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RESUMEN

El presente articulo plantea una reflexion filoséfica a partir del analisis del discurso del
Inca Garcilaso de la Vega respecto al sistema de notacion nodal andino conocido con el
nombre de kipu. Para ello, se revisaran, en primer lugar, algunos pasajes de los Comen-
tarios reales en los que se describen las caracteristicas de este método de generacion
de archivo, resaltando su importancia para la administracion incasica. El foco del andlisis
residira, sin embargo, en el intento de hallar la I6gica interna a las contradicciones discur-
sivas explicitas de Garcilaso y su permanente comparacion entre la escritura fonologica
y los kipus. En un siguiente momento, y siempre siguiendo la lectura de Comentarios
reales, se dara cuenta del vinculo indesligable entre el sistema nodal y el desarrollo
matematico, arquitectonico y astrondmico de las antiguas naciones andinas; y se sefia-
lara que esta ciencia nativa no derivo en una concepcion mecanicista del cosmos, sino
que se dio al interior de una reflexién ontolégica en la que el ser humano podia ligarse
ritualmente a la red sagrada de la vida. De esta manera, se pondra en evidencia que los
pueblos amerindios no eran sociedades agrafas, sino que tenian sus propios sistemas
técnicos de generacion de archivo que les permitieron realizar ejercicios avanzados de
célculo, pero sin por ello romper con una concepciéon cosmogonica ampliada en la que
todo lo existente tenia vida, inteligencia y formaba parte de un mismo tejido existencial.
PALABRAS CLAVE: kipu; “escrituras” amerindias; archivo virreinal; astronomia inca; arqui-
tectura inca.

ABSTRACT

This article offers a philosophical reflection based on an analysis of Inca Garcilaso de la
Vega’s discourse regarding the Andean nodal notation system known as kipu. To this end,
it first reviews selected passages from the Comentarios Reales in which the characteris-
tics of this archival method are described, highlighting its importance for Inca administra-
tion. The main focus of the analysis, however, lies in the attempt to uncover the internal
logic behind Garcilaso’s explicit discursive contradictions and his ongoing comparison
between phonological writing and kipus. Subsequently, still following the reading of Co-
mentarios Reales, the study examines the inseparable link between the nodal system
and the mathematical, architectural, and astronomical development of ancient Andean
societies. It emphasizes that this native science did not lead to a mechanistic concep-
tion of the cosmos but rather emerged within an ontological reflection in which humans
could ritually connect to the sacred web of life. In this way, the article demonstrates that
Amerindian peoples were not illiterate societies; they had their own technical systems for
creating archives, which allowed them to perform advanced calculations without breaking
from a broad cosmogonic worldview in which all existence possessed life and intelligence
and formed part of a single existential fabric.

Keyworbs: kipu, Amerindian “writings”, archives, Inca astronomy, Inca architecture.
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INTRODUCCION

LA ESCRITURA FONOLOGICA no es simple representacion visible de la
lengua. Para Ong (1996), por ejemplo, trasladar “el habla de un mundo
oral y auditivo a un mundo nuevo sensorio, el de la vista, transforma el
habla y también el pensamiento” (87). Resulta, por lo tanto, demasiado
simplista afirmar que la escritura fonologica solo “representa” la lengua, ya
que también la moldea, ejerciendo cierta presion sobre ella. Si bien toda
lengua tiene leyes internas que regulan su funcionamiento, la escritura
permite generar un modelo gramatical, acunado por expertos. La existen-
cia misma del signo visual provee la oportunidad de estudiar la palabra de
forma sistemdtica, y de diseccionarla analiticamente; es mds, podria decir-
se, como hace Derrida (1986), “que no hay signo lingiiistico antes de la
escritura” (21). El tipo de analisis que lleva a cabo la lingiiistica moderna
es posible gracias a la “representaciéon” visual.

La escritura fonolégica capacité a la humanidad para “separar pa-
labras, manipular su orden y para desarrollar formas silogisticas de razo-
namiento” (Goody 2008, 21). A partir de las posibilidades analiticas que
son intrinsecas (al menos en cierta medida) a la palabra escrita, se puede
desarrollar una serie de metalenguajes, sin los cuales no serfa posible ni la
filosofia ni la ciencia moderna. Incluso, cuando la ciencia ha pretendido
liberarse de la ambigtiedad de las palabras, y ha tendido a validarse crecien-
temente en los términos légicos de una escritura no fonética (los signos
matemadticos), la condicién misma de su posibilidad epistémica proviene
de “la fonetizacion de la escritura” (Derrida 1986, 8). Por lo tanto, “las
tecnologias no son solo recursos externos, sino también transformaciones
interiores de la conciencia, y mucho mas cuando afectan la palabra” (Ong
1996, 85). El mundo contemporineo, con todos sus logros técnicos y
cognitivos, pero también con sus riesgos y antinomias, es indesligable de
las posibilidades analiticas que se abrieron, en primer lugar, con la escritura
fonolégica.

Si bien Thomas Hobbes [1651] reconocié que ningun logro hu-
mano podia compararse al del lenguaje hablado, para este pensador inglés,
en sentido estricto, este no era siquiera un invento: consideraba al lenguaje
como un regalo divino. Mientras la lengua se le presenta como don de
Dios, concibié a la escritura como creaciéon racional: un eslabon funda-

ISSN: 1390-0102; e-ISSN: 2600-5751 Kipus / 129



KIPUS 59, enero-junio 2026

mental en el arduo empenio humano por ordenar el mundo. Para Hobbes,
el orden estatal (al cual concebia como la tnica forma de organizacién
politica capaz de garantizar una vida digna), era impensable sin las posibi-
lidades brindadas por la tecnologia escritural. Sin escritura, por ejemplo, el
soberano no puede conocer los impuestos cobrados o por cobrar, censar
a los pobladores de sus dominios, ni promulgar decretos y hacerlos cono-
cer; tampoco serfa posible firmar contratos que permitan zanjar disputas
territoriales o que reconozcan la propiedad de ciertos bienes. No puede
negarse el lugar de primer orden ocupado por la escritura en la configura-
cién moderna de lo politico, lo religioso y lo econémico.

