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RETERRITORIALIZACION

ultimos 506 afos; que inicid con el desembarco
de los invasores europeos en las costas de

Y AP ROX'MAC'ON A UNA Cem Anahuac. Han transcurrido 503 afios des-

ONTOLOGIA COMUNAL
AYUUJK

Damian Gallardo Martinez’

gallardotumayuujk@gmail.com

| siguiente escrito es un acercamiento

critico a la memoria auto-construida

de nuestro pueblo ayuujk (mixes),

quienes nos hemos reivindicado co-
mo “los jamas conquistados”, mito que la mo-
dernidad acabd convirtiendo en un slogan fol-
clérico. La importancia de explorar un pequeio
aspecto de los impactos de la conquista y colo-
nizacion de nuestro pueblo es importante, por-
que desde el reconocimiento de nuestra condi-
cion de pueblos conquistados podemos reconfi-
gurar con mayor certeza las vias de recupera-
cion de nuestra identidad profunda.

Este reconocernos como pueblos despo-
jados de distintos territorios nos obliga a la bus-
queda de un reencuentro con la interpretacion
primigenia que hicieron nuestros abuelos del
mundo que habitaron y nos heredaron a través
de la lengua florida (Ayuujk), palabras con las
que nombraron la realidad, su vision césmica y
sus luchas. En este sentido es necesario re-
construir nuestras visiones propias, reinterpre-
tar desde lo nuestro la realidad actual y hacer
nuevos andares que reafirmen que no puede
existir un camino descolonizador sin reterritoria-
lizacion.

LA PERDIDA DEL CORAZON DEL CIELO

Los ayuujk jad’y (pueblo mixe) somos actual-
mente en la republica mexicana uno de los 68
pueblos originarios? sobrevivientes a la coloni-
zacion y exterminio continuo, padecido en los

de la caida de Tenochtitlan la capital Nahua y
en todo este tiempo hemos afrontado una suce-
sion de procesos de lucha y resistencia de
nuestros pueblos por mantener vivas: lenguas,
vision cosmica, saberes, organizacion comuni-
taria y territorios. No siempre hemos consegui-
do mantenernos integros, tenemos rupturas,
desgarres, vacios; sin embargo, seguimos pug-
nando por la revitalizacion, re-invencion, resig-
nificacion y re-existencia de nuestros pueblos,
lo cual constituye otras formas de continuidad
de lo que en nuestra lengua ayuujk llamamos
“4jtén” (ser-estar) en este tiempo y espacio.

El impacto de la invasién europea, la co-
lonizacion y neocolonialismo han sido brutales
para nuestros pueblos, situacion compartida en
toda Abya Yala. Junto al genocidio por guerra,
hambruna y epidemias vino el despojo de terri-
torios, invalidacién de nuestros saberes, episte-
micidio que nuestros abuelos expresaron como
la muerte del sol y la luna, la flor y el canto. Los
pueblos ayuujk-o’de put (mixe-zoques) quienes
otrora habitdbamos extensos territorios de los
actuales Estados de Veracruz, Chiapas, Tabas-
co y Oaxaca, hoy dia habitamos territorios frag-
mentados. El grueso de los ayuujk jad’y (mixes)
habitamos el nudo montafioso del Cempoalté-
petl con 3389 metros sobre el nivel del mar,
ubicado en la sierra norte y la planicie situada
en la zona norte del istmo de Oaxaca agrupa-
dos en 19 municipios, con aproximadamente
139,760 hablantes de la lengua ayuujk (Trad.
Lengua de las montafias, bosques ancestrales
o lengua florida). En este territorio hemos tejido
nuestras raices y memoria.’

