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1. Introducción 
La creciente crisis ambiental ha generado una gran preocupación 

sobre las relaciones que hay entre el ser humano y la naturaleza, este 
acto ha estado influenciado por la forma de cómo el hombre percibe 
a la naturaleza, llevándonos a nuevas formas de entender y promover 
la conciencia ecológica. Desde la dicotomía entre naturaleza y cultura 
a la que se hace crítica al ser una creencia de la cultura occidental y 
no universal, dado a que existen diferentes formas de concebir las 
relaciones naturaleza – cultura (Descola, 2013). La percepción de 
la naturaleza y el desarrollo de las habilidades humanas tienen una 
conexión intrínseca fundamentada en la perspectiva de vivienda, 
esta perspectiva entiende la relación hombre-naturaleza de manera 
integradora. El individuo interactúa con su entorno de manera directa, 
desarrollando sus habilidades, sus conocimientos y comprensión del 
mundo incorporándolos en las prácticas y experiencias cotidianas 
(Ilgold,2000). Por lo tanto, la percepción de la naturaleza se forma 
a través de la relación recíproca y constante de la evolución de las 
personas con su entorno, donde se moldean e influencian mutuamente. 

En este contexto, las expresiones culturales indígenas como la 
música son el resultado de esta evolución y una fuente valiosa de 
conocimiento ecológico tradicional sobre el medio ambiente. En 
el contexto andino, la música tradicional es un tesoro cultural que 
ha perdurado a lo largo del tiempo, transmitiendo conocimientos, 
valores y cosmovisiones ancestrales a través de generaciones. Las 
obras de Luzmila Carpio son reconocidas por su valor cultural, ya que 
sus canciones preservan, promueven la cultura andina y la relación 
con la naturaleza, por lo que merecen un análisis profundo de su 
potencial para iluminar concepciones indígenas sobre la relación del 
ser humano y la naturaleza. 

Este artículo se plantea ante la necesidad de explorar el valor 
cultural y ecológico que tienen los contenidos de canciones de 
Luzmila Carpio. Describir cómo estos mensajes pueden contribuir 
a una conciencia ecológica, contribuir a una educación ambiental 
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para mejorar el trato al medio ambiente, promoviendo un activismo 
ecológico. Además de analizar las canciones de Luzmila Carpio desde 
la ecolingüística revalorizando la sabiduría ecológica de comunidades 
indígenas en un contexto de crisis ambiental. Identificando elementos 
que reflejan una conciencia ecológica, un vínculo entre el ser humano 
y la naturaleza. Planteándose la siguiente interrogante: ¿Qué mensajes 
ecológicos transmiten las canciones de Luzmila Carpio?

2. Procedimientos metodológicos 
Esta investigación es descriptiva puesto que nos permite examinar 

los temas ecológicos abordados en las canciones y exploratoria porque 
indaga en el papel de la música como herramienta para combatir el 
deterioro de la naturaleza (Hernandez, 2014). Así mismo, este trabajo 
se realiza desde la perspectiva del paradigma interpretativo por su 
interés en centrarse en el significado de las acciones humanas y de 
la vida social (Barrantes, 2002), comprender la realidad donde el 
conocimiento, el cual es relativo a los significados que los sujetos les 
dan en una interacción mutua. Y tiene pleno sentido en la cultura y en 
las peculiaridades de la cotidianidad (Ricoy, 2006). 

La elección de las canciones se determinó mediante una elección 
aleatoria de acuerdo a las necesidades de la investigación y son 
accesibles al público (Hernández, 2014) por lo que se eligieron 
canciones que se encuentran en YouTube y Facebook relacionadas a 
las cuentas de la autora y con temáticas ambientales.  En un primer 
acercamiento se accedió a la red social de Facebook de la cantante, 
donde algunas de las publicaciones te redirigen a la plataforma de 
YouTube. Las canciones seleccionadas son de distintas épocas, como 
se puede ver a continuación: 

1. Ch'uwa Yaku Kawsaypuni: se encuentra en su disco “Lo mejor de 
Luzmila Carpio” (1999), en su disco “Yuyay Jap’ina Tapes” (2014) 
y publicada en su red social en marzo del 2017. 

2. Pachamamata Jampiykusun: se encuentra en su disco “Le chant da 
la terre et des etoiles” (2003) y fue compartida en su red social en 
abril de 2013. 
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3. Chillchi Parita: del cortometraje de animación La abuela grillo 
(2009) publicada en su red social en agosto del 2019. 

4. Wiñay Llaqta: se encuentra en su disco “Kuntur mallku” (1999), 
en su disco “live-En concierto” (2005) y publicada en su red social 
en abril del 2019, 

5. Pacha mama, Jallp’a mama. May sumaq mama kanki: Publicada 
en su red Social en agosto del 2021, no se cuenta con datos de que 
lo vinculen con algún otro disco. 