La introduccién de la escritura alfabética en la region andina, in-
desligable de un proyecto imperial mayor, “produjo una imprevista revo-
lucion cultural que modificé las formas de pensar de la poblacién indige-
na” (Herrera 2022, 4). Sin embargo, cacriamos en un error si repetimos,
con cierto prejuicio letrado, que las naciones amerindias de la region eran
completamente agrafas. Si bien no contaban con ningun tipo de escritura
fonoldgica, tenian tecnologias propias para la generaciéon de “archivo”.
Podria hablarse, entonces, de “archivos no escriturales” o, de manera un
tanto mds insumisa, calificar a las tecnologfas indigenas de la memoria
como formas propias de “escritura”. Estos giros y ampliaciones metafori-
cas de los conceptos de escritura y de archivo, que podrian haber parecido
un horroroso contrasentido al campo letrado de la modernidad ilustrada,
hoy empiezan a ser mis comprensibles para la ciencia: el hecho de que los
cientificos hablen con tanta facilidad de “escritura genética”, por ejemplo,
permite ampliar las posibilidades significantes del concepto sin tanto res-
quemor.

El presente articulo se enfoca en sondear los conceptos sobre el
sistema nodal del %ipu en la obra Comentarios reales del Inca Garcilaso de
la Vega. El analisis literario del texto de Garcilaso permite, por un lado,
dar cuenta de los complejos procedimientos retéricos del escritor andino,
quien, casi a un mismo tiempo, afirma y niega la posibilidad de entender
a los kipus como “escritura”, y, principalmente, como forma de registro
historico. Asimismo, se resaltara la importancia dada por Garcilaso al sis-
tema del kipus para explicar los logros astronémicos y arquitectonicos de
sus ancestros maternos. A pesar de las contradicciones internas del texto,
su aporte etnografico sugiere que el kipus permitié a los antiguos sabios
amerindios realizar operaciones de aritmética y célculo que no hubieran
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sido posibles sin las innovaciones técnicas de este sistema nodal. Al mismo
tiempo, la lectura de Garcilaso deja entrever una vocacién cientifica que
no se deslindaba de la ritualidad indigena ni de una concepcién animada
del cosmos. Por eso mismo, la valoracién de esta tecnologia andina debe
darse desde el interior de un complejo cosmogodnico mayor, y no desde la
imposicién de categorias y jerarquizaciones externas.

EL ARCHIVO NODAL

El desarrollo arquitecténico, artistico, cosmogoénico, narrativo,
poético, astrolégico, matemdtico, agrario ¢ hidrdulico de las antiguas na-
ciones andinas, demuestra que la escritura, en un sentido convencional
del término (entendido como “representacién” de una lengua), no es un
requisito para la complejidad civilizatoria. Ahora bien, la administracién
politica que se configur6 en la regiéon andina y que amplio en el tiempo
de los incas la expansion de una gobernanza sostenida desde un centro
hegemonico (Cusco), no hubiera sido posible sin una técnica avanzada de
registro visual de informacion: el sistema de cuerdas de colores y diversos
tipos de nudos conocido como kipn tuvo una importancia fundamental.
La funcién primordial que ocupaba en la pragmadtica politica del Tawan-
tinsuyo (¢ incluso desde antes del florecimiento de los incas),! se evidencia,
tal vez en primer lugar, por el trato respetuoso que recibian los kipukama-
yug, expertos en la codificacién y decodificacion del sistema nodal. Segtn
Garcilaso (1976D), los elegidos para este oficio eran “los mas aprobados
y los que hubiesen dado mas larga muestra de su bondad” (25). Es decir,
ademds de una capacidad técnica, se tenia que contar con comprobada
virtud.

La administracién tawantinsuyana demandaba un flujo de informa-
cién fidedigno, sin el cual no habria sido posible para la élite cusquena
saber lo que acontecia en las provincias distantes. “Dificilmente puede
imaginarse el imperio Inca, con sus sistemas de intervencién y control de
las entidades politicas, sin los medios para trasladar grandes cantidades

1. “William Conklin ha aportado una contribucion decisiva. En 1982 demostréd que unos
700 afios antes del inicio de las conquistas incas, los kipus ya habian alcanzado
un formato fisico elaborado, pero muy diferente” (Salomon 2013, 21; traduccién
propia).
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de datos en formatos estandarizados a través de las distancias” (Salomon
2013, 32; traduccién propia). Garcilaso (1976b) destaca que la organi-
zacion politica incasica contaba con un sistema oral que notificaba, con
eficiencia, a todos los confines del Tawantinsuyu, las decisiones guberna-
mentales y los sucesos locales: “chasqui llamaban a los correos que habia
puesto por los caminos, para llevar con brevedad los mandatos del Rey y
traer las nuevas y los avisos que por sus reinos y provincias, lejos o cer-
ca, hubiese de importancia” (22). A continuacién, el cronista cusqueino
afirma que “el recado o mensaje que los chasquis llevaban era de palabra,
porque los indios del Perti no supieron escribir. Las palabras eran pocas y
muy concertadas y corrientes, porque no se trocasen y por ser muchas no
se olvidasen” (23). Ahora bien, es obvio que el correo oral no fue la tinica
fuente de noticias, puesto que se necesitaban conocer datos cuantitativos
que no hubiera sido posible memorizar y transmitir de forma estandariza-
da sin registros visuales. El propio Garcilaso asegurd, lineas mds adelante,
que el sistema también incluia el transporte de kipus:?

Otros recados llevaban, no de palabras sino por escrito, digamoslo asi,
aunque hemos dicho que no tuvieron letras. Los cuales eran nudos da-
dos en diferentes hilos de diversos colores, que iban puestos por su
orden, mas no siempre de una misma manera, Sino unas veces ante-
puesto el de un color al otro y todas veces trocados al revés, y de esta
manera de recados eran cifras por las cuales se entendian el Inca y sus
gobernadores para lo que habia de hacer, y los nudos y los colores de
los hilos significaban el numero de gente, armas o vestidos o bastimen-
to o cualquier otra cosa que se hubiese de hacer, enviar o aprestar. (23)

El parrafo anterior resulta bastante revelador de las complejidades
retéricas de Garcilaso: tras haberse lamentado multiples veces de la falta de
escritura de sus ancestros maternos, afirmé que la comunicacién posibili-
tada por los kipus era un discurso escritural. Este planteamiento no parece
haber sido un mero lapsus; se tratd, mas bien, de una posibilidad interpre-

2. Las propias caracteristicas materiales del kipu explicarian su idoneidad dentro del
modelo comunicacional de los chasquis: “A menudo se ha observado que los kipus
son un medio portatil por excelencia. Pesan poco y se pueden comprimir, flexionar
o enrollar facilmente. No son fragiles. Se adaptan bien a una sociedad en la que la
logistica por terrenos montafiosos extremos era y sigue siendo un problema” (Salo-
mon 2013, 31; traduccion propia).
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tativa largamente meditada: Garcilaso compar6 a los kipus con la escritura
fonolodgica para dar cuenta de la complejidad, la eficiencia y el valor de la
técnica nodal para la transmisién y preservacion de conocimientos. Para
reforzar la credibilidad de su audaz comparacion, el cronista recurrio a su
propia experiencia infantil y juvenil, reafirmando su ventaja epistémica, en
tanto miembro de una familia indigena, para asegurar la valfa de los kspus.
Asegur6 que, siendo joven, traté “los quipus y los nudos con los indios de
mi padre, y con otros curacas, cuando por San Juan u Navidad venian a
la ciudad a pagar sus tributos” (24). Segtn afirma, los kurakas solicitaban
a la madre de Garcilaso que el joven mestizo certificase las cuentas que
trafan registradas en los kipus, porque “no se fiaban de los espanioles”.
Garcilaso asegur6é que supo de los kipus “tanto como los indios” (27).
Reivindicar su indigeneidad, en este contexto, significé (entre otras inten-
ciones posibles), presentar su interpretacién como una version mds valida
que la de aquellos que conceptualizaban el registro nodal como invenciéon
satdnica o deficiente.