Histéricamente la naciéon ayuujk tuvo
confrontas con diversos pueblos por defender
su territorio, en la época prehispanica enfrenta-
mos diversos momentos al ejército azteca
(1479), posteriormente a la coalicién zapoteco-
mixteco (1510) y finalmente contra los espario-
les coaligados con los pueblos sometidos al po-
der colonial tras la caida de Tenochtitlan
(zapotecos, aztecas y tlaxcaltecas), ingresaron
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a nuestro territorio en 1526. Debido a la acci-
dentada orografia y la resistencia de los ayuujk
ja@’y (pueblo mixe) las diversas incursiones mi-
litares espanolas fueron fallidas a pesar de las
grandes atrocidades cometidas en contra del
pueblo ayuujk; de manera reciproca encontra-
ron una aguerrida defensa; muestra de ello es
el episodio que relata el cronista espanol Anto-
nio Herrera en “Historia general de los hechos
de los castellanos en las islas y tierra firme del
mar océano que llaman Indias occidenta-
les” (1601), Imprenta Real, en donde da cons-
tancia de la rebelion del sefior de Mixistlan
(comunidad ayuujk) y la firmeza de los guerre-
ros que le acompafaban en su resistencia con-
tra los invasores:

El sefior de Magitlan [actual Mixistlan], que es cabe-

cera de los Miges, se rebelé y maté a ciertos cristia-

nos, e indios zapotecas; y habiendo despoblado el

lugar, andaba haciendo dafo por la Tierra; seguian-
le el capitan Gaspar Pacheco, con sus castellanos e in-
dios amigos, y prendio, acaso, a un Mige, esclavo del
Sefior, a quien habia enviado por espia, a ver qué ha-
cian los cristianos; y habiendo confesado, que se habia
hallado en la muerte de ciertos cristianos, y que andaba
con el Sefior, sirviéndole en los dafios que hacia, le hizo
su proceso, y le condendé a muerte: y sacando los perros,
el capitan Gaspar Pacheco le ofrecioé de darle la vida, y
tenerle consigo, si le decia a donde estaba el sefor, por-
que su intento no era sino atajar dafios a los castellanos;
y a los indios de la Tierra. Respondié que no lo diria, que
hiciese los que quisiese; y después de muchas amones-
taciones, y promesas, que no aprovecharon, mandé, que
le echasen a los perros, los cuales llegaron, y le asieron
de los molledos de los brazos, y de las piernas; el Indio,
sin quejarse, volvia hablar a los perros, mirando alos
unos, y a los otros; deciales: Oatacanes, que significa
bravos, comed bien, que asi me pintaran a mi en el cue-
ro del Tigre, y quedaré pintado por hombre bueno, y va-
liente, que no descubri a mi sefor. Y con gran animo
hablando, le despedazaron, y le comieron: y si los ahor-
caban, no se les daba nada, porque decian, que dor-
mian, y que, durmiendo, se iban a bailar a la otra vida; y
al fin, el temor de los perros hizo venir de paz a toda
aquella tierra, tan feroz guerrera, y enemiga del Linage
Humano, y comedora de carne humana” (libro IX, Cao
VII, p. 186-188).*

La dificultad, costo e ineficacia de la empresa
militar por si sola modificd las estrategias de

dominacion, optando por la accion combinada
de lo militar y la evangelizacion a través de los
Frailes dominicos en 1529; circunstancia que
permiti6 ciertos margenes de resistencia
“pacifica” que de alguna manera posibilitaron la
conservacion de diversos elementos de la vi-
sion cosmica de los pueblos Ayuujk que actual-
mente continuamos practicando; los aspectos
de nuestra espiritualidad ancestral vinculada se
manifiestan a través del respeto a la madre tie-
rra y fuerzas de la naturaleza; asi como el cui-
dado del territorio y los bienes comunes.

Cuando los invasores europeos llegaron
a nuestros territorios, encontraron civilizaciones
hechas y derechas, sociedades complejamente
organizadas con una estructura econémica, po-
litica, administrativa bien definidas; cultural-
mente avanzadas, con una conceptualizacion
profunda del espacio-tiempo-movimiento distin-
tos a la maniquea nocion judeocristiana, con un
registro espacio-temporal matematicamente
exactos. Eramos sociedades con una explica-
cion propia de su ser y estar en el universo,
coherentes con el desarrollo historico social
contextual y un constructo ético, moral y espiri-
tual particulares.