6. Inti Watana: en su disco “Inti watana, the return of the sun” (2023) 
7. Tarpuricusun Sarata: se encuentra en su disco “Thinku’s” (1979), 

en su disco “live-En concierto” (2005), publicado en su red social 
en junio del 2019 y febrero del 2020. 

8. Pacha Mama T’ikanchasun; se encuentra en su disco “Arawi, Le 
chant a la terre” (1995), en su disco “Lo mejor de Luzmila Carpio” 
(1999), en su disco “Yuyay Jap’ina Tapes” (2014) y publicada en 
su red social en abril de 2022

9. Wiphay Pachamama: se encuentra en su disco “Le chant da la terre 
et des etoiles” (2003) y publicada en su red social en septiembre 
del 2019. 

Durante este proceso de análisis, las canciones fueron transcritas y 
examinadas por estrofas, enumerándolas en la parte inferior izquierda. 
Posteriormente se realizó el resaltado de palabras, términos, frases u 
oraciones que tengan referencias a la naturaleza, los cuales sirvieron 
para realizar la categorización de acuerdo a los temas definidos. Todo 
esto tomando en cuenta el contexto cultural, es decir, la influencia de 
la cosmovisión andina y sus tradiciones en sus mensajes ecológicos. 

3. Marco conceptual
La conciencia ecológica es un tema que ha despertado un interés 

significativo en los últimos tiempos. A medida que nos enfrentamos 
al impacto que sufre el medio ambiente a manos de la humanidad, 
la necesidad de fomentar una mayor comprensión y apreciación de 
la conservación del medio ambiente es crucial.   Diversas disciplinas 
como ser: la psicología ambiental, la sociología y las ciencias de la 
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comunicación han explorado los factores que influyen en la formación 
de la conciencia ecológica, incluyendo variables cognitivas, afectivas y 
conductuales (Kollmuss y Agyeman, 2002). Sin embargo, la mayoría 
de estas investigaciones se han centrado en contextos occidentales y 
de una concepción antropocéntrica de las relaciones del ser humano 
con la naturaleza, dejando un vacío en la comprensión de cómo se 
desarrolla y expresa la conciencia ecológica de las culturas andinas y 
comunidades lingüísticamente diversas.

Por otra parte, las comunidades indígenas a lo largo de su historia 
han desarrollado una profunda conexión con la naturaleza plasmada 
en su cosmovisión y expresada de diversas maneras, una de ellas son las 
canciones. Estas composiciones musicales, cargadas de simbolismos 
y tradición, reflejan la riqueza cultural y valiosos mensajes sobre el 
vínculo que hay entre el hombre y la naturaleza. 

En el ámbito específico las investigaciones de la conciencia ecológica 
en las canciones de las comunidades indígenas han sido escasas. 
Centrándonos en la lengua quechua, hay diferentes investigaciones 
lingüísticas que contribuyen al análisis de la gramática, fonología y 
semántica, la exploración en la poesía, la literatura y la música con 
una mirada ambiental es escasa, pero ha generado gran interés a 
causa de la crisis ambiental por la que se está atravesando. La relación 
entre la lengua quechua, la ecología y la cosmovisión andina ha sido 
objeto de crecientes investigaciones lingüísticas. Por lo que dentro de 
este marco teórico se examinan las perspectivas fundamentales que 
sustentan el estudio de las canciones quechuas como expresiones de 
conciencia ecológica y cultural. 

El lenguaje registra la historia de las relaciones de la comunidad 
con su territorio.  Según Arratia (2023) la lengua quechua tiene un 
conocimiento etnoecológico, es decir, hay una estrecha relación entre 
la biodiversidad, la cultura y la lengua quechua y se considera a la 
lengua como repositorio del conocimiento ecológico tradicional. Por 
su parte, Grillo (1991) afirma que el lenguaje juega un papel muy 
importante en la construcción de la cultura andina, describiendo 
al lenguaje andino como simbólico, el cual está relacionado con la 
naturaleza, en contraste con el lenguaje occidental moderno que está 
basado en una lógica lineal y abstracta. Así mismo, existe una ecología 
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profunda en la lengua quechua Arratia (2019), en las que se identifican 
cuatro conceptos fundamentales de la ecología profunda que hay en la 
lengua quechua: la concepción de la naturaleza como un ente vivo, la 
simbiosis sociedad- humanidad, la ciclicidad regenerativa de la vida 
y la bioética en las relaciones sociedad-naturaleza. Estos conceptos 
planteados demuestran una visión holística del mundo, en el que la 
humanidad, la naturaleza y las deidades forman una comunidad viva 
e interconectada.   

