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PRESENTACION

Objetivos

El presente trabajo es producto de mi estancia en el Doctorado en Estudios
Latinoamericanos en el Campo de Conocimiento: Filosofia e Historia de las
Ideas en América Latina, del proyecto: Filosofia andina y mixteca Nuu
Savi). Estudio comparativo. |

La orientacion dada al presente trabajo es fundamentalmente desde el
enfoque ético-filosofico. Se trata de una filosofia moral-practica, en la cual teoria
y accién estan intimamente ligadas. Una ética césmica permea la vision del
mundo, afincada en la dimensién de comunalidad, pues el ser del andino y
mixteco son esencialmente comﬁnitarios, de abi surge la moralidad que rige
pensamiento y comportamiento entre ellos y el mundo que rodea. Si hay que
nominarla concretamente diriamos que se trata de una filosofia moral, tal seria la
peculiaridad del filosofar de los hombres de estas latitudes. Asi como tal vez
podamos hablar de un misticismo hindu, de un racionalismo griego-europeo, de
un fundamentalismo islamico, etc., asi también podemos hablar de un moralismo
para nuestra latinoamérica indigena.

En la ética se centro, por tanto, esta investigacion. Desde luego, se tocaron
otros temas como: origen, el sujeto y el lenguéje filosoficos, utopia, el mito,
entre otros, pero todos g‘ravitando en torno a lo ético.

Indudabl‘emente, mucho falté =por investigar, ya que la filosofia por si
misma’ esta presente en todo mund}o cultural, prétendér abarcarla en un trabajo,
es practicamente imposible, seria un ﬁé‘bajo de afios y por distintos interesados y
especialistas en las diversas disciplinas filosoficas. Mi labor es un acercamiento
a esta forma de filosofia y ética, y también como una invitacién técita a otras

personas para ahondar mas y explorar las diversas vetas del filosofar aut6ctono

>




americano que, aunque hay intentos plausibles, ain estamos en los inicios.
Considero que ya es necesario abordar filoséficamente este mundo cultural en el
sentido de profesionalizarlo. Por todo lo anterior, obviamente, resultaria
demasiado pretensioso querer realizar un trabajo filos6fico global, dado el
inmenso mundo filoséfico andino y mixteco; de ahi que se dé preferencia a lo
ético.

Se emplea un método comparativo, buscando primero: los fundamentos,

origenes, el sujeto y el lenguaje filosoficos, peculiaridad, fines, etc. Hay mucho

de analogo en el pensar filosofico entre lo andino y mixteco, puesto que parten
de una realidad concreta que es la comunidad, donde ocurre la cultura, la vida
cotidiana y la relacién que ésta guardan con lo que rodea. Se encontraron lineas
de reflexion y accién paralelas que respondian a problematicas semejantes dado
que ambos mundos estan cruzados por la conquista y colonizacién y, por lo
mismo, sus mitos, simbolos y utopias son instrumentos de conocimiento y
liberacion.

Tanto la regién andina como la mixteca son riquisimas en cuanto a su
diversidad cultural, pues encontramos variedad étnica y lingiiistica. Por lo tanto,
en esta tesis, se traté de centrar la atencion en autores mixtecos y cuzquefios
(peruanos); pero esto no quiere decir que representen a toda esa diversidad,
respectivamente. Mas bien, se pretendié buscar constantes que son comunes a

toda esa diversidad andina y mixteca. El pretender tomar una por una tal riqueza

filosofica contenida en cada una de las culturas de esas dos regiones resulta

- préacticamente imposible, especialmente en la macroregion andina. Se busco, qué _ -

valores y constantes podrian tener en comun (desde la filosofia), ambas regiones
culturales y, a partir de esos valores, construir la comparaciéon general. Se

encontraron mas similitudes que divergencias, y esto no causa asombro porque
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existe en ambas un principio en el cual se fundamenta su vision del mundo: la
comunalidad. De ahi que tales formas de filosofar sean parecidas y se
caractericen primordialmente por ser, reitero, morales. Por lo mismo, su
cosmovision, es de comunalidad; es decir, comunitaria, de grupo y asi, hasta la
vision planetaria y cosmica. Nada es individual todo es comunitario: la cultura,
el ser humano y la naturaleza en relacion holistica, la fiesta, cierta posesion de la
tierra y del trabajo. El planeta tierra es la comunidad de la especie humana y ello
se relaciona con el universo, conformandose asi una comunidad cdsmica; todo
busca mantenerse en equilibrio y reciprocidad, al menos esa es las intencion,
porque todo se sostiene y fundamenta moralmente o estd permeado
constantemente por una ética cosmica (cuandb esa armonia se altera, surge el
cataclismo). Desde luego, aunque el mundo andino y mixteco estén permeados
en una ética, hay que aclarar que se trata de seres humanos con cualidades y
defectos como los de cualquier pueblo del mundo. No se pretende ensalzar m
mucho menos se trata de un transindividuo andino y mixteco, que no existe, sino
de un individuo diferente, asi de simple. Se abordan valores positivos (e

indirectamente los negativos), sin que esto sea mero romanticismo.

Procedimiento y evaluaciéon

En cuanto a lo mixteco, estd tomado en cuenta: lo discursivo en lengua
mixteca, el documento historico y los ensayos de intelectuales de la region
mixteca oaxaquéﬁa, los codices prehispanicos mixtecos, la simbologia propia,
historia, mitologia y, desde luego, el trabajo de campo; respecto a esto ultimo, no
puede decirse lo mismo en lo referente a la parte andina, ya que por limitaciones
obvias, me circunscribo a lo documental. Pero, por otro lado, afortunadamente lo

filos6fico andino esta trabajado por diversos autores y ello compensa




relativamente mis limitaciones de conocimiento, no asi lo mixteco, éste seria
trabajo pionero.

Puede decirse que la filosofia andina connota: a) un conjunto de
concepciones, paradigmas, ideas y categorias vividas por el ser humano, es decir,
la experiencia concreta y colectiva del hombre de los Andes dentro de su mundo;

b) la filosofia andina es resultado de la reflexion sistematica y metédica de esa

experiencia comunal..., esto me inspird a buscar una filosofia mixteca auténtica.

Desde luego que La Mixteca es lugar de pensadores, no en balde se citan en la
presente investigacion a un José Vasconcelos o a un Abraham Castellanos, en
quienes me apoyo, y tal vez deba haber algunos mas en la Mixteca Poblana y
Mixteca Guerrerense, ya que en este trabajo me circunscribo a la Mixteca
Oaxaquefia.
~ La meta tltima de este trabajo consiste en hacer un estudio analdgico con
la tradicion andina, por lo que resultaba necesario primero descubrir o develar el
pensamiento filosofico mixteco como plataforma, para de ahi establecer las
semejanzas y diferencias que pudiera’haber con el filosofar andino; quizi por
ello, pareciera ser que se le da mas importancia al mundo mixteco, pero no es
asi, pues habia que partir, reitero, de lo que se encontraba mas cercano.
Tal vez no esté de mas repetir que de modo general, hay analogia entre
ambas formas de filosofar y sus principios, asi como también semejanza en
cuanto a vision del mundo. (Como se da y explica esto ultimo afirmado? Para

ello se partev de 1a hipotesis de comunalidad. La comunidad (ay/lu voz andina o

- .. Fuu para el mixteco) es donde se vive la cotidianidad, donde transcurre el diario

existir de andinos y mixtecos, es la que conforma su ser comunal y le confiere

una forma de estar, pensar y actuar en el mundo; es por ello que, en el

pensamiento filoséfico de ambas regiones, haya mas de semejanza que de




diferencia. La comunalidad, como fundamento, es el crisol filoséfico de las

naciones originarias de dichas regiones.

Tematica

En el primer capitulo, Propuesta metodolégica para la cultura y el
pensamiento filos6fico en el mundo mixteco e indigena de Latinoamérica, se
toma como antecedente metodoldgico lo propuesto a principios del siglo XX por
el mixteco Abraham Castellanos Coronado, quien expone la necesidad de
vincular lengua autéctona y reflexion para, simultineamente, develar y
desarrollar un pensamiento filosofico auténtico y diverso, tomando en cuenta la
variedad de idiomas hablados en México y el Continente Americano por
extension. Otros pilares para fortalecer el quehacer filosofico son la conciencia
de la cultura e historia. La filosofia estd en las naciones autoctonas, tan sélo
habra que investigarla a conciencia con vistas a un polilogo universal. Tal es la
misma idea, aunque expresada mas recientemente, por simpatizantes andinos de

la filosofia intercultural. El filosofar autoctono enriquecera no sélo lo nacional,

sino lo universal filos6fico; en esto ultimo coinciden, considero, lo andino y

mixteco.

En un segundo capitulo denominado: José Vasconcelos y Luis E.
Valcarcel: dos visiones culturales desde Latinoamérica, se aborda la
presencia de dos intelectuales contemporineos en la década de los veinte del

Siglo XIX: José Vasconcelos Calderon y Luis E. Valcarcel, se analiza el

concepto de cultura, de raza, sus posiciones en torno a lo latinoamericano, entre

otros aspectos. Asi también, la posible hipoétesis de una matriz cultural mixteca
en Vasconcelos y la influencia de ésta en su filosofia de la educacion en México

y, desde luego, en su latinoamericanismo.
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En el tercer capitulo: Sujeto y lenguaje filosoficos: Taa nisa’nu/Amauta,
consideré necesario iniciar desde el enfoque cosmogoénico y la relacién que hay
entre los mitos cosmogonicos de creacion y el lenguaje o la palabra como
fundamento y ordenacion del bosmos; para ello se cita intencionalmente las dos
fuentes importantes de la cultura occidental: la idea de caos y su desemboque en
el logos griego y, el Verbo Divino de la tradicién judaico-hebrea y cristiana, para
con ello ver la analogia coincidente plasmada en los codices prehispanicos del
mundo mixteco, en el cual la palabra y génesis del orden en el mundo son
simultaneos y no se explica el uno sin el otro.

‘Este tercer capitulo trata lo necesario, con el objeto no solo de ver la
~ relacion entre lenguaje y el orden mito-logico del cosmos, sino también para
mostrar que el pensamiento filoséfico andino y mixteco estan enraizados, como
seguramente el de cualquier otra cultura, en una tradicién ancestral, es decir,
tienen historia; en otras palabras, han tenido un desarrollo que ha llegado al
presente dia, aunque hasta cierto punto de modo latente, marginado.

En el cuarto capitulo denominado Etica y comunalidad andina y
mixteca, se abordan las semejanzas y posibles diferencias entre el filosofar
andino y mixteco autdctonos, de ahi la razén del mismo titulo. El enfoque, se
reitera, es principalmente ético-moral, por ello se expone la relacién intrinseca
entre filosofia moral (ética) y una moral filosofica (practica), que encuentran su
origen en la concepcion que del mundo han tenido el 7uu savi o mixteco vy el

andino. Esencialmente se trata de un filosofar ético que, como praxis, se orienta

- hacia la interrelacién individuo-comunidad, hombre-mundo, comunalidad-.

identidad e historia y comunalidad-utopia social. Desde luego, a dicha
concepeidon comunal no le es ajena el idioma autéctono, por ello se toma como

ejemplo discursos en fu 'un savi o lengua mixteca.
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Tiempos vendran, que este mar de ideas
rompa sus prisiones y entonces Europa no

dira la altima palabra.*

Abraham Castellanos Coronado (1868-1918).

* Al caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a la nifiez, a los maestros y
a los artistas. Imprenta Carranza e Hijos, Cd. de México 1914. 160 pp.
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1. PROPUESTA METODOLOGICA PARA LA CULTURA Y EL
PENSAMIENTO FILOSOFICO EN EL MUNDO MIXTECO E
INDIGENA DE LATINOAMERICA

1. Connotadas regiones culturales: andina y mixteca

Huelga hablar aqui de la notable importancia cultural desde la fase
precolombina del mundo andino y de su reconocimiento. De aqui que, sin ser
desplazamiento de responsabilidad, no se aborde algo ya tan bien tratado. No
sucede lo mismo para el mundo mixteco, que a pesar de ser quiza la mas
sobresaliente cultura de Mesoamérica, sin embargo se le ha escamoteado
méritos, sobremanera en relacion con la mexica, incluso, hasta para ilustrar
trabajos mayas o mexicas se han empleado codices mixtecos o de modo
abstracto se ha utilizado el término cddices mexicanos; sin embargo, tal
tendencia empieza a revertirse paulatinamente, claro, no sin cierta resistencia de
algunos estudiosos de la cultura nahuatl. No obstante, para el intelectual mixteco
no ha existido la incertidumbre sobre si tiene o no una cultura; se ha sabido
heredero de un legado cultural que, aunque no reconocido del todo de manera
oficial en la historiografia de México, ha estado influyendo desde el mundo
prehispanico. |

A juicio de investigadores internacionales y nacionales, se trata ‘de la cultura
mas refinada del mundo mesoal_nericano, con un estilo propio que influy6 hasta
lo que hoy es Honduras, al cual se le ha denominado: Estilo mixteco
internacional: | B

~ Los origenes de la cultura en la Mixteca Alta se dieron
alrededor de 1 350 afios a.n.e. Empezaron su latgo viaje
cultural en La Mixteca, pero eventualmente afectaron las
culturas de los Valles Centrales de Oaxaca, Puebla-Tlaxcala,
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el valle de México, el norte de Mesoamérica, Tehuantepec,
Quintana Roo, Belice y Honduras. !

La infuencia es reconocida, desde tiempos coloniales, por el mismo Fernando

de Alva Ixtlix6chitl, quien relata que

recién entrado que fue Quinatzin (Primer rey de Texcoco) en
su imperio, vinieron de las provincias de la Mixteca dos
naciones... que eran del linaje de los toltecas... consumados
en ¢l arte de pintar y de hacer historias... Y habiendo
escogido de la mejor gente que traian y mas a propoésito
(Quinatzin) los hizo poblar dentro de la ciudad de Tezcoco 2

Asi pues, “gracias a la maestria de los toltecas que vivian en su seno,
Texcoco se convirtid en soberana de las artes y las ciencias del mundo nahuatl” >

En realidad, los miticos toltecas no eran mas que maestros, sabios,
pintores de cédices, artistas, del mundo mesoamericano, como bien lo describe

Torquemada:

Sélo digo que tolteca quiere decir hombre artifice. [..]1Y que
fueron grandes artifices de labrar oro y piedras preciosas, y
otras muchas curiosidades [...] a los que son maestros de
cualquier arte, ingenio sutil y delicado a nuestro
entendimiento, les llaman los naturales tultécatl, que quiere .
tanto decir como si dijésemos el artifice.*

Los mixtecos poseyeron fama de sobresalientes toltecas; de facto, por las
evidencias halladas en diversas actividades como por ejemplo en la elaboracién

de cddices:

' Ronald Spores. “Arte antiguo en la Mixteca”, Historia del arte de Qaxaca. Arte
prehispadnico, Volumen I, p. 61. ‘

? Véase: Laurette Séjourné. Pensamiento y religion en el México antiguo, p. 44. (Cita tomada
por la autora del libro Obras historicas de Fernando de Alba Ixtlixchitl).