La conquista espiritual llamada por los
invasores como “arte de las artes” constituyo
una ingenieria de dominacion fundada en la lar-
ga tradicién cristiana venida desde Roma pa-
sando por Europa de lucha contra los paganos,
encaminada a extirpar la idolatria. (Florescano,
2001, p.175), en palabras llanas constituyo la
manera sistematica de desmontar, desvirtuar,
tras valorar, borrar, destruir la vision césmica y
espiritual de nuestros pueblos e imponer las
suyas a través de distintas formas de violencia
combinadas con la armada. Sin duda una de
las rupturas mas violentas fue la supresién de
los calendarios solares y rituales ancestrales de
nuestros pueblos (muerte del sol y la luna),
sustituyéndoles por festividades y efemérides
cristianas.

Un ejemplo de este proceso de domina-
cion hacia el pueblo ayuujk constituy6 la impo-
sicion de nuevos conceptos y practicas religio-
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sas; entre ellas, la construccion de la nocion del
diablo o demonio como encarnacién del mal.
Antes de la conquista espiritual nuestros pue-
blos desconocian la figura y nocion del diablo,
de dios y pecado; no por ello éramos inciviliza-
dos, también teniamos un entramado de valo-
res y un concepto construido del bien y el mal,
lo correcto e incorrecto; nuestros abuelos eran
sumamente conocedores de las debilidades y
virtudes humanas.

Para los ayuujk ja’ay el mal no era repre-
sentado a través de una figura especifica; el
concepto del mal estaba asociado con una
energia que se manifestaba a través de una
accion concreta, por eso al mal se le llamo:
winé’émpé-jatyu’uxpé-pa’amye’épyé
(embaucador-oscurecedor-generador de enfer-
medades), era la fuerza generadora de males
fisicos, morales y espirituales. Los actos virtuo-
SOs 0 no virtuosos se asumen con el término
patuny-wintané-tiyajtén (Trad. continuar-
sostenerse de pie-ser rectos) lo mas cercano a
este concepto es la actitud responsable ante
nuestros actos sin la carga de culpa o pecado.
La introyeccion del diablo como representacion
del mal y el pecado fue una construccion colo-
nial con el propésito de desmantelar y borrar la
memoria espiritual del pueblo ayuujk para facili-
tar el sometimiento de mentes y corazones.

Actualmente nuestras generaciones co-
lonizadas nombran al diablo en lengua materna
con el término Méj ku’. La normalizacion del tér-
mino Mé&j ku’ como sinénimo de diablo fue una
victoria en la “conquista espiritual” del pueblo
mixe, quienes alguna vez fueron considerados
‘los jamas conquistados”. La invencion del dia-
blo en el imaginario ayuujk como Méj ku’' es
una clara muestra del proceso de transvalora-
cion de conceptos y simbolos; ello refiere a un
cambio de valoracion o reinterpretacion de ele-
mentos anteriormente positivos que por violen-
cia sistematica pasaron a ser negativos. La
transmutacion de Mé&j Ku’ en demonio o diablo
inicié con la llegada de la accion evangelizado-
ra cristiana a nuestro territorio, quienes, ante la
dificultad de someternos por la via militar direc-
ta, decidieron hacerlo mediante la evangeliza-

cion epistemicida, desplazando la memoria y
saberes ancestrales a través de la sobre posi-
cion de los mitos y cosmovision judeocristiana
como unica y verdadera.

El mapa cdésmico de los antiguos ayuujk
jé’ay consistio en una conceptualizacion global
del espacio-tiempo-movimiento. La conforma-
cion del universo ayuujk esta constituido por
tres mundos: en un plano superior se encuentra
el mundo celeste (ja tsajpwiiny et), en el plano
intermedio se ubica el mundo terrenal (ja
naxwii'ny et) y en el plano inferior el inframundo
(ja jatu’'uk et- ja patkiijy et). Cada mundo esta
protegido por una entidad energética sagrada,
un guardian (no, un dios). En el mundo celeste
mora “Méj ku™ , su etimologia nos remite a: Mé&;j
(grande, superior) y ku’ (elevado, lo mas sagra-
do); a ésta presencia o fuerza se le invoca co-
mo: xémekéjxp (Trad. quien siempre esta en lo
alto), se le nombra como: ja kujajpé-kuté’ékxpé
(Trad. Sagrada luz- sagrado brillo, quien
nos alumbra y da brillo desde lo alto), también
se le denomina nému’uxpé-nikiipyé (Trad. Pro-
tege con sus alas-cubre con algo firme, quien
nos protege y cobija desde arriba); En la di-
mensioén terrenal la energia protectora es Konk
y en el inframundo Tajééw.