La cosmovisión andina es una forma de pensamiento integrador, 
donde todo está interconectado, mediante la ritualidad y simbología, 
este pensamiento se centra en la relación del hombre con la naturaleza 
como ser vivo dotado de espíritu (Rocha F, 1990). Por lo tanto, esta 
visión no considera a la naturaleza como una fuente de recursos, sino 
un ente vivo con derechos y con el que se establecen relaciones de 
reciprocidad, a lo que se puede describir como una percepción agro-
céntrica (Grillo Fernandez, 1990) en donde todas las facetas de la 
vida social son organizadas en torno a las actividades agropecuarias.  
Retomando la relación hombre -naturaleza en la cultura andina, 
esta media por las actitudes y creencias espirituales que se tienen. 
Por ejemplo, los animales pueden cumplir funciones de mensajeros, 
transmitiendo mensajes ambientales a través de sus comportamientos 
(Cayón Armelia, 1971). 

Las canciones quechuas no son solo expresiones artísticas, 
son el reflejo de la identidad y las preocupaciones de la comunidad 
campesina. Gálvez Astorayme (1998) señala que las canciones 
reflejan la vida, los sentimientos, las inquietudes de los campesinos, 
incluyendo los impactos de fenómenos externos, ya sea en su forma 
de vida como también en la conservación de su identidad cultural. Por 
otra parte, Lienhard (2005) profundiza en esta idea, destacando como 
la música tradicional puede revelar la interconexión entre lengua 
quechua y cultura andina a través de las estructuras gramaticales y 
los paralelismos sintácticos de sus canciones. Por su parte, Altamirano 
Flores (2023) enfatiza que las canciones quechuas para expresar 
conceptos y sentimientos más allá de lo literal utilizan el símbolo. Es 
decir, símbolos como la mariposa, el toro, el árbol o el río se utilizan 
para vincular la identidad y resistencia social de las comunidades 
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indígenas, obviamente arraigados en su cosmovisión y transmitiendo 
sus valores, creencias y experiencias. 

4. Resultados 
4.1. Mensajes de reflexión 
Es muy importante tomar en cuenta las fechas de las publicaciones 

de las canciones que la autora realiza puesto que nos ayudan a 
comprender el tipo de mensajes que fomentan estas canciones.  La 
cantante comparte estas publicaciones en fechas próximas al 22 de 
abril, día en el que se recuerda el Día internacional de la Madre Tierra, 
un claro ejemplo es: Pachamamata Jampiykusun (2016) [sanaremos a 
la Madre Tierra], Wiñay Llaqta (2019) [Pueblo eterno] y Pacha Mama 
T’ikanchasun (2022) [Adornemos a la madre Tierra] compartidas 
en el mes de abril y acompañadas por mensajes de reflexión y 
concientización por parte de la cantante.  

4.1.1. El sufrimiento de la tierra

 Las canciones de Luzmila Carpio revelan una profunda percepción 
del sufrimiento de la Madre Tierra, reflejan consciencia de la crisis 
ambiental por la que se está atravesando. Esto se reconoce en la 
canción Pacha mama, Jallp’a mama. May sumaq mama kanki (2021) 
en la repetición de la palabra nananiy [su dolor], identifica la aflicción 
y sufrimiento de la Madre Tierra. Además de reconocernos como 
los infractores ecológicos con la expresión Ay nanaykuchinchis [te 
lastimamos], esto se reafirma en la reflexión de sus canciones con las 
siguientes preguntas: ¿Por qué estamos olvidando respetar y querer a 
la madre tierra? ¿Por qué le infringimos este dolor? 
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Tabla 1
El sufrimiento de la Tierra

*1Canción: Pacha mama, Jallp’a 
mama. May sumaq mama kanki

*2Canción: Pachamamata Jampiykusun

Ay nanaykuchinchis 

Ay nanan nananiy 

Janpiykusun, Janpiykusun (est.4)

          Amaña khullay qaychu 

          Llakikuyku qanmanta 

          Nanachisusqaykumanta 

          Ma qawasusqaykumanta (est.2)
          Oh, te lastimamos,

          Ah, su dolor

          Te curaremos, te cuidaremos. 
(est.4)

   Traducción aproximada de la autora 
[sic]

          Ya no estés tan triste

          Tenemos mucha pena, 

          Tanto te hemos herido, 

           poco te hemos cuidado (est.2)

   Traducción aproximada de la autora [sic]

Nota. Letras tomadas de (Carpio, Pacha mama, Jallp’a mama. May sumaq mama 
kanki, 2021) y (Carpio, Pachamamata Jampiykusun, 2016)  *1Análisis de la cuarta 

estrofa de la canción Pacha mama, Jallp’a mama. May sumaq mama kanki *2 Análisis 
de la segunda estrofa de la canción Pachamamata Jampiykusun. 