> Ibidem, p. 45.

4 Juan de Torquemada, Fray. Monarquia indiana, pp. 81-87.
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Una de las principales y mas bellas tradiciones de escritura
pictografica de Mesoamérica esta constituida por medio de
un estilo iconografico que florecié principalmente entre los
mixtecos de oaxaca. Este se ha llamado Mixteca-Puebla, ya
que fue compartido por varias etnias que lo adaptaron a su
cultura visual y a sus lenguas, por lo que se considera como
un “estilo internacional” que abarco todo el altiplano central
de México, incluyendo a Oaxaca. Tuvo su origen en la época
del Epiclasico (700-900 d. C.), pero su pleno desarrrollo fue
durante el Posclasico (900-1500 d. C.), adentrandose un
-poco en la Colonia, hasta mediados del siglo XVI.’

No sélo culturalmente, también en la conformacién histérica del pais la
Mixteca ha desempefiado un papel fundamental, lo cual se ira acotando en su
oportunidad. Quizés por eso, el hombre mixteco, ubicado en un territorio
definido (aunque dividido arbitrariamente por vicisitudes histdricas que no es el
caso mencionar en esta investigacion), con dos lenguas: Tu 'un savi o mixteco y
espaifiol, y con una riqueza cultural e histérica, mas que poner en duda su mundo
cultural, cosmovisién y filosofia, lo ha asumido y ha refutado todo aquello que lo
ha puesto en duda; v. gr, el educador Abraham Castellanos afirma: “De la
nacién mixteca, no épunta;ron los cronistas sino groseras fabulas.”® También
quiero referirme a una tradicion intelectual que ha reconocido y defendido dicho
legado el cual es el fruto de resistencia anénima de aproximadamente 500 afios;
en otras palabras, pueblo y algunos intelectuales, han hecho posible la
permanencia, hasta nuestros dias, de esa herencia, y para lo que a este trabajo
concierne, un pensar filosofico peculiar que gravita y se materializa en una

cosmovivencia, es decir, en un estar y actuar propios en el mundo. Esto ultimo es

> Cecilia Rossell; Maria de los Angeles Ojeda Diaz. “Codices mixtecos prehispanicos”, Las
mujeres y sus diosas en los codices prehispanicos de Oaxaca, p. 13.

% Abraham Castellanos. EI rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena inspirada
en los restos del “Codice Colombino”, p. 3.
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parecido a lo andino, pues la dimension de comunalidad rige en ambas
tradiciones culturales; su estar en el mundo, define su ser comunal de los
hombres de estas latitudes.

Desde luego, habra de aclarar de antemano, que nd se ha tratado de un
mdigenismo a ultranza mixtéco o andino, sino mas bien de una posicién
defensiva de la tradicion cultural propia, por su discriminacién histérica a partir
de la Conquista y Colonizacién. En ambas regiones no se ha puesto en duda la
valia del mundo cultural propio, sino més bien la preocupacion por la
reafirmacion y continuidad; y, en cuanto al pensar se refiere, tampoco hay duda
de un filosofar profundo, la cuestion es c6mo ir en pos de éL, con el objeto de
mostrarlo nitidamente al mixteco y al andino mismos para que lo comprendan y
se entiendan asimismos y proyecten renovadamente sus potencialidades, o mas

bien dicho, las reafirmen y den continuidad y, en un remozamiento: validen su

presencia cultural y de pensamiento que han tenido desde siempre. (Cémo

develarlo?, ;cémo mostrarlo? (porque se vive, siente y expresa), aqui esta el quid
del asunto: habrd que expresarlo sistematicamente; ;jcon qué objeto -se
preguntaré-?, con el fin de reproducirlo nitida, profunda y concientemente.

Considero que tal ha sido la preocupacion, sobremanera en el mundo andino.

2. Abraham Castellanos: principios filolégicos, cultura y filosofia
¢Como ‘mostrar el pensamiento autéctono y su mundo cultural?; tomaré de

entrada y a manera de ejemplo el mundo mixteco, ya que hay un precedente

significativo.” Sin duda es necesaria una ruta, un método minimo -al menos, el - .

7 Al menos, tal preocupacion la encontramos expresada claramente en 4 intelectuales de la
Mixteca Oaxaquefia de finales del siglo XIX y principios del XX: Abraham Castellanos
Coronado, Mariano Lopez Ruiz, Francisco Belmar y Manuel Martinez Gracida, en quienes me

-----------‘
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cual podria aplicarse adecuadamente en cada area del conocimiento, y asi lo
intentaria esa generacion decimonodnica. En cuanto a la filosofia, si se concibio
un método para ir en pos de la misma. Abraham Castellanos, por ejemplo, hizo
una propuesta valida para la filosofia, la historia y la literatura nacionales desde

la perspectiva de las culturas indigenas.8

apoyo en buena parte para este trabajo. Me circunscribo a la parte oaxaquefia, sin tocar
posibles intelectuales de la Mixteca Guerrerense y Mixteca Poblana.

® Abraham Castellanos fue discipulo preferido y distinguido del pedagogo suizo Enrique C.
Rébsamen. Castellanos, unas veces solo y otras acompafiando a Rébsamen, redisefia la
educacion en algunos estados de la Republica Mexicana, con base en la filosofia educativa del
“Método-Rébsamen”. Por ser tan importante Enrique Conrado Rébsamen en la historia de la
pedagogia y la educacion en México, haré breve referencia biografica sobre dicho personaje.

Naci6 en Suiza, el 8 de febrero de 1857. La formacion principal de Rébsamen fue en el
area de la pedagogia. Llegd a México en 1883. Vivi en la Ciudad de México, donde entablo
amistad con pensadores importantes de la época, entre ellos Ignacio Manuel Altamirano. Se
dedicé a investigar diversas cuestiones de lingiiistica, historia y sociologia, asi como a escribir
ensayos en un periddico capitalino. El entonces Presidente de la Republica, Porfirio Diaz, se
interesd por el trabajo de Rébsamen y lo recomendé con el Gobernador de Veracruz, Juan de
la Luz Enriquez, quien manejaba un proyecto educativo estatal de grandes alcances.

Por instruccidon de este hltimo, en 1885 Rébsamen se incorporo a la escuela modelo de
Orizaba, fundada y dirigida por el aleman Enrique Laubcher. Alli cred la academia normal que
indujo al gobernador a llevar a cabo la reforma educativa que ordenaba que en todas las
poblaciones se crearan escuelas de distrito que estuvieran a cargo de profesores egresados de
la academia. Alli también generdé lo que Abraham Castellanos editaria como “Pedagogia
Rébsamen”.

En 1886 ¢l Gobernador Enriquez encarg6 a Rébsamen la creacion de una escuela
normal en Jalapa y una escuela experimental anexa, que comenzaron a funcionar al siguiente
afio con veinticinco estudiantes. En ella formd, con las estrategias educativas mas modernas de
la época, maestros que ejercieron en diferentes lugares del pais, modificando la ensefianza
primaria. Particip6é en los Congresos Nacionales de Instruccion Publica de 1889 y 1890, en los
que Justo Sierra fungi6 como presidente y Rébsamen como vicepresidente; en ellos aporto
elementos muy importantes relacionados con la organizacion y el funcionamiento de las
escuelas.

A partir de 1891 y a peticion del presidente Porfirio Diaz, Rébsamen (sin dejar la
direccion de la Escuela Normal de Jalapa) comenzé a trabajar en la reorganizacion de la
instruccion publica en diversos lugares: Oaxaca, Jalisco y Guanajuato en forma personal y en
otros siete estados a través de sus discipulos, a quienes asesoraba. Para 1900 ya funcionaban
en el pais 45 escuelas normales. Su trabajo senté las bases del normalismo mexicano.

En 1901 Rébsamen fue nombrado Director General de la Ensefianza Normal en el
Distrito Federal por el Presidente de la Republica, cambiando su residencia a la capital. Su
principal encomienda era reorganizar el sistema de escuelas normalistas, labor que en 1903
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Castellanos en 1910 afirmé que

para interpretar [codices, lienzos, mitos...] he tenido que
seguir la siguiente marcha:

1°. Recorrer el pais observando la raza.

2°. Analizando el espiritu de la lengua hablada:

I. Comparandola con la escritura simplemente ideografica;

II. Analizando la escritura simbolica, y

IIL. Siguiendo la escritura ideologica.

Estos tres principios filologicos entran en la escritura
americana, y quien se desvié de ellos, ira directamente al
fracaso.

¢Como entender dicha propuesta? ;Coémo penetrar en ese mundo para
entenderlo? Para Castellanos el problema no es si se puede llegar y es posible
conocer, eso no estaba en duda, sino mas bien cémo llegar a él. Aqui el

planteamiento epistémico es como... Pasado y presente estan imbricados, a pesar

estaba casi lista. Sin embargo, a finales de ese afio enfermé gravemente lo que lo oblig6 a
trasladarse a Jalapa con el fin de recuperarse. Alli falleci6 el 8 de abril de 1904, a
consecuencia de una meningitis.

La concepcion educativa de Rébsamen se apoyaba en autores de la pedagogia alemana
(Herbart, Ziller, Diesterweg, Froebel y Kehr), de la francesa (Rousseau y Jacotot), de la
inglesa (Spencer y Bain) y desde luego, de la pedagogia suiza (Pestalozzi y Giart). Por ello
Rébsamen consideraba su doctrina ecléctica ya que manejaba las reformas y las aportaciones
mas trascendentales de todas las tendencias pedagogicas.

Durante toda su vida Rébsamen realiz6 incontables publicaciones. En 1888 adapt6 para
Meéxico el Atlas Geografico de Volckmar. En 1889 fundé la revista pedagégica, cientifica y
literaria “México Intelectual”. En 1899 publicé el “Método de Escritura y Lectura”, conocido
como Método Rébsamen, libro que hasta 1929 habia alcanzado los cuatro nnllones de
ejemplares vendidos. En 1900 publicé la guia para la ensefianza de la escritura y lectura en el
primer afio escolar.

El pensamiento de Enrique Conrado Rébsamen, si bien se ubica naturalmente en el

contexto de la ensefianza normalista, tiene las condiciones de vigencia que le permiten
trascender en el tiempo y en el espacio a otros campos de la pedagogia, ya que se fundamenta
en principios que en términos actuales se relacionan con la calidad y la pertinencia de la
educacion.

? Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 4.

-.-----«-----‘



21

de las vicisitudes historicas en detrimento de la raiz mesoamericana; solo se trata
de pasajes, mas no de ruptura total entre el mundo mixteco prehispanico y lo
acontecido desd‘e. la Colonia hasta nuestros dias (de las demdas culturas
mesoamericanas por supuesto y el continente); esto es mas entendible si se toma
en cﬁenta el contexto de principios de siglo XX, época de Castellanos, en que
lingliistica y numéricamente la poblacion mixteca era mayoritariamente
autoctona en los Estados de Oaxaca, Puebla y Guerrero. No esta de mas sefialar
que hasta el periodo revolucionario miciado en 1910, existian aproximadamente
112 etnias en México, ahora se habla alrededor de 56; con ello quiero decir que
el pais era considerablemente indigena. |

Una de las fuentes de la cultura mesoamericana estaba, a juicio de
Castellanos, en los cddices y lienzos, “verdaderos sistemas de escritura”, donde
se encuentra plasmado el pensamiento filosofico, la religion, la cosmovision, los
hechos historicos, la historia de linajes, etc., y era posible entenderlos mediante
un método eficaz que, dicho sea de paso, hasta la época de Castellanos no se
habia propuesto; era posible descifrar ese conocimiento mesoamericano que se
hace extensivo hasta nuestros dias: “Aseguran los primeros cronistas, que los
indios lefan en sus libros de figuras, como nosotros leemos en el alfabeto fonico,
y esto no es una exageracion, ni menos se ha perdido la lectura, mientras haya
una marcha cientifica que la siga”.'®

¢Cual es esa “marcha cientifica” segiin Castellanos? En una primera fase
“recorrer el pais observando la raza”, dirfa Castellanos; se trata de un estudio
etnologico-antropoldgico directo para adentrarse a ese mundo y convivir en él,

como precisamente Castellanos lo hizo: empaparse de pueblo. En una segunda

10 1dem.
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fase analizar “el espiritu de la lengua hablada”. Es decir, lo que la lengua
encierra, la manera como esta expresa el mundo. Asi, la estructura de la lengua y
su vinculo intimo con el pensamiento, determinan un modo propio de entender el
universo, de representarlo, asi como de vivir y actuar en él, acorde con ese
pensamiento. Tal seria el espiritu de la lengua hablada: de como el hombre
reflexiona sobre el mundo y lo expresa comunicandolo, ya sea en forma oral o
escrita. |

Esa marcha cognitiva, de modo practico seria: en un primer momento de
esa segunda fase, analizar la lengua oral y compararla con la escritura
ideografica; con ello, segin Castellanos, se observara que la lengua oral y la
- “ideografia” plasmada en los codices no son ajenas, sino que pueden “leerse” las
ideas, ya que el Tani wisi taku o escribano, las pinté acorde con una estructura y
un cddigo lingiiistico simbdlico y de pensamiento.

En un segundo momento, habria que analizar el codigo simbolico como

producto de una abstraccion, de una sintesis; analizar su representacion, para

luego, en un tercer momento, interpretar las ideas contenidas en los naandeye o
codices. Se reitera que el estudio de la lengua es fundamental,'pues ahi se puede
observar c6mo funciona la logica de su pensamiento, ya que, segin Castellanos,

En las lenguas esta retratado el pueblo, en ellas, como la
fotografia que copia los detalles de la naturaleza estan hasta
los ultimos detalles del pensamiento.

En sus libros antiguos [cddices], con frecuencia suelen
encontrarse ideografias puras, cuyos fonemas traducidos son
los mismos que corresponden a sus imagenes pintadas. Si al
dibujo se le agrega el color, se entiende que ya no se trata de
una ideografia pura, sino de una ideologia que puede
encerrar toda una relacién completa.

Frecuentemente se observan muchos signos simbdlicos y
no solamente simbolismos en el concepto de
representaciones abstractas, como la piedra negra el simbolo



de la eternidad entre los egipcios, sino simbolismos de ideas
concretas que antecedieron, y cuyas huellas son
perfectamente perceptibles a los ojos de la inteligencia, son
las hermosas tumbas en que yace la historia del lenguaje
hablado. \ |

A la vez, en los mismos libros indios, estan ligados los
signos de tal manera, que es traducible su ideologia del
mismo modo que es traducible el escrito alfabético. Y no
podia ser de otra manera puesto que este viene de aquel, en
la historia del lenguaje escrito.