Los Comentarios se explayaron en la descripciéon del funcionamien-
to de esta técnica. Garcilaso afirmé que algunos kipus “eran de un solo
color, otros de dos colores, otros de tres y otros de mds, porque los colores
simples y los mezclados todos tenfan su significaciéon de por si” (24). Se
trataria, segun se desprende de la lectura, de signos que establecian una
relacion relativamente arbitraria de significacién; determinados colores® y
las formas en que se mezclaban tenfan significados especificos.* Las inves-
tigaciones en la materia no han logrado descifrar por completo el funcio-
namiento sintictico y la amplitud semantica de las notaciones nodales. Sin
embargo, las evidencias con las que se cuentan actualmente parecen ser
suficientes para afirmar que Garcilaso no andaba errado en su compren-
sién metaforica del kipu como escritura: los nudos y cuerdas “tuvieron un
significado especifico con reglas compartidas en un espacio y un tiempo”

3. “Si bien la presencia del color se destaca cuando se despliega un quipu, existen
menciones de lectores ciegos de quipus” (Harrison 2013, 158).

4. Evidentemente, el sistema era mas complejo, y su interpretacion podria haber in-
cluido el posicionamiento espacial de las cuerdas, el ancho de las mismas, el es-
pacio entre ellas, la longitud de cada una, el tipo de anudamiento, la sumatoria de
las notificaciones nodales, el establecimiento de distintos niveles de significacion a
partir de las posiciones de los nudos en la longitud y altura del kipu; tal vez, incluso,
el material del que estaban hechas estas cuerdas (ya sea de lana o de algodén).
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(Pereira y Batallas 2019, 74), lo que permitia la codificacién de mensajes
que luego podian ser decodificados por un receptor.

Garcilaso (1976b) destacé la funcién de los kipus para llevar cuentas
demogrificas: “En el primer hilo ponian los viejos de setenta anos arriba;
en el segundo los hombres maduros de cincuenta anos arriba y el terce-
ro contenia los de cuarenta, y asi de diez y de diez anos, hasta los nifos
de teta” (24). Asegurd, ademds, que los nudos censuales incluian hilos
alternos, més delgados, para dar cuenta de los casados y de los viudos. El
cronista andino afirmé que “cada pueblo tenia su cuenta de por si” (24);
todo grupo que participaba de las relaciones de intercambio y reciprocidad
con la confederaciéon presidida desde el Cusco, tenfa que contar con es-
pecialistas en la codificacion nodal. Segin Garcilaso, solamente “escribian
en aquellos nudos todas las cosas que consistieran en cuenta de nimeros”,
pero no registraban ninguna narrativa: “ni las palabras del razonamiento
ni otro suceso historial, no podian decirlo por nudos, porque consistia en
oracién ordenada de voz viva, o por escrito [...] el nudo dice el nimero,
mas no la palabra” (26). La semantica de los nudos y cuerdas, siempre
siguiendo a Garcilaso, tendrfa mds que ver con una codificacién matema-
tica y no con una de orden fonolégico: no servia para legar las ideas y los
acontecimientos mas importantes a las siguientes generaciones, como lo
habian hecho los hebreos, griegos y romanos.

El Inca escritor caera mas adelante en una nueva contradiccién: a
pesar de lo afirmado sobre el nudo como cifra y no como “representacion”
de la palabra, escribird luego que los kipukamaynq eran “como escribanos
y como historiadores” (26); ademds de llevar las cuentas, generaban un
archivo (“guardaban los registros”) de sucesos del pasado. Estos especia-
listas de la memoria eran consultados con regularidad por los kuraka que
querian saber sobre “las cosas historiales de sus antepasados” (26). De esta
manera, Garcilaso, en un mismo capitulo, asegurd, por un lado, que los
nudos no hacfan referencia a ningin “razonamiento” o “suceso historial”,
y, por otro, que los kipukamaynq eran “historiadores”. Pero no solo ello,
sino que también dird que en los nudos guardaban principio éticos y ju-
diciales; y, en una muestra de audacia, los compar6 en excelencia con los
Diez Mandamientos de la tradicion judeocristiana. ;Cémo entender estas
contradicciones?

Las afirmaciones contrapuestas de Garcilaso se debieron, en primer
lugar, a un choque idiosincritico de gran intensidad: su orgullo letrado y
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la confianza en la absoluta superioridad del alfabeto, se contraponifan a la
admiracién por los logros de sus ancestros y a su conocimiento de la am-
plia capacidad registral de los nudos andinos. Es probable que Garcilaso,
en medio de sus zigzagueos retdricos, tuviera razén sobre la existencia
de kipus narrativos. Si bien la funcién contable ha sido la mds destacada
por los especialistas académicos,® diversos testimonios virreinales parecen
corroborar la tesis de que los nudos también podfan archivar ciertos ele-
mentos narrativos e histéricos.® Sin embargo, no se trata aci de comprobar
que las descripciones del cronista cusqueiio tienen una completa fidelidad
etnografica. Lo que interesa es explorar el pensamiento del autor virreinal
con respecto a esta consideracion del c6digo nodal amerindio como téc-
nica escritural. Queriendo entender la racionalidad subyacente a las con-
tradicciones de Garcilaso, es inevitable plantear que debe haber algo, en
las posibilidades y limites del kipu en tanto método de archivamiento (al
menos tal como lo pudo conocer el joven mestizo cusqueno), que ayude
a explicar por qué negd y afirmo¢ la capacidad historiografica del cédigo.
El Inca cronista escribié que “tomaban los indios quipucamayus de
memoria, en suma, en breves palabras, y las encomendaban a la memoria,
y por tradicién las enseiaban a sus sucesores” (26). Esto indicarfa que,
si bien los nudos no solo contenian informacién numérica, no tenian la
facultad para guardar un relato palabra por palabra, que pudiera ser re-
petido de manera invariable. ;De qué manera, entonces, podian los kipus
dar cuentas de sucesos historicos? Segn ha postulado Salomon (2013),
“una serie de cuerdas anudadas con indicadores de ciertos tipos de acon-
tecimientos y valores para ellos bastarfa para estructurar, por ¢jemplo, una
crénica dindstica, aunque no la representacion necesariamente fonologi-

5. Segun el estado de las actuales investigaciones, los kipu que registraban informacion
numeérica “se reconocen porque tienen cuerdas en las que se encuentran grupos de
nudos con no mas de nueve integrantes, ademas estan simétricamente espaciadas,
lo cual es util para detectar el nUmero cero, que se representaba al no atar ningun
nudo en el espacio que le correspondia” (Rojas-Gamarra y Stepanova 2015, 49).