Ya en 1518 Bernal Diaz del Castillo en
su crénica Historia verdadera de la conquista
de la nueva Espafa publicada en 1568, hace
referencia del término Cues en una clara adap-
tacion castellana pluralizada de ku’ en alusién a
la parte mas elevada de un sitio sagrado vincu-
lado a una fuerza protectora ancestral, cito:

Un soldado que se decia Bartolomé Pardo fue a la

casa de idolos que estaba en un cerro, que ya he

dicho que le dicen cues, que es como quien dice

casa de sus dioses, y en aquella casa hall6 muchos
idolos y copal, que es como resina con que sahuman, y
cuchillos de pedernal, con que sacrificaban y retajaban, y
en un arca de madera hallé6 muchas piezas de oro, que
eran diademas y collares, y dos idolos, y otras como
cuentas vaciadizas. Y el oro lo tom¢ el soldado para si, y
los otros idolos y sacrificios los trajo para el capitan...
(cap. XVI).°
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Méj ku’ en realidad era la entidad sagrada mas
elevada para los antiguos ayuujk ja’ay, esta no-
cion de fuerza celestial y guardiana entré en
contradiccion directa con la cosmovision cristia-
na quienes también reivindicaban como mora-
da el mismo espacio para su dios YHVH, nom-
brandole “Dios de los cielos y la tierra”. Median-
te el “Santo oficio de la Inquisicién” el dios cris-
tiano fue impuesto como “Dios verdadero” y
nuestro Méj ku’ fue arrinconado como la contra-
parte negativa; asi nacio entre los ayuujk ja’ay
la nocion de Diablo (Méj ku’) y también del pe-
cado en su adopciéon ayuujk como “péky”.

A pesar de la demonizacion y proscrip-
cion de Méj ku’; nuestra lengua ayuujk persiste
en reconocerle y reivindicarle como la energia
celeste que sacraliza todos los elementos de
trascendencia para la vida comunitaria, funcio-
nando como un sello que identifica los elemen-
tos sagrados para los ayuujk ja’'ay; asi encon-
tramos la presencia del concepto ku’ a modo de
prefijo en una diversidad de palabras que deno-
tan su naturaleza sagrada y elevada, tanto
en locaciones, animales, objetos y acciones,
asi tenemos: ku-xipijy (Trad. sagrada flor del
sol, jaguar), ku-tunk/ (Trad. sagrado trabajo,
autoridad), ku-téjk-ku-jéén (Trad. sagrada casa-
sagrado fuego, guardiana del fuego, ama de
casa), ku-mpax (Trad. sagrado-sostén, lanza),
ku-kajpxpé, ku-yé€’épyé (Trad. sagrada palabra,
sagrado caminante, guia espiritual), Kku-
muuytyunk (Trad. sagrado trabajo colectivo, te-
quio), ku-tanapyé (Trad. sagrado-estar de pie,
representante), ku-pajk (Trad. sagrada semilla,
cabeza), ku-xo'ox (Trad. sagrado adorno, cha-
mizo, planta para hacer limpia y barrer), méj ku-
ujts (Trad. lo mas elevado y sagrado-planta,
ruda), ku-mejyam/Trad. A la orilla del agua sa-
grada, Agencia Lagunas).