Después de examinar y comprender el espiritu del
lenguaje escrito [codices], hay que seguir el método de
regresion, para comparar este lenguaje escrito con el
lenguaje hablado."'

el lenguaje hablado; es por ello que en las lenguas indigenas:

Hay palabras graficas sobre todo, refiriéndose a la
denominacion de las cosas mismas, y estas palabras son los
fonemas de la escritura ideografica pura [en los codices].
[Ademas] Hay wvocablos cuya traduccion hteral parece
eminentemente ideografica: pero que ahondando un poco
con el escalpelo de las lenguas comparadas entre las de la
misma familia, se descubre que su significado estan muy
lejos de parecerse a las traducciones literales, que son
compuestas de varias palabras simples, que han
evolucionado, que tienen a la vez relaciones con nombres y
con verbos que a primera vista no fuera posible descubrir, es
decir, son verdaderos vocablos simbdlicos cuya morfologia
estd de acuerdo con la escritura simbdlica de la raza.
Analizando la conversacion en. general, las ideas se
deslizan una sobre otras, a semejanza de las suaves ondas
sobre la superficie de las aguas, y los juicios por semejanzas,

23

En esa “regresion” comparativa, se encontraria que entre el lenguaje

escrito de los cddices, lienzos y otras inscripciones, habria intimas relaciones con

' Abraham Castellanos. “Séptimo discurso. El problema de la raza indigena. Su primer libro
de lectura” (Pronunciado en el Primer Congreso de la “Sociedad Indianista”
octubre de 1910), Discursos a la Nacion Mexicana sobre educacion nacional, pp. 69-70.

el dia 31 de
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como la gallardia de tropos que se emplean, nos recuerdan el
enlace de todos los caracteres escritos, la ideologia que es el
coronamiento de la escritura. Considerad, sefiores, como la
lengua escrita en un periodo de su desarrollo, es paralela en
su organizacion a la lengua hablada, y cémo, las facultades
antropologicas de una raza, en sus decretos psicologicos son
retratadas fielmente en la lengua hablada como en la lengua

escrita, como copia la fotografia los detalles de Ia
naturaleza. '

Es por ello que “las lenguas americanas [Castellanos se refiere a las
lenguas originarias®] en su forma hablada y escrita” (codices, lienzos,

mscripciones),

dan por resultado un pensamiento natural de las cosas tal
cual existen en el naturaleza, un ejercicio constante de la
comparacion por semejanza, y una atencion en el enlace
[principio de relacionalidad] de los hechos para fijar su
juicio y establecer sus conclusiones. De este principio, que
no puede eludir el cerebro del americano, resulta una raza
meramente imaginativa, resulta una raza sofiadora, y una
locucién febril matizada de multiples imagenes con los
colores del iris, y bellas como las plumas de quetzal y como
el fulgor de las auroras. Este es el indio, producto de su
medio y de los tiempos. ™

Asi pues, la lengua indigena oral y escrita son expresién ineludible de todo

pensar que aprehende la realidad y la recrea; por. tanto se trata de “un

2 Ibidem, pp. 70-71.

B Castellanos no era ajeno intelectualmente a la cultura indigena del subcontinente, de ahi su
participacion al menos en el XVII Congreso Internacional de Americanistas, celebrado en
septiembre de 1910 en la Ciudad de México, donde presenté la conferencia “El rayo de luz y
la cronologia indiana”.

4 Abraham Castellanos. “Séptimo discurso. El problema de la raza indigena. Su primer libro
de lectura” (Pronunciado en el Primer Congreso de la “Sociedad Indianista” el dia 31 de
octubre de 1910), Discursos a la nacion Mexicana sobre educacién nacional, p- 71. Las
cursivas son mias.
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pensamiento natural” para Castellanos o una Filosofia de la Naturaleza, en
principio, como bien lo afirma un estudioso del pensamiento andino:

El hombre tiene que ‘escuchar’ la relacionalidad ordenada
en la ‘naturaleza’, en el doble sentido: ‘escuchar’ (audire)
para descubrir la estructura simboélica inherente, el misterio
de la vida, el ordenamiento cOsmico; y escuchar en el
sentido de ‘obedecer’ (ob-audire y ge-horchen), de dar
respuesta adecuada y correlativa (‘res-ponder’) a través de
su actitud y comportamiento.”

Al mismo tiempo, la afirmacion de Castellanos en tomo al hombre
americano como resultado de una interaccién en el espacio-tiempo, fortalece la
tesis filosofica de la interrelacion entre la realidad e historicidad.

Puede sefialarse que Castellanos se adelanta casi por un siglo a los
estudios actuales que se realizan en tormo a la relacion entre lengua autdctona y
filosofia,'® pues sostiene de modo categorico la imprescindible y trascendente
necesidad de pensar en serio con tales idiomas: “El castellano es la lengﬁa oficial
y debemos cultivarla, pero al pensar, al escribir, debemos pensar con nuestros
dioses que son nuestra alma, debemos sentir con ese tierno sabor de nuestra
lengua, que es nuestra alma también”."” Igualmente, como algo adicional, puede
admitirse que su propuesta es un antecedente de lo que hoy se denomina
Filosofia Intercultural: “Tiempos vendran, que este mar de ideas rompa sus

» 18

prisiones y entonces Europa no dira la Gltima palabra”.”® ;Como interpretar esto

ultimo? Existe una connotacion, fundada en: 1) Una preocupacitn central en el

13 Josef Estermann. Filosofia andina. Estudio intercultural de la sabiduria autéctona andina,
. 177-78.

f Véase por ejemplo las obras de Carlos Lenkersdorf: Filosofar en clave tojolobal y Los

hombres verdaderos. Voces y testimonios Tojolobales.

17 Abraham Catellanos. A/ caer el sol (Desde mi celda). T eogonias mexicanas dedicadas a la

nifiez, a los maestros a los artistas, p. 151.

13 Ibidem, p. 158.
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analisis de la cultura a la que se pertenece o el intento de facilitar la comprension
de la filosofia propia, al tiempo de 2) centrar la atencién en la bisqueda de pistas
culturales que posibiliten la manifestacién diversa de la filosofia desde Ia
diversidad cultural. El punto uno parte del supuesto, tal como lo entiende la
Filosofia Intercultural en nuestros dias, de que laé culturas de la humanidad son
lugares donde se practica la filosofia; es decir, hay filosofia no porque haya un
modelo paradigmatico que se expande y globaliza, smo, porque hay, como
afirma un filésofo de la interculturalidad, practicas culturales de filosofia, como
ejercicio concreto de reflexion que sé encarga de su propia contextualidad e
his’toricidad.19 En este sentido, no hay un vmico lugar de nacimiento de la

filosofia, es decir, el mito de Grecia como cuna.

El supuesto de que las culturas son lugares filoséficos, puesto que fac‘ilitanr

practicas especificas del filosofar, implica la necesidad de desoccidentalizar
logocéntrica y etnocéntricamente la filosofia desde su origen y ubicar a
Occidente en su lugar, en el sentido de que “no es el lugar de toda la filosofia
posible sino el lugar de ciertas posibilidades de filosofia”® Tal
desoccidentalizacién sera mas nitida e incontestable cuando, parafraseando a
Castellanos, este mar de ideas rompan sus cadenas occidentalizadoras, entonces
Europa no dird la ultima palabra, sino su palabra con nuestra palabra en un
~dialogo filosofico; didlogo que tendra que ser horizontal y de cooperacion, al
tiempo que retroalimentativo para ambas partes. La posicion mixteca coincidiria

con la andina, en el sentido de que la filosofia de Occidente es

1% Véase: Raiil Fornet Betancourt. “Supuestos, limites y alcances de la filosofia intercultural”,
Reflexion y critica. Ciudad Redonda, p. 5. Junio 2001, Madrid, Espafia. (Disponible en :
hitp://www ciudadredonda org/admin/upload/files/ter_t_adjuntos 41.pdf). (Con acceso: el 15
de marzo del 2005).

2 Idem.

5
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- una de las varias manifestaciones de pensamiento existentes
en la historia y el espacio; pero de ningun modo la tnica ni
la mas excelsa o dogmatica [...] si se determina lo que es
‘filosofia’ 0 modemidad dentro de los lineamientos de una
cierta cultura, entonces las manifestacionesde otras culturas
necesariamente no satisfacen esta definicién y seran tenidas
como pensamiento, mitologia, etnofilosofia, premodernidad,
primitividad. La filosofia andina no niega el valor de la
filosofia occidental, es peso de sus valores en bien de la
humanidad, ni la sutileza se su racionalidad, pero si combate
con fuerza su pretension universalista y absolutista en el
sentido de la supra y super-culturalidad.*!

Habra que desoccidentalizar, afirma el peruano Alejandro Ortiz -
Rescaniere, pues occidentalizar se ha convertido en sinénimo de mstruir, de
escolarizar, de homogenizar el mundo a imagen del gran modelo “civilizado” y
“humano” de Occidente, y el hombre occidental, creyéndose el poseedor de las
verdades de la ciencia y la filosofia, se siente el inico capacitado para normar su
propio devenir y el de los otros pueblos. V. gr;: el cristianismo ha estado
convencido de que el respeto y el amor al projimo es su descubrimiento. Asi, el
mundo lograra la salvacion cuando todos los pueblos conozcan y comprendan los
grandes descubrimientos morales de Occidente. El marxismo, generalmente,
poseia el mismo espiritu misionero y la misma intolerancia intelectual. Se piensa
que la concepcion dialéctica de la historia y el mundo es exclusiva de la filosofia
europea; que el lenguaje sociologico de Marx es el unico capaz de movilizar

hacia la liberacion a los pueblos oprimidos. Craso error. Mucho se tiene que

2! Guillermo Enriquez. La filosofia andina desde la posmodernidad hasta la globalizacicn,
(ponencia), p. 8. Colegio Stephen ~ Hawking. (Disponible en:
http://www.pucp.edu. pe/eventos/congresos/filosofia/programa_general/jueves/sesion16.45-

18 /EnriquezGuillermo.pdf). (Con acceso el 5 de febrero del 2005).
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aprender de Occidente por parte de la cultura aborigen y muchas son las

lecciones que tal cultura milenaria podria dar al civilizado occidental >

3. Historia y conciencia de lo andino y mixteco |
Castellanos aseveraba que sus principios filologicos eran producto, en una

parte, de su amplia obra como pedagogo y estudioso no solo de su cultura

mixteca, Sino también de otras de Meéxico; por otra parte, afirmé que resultaba |

insoslayable la historia para fortalecer ese trabajo filologico, afincandose asi de
manera sélida el descubrimiento e interpretaciéon de un filosofar propio. En el
estudio de la historia se asientan firmemente los pies, no se parte de cero, por
ello en 1910 invoca: “HERMANA MIA: [...] ;Lo recuerdas? Hace ya tantos afios
que dos jovenes vagaban por el pais de los fiusabi [mixtecos], buscando las

fuentes de la historia” 2

2 Véase: Alejandro Ortiz Rescamere “Introduccion”, De adaneva a Inkarri (Una vision
mdzgena del Peru), pp. 2, 3.

? Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda mdzgena.

inspirada”..., p. 70. Se refiere a su ya para entonces fallecida hermana Emilia Castellanos,
quien lo acompafiaba en su viajes de exploracion y estudio tanto en las zonas arqueologicas de
Monte Alban y Mitla como en las poblaciones mixtecas.
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Un recorrido historico, con el objeto de entender la situacion de esas
sociedades marginadas asi como su cultura, y, en lo que a él ataiie, la cultura 7iuu
savi o mixteca; se trata de la evocacion que impelia y alentaba a Castellanos a
tomar conciencia a través de una reflexion honda e introspectiva: “mientras me
abismo en los profundos problemas que envuelven la historia de nuestra raza” **

Esa necesidad de la historia es la que también prioriza el peruano José
Tamayo Herrera para entender la problematica cuzquefia/andina, con el objeto de
comprender lo presente al interpretar el pasado y para encarar el futuro. El buen
historiador local o regional debe construir puentes que lo vinculen al acontecer
nacional y universal, para asi enriquecer lo regional. Se trata de una “necesidad
de autoconciencia” que partira de la urgencia de encontrar la imagen del pasado;
no se puede definir el porvenir sin la necesidad de definir el pasado de una
region cultural, en este caso concreto, la cuzquefia.”” Podemos afirmar aqui que
tanto para Castellanos como para Tamayo Herrera, la historia nacional de
México como la del Perli, respectivamente, se componen de las ‘historias
regionales. ,

Este abismarse no es otra cosa que profundizar sobre las raices culturales,
filosoficas y metafisicas de la expresion identitaria de un pueblo. Asi, la historia
es toma de conciencia profunda, y sélo hay historia si se estd consciente de ella,
condicion sine qua non: |

quise ante todo, saber la historia de mi raza [mixteca e
indigena mesoamericana], y naturalmente después, la
historia de mi patria. Pero cuando hube hojeado todos los
cronistas, y los historiadores que han escrito sobre la época
precolombina de esta tierra, veia una inmensa interrogacion
en la mente, y una obscuridad profunda en el corazon,

2% Ibidem, p. 7.
> Véase: José Tamayo Herrera. Historia social del cuzco republicano, p. 18.
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porque comprendia que aquellas historias, en gran parte
habian sido invenciones de los cronistas, que en unas
ocasiones trataban de engafiar al piiblico futuro, ligando las
relac1ones antiguas del viejo continente y sus creencias
propias.”®

Tal actitud y preocupacion también han sido para estudidosos del mundo
andino, v. gr.: “casi todé la informacion sobre el pasado andino viene a través del
filtro cultural de los europeos que plasmaron en sus crénicas [...] he podido
constatar que las tradiciones orales fueron despojadas por los europeos de su
sentido original "’

En la mayoria de los cronistas e historiadores de la Colonia, habia un afan
de ocultar la historia precolombina, “ejecutando con este acto el gran paréntesis
que se llama ‘el paréntesis de la conquista®;?® de ahi que:

Si leemos a los viejos cronistas, aquellos que dejaron los
admirables monumentos que sirven de dintel a los estudios
etnolégicos, no necesitamos recorrer mas que unas cuantas
paginas para convencernos, que fueron escritas mas para
perseguir el corazéon y la conciencia de las antiguas razas
que para servir a la ciencia. Los cronistas anotaron todo lo
feo, todo lo horrible de aquella civilizacién, y apenas si
tocaron unos puntos de lo hermoso, lo sublime de aquellos
corazones.”

% Abraham Castellanos. Conferencias hzstorzco-pegogzcas (Primera conferencia -enero de
1917-), p. 7.

7 Juan M. Ossio A. Guaman Poma: Nueva cronica o carta al Rey. Un intento de

" aproximacion a las categorias del pensamiento del mundo indigena, pp. 155-56.

2 Abraham Castellanos. Conferencias histdrico-pedagogicas (Primera conferencia —enero de '

1917-), p. 7.