6. “En 1542, Cristobal Vaca de Castro us6 cuatro antiguos quipucamayos, historiado-
res oficiales de los incas, para obtener informacion sobre genealogias e historia. Por
otro lado, Polo de Ondegardo reuni6é en 1559 a 465 hombres y mujeres, algunos
de los cuales eran especialistas en quipus, para recuperar la historia inca. Otras
dos instancias del uso historico de los quipus son mencionadas en la Historia de
los Incas (1942), de Pedro Sarmiento de Gamboa, quien consulté a mas de cien
especialistas en quipus. Estos relatos histéricos fueron luego verificados por 42
descendientes de la nobleza inca” (Harrison 2013, 156).
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ca de palabras concretas” (39; traduccion propia). El problema del kipu
como registro narrativo, entonces, al menos desde el punto de vista de
Garcilaso, no consistia en que no pudieran archivar eventos del pasado; su
critica nace, mas bien, de que no servia para hacer historia (en el sentido
que tenia el término desde el punto de vista letrado de la época). El apre-
mio intelectual de Garcilaso por configurar una versién escrita que diera
cuenta de los logros civilizatorios de sus ancestros, parece haber ocasio-
nado, al menos en buena medida, las aparentes contradicciones retéricas.
Sus afirmaciones contrapuestas cobran sentido al evaluarlas dentro de la
cadena significante de su proyecto escritural.

Aunque los Comentarios mencionan la existencia de nudos que
contenfan informacién histérica, dicen muy poco sobre el funcionamiento
del sistema. Todavia es restringido lo que se puede asegurar con certeza.”
Lo mas probable, entonces, y siempre siguiendo a Garcilaso, es que los
kipukamaynq hayan desarrollado un codigo estandarizado capaz de regis-
trar informacién muy concreta sobre ciertos acontecimientos (época en
que estos ocurrieron, gobernantes de turno, posibles guerras y pestes, o
aluviones y sequias, por ejemplo); si esto fuera asi, la ayuda tactil del kipu
solo transmitia mensajes simples y estereotipados, pero que servian para
reforzar informacién almacenada en la propia memoria del kipukamayn.
Por eso, lo mas probable es que “este instrumento andino no desempeiia
en el contexto de la historiografia sino un papel de auxiliar mnemotécnico
altamente sofisticado” (Lienhard 1990, 42). De ser este el caso, el kipu no
reemplazé la funcién del arte verbal oral, sino que se traté de un sistema
complementario. Sean cuales sean los resultados que den investigaciones
futuras sobre los nudos andinos, parece que el hecho de que el sistema
se complementaba con la oralidad (asi como con otros codigos graficos)
continuara siendo valido.

7. Parece haber quedado claro entre los especialistas, sin embargo, que “el compo-
nente de color en cualquier kipu estadistico, calendarico o no numérico representa
informacién no numérica” (Artzi 2010, 204; traduccién propia). Asimismo, “las cuer-
das subsidiarias [mencionadas por Garcilaso de la Vega] parecen haber tenido un
rol importante en los kipus narrativos” (205; traduccion propia).
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LA GRAFIA ASTRONOMICA

El desarrollo matematico de las sociedades andinas parece ser asun-
to bastante evidente. Segun Garcilaso (1976b), las lenguas quechuas, tal
como ecran habladas en el siglo XVI y principios del XVII, podian “dar
todos los nimeros” (24). La capacidad verbal de designar diferentes na-
meros, del uno al millén, por ejemplo, no es algo dado en todas las len-
guas humanas. Esto no quiere decir que las sociedades que carecen de
términos para nombrar los nimeros no puedan reconocer, por ejemplo, la
diferencia entre un grupo de cinco arboles y un grupo de sesenta arboles;
sin embargo, se referiran al tamano de estas agrupaciones con expresiones
equivalentes a “pocos”; o “unos cuintos”, o “muchos”, sin poder desig-
nar la cantidad de forma mds precisa. Carecer de un término significa no
poder nombrar algo, pero no necesariamente una falla cognitiva. Dicho
esto, resulta bastante improbable que una lengua pueda adquirir un voca-
bulario complejo de designaciéon numérica, como lo tienen las variedades
del quechua, sin un sistema de notacién grafica que permita reconocer y
realizar operaciones matemdticas que el intelecto no puede realizar sin un
soporte visual. Garcilaso afirma que las operaciones matematicas que sus
ancestros maternos llevaron a cabo tuvieron una relaciéon directa con los
kipus: “por la aritmética supieron mucho y por admirable manera, que
por nudos dados en unos hilos de diversos colores daban cuenta de todo
lo que en el reino del Inca habia de tributos y contribuciones por cargo y
descanso. Sumaban, restaban y multiplicaban por aquellos nudos” (112).
Garcilaso expresa acd una intuicibn muy aguda: el sistema de contabili-
dad nodal fue una de las bases de posibilidad cognitiva sobre la cual se
desplegaron las capacidades de calculo de los kipukamayng. Como se ha
argumentado, la aritmética y el cdlculo “son inconcebibles sin la existencia
previa de la escritura” (Goody 2008, 56). Ahora bien, si nos apegamos a la
conviccién de que no es posible la aritmética ni el cilculo sin escritura, por
fuerza légica tendriamos que aceptar que el kipu es una forma de registro
escritural. Estas operaciones matemadticas son potenciales inherentes a la
mente humana; sin embargo, la realizacién de estas posibilidades latentes
depende de un desarrollo grifico, que tal vez no es previo a las capacidades
de calculo, sino indesligable de su emergencia: técnica y calculo se crean la
una a la otra. Las operaciones matemdticas complejas pueden prescindir,
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por supuesto, de escritura fonolédgica, pero no de un sistema de notacién
visual.