EL catolicismo vencedor creyd aniquilar
a su enemigo al gran Ku’, ja Méj Ku’, rebelde
proscrito de los cielos. Sin embargo, mientras
el cura bendice en la blanqueada iglesia las
constrictas almas de sus feligreses; esos mis-
mos feligreses en la cima de la montafa, en las
barrancas, en la siembra, al inicio de la cose-
cha, en las veredas, en el patio de las casas,

continuan ofrendando el mezcal, tepache y
winxatsy, flores y cantos, donde el principal in-
vitado al festin de la vida y al baile es para
quien nos guia desde lo alto con su sagrada luz
y su sagrado brillo, el clandestino Méj ku’.

El proceso de dominacién inicial se
afianz6 a través de la guerra armada y su com-
binacidn con la variante espiritual que conllevo
la destruccion de la memoria espacial de nues-
tros territorios ancestrales, obligados a despla-
zamiento forzados, fundacion de nuevos pobla-
dos y creacion de demarcaciones y fronteras
administrativas coloniales dispuestas para el
saqueo de nuestros territorios. Con la destruc-
cion de la cuenta del tiempo y los calendarios
rituales, sometieron a nuestras poblaciones al
tiempo del invasor, a sus dogmas y cosmovi-
sion. La destruccion de las formas de organiza-
cion colectivas y autonomas. En este sentido,
el proceso que la academia ha dado por deno-
minar descolonizacion es un hacer que debe
asumirse como recuperacion de nuestros terri-
torios en un sentido amplio y profundo; este
proceso de reterritorializacion implica recuperar
nuestros territorios fisicos (espaciales, nuestro
cuerpo, comunidad, barrio, calle, montafas);
temporales (cuenta del tiempo, agenda y calen-
darios propios) y movimiento (organizacion,
pensamiento, saberes y movilizacion auténo-
ma).

Esta reterritorializacion es una recupera-
cion de los saberes, cosmo-cimientos de nues-
tros pueblos y debe ser un desgarramiento real
del tiempo-espacio-movimiento impuesto por
nuestros verdugos; de no intentar esta recupe-
racion estaremos condenados a ser arboles sin
raiz, apenas sostenidos por la inercia y fortale-
za de la energia de nuestros abuelos aun vivos,
sin ser capaces de edificar mundos nuevos y
caminos propios desde lo nuestro.

REPOBLAMIENTO DE NUESTRA REALI-
DAD, RETERRITORIALIZACION

Volver a nuestras nociones primarias, basicas
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es fundamental para la reconstituciéon del mun-
do de vida real, no enajenado, por ello es indis-
pensable repensar, reinterpretar el mundo y la
interaccion que establecieron nuestros ances-
tros. Es de suma importancia repensar la reali-
dad desde referencias y coordenadas propias.
En este sentido, como una respuesta a este
exterminio sistematico a nuestros pueblos des-
de hace mas de 500 afios y reivindicar la vigen-
cia de nuestras raices ancestrales, deseo expo-
ner la nocion de realidad del pueblo ayuujk des-
de una interpretacion comunal, viva y cotidia-
na.

Plantearnos: ¢ qué es la realidad? puede
resultar una pregunta desmesurada. Desde una
interpretacion comunal ayuujk, tendriamos que
buscar respuestas desde las formulaciones he-
chas en nuestra lengua originaria; portadora del
legado ontologico y epistémico de nuestro pue-
blo milenario, el cual persistente en las pala-
bras y hechos con que hombramos, recreamos
e interactuamos con el mundo existente hasta
hoy dia.

Sabemos que la mayor parte de los refe-
rentes escritos que tuvieron nuestros pueblos
fueron destruidos durante la invasion europea y
borrados de nuestras memorias colectivas me-
diante este proceso epistemicida colonial, por
ello recurro a la reinterpretacion de la oralidad
de mi lengua ayuujk viva y de las practicas co-
lectivas persistentes; referencias que sobrevi-
ven al acoso permanente de una modernidad
totalitaria que busca diluir todo lo que implique
ser portador de una memoria colectiva con un
modo distinto de sustentar la vida a contrapelo
del mundo individualista, depredador y capita-
lista.