» Abraham Castellanos. “Décimo discurso. Fines de la escuela normal veracruzana”
(Pronunciado al celebrarse las bodas de plata de la Escuela Normal Veracruzana, el dia 2 de
diciembre de 1911. Homenaje al patriota General Juan de la Luz Enriquez y al Maestro
Rébsamen), Discursos a la Nacion Mexicana sobre educacion nacional, p.101.
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La historia como conciencia y el conocimiento de la historia propia, en
proceso dialéctico, hacen posible el conocimiento sin el cual no es posible
entenderse como individuo ni como perteneciente a una cultura y finalmente
como ser humano; por ello era necesario hacer: -“Aquellos viajes, aquellas
meditaciones™™, recorrer la historia misma para aprehender y aprender; “viajes”
también en sentido estricto, es decir, recorriendo el territorio, observando y
estudiando a los habitantes y sus lenguas. En tal sentido coincidiria uno de los
maximos representantes del indigenismo peruano/andino Luis E. Valcarcel,
Quien afirmaba que pueblo carente de conciencia y del conmocimiento de su
historia se petrificaba, pues resultaba “una masa infonne, ahistérica”, tal como
acontecia con la poblacion indigena peruano/andina que “no vivia”, solo estaba
ahi “como las montafias, como el cielo. En su rostro de esfinge, las cuencas
vacias lo decian todo: sus ojos ausentes no miraban [...] Era un pueblo de piedra

[...] habia olvidado su historia [...] carecia de conciencia”™’

. Resultaba necesario
entonces sacudirse esa conciencia adormecida desde la conquista.

Empero ese triple recorrer que sugiere Castellanos: fisico del territorio, de
la conciencia y la historia (propia y general) jpara qué?, ;jcudl es el objeto?, jsu
sentido?. En un principio: saber; pero hay que ir mas alla del placer de conocer y
darle matiz intencional, de un conocimiento deliberado y fenoménico; jen

funciéon de qué?, en funcién de un saber que haga consciente al individuo y

~ fortalezca la conciencia colectiva, de un saber por mi y por el otro(s), es decir,

por nosotros. Se trata de una nosotridad ontolégica que da un sentido de
identidad y diferencia en la unidad del 7iuu savi o mixteco; esto es lo que da

fortaleza: un conocer que libera y desenvuelve al nosotros. Lo que dicho en

* Idem.
*! Luis E. Valcarcel. Tempestad en los Andes, pp. 21, 22.
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palabras de Castellanos quiere decir: “soy de la misma raza y siento como mis
hermanos de la region sur [Mesoamérica]”.”* Asi, saber es liberacion; es
fundamento ontoldgico pero también epistemoldgico, el cual sélo es posible en
un acto dialéctico, procesual y discursivo de la razén en un ejercicio libre. Se
esta consciente de si mismo, de lo que se es al autoafirmarse. Simultaneamente,
el saber conciente y liberador, puede adquirir legitimidad y hacerse extensivo; lo
es asi también por otros que no son nosotros pero los sentimos y pensamos como
~ iguales, lo‘ cual finalmente los hace ser parte de nosotros, de un nosotros comun
dentro de un mismo sino historico y cultural. Asi, concomitantemente puede
hablarse de una nosotroredad: nosotros con los otros. Nosotroredad que va mas
alla del México-indigena y se proyecta a lo indigena latinoamericano pero sin
encontrar sus limites ahi, también implica nosotros con todos los otros sean o no
sean indigenas. Considero que andloga a la categoria de alteridad u otroredad
occidental resulta la nosotroredad; con la diferencia de que aquélla manifiesta
individualidad y esta ultima patentiza comunalidad. Ambas implican el
reconocimiento y aceptacion de la diferencia, sin que ello signiﬁqué
necesariamente desigualdad.

Castellanos, continuando con el analisis, reivindica lo valioso del ejercicio
libre de pensar, y sefiala:

El trabajo presente, [...] estd escrito especialmente para
levantar el espiritu de los indios, tan atenaceados en su
conciencia como explotados en su ser. Es un deber erguirse
contra la tirania, y dentro de cada linea, lease mi grito de
protesta contra la brutalldad de los opresores

2 Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 4.
% Ibidem, pp. 4-5. Negritas mias.
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Nosotros con los otros: el mundo propio junto a otros mundos que,
después de todo conforman un mismo mundo.** Finalmente, el saber como
liberacion es al tiempo compromiso; por ello concibe “un deber erguirse contra
la tirania” que “atenacea” la conciencia y explota al individuo concreto; en tal
sentido, el pensamiento filosofico es compromiso, es una ética. Lo mismo se
percibe en el pensamiento de Luis E. Valcarcel, un esfuerzo por indagar el
pasado para tomar conciencia del mismo, y con la intencién de proyectarse al
porvenir con un sentido de compromiso. Ain mas: en este autor hay una vision
tridimensional de la historia, en la que se da un indesligable vinculo entre
pasado, presente y futuro; lo importante es una integracion. |

(,Cémo entender el compromiso? Es esa conciencia como producto de un
saber afincado en la realidad-historia-cultura propia que conduce (directo) al
deber, es decir, a un compromiso ‘ineludible que se tiene con la propia
circunstancia, realidad o mundo. Realidad o mundo que puede ser fisico y
cultural. Dicha connotacién fisica y cultural es tanto para Castellanos como para
Valcarcel, la constante historica para los pueblos indigenas: pobreza,
explotacion, marginacion y hasta discriminacién; discriminacion de su cultura y
lengua propias. Asi pues, existe la responsabilidad para con el mundo fisico-
cultural al que se pertenece; actitud afincada en la conciencia historica de ir
asumiendo la responsabilidad del pasado en el presente, al tiempo de un
compromiso también responsable con vistas al futuro; en ello coincide también
lo andino: “es la raza fuerte, rejuvenecida al contacto con la tierra, que reclama
su derecho a la accién [...] La cultura bajara otra vez a los Andes [...] El arbol

étnico vive de sus raices aunque sus ramas se enreden en la marafia del bosque,

3* De ahi que el Maestro Castellanos recorriera su mundo 7iuu savi. pero ademas otros: El
maya, purépecha, zapoteco, huichol, etc., trabajando como pedagogo, profesor e investigador
en Michoacéan, Veracruz, Oaxaca, Yucatan, Nayarit, Querétaro, D. F., e Hidalgo.
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aunque su copa se vista de exoticas flores”.** De tal modo, podemos considerar
que el individuo pensante-filosofo, y el no filésofo, deben insertarse en el
mundo, adquiriendo libremente su propia responsabilidad, en otras palabras, su

compromiso. La filosofia finalmente es compromiso (Etica).

Empero: historia, saber, conciencia: jpara qué -sigue siendo la pregunta-? -

Liberar, si, pero liberar para qué; no hay otra razon: abatir la desesperanza
producto de la adversidad en el mundo: “sigamos por el camino de la vida; no
fue ayer, es hoy, serd siempre.””® El camino de la vida no exclusivamente
biologico mi fisiologico sino, ademas, espiritual e intelectual que, en conjunto
son precisamente e/ camino de la vida de ayer, de hoy y de siempre; ahi estriba
el sino del hombre; destino que se contempla como lejano horizonte pero que es
posible llegar a él porque ahi estd la vida: “Si alguna vez nos detuvimos
fatigados al pie de afiosos encinos, y desde alli contemplabamos. el lejano
horizonte, hoy [...] quiero llevarte al pais azul de los arboles de oro, donde no se

cansa uno jamas”.*’

* Luis E. Valcarcel. Op. cit., pp. 22-23.

% Abraham Castellanos. E! Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada”..., p. 8.

37 Ibidem, p. 8-9.
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Ahi esta la Vida plena: en el Pais Azul de los drboles de oro, donde la
fatiga no existe, producto ésta de la desesperanza, agobio, pesares a causa de la
posible muerte total del mundo cultural y ﬁldséﬁco propios que genera la
injusticia en el mundo; por ello, ahi “no se cansa uno jamas”, porque es lugar de
descanso y sosiego; pero habra de emprender el camino: “Vamos camino de la
verde montafia [...] donde [esta] nuestro padre el Sol!”.*® Es decir, donde todo

esta iluminado, donde se encuentra la luz que alumbra, discierne, aclara donde

~estan los origenes, las raices o la propia identidad. Ir en pos del mundo propio

que se encuentra moribundo desde la Conquista y la Colonia; sélo
fortaleciéndolo tiene posibﬂidad de vida. Tal es el camino de la vida por
emprender, ahi esta la vida plena, la permanencia en el mundo, en el retorno al
Pais Azul de los drboles de oro, a la tierra propia, donde todo agobio y toda
desesperanza no existen, pues ahi tiene cabida no sélo el mundo propio sino
también el ajeno que ha eXcluido y negado por lo general: el criollo-peninsular y
el europeo. Mas es necesario ir en pos del nosotros (y con los ofros, sin
exclusiones) en un ejercicio de reflexion o razonamiento, que simbdlicamente
dentro de la tradicion 7iuu savi se representa como la luz amarilla que ilumina, la
cual, en el ejercicio del pensar, lleva a contemplar de manera nitida y pura la luz
blanca que también ilumiﬁa y devela al ser y el mundo conveniente para todos.
Ser y Mundo llenos de bondad, 1o cual es expresion filosofica de lo inmarcesible
y de lo incontaminado, por eso su atributo es lo blanco como la luz que le
ilumina, pues la pureza del corazén es la que ahi impera. El mundo de lo bueno y
su ser es la concepcion ontologica.y ética de pureza, valor este que es
axiomatizado por el saber y por lo bueno. Pero tal logro no es facil; es necesario

emprender ascendiendo a la “Verde Montafia”, ascension esforzada para

38 Ibidem, p. 9.
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contemplar, porque solo subiendo el camino de la verde montafia, puede
empezarse a vislumbrar /a luz, mas habrd que llegar a la cima para poder
contemplar, observar el valle, donde el horizonte se muestra pleno. Sélo quien va
y sube la montafia se ubica en la posibilidad de contemplar el valle.

La vida plena esta iluminada por /uz blanca y €l camino a ella, es decir, el
- emprendido hacia la “Verde Montafia”, es luz amarilla; 1a consécucion de la vida
plena, ya como nosotroredad, es por las luces amarilla y blanca.*

Ahora bien, la desesperanza producto del existir fisico-fisiologico
deplorable a causa de la inequidad y la agonia del mundo cultural indigena, de
modo directo atenta contra lo particular y lo general, es decir, atenta contra lo
indigena y contra México en general;, de ahi que resulte necesario pensar
filosoficamente sobre lo mexicano; en otras palabras, emprender el camino a la
Verde Montafia para estar en posibilidad de contemplar el horizonte México. Hay
que hacer una filosofia de‘ lo mexicano, palabras mas palabras menos,
recomendaba José Gaos a sus discipulos de la Facultad de Filosofia y Letras de
la UNAM. Antes que Samuel Ramos y el trasterrado José Gaos, Abraham
Castellanos ya lo habia pensado mas de 30 afios atras, desde otra perspectiva: de
la diversidad cultural y no unicamente mestiza (lo mestizo ha matizado
principalmente a la filosofia mexicana y latinoamericana desde el siglo XX); con
la vision de la diversidad cultural, Castellanos se adelanta casi un siglo a lo que

se debate en los actuales dias en México, Latinoamérica y el mundo.

* Véase apartado 4.2.5. Ita kuutsa.
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4. “Hablar a los mexicanos de cosas mexicanas”/“De los Andes irradiara
otra vez la cultura”.

(Qué es lo mexicano?; pero antes: jquiénes son los mexicanos? y jpor qué
es necesario hablar de “cosas mexicanas™? |

Para Abraham Castellanos, hasta ese entonces (periodo revolucionario de
1910), México estaba definiéndose aiin como nacién, pero sin lograrlo todavia;
por lo tanto, resultaba imprescindible entender el ser del mexicano y su crisol
cultural, los cuales son ingredientes conformadores del alma o la quintaesencia
de toda nacién o pais. Esta idea no es originaria de Castellanos, sino como
admirador de la filosofia educativa, pedagogia y filosofia alemanas, la toma
principalmente de Fitche, puesto que segiin Castellanos Coronado, México vivia
en ese entonces algo similar como lo acontecido a Alemania tiempo atras, una
falta de identidad para conformar lo nacional; por tanto, al igual que Juan T.
Fitche, habia que hablar de “cosas” propias, de lo nuestro, habia que filosofar
sobre lo propio; eso habia sido la clave del engrandecimiento aleman, el volver
los ojos a la propia cultura. |

(Como formar “el alma nacional”? se inquiria constantemente, si una
variedad de intereses de todo tipo heredados desde la Colonia: culturales,
politicos, econdémicos, de clase, etc., tan encontrados, dividian al pueblo
mexicano. Los intereses hegemodnicos de las élites (mejor dicho del criollismo
subyacente) no siempre han sido compatibles con los de las clases dominadas. Se
trataba de un pais profundamente desigual. ;Como lograr un México sin tantas
diferencias negativas? Caminos podria haber varios, incluso, el mismo
movimiento revolucionario de 1910 que tfénscun*ia,- pero tampoco este ultimo
era la solucién cabal a la problemética historica, pues finalmente el torbellino

revolucionario culminaria nuevamente en la toma de posesion del poder por un
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nuevo grupo y con la implantacion de un nuevo orden con ciertos logros
sociales, politicos, econdmicos, mas no tocaria lo esencial. Por muchas
revoluciones que acontecieran, México seguiria siendo un pais injusto y desigual
si no se entendia el problema en lo esencial, consistente en no comprender y
fortificar la verdadera “alma nacional”. Cualquier movimiento revolucionario es
indudable que puede traer ciertos cambios, pero nada mas, pues no hay cambio
sustancial y traScendeﬂte; esto ultimo, sélo es posible si se conforma el alma
nacional, hasta ese entonces y también en el presente no comprendida. Para ello
debe darse un conocimiento del ser nacional, producto este de la historia del pais
y de su cultura. La sustancializacion de lo nacional resultaba crucial.