Segun Garcilaso (1976a), los expertos andinos podian realizar cal-
culos mas complejos y en menos tiempo que los contadores hispanicos. El
Inca escritor también afirma que sus ancestros maternos “de la Astrologia
tuvieron alguna mas prictica que de la Filosofia natural, porque tuvieron
alguna mas iniciativa que les despertaron a la especulacion de ella, como
fue el Sol y la Luna y el movimiento vario del planeta Venus” (104). Este
conocimiento se dio dentro de una compleja reflexion cosmogoénica y de
précticas rituales; es probable que fuera parte del entramado oracular, el
cual no solo preveia posibles sequias, lluvias o friajes, sino también la caida
y asenso de determinados pueblos y gobernantes a partir de la interpre-
taciéon celeste. Incluso “se ha sugerido que los rituales de culto solar eran
orquestados por los gobernantes para sustentar su origen divino, centrali-
zar el poder y legitimar su autoridad” (Ghezzi y Ruggles 2006, 216). La
observacion astronomica fue parte de las reflexiones amerindias sobre el
sentido mismo de la vida y del intento de armonizar la sociedad con los
principios que regian el cosmos.

No resulta ficil saber el grado de conocimiento astronémico de las
sociedades andinas. Lo que esta fuera de dudas es que, desde épocas ante-
riores a la hegemonia del Cusco, “se realizaban observaciones sistematicas
de la posicién cambiante de salida y puesta del Sol a lo largo del horizonte
durante el ano estacional —una forma de ‘astronomia de horizonte’ ”—
(216).* Como nos indica la astrofisica, “las posiciones y apariencia del Sol
que se observan son consecuencia del movimiento aparente de este astro
respecto a la Tierra, debido a la combinacién de los dos movimientos ba-
sicos de ésta alrededor de su propio ¢je (rotacion) y del Sol (traslacion)”
(Ortiz 2012, 62). Sin embargo, para los antiguos sabios amerindios, no
se trat6 solo de medir los movimientos celestes para conocer su funcio-

8. “La astronomia de horizonte es una forma tradicional de observacion que registra
el movimiento ciclico de los cuerpos celestes en relacion con su interseccion con el
horizonte visible. Asi, si se observa cada mafana la salida del Sol desde un punto
fijo sobre un horizonte con elementos distintivos, como picos y laderas, se observa-
ré que la posicion de salida se mueve dia a dia a lo largo del mismo. Por lo tanto, si
se toma nota de la posicion en el horizonte en que se produce la salida en determi-
nada fecha o si se marca esta posicion con una construccién humana, la naturaleza
ciclica del Sol hara que este mismo alineamiento se repita en la misma fecha cada
ano” (Ghezzi y Ruggles 2006, 216).
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namiento mecdnico (o bajo la sujecién de Dios, como se afirmaba en el
discurso cristiano del siglo XVI). El Sol, la Luna y los diferentes astros
fueron concebidos como seres vivos y conscientes, cuya generosa accion e
influjo nutriente permitian la plenitud existencial y, por eso mismo, debian
ser ritualmente agradecidos y retribuidos. La ritualidad no solo buscaba
ganarse el favor de los astros, sino que anhelaba contribuir a mantener la
vida misma del cosmos: la existencia dependia de la circulacién del flujo
animico (kama-), mediante las acciones conjuntas y reciprocas de todos
los seres vivos (terrestres, celestes y acuaticos). En este intento por alcan-
zar una armonizacioén ritual con la red sagrada de la vida, tuvo un lugar
preponderante “la sincronizacién de las actividades humanas con el ciclo
aparente en los mundos celeste y terrestre” (Urton 1983, 209). El reco-
nocimiento preciso de las posiciones de la Tierra con respecto a la galaxia
permitia llevar a cabo los ritos en los momentos adecuados. Como es sabi-
do, “uno de los métodos para estudiar posiciones clave del Sol a lo largo
del ano consiste en el empleo de elementos arquitectoénicos o del paisaje”
(Ortiz 2012, 63). La crénica de Garcilaso (1976a) es explicita sobre el uso
de esta técnica:

Alcanzaron también los solsticios del verano y del invierno, los cuales
dejaron escritos con sefiales grandes y notorias, que fueron ocho torres
que labraron al oriente y otras ocho al poniente de aquella ciudad del
Cuzco, puestas de cuatro en cuatro, dos pequefias de a tres estados
poco mas o menos de alto e medio de otras dos grandes: las pequefas
estaban diez y ocho o veinte pies la una de la otra; a los lados, otro tanto
espacio, estaban otras dos torres grandes, que eran mucho mayores
que las que en Espafia servian de atalayas, y éstas grandes servian
de guardar y dar viso para que descubriesen las torres pequefas. El
espacio que entre las pequefas habia, por donde el Sol pasaba al salir
y al ponerse, era el punto de los solsticios: las unas torres del oriente
correspondian a las otras del poniente del solsticio vernal o hiernal.
(104-5)

Escapa a los fines de este articulo comprobar la antigua existen-
cia de estos pilares especificos. Sin embargo, si conviene hacer notar que
Garcilaso asegur6 haberlos visto. Ademads, por vestigios que vienen sien-
do crecientemente estudiados, se sabe que diferentes sistemas de pilares
agrupados fueron efectivamente usados, desde tiempos anteriores al in-
cario. Ghezzi y Ruggles (20006) afirman que la similitud entre las torres
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del observatorio de Chankillo (en la costa norte del Perd®) y los pilares
solares descritos por Garcilaso (y otros cronistas), probarfan la existencia
de una tradicién astronémica de, al menos, 2000 anos de antigiiedad.'?
Es, asimismo, de sumo interés que Garcilaso vuelva a utilizar la metafora
de la “escritura” para referirse a estas torres; el cronista andino las en-
tendié como un sistema de grafos en los que el Sol y la Tierra, mediante
sombras, registraban sus propios movimientos. La arquitectura, en estos
casos, habria sido parte de un didlogo de la humanidad con el cosmos,
interpretando los movimientos rotativos del planeta mediante calculos nu-
méricos regulares, que fueron posibles gracias a la utilizacién de sistemas
de notacién como el kipu u otros semejantes.