Un primer acercamiento a la nociéon de
todo lo existente entendida como realidad para
el pueblo ayuujk, nos obliga a la comprension
de: totalidad, completitud e integralidad, conce-
bida en nuestro caso como tuki'iyé, ka'apxy,
muum; las raices de totalidad son: tu’uk/ uno;
kiiyé/ algo equilibrado sostenido con las pal-
mas de nuestras manos; por lo tanto, la reali-
dad para los antiguos ayuujk se interpretd co-

MO una presencia, un ser y estar en un tiempo
concreto donde convergen lo tangible e intangi-
ble, lo sensible y lo no sensible, lo nombrable y
lo inefable; por lo tanto, la realidad se asume
en un ser-estar indisolubles. Para conceptuali-
zar este estado decimos en ayuujk “ajtén”, em-
pleado como prefijo con este término reafirma-
mos nuestra condicion de ser realidad y estar
dentro de la realidad, por ejemplo, decimos Jot-
may éékyé para nombrar tristeza, pero si deci-
mos Jotmay ééekye ajtén se traduce como: ser
tristeza y estar en la tristeza; la alegria es asu-
mida como joojtkujy et, si a ello le agregamos el
ajtén y decimos joojtkujky ajtén estaremos di-
ciendo: soy alegria estoy dentro de la alegria; a
comunidad le nombramos pujx-kajp, pero si de-
cimos kupujx-kukajp ajtén estaremos dando a
entender que somos y estamos siendo comuni-
dad, algo que Floriberto Diaz Gémez llamé co-
munalidad.

En la lengua ayuujk no existe una nocion
disociada de ser y estar, ello nos da entender
que la realidad es y esta (ajtén) siempre en un
presente continuo, somos y estamos siendo; la
realidad solo cambia en funcién de la disposi-
cion de tiempo-espacio-movimiento; asi la vida
como un Jujky ajtén (ser vida y estar en la vida)
y su translaciéon a otro tiempo y espacio le con-
vierte en un o’ojk ajtén, winpejt ajtén-tékajts
ajtén (lo que para occidente es muerte definiti-
va) para nuestros abuelas y abuelos solo es
retorno al origen y renovacion; un seguir estan-
do y siendo substancia de la vida, solo que
transformada.

La realidad es diversa, diferida, multiple,
cambiante, no homogénea; nuestra nocion es
mas cercana a la concepcidén de una monada,
pero no constituida de substancias, de cosas,
elementos u objetos, sino de hechos, de actos,
donde la vida jujkyajtén constituye el hecho
esencial desde donde se teje, labra, construye,
moldea la realidad; dandole unidad completitud
e integralidad al universo conocido; por ello
nuestros ancestros marcaron y nombraron el
dia uno, inicio de la cuenta del tiempo en el ca-
lendario ayuujk, como: Jukpii / jujkypyéjkpé/ ju-
jkyty@’aky (cobrar vida). La realidad es y esta
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viva, la vida es la raiz de la realidad y compo-
nente esencial; por ello, la interaccion con to-
das las presencias (animales, vegetales, mine-
rales, elementales, sociales, espirituales) se
asumen como presencias vivas. El cielo, la tie-
rra y el inframundo concebidos como espacios,
tiempos y movimientos diferidos de una reali-
dad vinculada, estan conectados por hebras de
vida, tejidas de manera visibles e invisibles,
tangibles e intangibles. La concepcion de la
realidad desde la comunalidad nos dice que
todo es y esta vivo. Las montafias, plantas, ro-
cas, la madre tierra, el agua, el fuego, los as-
tros, nuestros alimentos, las nubes son presen-
cias vivas, respiran, tejen el mundo; hacen lo
que les faculta la fuerza inmanente de ser y es-
tar vivos; el sol sola, el mar mara, y la humani-
dad humaniza.

La realidad es eterna y mutable en un
mismo instante y lo vivenciamos en un presen-
te continuo delimitado por ciclos; por ello con-
cebimos universo real como et-x€éw-naxwiiny,
este concepto condensa de manera magis-
tral aspectos contradictorios, complementarios
dentro de una unidad dialéctica multidimensio-
nal; aqui lo eterno y lo perecedero, la quietud y
movimiento, lo lejano y lo cercano, lo visible e
invisible se expresan en una construccion con-
ceptual y semantica indisoluble, lo cual de-
muestra un alto nivel de abstraccién, sintesis y
conciencia de si mismos, de unidad e integrali-
dad de nuestros ancestros.