Todo esto conlleva a lo planteado sobre jqué es México?, ;quiénes son los
mexicanos?, ;jqué son “las cosas mexicanas”? So6lo entendiéndolo puede
construirse /a patria verdadera; mientras no se constituya la verdadera patria los
intereses encontrados de los mexicanos seran primero antes que lo mexicano y
los propios mexicanos, es decir, los intereses personales o grupales estaran por
encima y, por lo mismo, no tiene posibilidad de desarrollarse una alma nacional,

pues esta es enteca. Su entecacidad es mas que evidente: es deplorable. ;Por

qué?, por la sencilla razén de que mientras se siga excluyendo sistematicamente .

el legado mesoamericano, no pude existir un alma nacional vigorosé, puesto que
la diversidad cultural es donde se acrisola aquella. Discriminar lo
mesoamericano es negar una parte fundamental de lo mexicano; por lo tanto,
resulta de suma vitalidad: “concordar el espiritu de las dos civilizaciones, y

. .o . , . . . 40
trabajar con un método cientifico para conseguir la unidad nacional”.™

% Abraham Castellanos. “Séptimo discurso. El problema de la raza indigena. Su primer libro
de lectura” (pronunciado en el Primer Congreso de la Sociedad Indigenista el dia 31 de
octubre de 1910), Discursos a la Nacion Mexicana sobre la Educacion Nacional, p. 71.
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Lo mexicano estriba en dos legados: Lo mesoamericano y lo occidental
europeo-espafiolizado. Fl verdadero México es diverso en lo cultural y |
lingiiistico y no s6lo mestizo y mucho menos monolingiie: “y se me objetara que
el pueblo mexicano actual, ya no es el pueblo de la conquista, sino un conjunto
de mestizos y criollos; pero también es otro error,”! puesto que muchas etnias,
Castellanos las denomina acertadamente naciones indigenas, estaban presentes y
no debia ignorarseles. Asi pues, la tarea filoséfica (como la literaria y Ia
historica) estribaria en lo verdaderamente mexicano: la diversidad en la unidad,
puesto que México como pais, estd constituido por ambos legados, incluso,
psicosomaticamente, el elemento mesbamericano es predominante,

y aunque gran parte de los mexicanos han formado un grupo
étnico distinto del aborigen esta raza mezclada bha
conservado sus caracteres psiquicos inclinandose mas a las
razas indias que a la raza hispana con sus ideales latinos. Y
ha sido tan fuerte la influencia de la raza americana sobre la
raza blanca, que los metizos han formado una variedad hasta
en sus caracteres fisicos, y, esta variedad, es india, es
mexicana, NO ES LATINA. [...] y en efecto, el pueblo es
mexicano, NO ES LATINO. Si la casualidad nos ha hecho
hablar en lengua latina, no es prueba que la lengua sea la
determinante etnoldgica, sino en nuestro caso, un Mmero
accidente.*? ‘

Al igual que Castellanos, Valcarcel encuentra en el elemento indio el
fundamento teérico de que hay una “patria antigua” (para el Per®), y que tal

elemento representa unidad y trasfondo del devenir histérico y la continuidad de

41 Abraham Castellanos. “Undécimo discurso. La literatura indiana. A los literatos mexicanos”
(Diciembre de 1911. A la memoria del Maestro Altamirano), Discursos a la Nacion Mexicana
sobre Educacion Nacional, p. 105. Desde luego, Castellanos no ignora la negritud presente de
modo preponderante en la Mixteca de la Costa (estd ubicada entre Guerrero y Oaxaca y
también se la conoce como Costa Chica) como en ningin otro lugar de México.

2 Ibidem, pp. 108-109.
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su evolucion cultural. Hay una persistencia de lo antiguo. La raza es fuerte y
perdura, diria Valcéarcel al igual que Castellanos; el indio ain vestido a la
europea, hablando inglés, pensando a la occidental, “no pierde su espiritu”, pues
son exteriores atavios, epidérmicas reformas, incapaces de cambiar su ser.®’
Valcarcel postula la idea de la existencia del paideuma o alma cultural colectiva,
mdependiente y sepaiada de las almas individuales, preexistente y sobreviviente
al paso de las unidades humanas y de las generaciones.*

Pudiera pensarse que Castellanos y Valcarcel caen dentro de un
etnocentrismo de matiz indigenista, mas no es asi, y esto es lo valioso de su
pensamiento, van en pos de la conformacion de un México y Pert diferentes;
diferentes de ese México y Perti racistas y excluyentes de principios del siglo XX
(v. que llega hasta nuestros dias) en el cual las clases dominantes crearon un
inodelo de nacion al que aspiraban, pero excluyente de los pueblos indigenas, de
los mestizos y los de origen africano. De ese México y Pera acriollados y
mestizados que buscaban canones culturales extranjerizantes y se contentaban
con imitar, y no se veia y hasta se despreciaba la riqueza cultural presente en el
legado indigena, pues México y Perui, psicosomatica y culturalmente, estaban
impregnados de modo fundamental, por la herencia mesoamericana y andina, de

la cual eran depositarios (y siguen siéndolo) los indigenas.

*® Luis E. Valcarcel. Op. cit,, p. 23.
* José Tamayo Herrera. “IV. Pensamiento y trascendencia de Luis E. Valcarcel”, “El
indigenismo cuzquefio, siglos XVI-XX, p. 192.
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En este sentido, “el Maestro Castellanos, se adelanté en mucho, a la tesis
actual del México Profundo de Guillermo Bonfil Batalla”™. Luis E. Valcarcel
también a la “del Pera profundo”, como sostiene el historiador del indigenismo
peruano José Tamayo Herrera.

Puede aseverarse que en parte, los intelectuales mixtecos contribuyeron a
la cimiente de la diversidad cultural en México desde finales del siglo XIX y
principios XX, al formar parte de instituciones culturales como: la Sociedad
Mexicana de Geografia y Estadistica, de la de Historia Natural de México, de la
Sociedad Cientifica Antonio Alzate, de la Sociedad Indianista Mexicana, ademas
de participar en algunos eventos del Congreso Internacional de Americanistas.
No huelga sefialar, que la Sociedad Indianista Mexicana, se fundo6 a inicitiva de
un colega y compafiero de Castellanos, Francisco Belmar, mixteco oaxaquefio
estudioso de las lenguas mesoamericanas:

la Sociedad Indianista Mexicana, creada en la ciudad de
México en el afio de 1910 con la doble finalidad de estudiar
y transformar la condicion de los grupos indigenas
existentes. Esta agrupacién sobrevivié hasta 1914, y
posteriormente fue relativamente olvidada.

[...] en los 1ltimos afios del porfiriato fue notable el interés
que los estudiosos de las disciplinas manifestaron por el
indio, lo cual permite entender la formacion de sociedades
especializadas en su estudio y rehabilitacion.

Un hombre en el que se concentraron estas tendencias fue
Francisco Belmar, principal animador del proyecto de crear
una agrupacion consagrada al estudio y a la regeneracion de
los grupos indigenas del pais. Francisco Belmar (1854-1915)
fue originario de Tlaxiaco [Mixteca Alta], Oaxaca. Estuvo
estrechamente vinculado a la Sociedad Mexicana de
Geografia y Estadistica, de la que fue secretario, y se
mantuvo una relacion durable con el grupo de cientificos

* Ignacio Ortiz Castro. “Abraham Castellanos: Vigencia de su filosofia de la cultura y la
educacion”, La Tierra del sol y de la lluvia”, p. 158.
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sociales  -lingiiistas, antropélogos y etndlogos- que
mtegraron la seccion de investigacion del Museo Nacional
en el ltimo tercio del siglo XIX.*®

La Sociedad Indianista Mexicana, segim los antropélogos Juan Comas y el
propio Guillermo Bonfil Batalla, tiene un destacado papel como precursora del
movimiento intelectual indigenista que se desarrolld bajo el auspicio de Manuel
Gamio durante la primera mital del siglo XX, el cual, sin duda alguna, se
revitaliza en nuestros dias.”’ Para el caso peruano-andino, tenemos un precedente
similar en Luis E. Valcarcel, pues como bien afirma Tamayo Herrera, en el
maestro cuzquefio tenemos a

un rechivivo amauta de los estudios andinos [...] es sin duda
la fuente y el origen de la actual Antropologia Andina, de los
etnohistoriadores de hoy, de los neoindigenistas del presente
[...] nutrido de las ideas regionales, entre 1909 y 1930, ha
podido proyectarlas al panorama nacional [...] Es el gran
amplificador de las ideas cuzquefias, y a través de él, el
indigenismo andino se convirtié en uno de los ingredientes
fundamentales del pensamiento peruano del siglo XX. De
todos los miembros de la “Escuela Cuzquefia”, Valcarcel es
quien mas ha dejado sentir su influencia en las ideas
peruanas.*®

Abora bien, podemos sefialar que tanto para Castellanos como para
Francisco Belmar, /o mexicano se escapa, se volatiza si no se incluye

abiertamente la herencia cultural mesoamericana. Una verdadera literatura,

% Beatriz Urias Horcasitas. “Las propuestas de “regeneracion” para 1ndxos de la Soc1edad :

Indianista Mexicana, 1910-1914”. Etnologia y filantropia, p. 225.
4 Ibldem p. 221.
* José Tamayo Herrera. El zndzgemsmo cuzquefio..., pp. 195, 196.
Como profesional de la ensefianza, tuvo un carisma necesario para formar discipulos
distinguidos que han seguido sus huellas con renovado éxito como antropdlogos,
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historia y filosofia de lo mexicano tendrda que incluirla. De otro modo,
seguiremos siendo un remedo literario, filosofico, etc., de Europa y Estados
Unidos: “Nosotros propendemos a la imitacion. Somos amigos de la imitacion

constante, sin regla y sin norte [...] Lo mismo en la escuela que en cualquier

 género de conocimiento.”” Por ofro lado, no podemos estar aislados del mundo,

empero la forma en que debe procederse es por adopcion 'y adaptacion, mas no
debe prohijarse a ciegas, sino aquello que convenga y convenza. La adaptacién a
nuestro medio no debe hacerse “sin criterio alguno”; incluso, la misma adopcion
debe regirse por criterios que la propia realidad exija, de ahi que: “los princip10s
que sean buenos, adoptarlos”, pero “no imitemos, escojamos los principios.
Tomemos la idea para amoldarla al espiritu que tenemos en nuestra sangre. La
imitacién nos llevara al fracaso”.”® De tragicamente grotesco resulta el parecer
civilizados, sostendria Valcarcel, al pretender que “una simulacion de cultura
occidental” justifique “el barniz de pueblo “modemno™ con que nos presentamos
en el “concierto” de las naciones cultas”.v5 to

Asimilar seria la tesis de Castellanos, tal como lo postularian las corrientes

de lo mexicano y lo latinoamericano que nacieran entre la década de los 30 y 40

- del siglo pasado, teniendo en México representantes como Samuel Ramos,

Leopoldo Zea, entre otros.
Tampoco lo unicamente mestizo y criollo conforma /o mexicano; es tan
solo una parte, un aspecto. Ademas, todo indica que vivimos de prestado:

nuestros ensayos filosoficos al igual que “nuestros ensayos literarios presentes,

etnohistoriadores y etndlogos. El Maestro Valcarcel significa el punto de partida de los
estudios andinos modernos.

4 Abraham Castellanos. “Las escuelas alemanas y su adaptacion al medio”, Conferencias
historico-pedagdgicas, p. 88.

0 Ibidem, p. 91.

3! Luis E. Valcarcel. Op. cit,, p. 29.
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son mas hispanos y franceses [alemanes y norteamericanos] que mexicanos. Los
productores, talentos de mas o menos fuerza porque no ha despertado el genio
nacional”;>> pero el genio propio base de toda filosofia, de toda literatura existe,

tan solo habra que mostrarlo. ;Cémo? Volviendo los ojos a esa otra parte negada

de nosotros y por nosotros mismos: lo mesoamericano. Valcarcel, en posicién

acentvada y jpor qué no decirlo, irreverente?, afirmaria: “Rompamos' el ultimo
eslabon de la cadena, aunque giman los nostélgicos del yugo, los espaiiolistas a
ultranza que suspiran por el Siglo de Oro Castellano y rinden fanatico culto a
Calderén de la Barca, Tirso de Molina, Lope de Vega, con la reverente actitud de
los siervos coloniales”.”’ José Maria Arguedas (1911-1969) seria uno de los
pioneros que se encargaria de esa labor literaria, tanto en la recopilacién como en
la creacion.

Incluyendo no excluyendo; la afloracion exuberante del genio nacional
estribaria en la asuncion seria de la diversidad en la unidad; sélo hasta entonces
el genio filosofico al igual que el literario emergeran florecientes, lozanos y no
entecos. ;Como lograrlo? seguiria siendo la pregunta. Abraham Castellanos diria
que siguiendo ciertos criterios o principios generales al menos:

PRIMERA .- Estudiar a fondo la teogonia indigena, en las
cronicas, en los codices y en los monumentos
[arqueoldgicos].

SEGUNDA .- Estudiar el modo de sentir, pensar y querer de
las razas actuales analizando las lenguas indias.

TERCERA .- hacer la seleccion folklorista, es decir, recoger
en toda su pureza los cantos, las leyendas, la musica de las
razas actuales.

32 Abraham Castellanos. “Undécimo discurso. La literatura indiana. A los literatos mexicanos”
(Diciembre de 1911. A la memoria del Maestro Altamirano), Discursos a la Nacion Mexicana
sobre la eduacion nacional, p. 117-18.

% Luis E. Valcarcel. Op. cit., p. 108.
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CUARTA.- Distinguir las épocas de nuestra vida historica
antigua y contemporanea acomodando los sucesos al
“caracter propio que se revela en cada época.>

Tales reglas afincarian la base de la filosofia y la cultura nacional; sélo
entonces, afirmaria categorico Castellanos, “cuando hallamos comprendido las
hermosas concepciones de nuestros antepasados, entonces sefiores iremos
rectamente en busca del ‘alma nacional’”.”> Bastante analoga seria la concepcion
metodoldgica de Valcarcel, quien sostenia que para el estudio de la historia
andina era “necesario integrar las fuentes documentales con los métodos
etnologicos y arqueolc’;gicos”.56 Esto significaria un volver los ojos a lo andino
esencial para conocerlo, sefialaria Valcarcel; ;y en qué consiste? El andinismo
como doctrina es: “la promesa de la moralidad colectiva y personal [...] la
fraternidad de todos los hombres [...] 1a ley universal del trabajo, instituida como
fundamento”.”’ Incluso, el mismo José Tamayo Herrera mucho mas tarde alguna
vez afirmé (y ello coincidiria casualmente en lo esencial con la metodologia del
mixteco Castellanos), que los mas efectivo es:

Quizas el método de acceso a los indigenas vivos actuales.
En el indio actual, en todos mnosotros -dice Tamayo-
sobrevive mucho el Incario [y] la expresion del alma
indigena se grafica en una serie de fenémenos que no son
occidentales, que no son europeos y cuya investigacion
empirica aqui... podria ser la base de una metodologia
adecuada para encontrar la Filosofia Inca en su totalidad.”®

3% Ibidem, p. 126.

55 Abraham Castellanos. Conferencias historico-pedagogicas”, p. 20.

58 José Tamayo Herrera. Historia del indigenismo cuzquefio..., p. 192.

T Luis E. Valcarcel. Op. cit., pp. 112, 113.