4. 1. 2.  Cuidado de la naturaleza
El cuidado de la naturaleza es uno de los mensajes más 

recurrentes en las diferentes canciones de esta artista, ya sea de una 
manera explícita o implícita. Por ejemplo, en la canción Pachamama 
Jampiykusun (2016) se reconoce el poco cuidado que tenemos a la 
Madre Tierra. Así también en el tema Pacha mama, Jallp’a mama. May 
sumaq mama kanki (2021) se la realiza de una manera más directa a 
través de la última reflexión de la autora “Pachamama, Madre tierra 
/ Noble corazón... Mi diosa generosa ¿Por qué? Por qué siempre. 
Estamos olvidando; respetarla, quererla. A madre Tierra. //Meditemos 
hermanos // El respeto, el cuidarla, A madre tierra //Meditemos 
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hermanos//” (Carpio, 2021, 2:06 [sic]). Así también de una manera 
más sutil en los casos de las canciones: Ch’uwa yaku kausaypuni (2015) 
y Chillchi parita (2019), aunque de una forma más poética se reconoce 
la importancia del agua, la lluvia, entre otros elementos vitales para 
vivir.

Tabla 2 
El Cuidado a la Naturaleza 

*1 Canción: Pachamamata Jampiykusun
Amaña khullay qaychu

Llakikuyku qanmanta 

Nanachisusqaykumanta 

Ma qawasusqaykumanta (2)

Letra de la canción 

Llakikuyku qam manta 

Jinataq ñuqaykumanta 

Ma qawasusqaykumanta (3)

Letra de la canción
ya no estés tan triste

Tenemos mucha pena,

Tanto te hemos herido,

poco te hemos cuidado (2)

Traducción aproximada de la autora 
[sic]

Nos afligimos por ti

Así también de nosotros

Por no haberte cuidado (3)

Traducción aproximada de la autora [sic]

Nota: Letras tomadas de (Carpio, Pachamamata Jampiykusun , 2016)  *1 Análisis de 
la 2da y 3ra estrofa de la canción Pachamamata Jampiykusun

Como muestra la Tabla 2, el cuidado a la naturaleza es un mensaje 
de reflexión que busca crear conciencia de nuestros actos. El descuido 
y la agresión a la Madre Tierra en la siguiente afirmación: Amaña 
khullay qaychu, Llakikuyku qanmanta, Nanachisusqay kumanta Ma 
qawasusqaykumanta en la que se reconoce a la Madre tierra como un 
ser vivo con sentimientos y que sufre por nuestros actos antiecológicos, 
el descuido a la naturaleza. En la canción Chuwa yaku se puede ver la 
profunda relación entre el cuidado de la naturaleza y la salud humana. 
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La expresión /Ch'uwa yakitu may kawsaypuni, mana saqra unquy 
kananpaq [el agua pura (limpia) es vida para que no haya enfermedad 
maligna] incentiva a cuidar el agua para tener una vida saludable.

4.1.3. Valoración de la naturaleza como un ente vivo

De acuerdo a la cosmovisión andina, la tierra es como una madre, 
un ente vivo. En consecuencia, la valoración de la tierra como una 
madre se manifiesta por la concepción de la naturaleza como un ente 
vivo. Ya que, en la cosmovisión andina, la tierra, las deidades, los 
animales y la naturaleza son entes vivos como cualquier ser humano. 
Arratia (2019) señala a las deidades protectoras de la comunidad 
como padres y madres, ya que no son vistas como seres superiores, 
porque al igual que los humanos necesitan ser alimentadas y cuidadas, 
estableciéndose una relación de interdependencia y equilibrio. 

Tabla 3
 La Madre Tierra

*1 Canción: Pachamamata Jampiykusun
Pachamama mamay
May qamta munakuyku
Pachamama mamay (est.1)

Letra de la canción

Amaña khullay qaychu
Llakikuyku qanmanta 
Nanachisusqaykumanta 
Ma qawasusqaykumanta (est.2)

Letra de la canción

Pachamama, dulce madre,
te queremos tanto
Pachamama, dulce madre, (est.1)
Traducción aproximada

Traducción aproximada de la autora [sic]

ya no estés tan triste
Tenemos mucha pena,
Tanto te hemos herido,
poco te hemos cuidado (est.2)

Traducción aproximada de la autora [sic]

Nota. Letras tomadas de (Carpio, Pachamamata Jampiykusun , 2016) *1 Análisis de la 
1er y 2da estrofa de la canción Pachamama Jampiykusun.  
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Como se ve en la Tabla 3, la expresión “Mamay” [Mi madre], ilustra 
a la Tierra como nuestra madre, expresa un profundo vínculo afectivo 
que se refleja en la música y en la repetición constante de “Pachamama 
mamay”. Esta forma de referirse a la tierra es una creencia fundamental 
que los pueblos andinos tienen a la Pachamama, un ente consciente 
y vivo capaz de interactuar recíprocamente con todos sus hijos, los 
seres vivos. Esta interacción es recíproca y consiste en que la tierra 
brinda alimentos y cobijo.  El ser humano como agradecimiento realiza 
rituales brindándole respeto y cuidado.  