Segtin el Inca escritor, ¢l dejé estas torres en pie a su partida del
Cusco en 1560; tuvo noticia, ya estando en Espana, que fueron derribadas
por Sebastidn de Belalcdzar, porque las “idolatraban los indios” (1976a,
1006). Esto deja entrever que eran lugares de culto; da cuenta de una con-
cepcidon de la ciencia en términos propiamente amerindios, alejada del
paradigma naturalista y mecanicista que habrfa de guiar buena parte del
posterior desarrollo del conocimiento astronémico moderno. Los con-
quistadores no fueron capaces de separar los aspectos técnicos de estos
pilotes, de los rituales a los que estaban asociados; por eso mismo, no
apreciaron los aportes cognitivos del sistema de medicién, y lo destruye-
ron como si se tratara de una inscripcion satanica. Mediante la descripcion
del funcionamiento y utilidad de los pilotes, Garcilaso reivindico los logros
de sus ancestros maternos. En este sentido, el cronista cusqueno fue capaz,
con discernimiento filos6fico y analitico, de diferenciar lo que consideraba
errores y supersticiones de los logros de caricter “cientifico”. Su idiosin-

9. “El grupo de estructuras conocidas como las Trece Torres forma parte de Chankillo,
un complejo de arquitectura planificada con rasgos de centro ceremonial, adminis-
trativo, refugio y lugar de batallas rituales ubicado en el ramal sur de la cuenca del
rio Casma, en el desierto costero de la region Ancash. Un total de 17 fechados, pro-
cedentes de excavaciones recientes, dan como resultado un rango de 2350-2000
A.P. (calib.), e indican la ocupacién del sitio entre 400 y 0 a.C. (fig. 2)” (Ghezzi y
Ruggles 2006, 216).

10. Se habria tratado de practicas “relativamente comunes entre las sociedades que se
desarrollaron en los Andes” por un periodo de larga duracion; “mas aun, si se per-
mite la comparacion, es razonable proponer que el contexto ritual y social en el que
operaban las observaciones astronomicas y el culto solar en Chankillo en el siglo IV
a.C. fuera relativamente similar al del Cusco” (230).

140 / Kipus ISSN: 1390-0102; e-ISSN: 2600-5751



KIPUS 59, enero-junio 2026

crasia, en este aspecto, parece anticipar una mirada mis moderna que la
de los conquistadores. La opciéon de Garcilaso (1976a), sin embargo, no
deja de tener complicaciones, ya que los constructores de esas edificacio-
nes realizaron sus proezas arquitectOnicas y astronémicas al interior de sus
propias concepciones cosmogonicas. Ademds de los ya mencionados, los
Comentarios también se explayan sobre edificios incas para registrar los
equinoccios.

Para verificar el equinoccio tenian columnas de piedra riquisimamente
labradas, puestas en los patios o plazas que habia ante los templos
del Sol. Los sacerdotes, cuando sentian que el equinoccio estaba cer-
ca, tenian cuidado de mirar cada dia la sombra que la columna hacia.
Tenian las columnas puestas en el centro de un cerco redondo y muy
grande, que tomaba todo el ancho de la plaza o del patio. Por medio del
cerco echaban por hilo, de oriente a poniente, una raya, que por larga
experiencia sabian doénde habia de poner el un punto y el otro. Por la
sombra que la columna hacia sobre la raya veian que el equinoccio se
iba acercando; y cuando la sombra tomaba la raya de medio dia bafaba
la luz del Sol hasta que se ponia y que a medio dia bafiaba la luz del Sol
toda la columna en derredor, sin hacer sombra a parte alguna, decian
que aquel dia era equinoccial. (105-6)

La festividad del Coya Raymi tenia lugar en septiembre. El Inca
escritor asegura que el primer dia de luna después del equinoccio empeza-
ba un ayuno que tenfa como finalidad purificar los cuerpos y expulsar las
enfermedades de los centros poblados. Segtn la descripcién de Garcilaso,
los encargados de la medicién del tiempo, cuando “sentian” la proximidad
de la fecha, seguian la sombra proyectada de la columna desde el amanecer
hasta el anochecer. Para ello, “extendfan un hilo de Este a Oeste, puntos
cardinales de los que por experiencia ya conocian exactamente su ubica-
cién. Cuando la sombra seguifa este hilo, sin salirse de él durante todo el
dia, sabian que habia llegado el equinoccio correspondiente” (Ortiz 2012,
69). Esto era posible porque los sabios habian advertido que durante los
equinoccios “la sombra que produce cualquier cuerpo sobre una superficie
horizontal a lo largo de todo el dia se mueve en una linea recta que une
el Oeste con el Este” (63). Resulta evidente que los encargados de estas
operaciones de registro eran especialistas formados en una ciencia nati-
va. Segun Urton (1983), los astronomos incas residian en el Coricancha,
principal centro sagrado del Cusco. En ellos se manifestaba un saber que
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engarzaba lo narrativo con la ritualidad y las matematicas, sin delimitacio-
nes tajantes. Esto lleva a concluir que la vocacién cientifica no requiere,
necesariamente, un deslinde de la racionalidad de otras funciones del pen-
samiento, como el asombro poético, la narrativa y la espiritualidad.

Para poder realizar las edificaciones mencionadas, fue necesario,
asimismo, un amplio conocimiento geométrico y geografico. Garcila-
so (1976a) afirma que sus ancestros maternos “de la geometria supie-
ron mucho porque les fue necesario para medir sus tierras, para justar
y partir entre ellos” (112). Asegura, ademas, que tenian conocimientos
de calculos de escala, ya que hacian maquetas de gran calidad antes de
realizar sus construcciones arquitectonicas: “Yo vi el modelo del Cuzco y
parte de su comarca con sus cuatro caminos principales, hecho de barro
y piedrezuelas y palillos, trazado por su cuenta y medida” (112). Tanto
la confecciéon de maquetas como la edificacién de pilotes, asi como otros
métodos para registrar los movimientos césmicos, demandaron soportes
visuales para registrar y organizar la informacion numérica. Como afirma
Garcilaso (1976b), los kipukamayng “en lo mas alto de los hilos ponian
el nimero mayor, que era la decena de millar, y mds abajo el millar, y asi
hasta la unidad” (25). La jerarquizacién vertical de informacién era propia
del sistema, colocando los niimeros mayores en lo alto y las unidades en
lo bajo de los cordeles. El cédigo nodal, ademas, “se complementaba con
la yupana, instrumento contable que operaba mediante traslado de valores
posicionales a través de indicadores contenidos en los escaques” (Mazzi
2016, 140)."* Segiun Rojas-Gamarra y Stepanova (2015), “lo mds proba-
ble y 16gico es pensar que en la Yupana se hacian los calculos aritméticos y
los resultados se registraban en los kipus” (50). Pero, incluso si esto fuese
cierto para los calculos mayores (como los implicados en la astronomia),
esta practica no descarta que también pudieran realizarse operaciones arit-
méticas simples en las propias cuerdas.