5% Maria Luisa Rivara de Tuesta. ;Filosofia o pensamiento prehispanico?, p. 7. Universidad
Nacional Mayor de San Marcos. Lima, (Disponible en:
http://www.puco.edu. pe/eventos/congresos/filosofia/programa_general/martes/sesion15-
16.30/RivaraMarialuisa.pdf) (Con acceso el 16 de agosto del 2006).
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Podria agregarse que no sélo accesar al pueblo, sino que ahi ain perviven
el Amauta y el Taa nisa’nu, con su saber. Varios autores andinos actuales
coincidirian en la misma metodologia; es el caso del peruano Victor Diaz
Guzman, quien en la década ultima del siglo pasado, sefiald que la ausencia de
textos especificos que transmitan los conocimientos tanto cientificos como
filosoficos, se suple con la comunicacién oral de tales conocimientos, que vienen
de generacion en generacion por los amautas y que fueron recogidos por los
cronistas. Ademas, se cuenta con los restos arqueoldgicos, que indirectamente
transmiten el informe cognitivo del quehacer filosofico y, por dltimo, en las
comunidades aborigenes, en los ayllus actuales priman o sobresalen los
elementos culturales (filosoficos y cientificos) que heredaron de sus
antepasados.”® Tal metodologia propuesta por Abraham Castellanos y autores
andinos, nos conduciria ‘rectamente a las fuentes filosoficas y, en tal sentido, en
el futuro inmediato, en cuanto a lo filosofico se evitarian modas filoséficas, en
otras palabras, a la espera de lo que se piensa en otra parte del mundo para
traducirlo, repetirlo y ya pasado el fervor, estar pendientes de nueva cuenta; y

aunque somos parte, filos6ficamente hablando de Europa, sin embargo se va casi

siempre a la zaga y por lo general nos quedamos en la repeticion de tal o cual |

personaje, de ésta o aquella corriente filosofica. La auténtica filosofia mexicana
y latinoamericana tendran que partir de sus fuentes pristinas: lo mestizo y lo
- indigena, aunado a lo criollo, lo negro, constituyentes de una unidad diversa;
pero en palabras de Castellanos, lo indigena sera el sustrato.

La wvision filosofica mestiza y/o criolla llamesele de lo mexicano o
latinoamericano, nacié y crecié incompleta y por lo mismo endeble; solo se

fortificara si incluye abiertamente lo autoctono americano.

* Ibidem, p. cit., p. 9.
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Es de entenderse que el filosofar mestizo y/o criollo de lo mexicano y
latinoamericano tiene una explicacion historica, pero en nuestros dias el
quehacer. filosofico debera dar un viraje incluyendo el trasfondo autoctono
americano, pues solo asi, existe la posibilidad de que lo literario y lo filosofico se
fortalezcan convirtiéndose “en rica fuente de originalidad y grandeza”.®® Algunos
filosofos latinoamericanistas como Leopoldo Zea, dirian, a manera de ejemplo,
que habria que filosofar sin preocupacion si hay originalidad o no, pues lo
mexicano y lo latinoamericano caracteristicos se darian por afiadidura;®’ la’
postura de Castellanos pondria en duda el caracter mexicano y/o latinoamericano
si no se involucra desde el origen mismo del filosofar lo complejo de la
diversidad cultural mexicana y del subcontinente, puesto que solo apareceria en

ese supuesto mexicano solo uno o dos aspectos: el mestizo y el criollo, faltando

notoriamente la raiz indigena que, aunque pudiera estar presente en lo mestizo,

sin embargo‘ este Gltimo no lo abarca completo. “Nuestro proceso filosofico”,
como afirma una autora peruana, “visto desde la problematica indigena,
evidencia que no ha podido lograrse todavia, a través de la reflexion, una sintesis
cultural armoniosa que exprese los legados culturales indigena y occidental”.

| Asi pues, no esta de mas plantearse la siguiente cuestion: ;Lo mestizo y lo
criollo y su produccién filosdfica y su talento afiliado a las distintas escuelas

extranjeras, todo este conjunto, tienen bastantes elementos como para justificar

0 Abraham Castellanos. “Undécimo discurso. La litertura indiana. A los literatos mexicanos
(Diciembre de 1911. A la memoria del Maestro Altamlrano) Dtscursos ala Naczon Mexicana
sobre la educacion nacional; p. 126. -

5! Véase: Leopoldo Zea. “II La filosofia como originalidad”, La ﬁlosofza americana como
filosofia sin mds, pp. 32-56.

62 Maria Luisa Rivara de Tuesta. “Filosofia, ideologia y doctrina en la reflexion
latinoamericana”, ponencia, Universidad de San Marcos, Lima, julio de 2001.
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la existencia de una filosofia nacional y/o latinoamericana? No definitivamente.
Nuestra filosofia en general, ha seguido escuelas y personajes europeos o
norteamericanos y ha asumido una actitud de ir tras las novedades filosoficas;
pero por otro lado, los llamados latinoamericanistas han trabajado
fundamentalmente desde un filosofar, se reitera, mestizo y criollo, de ahi
también su limitacion, aunque quizd menos grave que la de aquellos catcheres
filosoficos de los cuales estan llenas nuestras facultades de filosofia en América
Latina; por supuesto, esto no quiere decir que deba rechazarse de antemano toda
filosofia externa, sino que debe ser bienvenida toda manifestacion de
pensamiento filoséfico exdgeno, mas no trocarse en serviciales de los mismos,
ademas de que, culturalmente somos también Occidente, pero con matiz cultural
propio. En tal sentido coincidirian mtelectuales de los Andes como es el caso del
cuzquefio Jos¢ Tamayo Herrera, quien especificamente desde la ﬁlosoﬁa e
historia de las ideas filosoficas acepta que habia de escarbarse en los tesoros
‘escondidos del propio mundo, rescatar lo nuestro valiera lo que valiera, cultivar
la propia parcela; habia que hacer de lado la tradicién de ser atraidos por alguna
moda filoséfica; siempre la misma constante de importacién de ideas ajrenas al
medio andino, “filosofia portuaria”; empero lo importante era “una filosofia
nativa, un pensamiento propio, algo que no fuera producto de un entusiasmo
momentaneo”.> Afortunadamente, a su parecer, encontrd el indigenismo como
corriente de ‘pensamiento andino y, desde 1970, se dedicé a estudiarlo y
entenderlo, comprendiendo asi, que la filosofia académica e institucionalizada
pero importada, carecia de lo colectivo y la circunstancia propias; solo se

analizaban las ideas que pasan por esos aislados castillos, “esas torres de marfil

% José Tamayo Herrera. Historia del indigenismo cuzquefio..., p. 18.
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?

que son las Facultades, Departamentos o Escuelas de Filosofia”®, donde no se
podria reflejar el verdadero pensamiento del gran actor de la historia que es el
hombre de todos los dias, en este caso concreto, el hombre andino y su
circunstancia. Desde este enfoque, la filosofia mexicana y andina estarian
todavia por hacerse, una filosofia auténtica nacional estaria por acaecer. ;Como

impregnarle lo mexicano o lo andino a nuestra filosofia? Precisamente hablando

de las dos partes fundamentadoras: lo espafiol-europeo y lo aborigen americano

(unido a lo negro -y lo chino para el caso peruano-). Lo mesoamericano y lo
andino estriba en: estudiar los idiomas escritos y hablados, interpretar la
simbologfa, estudiar sus sistemas teogonicos y cosmogonicos, la cosmologia, en
comprender su estética y su ética, su comunalidad, etc., slo asi sera posible una
filosofia de lo mexicano y latinoamericano. Asi pues, en “hablar a los mexicanos
de cosas mexicanas™®, )en retomar lo andino estribarian la autenticidad y

grandeza del filosofar y de la cultura nacional mexicana y en tal sentido:

_ peruana, boliviana, chilena, colombiana..., en sintesis andina. ;Cémo lograrlo? A

través de la educacion. A la educacion le corresponderia edificar la conciencia
nacional para constituir “verdadera” patria unida. Solo asi tendria posibilidad /o
mexicano y lo peruano/andino; al menos esa es la vision de estos tres destacados

intelectuales: Abraham Castellanos, José Tamayo Herrera y Luis E. Valcércel.

84 Ibidem, p. 19. :

8 Abraham Castellanos. “Segundo discurso. Importancia de la escuela normal mexicana”
(Pronunciado en la Escuela Normal de México el 24 de octubre de 1908), Discursos a la
Nacion Mexicana sobre Educacion Nacional, p. 30. '
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De los Andes irradira otra vez la
cultura.

El andinismo es mucho mas que una
bandera politica; es, sobre todo, una

doctrina plena de mistica uncién”

Luis E. Valcarcel (1891-1987).

* Tempestad en los andes. Populibros Peruanos, Juan Simoén 1197, Lima, s/f. 154 pp.



II. JOSE VASCONCELOS Y LUIS E. VALCARCEL: DOS VISIONES
CULTURALES DESDE LATINOAMERICA.

1. Contexto

José Vasconcelos es originario de un mundo diverso: Oaxaca y La
Mixteca. En especifico, es en La Mixteca donde lo indigena, mestizo, criollo y
negro han tenido presencia como en ninguna otra region de México; de ahi que
no es casual que el pensamiento diverso y encontrado haya tenido posibilidad de
manifestarse. A modo de ejemplo, no es de extrafiarse entonces dos posiciones
divergentes en su arranque pero confluyentes en una idea de lo mexicano
universal: una postura criolla y mestiza la de Vasconcelos, y una postura
indigena la de Castellanos.

En un mundo como el mixteco, diverso y unido en la época prehispanica;®

tan variado, fragmentado y discriminatorio desde la Colonia,”” han aflorado

- variedad de pensamientos. Se ha dado, con sus vicisitudes, recurriendo a una

frase latinoamericanista, lo que suele llamarse unidad de la diversidad. Umdad
de lo diverso que se proyecta y tiene su corola en Vasconcelos y Castellanos. |
Dicha categoria implicita en la cultura mixteca se encuentra nitida en Castellanos
y aparece un tanto velada en Vasconcelos pero sin sustraerse de ella, ambos la
proyectan vigorosamente hacia su concepto de mexicanidad, empero no solo esa

unidad de la diversidad, sino también el patriotismo y nacionalismo que

% De hecho, aun conviven en el vasto territorio de La Mixteca las mismas etnias que la
conforman desde el siglo XI de n. e., cuando Una Yakua (Sefior 8 Venado Garra de Jaguar) la

‘unific6 mediante confederacién de reinos mixtecos; talés etnias son: chatiha,” amuzga,

tlapaneca, cuicateca, triqui, ixcateca, popoloca, chocholteca y la mayor de ellas desde luego, la
fiuu savi o mixteca.

87 No obstarite la conquista espafiola, dicha unidad se mantuvo. Por otro lado, a pesar de los
procesos histéricos adversos, actualmente La Mixteca se divide en tres: Mixteca Guerrerense,
Mixteca Poblana y Mixteca Oaxaquefia, sin embargo, subyacen la unidad y el sentido de
identidad.
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caracterizaria a ambos. Asi, José Vasconcelos percibe y recibe directamente lo
cultural mixteco a través de la familia, en especial de su progenitora: “mujer
arraigada a su tierra [Tlaxiaco, Mixteca Alta] y al recuerdo de don Porfirio en
cuya familia se veneraba al militar entregado a la defensa de la causa
republicana” ®® Las veladas familiares se animaban con el recuerdo de Tlaxiaco,
evoco alguna vez Vasconcelos. Finalmente puede afirmarse que Vasconcelos
admite el mestizaje, tesis que expone fundamentalmente en La raza cdsmica,
obra publicada en 1925, en la cual se afirma la tendencia de las distintas razas a

mezclarse cada vez mas, hasta formar un nuevo tipo humano; asi, la mezcla no

es sOlo sanguinea sino cultural.

% Guadalupe Lozada Leén. “Introduccién”, José Vasconcelos hombre, educador y candidato
(Antologia), p. VII. :

Cabe mencionar que la familia Vasconcelos Calderén estuvo ligada directamente al
porfirismo, pues el padre Ignacio Vasconcelos fue funcionario de aduanas y la madre estaba
bajo gran estima del Presidente Diaz Mori, pues durante la guerra de Intervencion Francesa,
Diaz estuvo refugiado en la casa de ella, y la entonces nifia Carmen Calderén preparaba las
‘vendas para curar las heridas del guerrillero (véase: José Vasconcelos. “De intérprete”, Ulises
criollo, pp. 322-23), quien fue realmente el adalid contra la Intervencion Francesa.

Tampoco es jactancioso decir que la base del Ejército de Oriente que comandaba el
mixteco Diaz Mori estaba compuesta principalmente por comunidades mixtecas de Guerrero,
Puebla y Oaxaca y que la resistencia contra dicha intervencién se ubicod especificamente en La
Mixteca, pues este fue su territorio de refugio natural y donde mas apoyo recibié (véase:
Porfirio Diaz Mori. “Reposicién en el mando de la Linea de Oriente”, Memorias de Porfirio
Diaz, p. 161). Desde luego, la Linea o Ejército de Oriente al mando de Diaz Mori, comprendia
los Estados de Veracruz, Tabasco, Puebla, Chiapas, Guerrero, la Peninsula de Yucatan y
Oaxaca.

Tal patriotismo mixteco no es casual sino ancestral, pues data desde el constante
enfrentamiento entre la Nacion Mixteca y el Imperio Mexica (véase: Manuel Martinez
Gracida. “Méximas y consejos”, Civilizacion Mixteca: Historia antigua de la Mixteca, p.
444), que fue creando un sentimiento de unidad y nacionalidad que se hace extensivo y
reaparece historicamente cada vez que el pais México ha estado en peligro intervencionista;
como también fue el caso en contra de la Intervencion Norteamericana, en la Batalla del

Molino del Rey el 7 de septiembre de 1847, donde el también mixteco General Antonio de

Leén fungié como comandante en jefe de dicha plaza y sus batallones de mixtecos y uno
oaxaquefio que lo acompafiaron, perecieron casi todos en la defensa incluyendo al mismo
Antonio de Leo6n; desde entonces se le concedio los titulos de Benemérito de Oaxaca y Héroe

-.‘-.---------|



55

Ahora bien, contemporaneos y cada quien por su lado, uno en México y
otro en el Perd, tanto Vasconcelos como Luis E. Valcarcel se opondrian a las

corrientes darwinistas de la seleccién natural y cruel de las razas. El primero

reconoce en la Espafia colonizadora y catolica a la madre de esa futura raza

césmica que desde Latinoamérica predice a lo largo de dicho libro; el segundo,
partira del indigenismo cultural, expresado principalmente en la obra Tempestad
en los Andes escrito en 1927, en especial andino, para llegar al renacimiento
cultural autéctono que integrara a Oriente y Occidente, arribando finalmente a un
mestizaje cultural. |

El mestizaje se ve al final del tunel, empero el punto de arranque es
diferente en ambos autores. Para Vasconcelos es la latinidad y para Valcércel la
indianidad. Latinoamérica seria, para el autor mexicano, el centro de esa futura
raza sintesis; Espafia, México, Grecia y la India, serian las cuatro civilizaciones
particulares que mas tendrian que contribuir a la formacion de América Latina,
América seria el hogar de todas la cuatro razas: blanca, roja, negra y amarilla.
Para el autor peruano-andino, lo indigena americano seria el fundamento que
sintetizaria a Oriente y Occidente.