4.1.3.1. Los animales, mensajeros de la naturaleza
Las aves son consideradas como mensajeros de la naturaleza. 

La cosmovisión andina considera a las aves como mensajeros, en 
muchas de las leyendas, poesías entre otros textos se perciben a los 
animales como mediadores de la naturaleza. Es decir, las conductas 
de los animales son indicadores climáticos, como el canto del zorro o 
la aparición de ciertos insectos pueden pronosticar la llegada de las 
lluvias. De acuerdo a Cayón, (1971) los animales transmiten mensajes a 
través de sus comportamientos. En la canción Ch'uwa Yaku Kawsaypuni 
(2015) las aves a través de sus cantos piden a las divinidades la lluvia 
intercediendo ante las sequías. 

Tabla 4 
Los animales mensajeros de la naturaleza 

Canción: Ch'uwa Yaku Kawsaypuni
//Chiwanku chiwankituy para yakuta mañamuy // (1)

//Chulluchiy nispa chulluchiy nispa takirikuspa mañamuy// (2)

Letra de la canción 
//Pájaro pajarito mío, ve a pedir agua de lluvia // (1)

//Trinando, trinando, cantando ve a pedir// (2)

Traducción aproximada de la autora [sic]
Nota. letra tomada de (Carpio, Ch'uwa Yaku Kawasaypuni, 2015)
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Como se puede ver en la tabla: chiwanku chiwankituy, para yakuta 
mañamuy// //Chulluchiy nispa chulluchiy nispa takirikuspa mañamuy// 
[Ave avecita mía ve a pedir agua de lluvia, trinando trinando, cantando 
ve a pedir] En este sentido, se puede decir que las aves, además de ser 
mensajeros de los pronósticos climáticos, también pueden interceden 
a la Pachamama para que brinden agua, demostrando nuevamente 
la reciprocidad que hay entre los seres vivos de la naturaleza, ya que 
cada uno cumple un rol dentro del ecosistema. Creando así un vínculo 
de respeto hacia estas.  

 4.2. Mensajes de acción 

4.2.1. Llamada de acción al cuidado ambiental

Muchas de las canciones analizadas incluyen el llamado a la 
acción, es decir, instan a las personas a actuar sobre su relación con la 
naturaleza y tomar medidas para protegerla.   La canción Pachamama 
Jampiykkusun (2016) [Curaremos a la Madre Tierra] insta a cuidar a 
la Madre Tierra.  Con la expresión Amaña khuyay kaychu Pachamama 
mamay [ya no estés tan triste, Pachamama dulce madre] se reconoce 
el sufrimiento de nuestra Madre Tierra debido a la degradación 
ambiental y explotación de su flora y fauna.  Y con el enunciado 
Kunan jampikususqayku ay mamita Khullawayku [Ahora te curaremos, 
compadécenos dulce madre] muestra el compromiso de acción 
para reparar el daño causado a la naturaleza. Así mismo refuerza la 
reciprocidad con la palabra compadécenos que también demuestra 
una interdependencia.  
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Tabla 5 
Cuidado Ambiental

*1 Canción: Pachamamata Jampiykusun *2 Canción:  Wiphay Pachamama
Pachamama mamay 
 Amaña khuyay kaychu 
Pachamama mamay 
Anchata nanachisuyku
Pachamama mamay 
Kunan jampikususqayku
Ay mamita khullawayku (est.6)

Letra de la canción 

…Pachamamata jark’asumpuni
Wiñaykamapuni
Tukuy munakuyninchikwanpuni
Wiñaykamapuni!!!! (est.2)

Letra de la canción 

Pachamama, dulce madre,
ya no estés tan triste
Pachamama, dulce madre,
Tanto te hemos lastimado
Pachamama, dulce madre,
Ahora te curaremos 
Compadécenos, dulce madre. (est.6) 

 Traducción aproximada de la autora [sic]

…Cuidaremos a nuestra Madre 
Tierra
Por toda la eternidad! 
Con todo nuestro cariño,
¡Por toda la eternidad! (est.2)

Traducción aproximada de la autora 
[sic] 

Nota. Letras recopiladas de: (Carpio, Pachamamata Jampiykusun , 2016) (Carpio, 
Wiphay Pachamama - El despertar de los pueblos, 2019) *1 Análisis de la sexta 
estrofa de la canción Pachamamata Jampiykusun*2 Análisis de la segunda estrofa de 
la canción Wiphay Pachamama

En la canción de Whipay Pachamama (2019) [El despertar de los 
pueblos] muestra el compromiso de cuidar a nuestra Madre Tierra, pero 
no un compromiso pasajero sino como dice la cantante Pachamamata 
jark´asumpuni Wiñaykamapuni [Cuidaremos (protegeremos) a nuestra 
Madre Tierra por toda la eternidad]. 