Todo calendario, incluyendo los de los sabios indigenas, es “un
sistema de computo de intervalos de tiempos largos que permite mante-
ner una organizacién cronoldgica y periddica de las actividades humanas”

11. “La Yupanay/o Taptana, se trata de tableros con escaques o casilleros encontrados
en todo el Tawantinsuyo. Segun el uso que se le da, toma las denominaciones de
Yupana o Taptana; si se usa para hacer calculos aritméticos a manera de abaco, se
le llama Yupana y si se utiliza como tablero de juego, se denomina Taptana” (Ro-
jas-Gamarra y Stepanova 2015, 47).
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(Ortiz 2012, 70). Como es sabido, los cilculos astrondémicos implican el
manecjo de nimeros extremadamente grandes. Debido a las altas cifras que
debieron haber manejado, es plausible postular que los expertos andinos
contaron con un sistema de numeraciéon basado en representaciones alge-
braicas abstractas.!? Sin duda alguna, los soportes visuales permitieron la
organizaciéon de datos empiricos y de cifras altas, asi como la configuracién
de esquemas clasificatorios de una complejidad y minuciosidad mayor a
la que serfa posible conseguir si se careciera de ellos. “Es la existencia de
una anotacién muy separada del habla la que hace posible el pensamiento
matematico” (Goody 2008, 140). Es necesario contar con un sistema de
notacién jerarquizado que pueda explicitar de forma visual “la clasifica-
cién implicita en el uso lingiiistico y en la percepciéon del mundo por el
hombre, y desarrollar estos sistemas dentro de unas clasificaciones mas ela-
boradas, y en ocasiones mds precisas” (119). Estas tecnologias surgieron
de la creatividad intelectual de los seres humanos; se fueron modificando
en el tiempo de acuerdo a nuevas necesidades de cdlculo. Por lo tanto, no
limitaban el pensamiento, sino que abrian la oportunidad de llevar a cabo
operaciones de creciente complejidad. Las operaciones matemdticas son
posibilidades intelectuales de nuestro aparato cognitivo; pero los soportes
visuales permiten hacer explicitas las calificaciones numéricas, les dan una
realidad tactil y visual reconocible, a partir de la cual el intelecto puede
realizar nuevas facetas creativas y analiticas.

Sin embargo, los soportes que permitieron este tipo de operaciones
complejas no fueron mecanismos que funcionaron de manera auténoma,
sino que lo hicieron insertos en una determinada red de relaciones socia-
les; por lo tanto, las transformaciones que provocaron partieron desde las
condiciones de produccién previas a la innovacién técnica y al uso contex-
tual que se les dio. Si bien el uso de estos soportes generé modificaciones
psicolingiifsticas, no implico una cancelacién de formas de pensamiento
asociadas con una concepcion animada del cosmos; mds bien, el hecho de
que muchos kipus hayan sido encontrados en tumbas de antiguos perso-
najes notables evidencia que no eran un mero sistema para la calculacién
“mecanica”, sino que tenfa connotaciones rituales. La técnica, por lo tan-

12. Para revisar algunas especulaciones etnomatematicas acerca del posible sistema
de numeracion incasico para los céalculos astronémicos puede revisarse Saez-Ro-
driguez (2014), asi como Rojas-Gamarra y Stepanova (2015).

ISSN: 1390-0102; e-ISSN: 2600-5751 Kipus / 143



KIPUS 59, enero-junio 2026

to, no impuso una perspectiva tecnocratica, ni una ontologia naturalista;
por el contrario, se produjo y siguio siendo usada al interior de un sistema
ritual y de reflexiones cosmogonicas, propio de las naciones amerindias de
la region. Por eso mismo, es dable postular que los cambios piscolinguisti-
cos generados por una determinada tecnologia no pueden ser pensados al
margen de otras condiciones idiosincriticas, propias del contexto social en
el que una determinada técnica emerge.

CONCLUSIONES

La conviccién moderna acerca de la absoluta superioridad del siste-
ma alfabético establecié “la suposicion general” de que “toda civilizacién
digna de tal nombre debe estar basada en alguna clase de escritura, o que
debe ser en cierta medida una sociedad alfabetizada” (Havelock 1996, 87).
Pero los estudios de la oralidad han relativizado esta afirmacién. “Cuando
se observa que ciertas culturas avanzadas, como la de los Incas, eran en-
teramente agrafas, la leccién que podia extraer de ello es, a saber, que una
sociedad civilizada que posee un arte, una arquitectura y unas instituciones
politicas propias no necesita depender de la escritura para existir” (87).
Sin embargo, tal como se ha demostrado, pensar a las sociedades ame-
rindias de los Andes como “enteramente dgrafas” carece de fundamento.
Solucionar este impasse conceptual implica un cambio idiosincratico, ya
sea “l. modificando la teorfa sobre la necesidad de la escritura para el
desarrollo de sistemas politicos complejos; o 2. afirmando que los andinos
tenfan su propia forma de escritura. La segunda solucién, normalmente,
aunque no siempre, incluye una redefiniciéon de qué se entiende por escri-
tura” (Brokaw 2005, 571; traduccién propia). Las sociedades amerindias
utilizaron distintos soportes para grabar y registrar “informacién en un
sistema convencional mediante algin conjunto de simbolos, pictogramas,
ideogramas o grafias, cuyo uso puede ser legitimado y reactualizado, de-
codificando lo registrado” (Mazzi 2016, 139). A pesar de sus prejuicios
letrados, Garcilaso pudo ampliar la nocién de “escritura”, abriendo asi la
posibilidad de considerar como textos susceptibles de ser “leidos” a todos
aquellos grafos utilizados “para transmitir un mensaje comprensible para
el receptor” (Lafuente 2011, 146). Es posible hallar algo semejante a esta
concepcién ampliada de “escritura” en el término quechua gillgay, que el
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diccionario de Gonzilez Holguin [1608] traduce como “escriuir debuxar
pintar”; el verbo sirvid para designar, entonces, la generacién de distintos
tipos de grafos, sin hacer distincion jerarquica entre la escritura fonologica
y otras formas de “escritura”.

La pregunta, entonces, es si estos sistemas graficos pueden o no
ser considerados como “escritura”; la respuesta, sin embargo, no puede
ser conclusiva. Por un lado, “si escritura significa inscripcion y ante todo
institucién durable de un signo (y este es el tnico nacleo irreductible del
concepto de escritura), la escritura en general cubre todo el campo de los
signos lingtiisticos” (Derrida 1986, 58). Si adoptamos este sentido del
término, queda poca duda de que puede hablarse de “escrituras” ame-
rindias. En cambio, si se entiende la “escritura” en un sentido mas es-
pecifico y limitado, como inscripciones que “representan” (por decirlo
de algin modo) las palabas, reguladas en su combinacién sintictica por
significantes convencionales y reglas precisas, la respuesta serfa negativa.
No se puede llegar a una conclusiéon que sea compartida por todos debido
a las diferentes conceptualizaciones del término. Ahora bien, yendo mas
alla de este asunto irresuelto, todo lo reflexionado anteriormente resalta
que, antes de la llegada del alfabeto, el sistema nodal sirvié de manera
eficiente, al menos, para la conservaciéon de cuentas y la formulacién de
calculos complejos. Por eso mismo, resulta elocuente que Garcilaso de la
Vega (1976b), que se habia propuesto resaltar la racionalidad indigena y
desliz6 una posible comprensiéon mas amplia de la nocién de “escritura”,
incluyera (en el capitulo XXIX del Libro Noveno de sus Comentarios) un
“cuento gracioso” de un suceso acaecido en Lima, en el que el desconoci-
miento de la escritura fonoldgica sirve para afianzar los prejuicios sobre la
supuesta ignorancia amerindia:

Un vecino de aquella ciudad, conquistador de los primeros, llamado An-
tonio Solar, hombre noble, tenia una heredad en Pachacamac, cuatro
leguas de Los Reyes, con un capataz espanol que miraba por su ha-
cienda, el cual envi6 a su amo diez melones, que llevaron dos indios a
cuestas, segun la costumbre de ellos, con una carta. A la partida les dijo
el capataz: “No comais ningun meldn, porque si lo coméis se lo ha de
decir la carta”. Ellos fueron su camino, a media jornada se descargaron
para descansar. El uno de ellos, movido de la golosina, dijo al otro: “; No
sabriamos a qué sabe esta fruta de la tierra de nuestro amo?”. El otro
dijo: “No, porque si comemos alguno, lo dira esta carta, que asi nos lo
dijo el capataz. Replico el primero: “Buen remedio; echemos la carta de-
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tras de aquel paredén, y como no nos vea comer, no podra decir nada”.
El compafiero se satisfizo del consejo y, poniéndolo por obra, comieron
un meldn. Los indios, en aquellos principios, como no sabian qué eran
letras, entendian que las cartas que los espafioles escribian unos a
otros eran como mensajeros que decian de palabra lo que el espafol
mandaba, y que eran como espias. (263)

A continuacion, el relato asegura que, un poco mds adelante en su
trayecto, los cargadores comieron un melén mas. Cuando llegaron a la
casa del patrén, y entregaron los melones y la carta, el espanol leyo y excla-
mé: “;Qué son de dos melones que faltan aqui?” (263). No tuvieron mds
remedio que confesar. Y tras comprobar que la letra habia dado a conocer
su comportamiento, ambos “salieron diciendo que con mucha razoén lla-
maban dioses a los espaioles con el nombre de Viracocha, pues alcanzaban
grandes secretos” (263). Garcilaso afirma que historias semejantes fueron
registradas en otras partes de América. Por eso mismo, resulta bastante
evidente que se trataba de relatos inventados en torno a ciertos tropos co-
munes: el de la supuesta condicién dgrafa de las naciones indigenas, el de
la superioridad del sistema de comunicacién escritural, el del infantilismo
amerindio, asi como la atribucién de cualidades casi divinas a los espano-
les, entre otros posibles. El cronista mestizo dira que “no es maravilla que
una misma ignorancia pasase en diversas partes y en diferentes naciones,
porque la simplicidad de los indios del Nuevo Mundo, en aquellos asuntos
que no alcanzaron, toda fue una” (263). De esta manera, el propio Garci-
laso se encargara de consolidar la visién de los amerindios como personas
poco racionales, susceptibles de cualquier tipo de supersticion; asi tam-
bién, la falsa asociacién entre analfabetismo e ignorancia.

Esta versién de Garcilaso no resulta en absoluto creible: una pobla-
ci6én acostumbrada a la transmisién de informacién contable mediante los
kipus, no pudo haber sido tan ingenua como para no aprender, con rapi-
dez antropolégica, que las cartas también contenfan y transmitian cifras
numéricas. La pregunta, entonces, es: ;por qué un cronista cuya intencion
principal fue mostrar la racionalidad de sus ancestros maternos, incluyo,
casi al final de su obra magna, esta anécdota prejuiciosa y de dudoso hu-
mor? Dentro de las oscilaciones identitarias de Garcilaso, uno de los aspec-
tos de mayor prevalencia fue su complejo de superioridad letrado. Si bien
el escritor cusqueio senald las formas indigenas de configuraciéon de la
memoria, estas constataciones no fueron lo suficientemente agudas como
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para percatarse de que las diferencias de los sistemas de comunicacién no
implicaban una inferioridad intelectual. Correspondian a un desarrollo co-
municativo propio, con una comprobada funcionalidad para la organiza-
cioén social.

Las continuas lamentaciones de Garcilaso senalan que esta distor-
sién antropolégica (el error de juzgar al otro desde las propias premisas
civilizatorias) caldé hondo en su psique. No cabe duda de que la escritura
fonolégica causé un hondo impacto en el animo indigena, pero este no se
debi6 a un supuesto desconocimiento de soportes visuales, sino que tuvo
que ver con la centralidad que el nuevo cédigo tuvo en el sistema religioso
y de administracion puablica impuesto por Espana. Por eso, el trauma solo
resulta comprensible dentro de las amplias y radicales transvaloraciones
provocadas por el régimen virreinal, y el consiguiente desprecio hacia los
logros intelectuales y civilizatorios de las naciones amerindias.

En el caso de las sociedades europeas, la escritura fonologica produ-
jo ampliaciones fundamentales en las posibilidades psiquicas de los sujetos
letrados, permitiendo llevar a cabo complejas operaciones intelectuales.
Algo similar estd ocurriendo en nuestro tiempo a partir del desarrollo de la
cibernética, las memorias digitales y los programas de cilculo algoritmicos.
Todavia nos resulta dificil tomar plena conciencia de las transformaciones
que ejercen sobre nuestra psique estas continuas interfaces con las nuevas
tecnologias. Tal vez sea por ello que una mayor cantidad de estudios em-
piezan a sondear las transformaciones suscitadas por las innovaciones téc-
nicas de nuestros antecesores. Lo que este articulo se ha empenado en de-
mostrar es, en primer lugar, que las técnicas indigenas de preservacién de
archivo fueron eficientes al interior de una tradicién cosmogbnica y de un
paradigma ontolégico, sin duda cambiante pero relativamente estable en
el tiempo. Asimismo, las fallas de estos sistemas detectadas por Garcilaso
fueron provocadas por mutaciones violentas y el complejo de superioridad
de quienes posefan la escritura fonolégica. Queda claro, ademas, que los
soportes graficos indigenas, como todo sistema de registro visual, propicié
la emergencia de nuevas posibilidades intelectuales. De esta manera, es
posible relativizar la supuesta superioridad absoluta del sistema alfabético,
y argumentar a favor de una consideracion diferencial desde la que cada
codigo visual debe ser valorado. &
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