Luis E. Valcarcel es indigenista por excelencia, antes de admitir el
insoslayable mestizaje. La condicion de marginacién y exclusion que seguia
caracterizando al sector mayoritario del Pera que era el indigena, determind el
proceso de su pensamiento, el cual estaba afincado én el estudio de la historia y
orientado hacia la reivindicacion. Parte de la idea del esplendor logrado por el
hombre peruano que, en .el perido Inc,a,r habia mantenido un desarrollo

equilibrado en su relacion hombre-naturaleza, manifestado en lo econdmico,

eponimo de Huajuapan de Ledn (véase: Jorge L. Tamayo. EI General Antonio de Leon.
Defensor del Molino del Rey).
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social y cultural; desde la conquista se truncé ese desarrollo y se vulnerd el
equilibrio, lo cual ha significado para el aborigen vivir en la lucha permanente
por su sobrevivencia, no sélo en el plano material sino culturalmente. Por} tal
motivo rechazaba enérgicamente el hecho de que en pleno siglo XX, y pese a los
adelantos tecnolégicos alcanzados, se viviese en una situacion dificil. De esa
“condicién humana de dominado, se desprende la tesis de que la reivindicacion
del indigena tenia que ser la tarea primordial en cualquier proceso de
transformacion que se emprendiera frente a la realidad nacional peruana. Se

trataba, también, de una autoemancipacion étnica como cultural.

2. El mito mixteco del Aguila Bicéfala

Para la cultura mixteca prehispanica, el aguila en si, es simbolo sagrado,
bajo el cual no sélo el pueblo sino la religion y el mismo reino vivian bajo su
amparo protector. Hombre y simbolo se identifican, al reproducirse cualidades
onticas por imitacién y ejercicio; asi, el hombre potencia limitaciones onticas
naturales, al reforzarlas en un ejercicio de autoconocimiento y complementacion;
gjercicio que se traduce en ser y estar en el mundo de modo muy peculiar o
propio, por ello, “los antiguos fiusabi cifraban su fuerza en el aguila que cierne
sus alas en el espacio, [...] y vuela majestuosa del oriente al occidente, sin que
nadie le impida su carrera.”® El vuelo es oriente-occidente, asi el vuelo o la
libertad no tiene 11'mifes estrechos, y es precisamente porque la libertad es

consustancial al mundo del ser humano. Pero esto ultimo no es del todo

~suficiente si no se ejerce la fuerza de cernir las alas en el espacio, de tener.

impulso volitivo. La voluntad es complemento. Libertad y voluntad se

% Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda inspirada..., p. 41.
Negritas mias. '
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complementan. Asi, el individuo concreto tiene la posibilidad de elevarse por
sobre el estrecho y limitado ambito que encierra y coarta, efectuando su
cohnatu:ral libertad. Dificilmente algo impide el vuelo del aguila, sélo aquello
que esta fuera y no dentro de ella; lo mismo en el hombre, su voluntad es
fundamental; he ahi su fuerza: empuje, voluntad, a pesar del determinismo que
pudiera limitar, a pesar de lo extrinseco; el determinismo lo es pero solo relativo,
nunca en lo absoluto. La grandeza del individuo y de los pueblos esta en el
despliegue de sus alas, en el remontarse; he ahi también la trascendencia de la
propia cultura, pues en la misma se refleja lo que pudiera tener de grande “el
espiritu” para Vasconcelos (o “el alma nacional” de un pueblo para Castellanos).
Desde luego, el concepto espiritu le viene de la influencia teoséfica, incluso, €l
mismo afirmé que quizo en un principio decir espiritu santo, pero por cuestiones
que el propio Vasconcelos adujo como prejuicios ya que no a todo mundo le
pareceria, prefirié dejarlo en espiritu, por mi raza hablard el espiritu. Su
marcado catolicismo, lo condujo al final de su vida, a un misticismo.

La libertad también tiene posibilidad en el mundo amplio y comin del
hombre, en el sentido de la no territoraliedad, el cual es casa de todos. Tal es la
vision del aguila: elevada y amplia, libre y profunda. Asi, cada pueblo y su
cultura ocupa un lugar en el mundo pero este mismo es la casa del hombre.

En La Mixteca hay un mito de origen prehispanico: el aguila bicéfala.”
Mito ancestral que se da fortuitamente entre mixtecos y andinos, pues antes de la

Conquista, se hallaron “en la Imperial, Ciudad del Reino de Chile, Aguilas con
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7 Hasta la actualidad podemos encontrarla bordada en los huipiles de las mixtecas costefias;
en la fachada de alguna iglesia (v. gr. Iglesia de Santa Maria Tiltepec en la Mixteca Alta), etc.

" Fray Gregorio Garcia. “Cap. XIX. Como las Indias fe poblaron en tiempo que los Romanos
eran Sefiores de Origen de Efpafia”, Origen de los indios del Nuevo Mundo, p. 174.
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En La Mixteca se ha reproducido y plasmado de modo diverso; a modo de

ejemplo, su antropomorfizacion en un cédice prehispanico:

Tlustracion 1. Codice Nuttall, p. 16.

Este mito se ha transmitido oralmente, siendo uno de los mas
representativos; incluso, hay referencias escritas del mismo como la siguiente,
que es una de las versiones mas conocidas:

El pueblo de Apuala, es curato de clérigo, y efta fituado
en lo frondofo del camino, que va para la Cofta, y en fu
territorio andando un cazador en el monte defcubrid un
Aguila de hermofiffima prefencia con dos cabezas, tirdle,
y aviendole quebrado el alon, cay6 a plomo 4 tiempo, que
otras tres femejantes fe levantaron, dando al ayre fus
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plumas fugitivas, acedio 4 la preffa de la corfa, y aviendole

puefto en fu prefencia, viendo lo formidable de fus garras
con que le amenazaba caida de efpaldas, y con las dos
cabezas perfectas en fus cuellos, no tuvo fufrimiento 4
cogerla viva, para hacer eftimable el prefente, y dandole
cafionazos con el fufil le quito la vida en que fe podia aver
mantenido con la diligencia, y muerta la remitié al cura de
aquel Partido al Exmo. Virrey Marqués de Valero, y efte
la remitio 4 Efpafia, y de efte Paraje fe han traido 4 efta
Ciudad vaias Aguilas de difforme eftatura, actualmente las
ay capaces de levantar el vuelo, con un Cordetro en las
garras, y no a poco cofto de carnes fe mantienen.”

En el mismo pueblo de Apoala, lugar donde se ubica el origen mitologico

del pueblo mixteco, existe un retablo donde se observa un 4guila bicéfala:

™ Véase: Ubaldo Lépez Garcia. “La presencia de Apoala en los codices mixtecos”, Historia
del arte de Oaxaca. Arte prehispdnico, volumen 1, pp. 280-81. Lopez Garcia afirma haber
tomado esta versién que se encuentra en la biblioteca de la Universidad de Austin, Texas. Las
negritas son mias.
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Ilustracion 2. Retablo del Aguila Bicéfala™

3. El Escudo Imperial Espaiiol, José Vasconcelos y el Escudo de la
Universidad Nacional Auténoma de México (UNAM) | ‘

El Aguila Bicéfala de Apoala, ya disecada, es exhibida en la c¢d. de Oaxaca
antes de ser remitida al Rey de Espafia:

Cuando gobernaba el Sefior Obispo Maldonado hubo alli
por algunos dias gran concurrencia de espectadores, como
los de nuestras modemas exposiciones, porque estaba
ofreciéndose 4 la curiosidad plblica un 4guila de dos
cabezas, muerta por un cazador de la mixteca; disecada
‘perfectamente, fue remitida al Rey de Espafia que dispuso se

7 Tlustracion de Jesus Heliodoro Antonio Dominguez, tomada de Historia del Arte de Oaxaca.
Arte prehispanico, Volumen I, p. 278.



Dicha Aguila Bicéfala, pronto llega a su destino, en 1723, segin lo refiere

Benito Jerénimo Feijoo (considerado el primer ensayista filosofico en lengua

espafiola):

guardara en el Palacio del Escorial, y asignd una pensioén
vitalicia al cazador.”

Apenas hay en Espafia quien no tenga noticia del cadaver del
Aguila de dos cabezas, que vino de la América el afio de
veinte y tres, y se conserva en el Real Monasterio del
Escorial. ‘

5. Muchos sospechan la adicion artificiosa de una de las dos

~ cabezas, y aun yo estuve inclinado a lo mismo, hasta que me

desengafio el sefior Don Alexo Antonio Gutiérrez de
Rubalcaba, Intendente de Marina del Mediterrdaneo, y sus
Islas, quien me aseguré haber examinado con sus propias
manos y con toda exactitud [219] todas las partes del pajaro
inmediatamente a su arribo a Espaifia, y reconocido, sin la

menor ambigiiedad, ser natural la unién de las dos cabezas.

Que tampoco es monstruo, sino individuo de especie
perfecta, se colige de la relacion del que le hirid, y cogio, el
cual dijo le habia visto en compaiiia de otros tres en todo
semejantes, los dos grandes, que discurrié ser los padres, el
otro menor, y del mismo tamafio del herido.

7. [...] Es verdad, que segin la Relacion que vino de la
América acompafiando a la Aguila de dos cabezas, por todas
las asperezas de la Provincia de Guaxaca, donde se hallo
este pajaro, y sus compafieros, no se pudo descubrir después
otro alguno, por mas diligencias, que se hicieron.”

7 Andrés Portillo. “Palacio Federal”, Oaxaca en el Centenario de la Independencia Nacional,

p. 142,

Angel Maldonado”, Recuerdos historicos del episcopado oaxaquefio, pp. 38-41.

> Véase: “Teatro critico universal, tomo 6 discurso 5, Consectario del discurso antecedente
sobre la produccidn de nuevas especies II”, pp. 1-2. Proyecto de Filosofia en Espafiol. Benito
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‘ El Obispo Maldonado, de la Orden de San Benito, tomé el Obispado el 20 de julio de
1702y muri6 el 17 de abril de 1728, siendo alin diocesano. Las fechas coinciden con el suceso
del Aguila Bicéfala. Véase: Eutimio Pérez. “Decimoquinto Diocesano. El Ilimo. Sr. Dr. Fray

Jeronimo Feijoo 1676-1764. (Disponible en: http.//www.filosofia.org/biffbjft605 him). (Con
acceso el 15 de enero del 2005)
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Segun los documentos citados y otras versiones coincidentes, el Aguila
Bicéfala llegé a las manos del Rey de Espafia a solicitud del mismo. Qué se
pretende decir con esto? El aguila de dos cabezas era expresamente lo que el
Imperio Espafiol necesitaba para legitimarse. El mito se concretiza con la
evidencia y esto legitima. En La Mixteca se concretizaria el simbolo imperial,
que en 1723 se exhibia como el simbolo legitimo del Imperio donde no se oponia
ni el sol..., de Oriente a Occidente.

El cuerpo del ave resultaria Iberoamérica, una cabeza Europa y la otra
América.

~ El mito plasmado en objetos y codices desde el mundo prehispanico, ya
encarnado en 1723 en el imaginario del imperio espafiol, ya como evidencia
incontestable depositado religiosamente en el Real Monasterio del Escorial, y ya
como el simbolo legitimo del escudo oficial del imperio, en el futuro inspiraria al
filésofo mixteco-oaxaquefio José Vasconcelos para el disefio del Escudo de la
Universidad Nacional Auténoma de México (UNAM). Por otro lado, como se ha
seﬁalado, siendo un mito de tradicion oral, plasmado en las cosas cotidianas en
La Mixteca hasta nuestros dias, resultaria dificil de creer que Vasconcelos, tah
ligado al mundo mixteco, no se hubiese nunca percatéldo del ave bicéfala, y sélo
mencione la via hispanica (o posiblemente es lo tmico que quizo mencionar); el
ave mixteca legitim6 el simbolo real del imperio espafiol, y este tltimo le
serviria a José Vasconcelos para el disefio del Escudo de la UNAM:

- Consta el escudo de dos elementos inseparables: el mapa de
América Espafiola que encierra en su fondo, y el lema que le
da sentido. Por encima del encuadramiento, un 4guila y un
condor reemplazan el dguila bifronte del viejo escudo del
Imperio Espaiiol de nuestros padres. Ahora, en el escudo, el
aguila representa a nuestro México legendario, y el condor
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recuerda la epopeya colectiva de los pueblos hermanos del
continente.

Figurada de esta suerte la unidad de nuestra raza, sélo
faltaba pedir al Verbo una expresion que marcara la ruta de
los destinos comunes. Me vino ésta, de sibito, y fue la voz
de un anhelo que se rehacia en la Universidad y habia de
retumbar por todos los confines de la lengua: Por mi Raza
Hablard el Espiritu.”

4. Latinoamericanismo vasconceliano o “Por mi raza hablard el espiritu”

En tal escudo se plasma sintéticamente toda la cosmovisién vasconceliana,
a través de una filosofia educativa; desde luego, ahi se afinca una filosofia
latinoamericana, que después tendra influyjo en ofros filosofos _mexicanos y
latinoamericanos, por citar algunos, Samuel Ramos y su discipulo Leopoldo Zea.
En este Ultimo su influencia fue decisiva: “Zea como participante del
movimiento vasconcelista, previo a su vida universitaria, tuvo ahi un
compromiso politico muy claro, que lo lleva posteriormente a desarrollar esta
vida de seis fecundos decenios dedicados a la Universidad” [UNAM].”” No es de
dudar que la vision latinoamericanista de Vasconcelos (asi como la bolivariana)
se proyectd de algin modo a través de» Zea, (desde luego, sin escamotearle

méritos propios a este ultimo filésofo), pues en “1946, viajé6 por toda América

‘Latina [...] llevaba un proyecto que no tardé en abrazar un grupo importante de

pensadores, y que pronto dio frutos concretos bajo nombres hoy clasicos de la

76 1k . . . .
José Vasconcelos. “Los motivos del escudo™ (Discurso pronunciado ante la Confederacion

“Nacional de Estudiantes), José Vasconcelos y el espiritu de la Universidad, p. 175.

" Ambrosio Velasco Gomez. “Leopoldo Zea, humanista latinoamericano”, Leopoldo Zea.
Noventa aiios de vida y sesenta como académico de la UNAM, p. 26. Incluso, Leopoldo Zea
participa en apoyo a la candidatura presidencial de México de José Vasconcelos en 1929.
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historia de las ideas en América Latina: Joao Cruz Costa, Arturo Ardao,

. ., , 78
Francisco Mir6 Quesada, y muchos otros mas.”

Vasconcelos reafirma un latinoamericanismo tanto en concepto como
geograficamente: “en vez de la patria chica que nos dejé el liberalismo, la patria
grande de nuestros parentescos continentales”,” donde se sintetiza lo

consanguineo y lo cultural cifrado en la raza cosmica:

Y en primer lugar dije raza porque la tengo, la tenemos.
Nuestra raza, por la sangre, ya se sabe, es doble, pero sélo en
Meéxico, en el Perd, en el Ecuador, donde hay indios. En el
resto de América nuestra raza es una mezcla de base latina,
espafiola e italiana que no excluye una sola de las variedades
del hombre; ni el negro del Brasil, ni el chino de las costas
peruanas. Una raza compuesta que lo sera mas aun en el
futuro. De alli la tesis de la raza césmica que
implicitamente esti contenida en el escudo y que hoy
anuncian  historiadores como Toynbee, como fatal
conglomeracién humana en todo el planeta. Pero por lo
pronto, hay que comenzar recordando que somos latinos.
Dentro de lo latino, nos impelen hacia delante los gérmenes
de las mas preciadas civilizaciones: el alma helénica y el
milagro judio-cristiano, el derecho de la Roma pagana y la
obra civilizadora de la Roma catélica. 3

Tal es el arribo latinoamericanista (e hispanoamericanista, incluso) de José
Vasconcelos en oposicion al mundo sajonico, y no sin motivo, debido a las

garras prestas del imperialismo sajon sobre Latinoamérica; solo la unidad

™ Jorge Rueda de la Serna. “El maestro Zea: un visionario”, Leopoldo Zea. Noventa afios de
vida y sesenta como académico de la UNAM, p. 9.