3.1.2. Mensajes de convivencia con la naturaleza

 En las canciones Wiñay Llaqta y Pacha Mama T’ikanchasun 
muestra la convivencia con la naturaleza de manera armoniosa. 
En la primera con el enunciado Wayrawan tusuyku, Pachallanpi 
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khuskachasqa, Pachamamap ñisqullampi [vivimos en la cima de las 
montañas y bailamos con el viento] muestra la libertad y cercanía con 
el entorno, un equilibrio y armonía que concibe al hombre como parte 
integral de la naturaleza y no como un ser superior a ella.  

Tabla 6 
Convivencia con la Naturaleza 

*1 Canción: Wiñay Llaqta *2 Canción: Pacha Mama T’ikanchasun
//Jalasa wayrampi //

Tantachaw jakañasampi

Pachamama uraqiparu,

Urqu patapi kawsayku

Wayrawan tusuyku (3)

Pachallanpi khuskachasqa

Pachamamap ñisqullampi (est. 4)

Letra de la canción 

 Wiñay manakuyninchiswan 

Urqu wayq’u tikaringa

//Jinamanta yachasunchis 

Pachamama kusyninta//(est.4)

 

Letra de la canción 

Vivimos en la cima de las montañas

Y bailamos con el viento

Siempre juntos, reunidos (est.3)

En el lugar que la Madre Tierra 

nos ha asignado. (4)

Traducción aproximada de la autora 
[sic]

Con nuestro amor eterno

Florecerán cerros y quebradas, 

Así sabremos que…

Madre tierra está contenta (est.4)

Traducción aproximada de la autora [sic]

Nota. Letra tomada de (Carpio, Wiñay LLaqta, 2019) (Carpio, Pacha Mamata 
T'ikanchasun - Adornemos a Pachamama, 2022) *1 Análisis de la 3er y 4ta estrofa 
de la canción Wiñay Llaqta   *2 Análisis de la 4ta estrofa de la canción Pacha Mama 
T’ikanchasun. 
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En el siguiente verso, Wiñay manakuyninchiswan, Urqu wayq’u 
tikaringa [Con nuestro amor eterno florecerán cerros y quebradas] 
muestra un vínculo indisoluble hacia la Madre Tierra, y sentimiento 
profundo basado en el amor y el cuidado. Tomando en cuenta la 
reciprocidad entre la naturaleza y los seres vivos. Reafirmando una 
vez más la relación de reciprocidad en la que los seres vivos brindan 
amor y cuidado a Madre Tierra y esta a su vez los recompensa con la 
abundancia y el bienestar. 

4.2. 3. Respeto a la biodiversidad
En la canción “Tarpuricusun sarata” se muestra una conexión 

entre la comunidad andina y la naturaleza. Esta relación no se basa en la 
explotación, en el que se ve a la naturaleza como recurso, sino más bien 
en un vínculo de reciprocidad y respeto. En esta canción el acto de plantar 
maíz no solo se ve como una actividad agrícola sino como un ritual que 
une a la comunidad con la tierra. Además, al mencionar diferentes tipos de 
maíz y la elaboración de la chicha implican una celebración de la diversidad 
productiva, reflejando un conocimiento profundo de las variedades de 
cultivos y su importancia en la vida comunitaria.  Como la misma autora 
se pronuncia en la descripción de la publicación en facebook  “Con este 
video buscamos recordar nuestra conexión con la tierra y los alimentos 
que nos da y la amenaza que disfrazan de "ciencia" y de "progreso" para 
imponer una industria de los #OGMs muy depredadora.”  (Carpio, 2020).

4. 3. Mensajes de agradecimiento 
 Las canciones expresan agradecimiento hacia la naturaleza por 

su protección y cuidado, por los frutos que nos ofrece, reconociendo 
la generosidad y la vida que nos brinda. En la cultura andina se 
realiza el k´oar, un ritual de agradecimiento y de reciprocidad hacia la 
Pachamama. Sin embargo, se podría poner en duda en la actualidad ya 
que se han reconfigurado estas prácticas culturales, ante el hecho que 
solo los mercaderes lo realizan ya no agradeciendo a la Pachamama, si 
no al dinero y con la finalidad de obtener más. Por otra parte, la Ch’alla 
en muchas de las festividades. Acto que implica verter un poco de 
chicha a la tierra para que la beba. Así también en épocas de carnavales 
se la decora con mistura y serpentina, a los animales se les pinta y 
pone listones de colores como se evidencia en los versos: Apamuy 



Florencia Sánchez Albares

-124-

ñanitay Serpentinasta, Misturaswan qhallaykusun Pacha Mamaman 
[Hermanita pásame las serpentinas. Echemos las misturas a la madre 
tierra.] celebrando junto con ella y agradeciéndole “muyurispa, 
muyurispa wawitay” frase que se dice cuando estás festejando y 
bailando en agradecimiento por la reciprocidad de la Pachamama. Un 
agradecimiento sincero y con todo el corazón. 