Et xééw naxwi’iny hace referencia al es-
pacio fisico cuando decimos: “ja et naxwi’iny
ma ntsend’yén-ntand’'yén” (el espacio donde
existimos); al universo “tukiiyé ja et-
naxwii'ny” (el universo como unidad y totali-
dad); al tiempo “et-x&€éw-naxwii'ny nyaxy” (el
tiempo transcurre); al movimiento “ja et-xééw-
naxwii'ny kyétd’aky, myiny, pyety, yawitity” (el
tiempo baja, viene, sube y da vueltas).

Nuestra nocion de realidad no es atémi-
ca sino integral, en ella la vida jujkyajtén ser
vida y estar dentro de la vida conforma el he-
cho esencial que teje hacia todos lados vincu-
los, conexiones de manera no predeterminada,

sino multidireccional, heterogénea, diversa, sin
un centro definido; esta es la nocion del Jyujky
ta’aky Jyujky(vida) ta’aky (tejer). La realidad te-
je vida, la vida teje realidad, ello da a nuestros
pueblos y comunidades una forma concreta,
objetiva, de ser y estar en el mundo en forma
verdadera “jantsy” (firme, verdadero) basado en
el bien comun, en el respeto a la madre tierra,
defensa del territorio, organizaciéon auténoma,
decision asamblearia y celebracion de la vida
bajo cualquier pretexto.

Si tuvieramos que ejemplificar con un
modelo la interpretacion de la realidad desde la
nocién comunal, abarcando la idea de totalidad,
completitud e integralidad, recurririamos nueva-
mente a la imagen de la mazorca conformada
con granos de diversos colores, tamanos y for-
mas Kajts moojk, una ejemplificacién de ciclos
diferidos, unificadas en un eterno presente
xémé ejtp por la vida inmanente latiendo en ca-
da componente desde la diversidad y la dife-
rencia. Siendo un todo, esta conformado de
universos variados y siendo cada grano de
maiz una parte que conforma en su conjunto
una red de vida que los unifica la diferencia.

La realidad es multidimensional, sin de-
terminaciones; los valores que se le asignan
son relativos y contextuales; por ello, la lengua
con que la nombramos (ayuujk) es polisémica.
La realidad nos brinda multiples lecturas e in-
terpretaciones, todas contienen un grado de
verdad y distorsion; un ejemplo es la palabra
xééw, con ella nombramos: al sol, al tiempo, al
dia, la fiesta y al nombre propio. Lo mismo ocu-
rre con po’, significa: luna, cana, cuero y anti-
guo. Esta multidimensionalidad no es fragmen-
tada, sino interconectada; la realidad como vida
es al mismo tiempo una no vida. Hay una pala-
bra clave en ayuujk para entender este concep-
to y es la palabra con la que nombramos agua
y fuego. Seguramente desde la visidén coloniza-
da asumimos estos dos elementos como as-
pectos absolutamente contradictorios, al igual
que el mundo fisico y metafisico, material y es-
piritual; sin embargo, en la interpretacion origi-
nal ayuujk no es asi, nuestras abuelas y abue-
los asumieron que la existencia del uno permite
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la existencia del otro, el agua y el fuego son co-
mo el punto y la barra en la numeracién ances-
tral; al igual que la realidad, es la conjuncion y
no la exclusion lo que configuran la totalidad,
completitud e integralidad; somos una unidad
constituida de divergencia, una totalidad confor-
mada por la multiplicidad, completitud siempre
en busqueda, una integralidad constituida de
fuerzas y hechos disimiles; por ello nuestros
ancestros tuvieron la genialidad de nombrar al
fuego como Jéén y al agua como négj; son dos
vocablos aparentemente diferentes; sin embar-
go si ponemos atencion al nombrar fuego tam-
bién estamos nombrando agua, al nombrar
agua también nombramos fuego, son un espe-
cie de palindromo; cada vocablo leido y pro-
nunciado a la inversa nos significa y pronuncia
su aparente contrario, Né¢j y Jéén son agua y
fuego, fuego y agua en la misma palabra. De la
misma manera en lo que es lo real y no real, la
vida y la no vida, lo eterno y lo perecedero, el
bien y el mal, esta dimensidn espacio temporal
y el otro mundo que llamamos jatu’uk et. So-
mos y estamos en una realidad vivenciando un
desdoblamiento constante entre lo sensible y lo
no sensible, entre lo nombrable y lo que se es-
capa a ser nombrado. Este estar y ser vida nos
impide la sustitucién de la realidad y su falsifi-
cacion, todo lo que escapa de ser y estar viven-
ciable no es realidad.