Tabla 7
Agradecimientos a la pachamama 

*1 Canción: Pacha Mama T’ikanchasun  *2 Canción: Pacha mama, Jallp’a mama. 
May sumaq mama kanki

//Pachamama sumaq mama
Puquyniyqita quwayku// 
//Nuqaykutaq khuskachasqa 
Kusisqa takirichqayku// (1)
Apamuy ñanitay Serpentinasta
Misturaswan qhallaykusun Pacha Ma-

maman 
Muyurispa. Muyurispa wawitay. (5)

Letra de la canción

Pachamama Jallp’a mama
May sumaq mama 
Tukuy sunqu munakuyku (1)

Pacha mama, Jallp’a mama
May sumaq mama
Pachi pachi nimuyku (2)

Letra de la canción
Madre tierra Madre buena 
Tú que nos ofreces tus frutos
Nosotros juntos siempre
Muy contentos te cantaremos (1)
Hermanita pásame las serpentinas,
Echemos las misturas a la madre tierra,
Dando vueltas, dando vueltas hijos de la 

tierra. (5)
Traducción aproximada de la autora 

[sic]

Pachamama, Madre Tierra 
Que gran Madre,
De todo corazón te queremos. (1)

Pachamama, Madre tierra 
Que gran madre eres
Gracias, gracias te damos. (2)
Traducción aproximada de la autora [sic]

Nota. Letra tomada de (Carpio, Pacha mama, Jallp’a mama. May sumaq mama kanki, 
2021) (Carpio, Pacha Mamata T'ikanchasun - Adornemos a Pachamama, 2022) *1 
Análisis de la 1ra y 5ta estrofa de la canción pacha Mama T’ikanchasun  *2 Análisis de 
la 1ra y 2da  estrofa de la canción Pacha mama, Jallp’a mama. May sumaq mama kanki.  
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4. Discusión
Tomando en cuenta el desastre ambiental que está atravesando 

toda la población. Sudamérica está bajo el fuego, la Amazonía está 
siendo aniquilada. La gente es consciente de esta problemática al salir 
de casa y respirar el aire lleno de humo, las comunidades que no se 
pueden ver a la distancia, animales que huyen de sus hogares y otros 
que mueren en ellos, los árboles y la vida silvestre hecha cenizas y 
tendida en el suelo.                   

 La mentalidad de una población antropocéntrica con las ideas, 
las conductas y las leyes en las que se prioriza la economía ha dejado 
de lado esta percepción de la cosmovisión andina, el respeto hacia la 
Madre Tierra y a todo lo que nos rodea.  Los incendios están acabando 
con el pulmón de Latinoamérica que brinda el 20 % de oxígeno a 
todo el mundo. Pero no solo el bosque está siendo aniquilado sino 
también los animales. Toda la biodiversidad de la flora y la fauna. 
Ante el desastre que estamos provocando con la inconsciencia, el 
descuido y desinterés que se ha estado mostrando. ¿Qué es lo que 
estamos haciendo con la Madre Tierra? ¿Se endureció nuestro corazón 
ante estos hechos? ¿La influencia del pensamiento occidental nos da 
el poder de decidir y abandonar nuestras raíces y sacar el título de 
indígenas con mentalidad occidental y de poder utilizarla cuando nos 
conviene?  Ya no respetamos este ciclo de reciprocidad hacia la Madre 
Tierra, ya no accedemos al conocimiento natural que nos brinda la 
biodiversidad de la flora y la fauna. La relación entre la humanidad y 
la naturaleza se ha roto y prueba de ello es la explotación y el desastre 
natural que hemos causado, pero ¿Cómo podemos remediar este daño 
hacia nuestro entorno? 

Una educación ambiental es urgente y puede ayudar a combatir 
el daño hacia la naturaleza. Las canciones de Luzmila Carpio pueden 
brindar un activismo cultural y ambiental a las nuevas generaciones 
bajo la perspectiva de sensibilización, valoración y cuidado del medio 
ambiente.  En este estudio se encontró que las canciones de Luzmila 
Carpio brindan mensajes que pueden combatir el pensamiento 
antropocentrista y lograr el cuidado y preservación de la Madre 
Tierra, reafirmando que la música es la representación y reflejo de las 
preocupaciones de la sociedad planteado por Gálvez Astorayme (1998). 
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Pero esta música no solo es una representación de las preocupaciones 
sino también un instrumento para el activismo ecológico, ya que 
muestra la interconexión que hay con la naturaleza y a través de ellas 
se puede llegar a desarrollar una conciencia ecológica amigable con el 
entorno. 