CONCLUSION

No cabe en nuestra nocion de realidad la rela-
cion sujeto-objeto, porque a todos nos atravie-
sa la vida de una u otra forma, en un sentido u
otro; todos somos presencias actuantes, expre-
siones distintas de una misma realidad; ello
conlleva una relacién que en ayuujk denomina-
mos tuknax que traducido al castellano es: un
mismo transitar: tener certeza de nuestra tem-
poralidad también nos marca éticamente a vivir
nuestro presente con toda la energia vital posi-
ble (&nmaja’'wén) desde: la horizontalidad, el
encuentro, reconocimiento, respeto, aprovecha-
miento reciproco, simbiosis con todas las ex-

presiones y presencias de vida. Porque al
transgredirlas nos transgredimos a nosotros
mismos y al cuidarlas también nos cuidamos a
nosotros mismos.

Nuestra realidad es cognoscible, a este
proceso le conocemos en ayuujk como “Wején
kajén”, es un concepto formado por la conjun-
cion de dos vocablos: Wején/Trad. Despertar,
esparcir y kajén/Trad. Desatar, desenvolver,
desanudar. El aprendizaje y conocimiento de la
realidad para los antiguos ayuujk ja’ay se en-
tendi6 como un proceso de liberaciéon y no de
sujecion, un abrir de ojos, un emerger de la ob-
nubilada oscuridad a la claridad, un desador-
mecer de semilla brotando a la luz; el wején es
un conocer despabilandose que esparce la cu-
riosidad, el ingenio, la inventiva como semillas
aladas. El kajén refiere a desanudar los miste-
rios mas intrincados de la vida, un pensarse, un
desenvolverse como el proceso de crecimiento
de las raices y ramas de las plantas, un desen-
rollarse como la espiral de las cucurbitaceas,
una integracion multidireccional al conocimiento
sin tener en medio los muros del yo-sujeto y el
otro-objeto; sino desde la corresponsabilidad
de estar y ser entre iguales, donde todos
aprendemos de todos, todos ensefiamos algo a
todos de manera diferenciada.

El “wején kajen” ayuujk y “aprender” oc-
cidental distan, se contraponen a partir de dos
maneras distintas de vivenciar la realidad;
mientras occidente asume como necesario
“sujetar y asir”, el concepto aprender viene del
latin apprehendere, que esta compuesto por los
prefijos ad- (hacia) y prae- (antes) y el verbo
hendere (atrapar, agarrar). El pueblo ayuujk
desde la forma en que nombra el proceso de
conocimiento de la realidad, asume el aprendi-
zaje y conocimiento como liberacion e integra-
cion; porque la vida y realidad andan en noso-
tros, somos y estamos en él; por eso nuestros
abuelos no necesitaban premeditadamente
destripar una ranita para conocer el funciona-
miento de un organismo viviente. La realidad
para ser comprendida tiene que ser vivenciada
porque somos realidad y vida transitando este
instante, realidad y vida contemplandose, com-
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plementandose, completandose y actuando so-
bre si misma a través de nuestras miradas vy
acciones, mas vivos que nunca después de
533 afios.

Que la mirada a nuestros origenes que
no dejan de ser presente y continuidad, sean
este wején kajén que desanude y despierte
nuestros préximos pasos por nuevos senderos
en las distintas geografias de luchas del pueblo
Ayuujk.
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