Esto se evidencia con las expresiones Llakikuyku qam manta [nos 
preocupamos por ti], Ma qawasusqaykumanta [por no haberte cuidado], 
Kay nanasqa kachkan Pachamama mamay [Esta dolida o sufriendo 
Madre tierra, Mi madre], Anchata nanachisuyku [Te hemos lastimado 
mucho] en los mensajes de reflexión para una concientización de que 
la Madre Tierra es un ente vivo que sufre y que siente, y no verla, así 
como una fuente de recursos a la que debemos explotar hasta acabarla. 
Así mismo, las actitudes que tenemos a ella tienen repercusiones en el 
trato que nos da, el efecto es el cambio climático y las sequías ante 
la ausencia de lluvias. Así también, expresiones como Janpiykusun 
Pachamamata [vamos a curar- cuidar), Kunan jampikususqayku 
[Ahora vamos a curarlo- cuidarlo], Ay mamita khullawayku [Ay mamita 
compadécenos] en los mensajes de acción para el cuidado ambiental 
que debemos interiorizar para un cambio de actitud, cuidar lo que nos 
queda y empezar a reforestar para combatir la inconsciencia ecológica 
en la humanidad.  

Estos resultados evidencian que los mensajes ecológicos en las 
canciones de Luzmila Carpio tienen potencial para ser utilizados 
como materiales educativos para una educación ecológica.  Por otra 
parte, si bien este estudio se centró en el mensaje, no se pudo dejar 
de lado al emisor de estas canciones, pero se descuidó a la población 
que los escucha.  Se sabe que la mayoría de la población, incluyendo 
la comunidad andina contamina y no se queda exenta ante esta 
problemática. Por lo que es crucial entender cómo la comunidad 
originaria responde a este fenómeno de los mensajes ecológicos en 
las canciones de Luzmila Carpio, ya que son consumidores directos en 
cuanto a la comprensión de la lengua. Además de identificarse y ser 
parte de la cultura. Otra de las limitaciones, que se pudo evidenciar 
en la realización de esta investigación es el alcance de esta música. 
¿Quiénes la escuchan? ¿Cómo responden a estas canciones? ¿Cuál es 
el alcance que tienen? ¿Qué tanto influyen los elementos paratextuales 
en la interpretación y comprensión de estos mensajes ecológicos? ya 
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sea en un oyente quechua como para alguien que no sepa esta lengua. 
Interrogantes que surgieron mientras se realizaba el análisis de estos 
mensajes ecológicos y que pueden servir para realizar y continuar 
investigando desde la perspectiva del oyente. 

5. Conclusiones 
Este estudio exploró estos mensajes ecológicos que brindan las 

canciones quechuas de Luzmila Carpio identificando las temáticas 
medioambientales y describiendo los mensajes ecológicos a partir 
de las palabras, expresiones y contenido concretos que la autora 
brindaba en sus canciones así mismo se tomó en cuenta las fechas y 
la descripción de las publicaciones. Dentro las temáticas ambientales 
se encuentran: la concientización de la situación ambiental, el cuidado 
a la naturaleza, la valoración, la biodiversidad, y la gratitud que 
debemos tener con ella. Estas temáticas fueron distribuidas por el tipo 
de mensaje si son de reflexión, de acción y agradecimiento. 

En conclusión, estos contenidos ecológicos abordados por Luzmila 
Carpio son potencial material didácticos para fomentar la conciencia 
ecológica, pues muestra el valor y cuidado que se debe con el medio 
ambiente, con todo lo que nos rodea. Poder ver a la Pachamama como 
una madre que nos brinda un sustento de vida puede cambiar el 
pensamiento antropocentrista de agresión y explotación.  Promover 
actitudes de cuidado a la Madre Tierra. Ahora es el momento del 
“Jampiykusun” un término que implica colectividad no es “cuiden” si 
no un “vamos a cuidar la” o de acuerdo a la situación un “vamos a curar 
la” porque reconocemos su valor como un ente vivo, reconocemos que 
somos seres que debemos honrar el ecosistema y respetar a cada ser 
que forma parte de ella. Y esta actitud de cambio se ve reflejada en la 
forma de vida con la naturaleza, como dice “Pachallanpi khuskachasqa, 
Pachamamap ñisqullampi” siempre juntos con y reunidos en armonía 
y respeto.   
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