™ José Vasconcelos. “Los motivos del escudo” (Discurso pronunciado ante la Confederacion
Nacional de Estudiantes), José Vasconcelos y el espiritu de la Universidad, p. 176.

% Ibidem, pp. 175-76. Negritas mias.

!
2
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geografica y en espiritu podria haberle hecho frente, al tiempo que se
reconstituiria la patria grande; tal fue la conviccion vasconceliana.”

Solo asi tendra posibilidad la raza cosmica que levantara el vuelo, en otras
palabras, al relevo de las viejas razas y culturas en vuelo esplendoroso y con
vigor como el del aguila ahora junto al condor andino; sintetizando la cultura
universal, siendo actores y no meros espectadores dentro de la grandeza del
hombre, dentro de la historia universal y no a la zaga de ella, puesto que:

En nuestro abolengo hay nombres envidiados de todas las
naciones, como un Dante Alighieri, magno poeta de todos
los tiempos. En nuestro pensamiento hay torres como Santo
Tomas y San Buenaventura. Y particularmente en la
América nuestra, del Paraguay a California, es el cordon
franciscano la disciplina de la obra civilizadora que todavia
se prolonga y que no hubiera alcanzado realizacién sin el
esfuerzo quijotesco que guid la Conquista. Raza es, en
suma, todo lo que somos por el espiritu: la grandeza de
Isabel la Catolica, la Contrarreforma de Felipe II que nos
salvd del calvinismo, la emancipacién americana que nos
evitd la ocupacion inglesa intentada en Buenos Aires y en
Cartagena y que, con Bolivar, fijo el caracter espafiol y
catolico de los pueblos nuevos. Nuestra raza es, asimismo,
toda la presente cultura moderna de la Argentina, con el brio
constructor de los chilenos, la caballerosidad y galanura de
Colombia, y la reciedumbre de los venezolanos. Nuestra
raza se expresa en la doctrina politica de Lucas Alaman, en
los versos de Rubén Dario y en el verbo iluminado de José
Marti. Todo esto es lo que el lema contiene y coordina para
encaminarlo hacia la grandeza imperial. Nos despierta el
emblema el orgullo fecundo y la ambiciéon noble de los
pueblos que no se contentan con recibir hecha la historia
sino que la engendran, la conforman, le imprimen grandeza.”
Quise, en fin, dar a los jovenes por meta, en vez de la patria

81 yéase: José Vasconcelos. La raza césmica, p. 19.
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chica que nos dejo el llberahsmo la patria grande de
nuestros parentescos continentales.®

Asi, la mancomunidad del dguila y el condor (o Latinoamérica unida),
estaria en posibilidad de levantar el vuelo; nunca México solo (4guila) sino
ligado su destino a los paises del subcontinente (condor); ahi est la salvacion:
por la cultura y por la raza, y su profeta es José Vasconcelos. Simultdneamente,

séld asi era posible restaurar la patria grande sustituida por las “patriecitas™; la
| gran nacion en vez de las “nacioncitas” que habia engendrado la Independencia.
Empero, también admite lavpatria pequefia o nacional, jde donde le viene ese
patriotismo nacionalista? Sin duda alguna le viene de la herencia liberal,
propiamente de la generacion de la Reforma y sobre todo la Republicana que
gravito sobre dos adalides: El politico zapoteco Juarez y el guerrero mixteco
Porfirio Diaz. Los miembros del Ateneo de la Juventud soslayaron esa cepa de
tradicion patritica y nacionalista y dificilmente le reconocen su influencia.
Eventualmente - Vasconcelos menciona la admiracién que su padre profesa al
patriotismo de Judrez y alguna vez el filosofo se refirié halagadoramente a Diaz

Mori como el “patriota™.®

Desde luego, los jovenes de principios de siglo XX
contaban con ideas propias pero, aunque ninguno de ellos lo reconoce en su obra
escrita, habian recibido también una herencia inapreciable de los mexicanos del
_ siglo decimonénico: el patriotismo a toda prueba, que patentizaron al rechazar en
varias ocasiones los intentos de dominacion de potencias extranjeras. La

juventud de la primera década del pasado siglo, habia tenido muy de cerca a

Juarez, Porfirio Diaz, Justo Sierra, Gabino Barreda, Ignacio Ramirez, Manuel M. |

%2 José Vasconcelos. “Los motivos del escudo” (Discurso pronunciado ante la Confederacion
Nacional de Estudiantes), José Vasconcelos y el espiritu de la Universidad, p. 176. Negritas
mias.

~ % José Vasconcelos. “De intérprete”, Ulises criollo, p. 323.
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Altamirano, Zarco, Riva Palacio, entre otros, de quienes heredaron la fuerza de
su liberalismo y sus auténticas convicciones de ideal nacionalista que estuvo por
encima de la ambicién personal.

En Diaz Mori, ya especificamente como presidente, el patriotismo, la
idea de una naciéon unida y la concretizacién de esa unidad mexicana se
llev a cabo; aunque después la embriaguez que da el poder le haya hecho
ocupar la silla presidencial mas de la cuenta. Tal es el verdadero Diaz y no el
juzgado parcialmente por la historiografia oficializada, en la cual se le ha
ubicado exclusivamente como dictador. La figura de Diaz Mori, para poder
justipreciarla, habra que observarla con todas sus facetas, como bien lo afirma
Paul Gamer, desde el patriota republicano hasta el presiden’ce—dic:t:a,ldor.84

Ahora bien, Diaz Mori por idosincracia y por cultura, es resultado del
crisol mixteco, en el cual patriotismo y nacionalismo tienen sus origenes desde el
mundo prehispanico contra €l imperio mexica, manifestados ampliamente en la
Guerra de Independencia, contra la Intervencion Norteamericana, la Guerra de
Reforma y la Intervencion Francesa. Vasconcelos tampoco estd desligado de ese
raigambre, pues intrafamiliarmente habia gran admiracion por “el patriota” y
nostalgia del terrufio: “los recuerdos de Tlaxiaco animaban las Ve:ladas”,85 es
decir, un arraigo e identidad de pertenecer a un mundo propio, lleno de
diversidad y contradicciones, y a veces con cierta reticencia hacia el mundo
indigena de parte del propio filésofo Vasconcelos al identificarse mas con el

criollismo “puro” y el mestizaje, pero finalmente, sin poder escapar de aquel

ambito vernaculo pleno de diversidad en la unidad. . -~ .

- % y¢éase: Paul Garner. Porfirio Diaz. Del héroe al dictador. Una biografia politica.

% José Vasconcelos. “La herencia”, Ulises criollo, p. 20.

>
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S. Vasconcelos y Valcircel: dos matrices opuestas de cultura

Como ya se apunté brevemente, si en Vasconcelos encontramos el
mestizaje cultural como elemento fundante de su raza césmica, en Valcarcel
encontramos lo cultural indigena como fundamento.

La raza cosmica o mestiza vasconceliana es el advenimiento de una quinta
raza en la tierras de América que fusionara a todas las otras razas sin distincién
de color o de mimero, creando una nueva civilizacion que en las margenes del
Amazonas originaria una ciudad, “Universopolis”, desde 1la que aviones y
gjércitos irian por todo el planeta educando a las gentes para su ingreso a la
sabiduria. La fusion seria cultural y étnica, asi pues, se trata de una raza sintesis
o integral, hecha con el genio y sangre de todos los pueblos y, por lo mismo, de
inherente fraternidad y vision realmente universales. Un nuevo espiritu
campeara, sintesis de todos los espiritus, capaz de fraternidad y universalidad.*
(Y que pasa con la poblacion autoctona? No tendrian, parafraseando al autor,
otra puerta hacia el provenir que la puerta de “la cultura modema”, ni otro
camino que el ya desbrozado de la civilizacion latina. Igualmente, a diferencia de
Abran Castellanos y Luis E. Vélcércel, el ser del indio ya muri6: “Los mismos
indios puros estdn espaiiolizados, estdn latinizados, como esta latinizado el
ambiente. [...] En la Historia no hay retornos, porque toda ella es transformacién
y novedad. Ninguna raza vuelve”.*’

Contrapuesta es la posicion de Valcarcel: el ser del indio esta incélume a
pesar vdel avasallamiento cultural; incluso, millones de ellos en México, Peru,
‘Chile, Ecuador, Bolivia, etc., y sus lenguas habladas son evidencias irrefutables.

Su resistencia era un hecho histérico, y en aquel tiempo impregnado de

% José Vasconcelos. La raza césmica, pp. 28-37.
¥ Ibidem, pp. 24, 25.

. e e s e
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indigenismo, la conciencia vibraba. Si la raza perdura, entonces es posible
construir un retorno, a pesar de las catastrofes. No todo debe recuperarse ni
podria recuperarse, porque la cultura es dinimica:

No intentaremos reanimar instituciones desaparecidas
definitivamente. Habra que renunciar a muchas bellas cosas
del tiempo ido [...] Mas, cuénta belleza, cuanta verdad,
cuédnto bien emanan de la vieja cultura, del milenario espiritu
andino.® |

La Raza autéctona americana y su cultura, seria la base de una cultura
planetaria, porque tiene elementos esplendentes, “nimbada por sus eternos
valores, con paso firme hacia un futuro de glorias ciertas”.*” Ese indianismo es
como el avatar que marca la reaparicion de los pueblos andinos en el escenario

de las culturas. Se trataria de:

Los Hombres de la Nueva Edad que habran enriquecido su
acervo con las conquistas de la ciencia occidental y la
sabiduria de los maestros de oriente. El instrumento y la
herramiento, la maquina, el libro y el arma nos daran el
dominio de la naturaleza: la filosofia-clave-metapsiquica-
har4 penetrante nuestra mirada en el mundo del espiritu.”

| Asimilar la cultura de Oriente y Occidente; una sintesis universal; injertar
el mundo, pero el tronco ha de ser la América autoctona. Con Valcarcel el
indigenismo de corriente de denuncia y critica, se convierte en una escuela de

pensamiento liberador y la cultura aborigen constituye el punto de partida de su

pensamiento; cultura inherente de diversidad desde siempre, capaz de haber .

convivido en un vasto y diversificado territorio matizado de multiculturalidad y

%8 Luis E. Valcarcel. Op. cit., p. 24.
% Idem.
% Ibidem, pp. 24, 25.
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plurilingtiismo. Aunque el impacto traumatico del colonialismo europeo-espaiiol
inicié la destruccion paulatina del modelo aborigen, ello ha permitido de algiin
modo tomar conciencia del mismo proceso destructivo, para con ello hacer
posible soportar y aceptar el desafio y luchar por la conservacion de los valores
propios. Esto ultimo, desde luego, no significa minimizar o desdefiar el impacto
de lo cultural europeo, sino que hay, asi lo ve Valcarcel, \una simbiosis cultural
en varios aspectos, y donde es mas visible es en el campo de las artes y la
religion. Asi pues, del 1'nicia1menté radical indigenismo (incluso con desprecio

hacia lo mestizo), habria de transitar hacia la aceptacion del mestizaje como una

realidad inexorable.

5.1. La raza de bronce

(Y en los Andes se ubicaria la Universdpolis cultural al estilo |

vasconceliano? Sin duda alguna:

La intelectualidad de las sierras ha emprendido la gran
cruzada indianizante. Bajan de los Andes los arroyos
purificadores que mafiana seran los Amazonas soberbios de
la Nueva Edad Americana. Crece el orgullo de sentirnos
herederos de wna gran cultura original, y de un extremo a
otro del continente se mueven los precursores para
proclamar la emancipacion.”

(Y por mi raza hablard el espiritu? Clarp, el espiritu de la “Raza de
Bronce” o “réza émericana”, que serian “Los Hombres de la Nueva Edad”,
capaces de sinterizar la cultura universal impregnandola de “sus eternos valores”
éticos, capaces de generar inclusi(’)n; ’fraternidad y solidaridad. Toca a toda la

América autoctona inaugurar el nuevo ciclo césmico, y el lugar especifico es “en

°! Ibidem, p. 118,
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lo alto de las cumbres andinas [donde] brillara otra vez el sol magnifico de las
extintas edades. [En] los Andes se producira la armonia de Oriente y Occidente,

92.
cerrando la curva abierta milenios atras™

.y el espiritu “keswa” tendria la
misién. Respecto a esto tltimo, el Andinismo como doctrina, porque eso fue
realmente, un movimiento, ;jqué tanto de profecia e influencia real tendria el
andinismo, generado por la llamada “Escuela Cuzquefia®? Como profecia
indigenista, ésta incide nuevamente en nuestros dias manifestandose como un
neoindigenismo;, como Escuela Cuzqueiia, sin duda alguna, ahi se dio un gran
fervor cultural, 1o cual, de alguna manera debid tener impacto allende la region

cuzquefia. A juicio de Valcarcel, si se dio un real influjo:

La Escuela Cuzqueiia -asi la ha bautizado Francisco
Garcia Calderdn- hace bastante tiempo que se organiza y
disciplina. Sus actividades indianizantes e inditfilas han
traspuesto las fronteras para extenderse por la América que
busca en los Andes una justificacion de su existencia, como
el hidaldo en su solar. Artistas y escritores cuzquefios son
acogidos con simpatia por los niicleos americanistas y en las
grandes publicaciones de Indoamérica no sélo con
curiosidad sino con interés profundo son leldas sus
producciones, comentadas sus obras.”

Independientemente de lo afirmado por Valcarcel, no es de dudarse de la
presencia de una corriente americanista; incluso, el Congreso Internacional de
Americanistas, que reunia a estudiosos sobre America, se dio a partir del altimo
cuarto del siglo decimonoénico.” El fervor fue generalizado en Latinoamérica;

empero, sin duda, la Escuela Cuzquefia fue uno de los pocos movimientos

%2 Ibidem, p. 25.

 Luis E. Valcércel. Op. cit., p. 134.

** B] primero de ellos fue celebrado en Nancy, Francia, en 1875, apenas pocos afios después de
haberse inventado el término de América Latina.
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artistico/intelectuales bien conformados y productivos de la década de los veinte
del Siglo XX.”* Para el caso de México, varias regiones tuvieron su escuela, la
maya por ejemplo, pero para lo que aqui nos atafie, la regién mixteca tuvo
sefiales interesantes, como se ha venido mencionando. Un caso mas que
podriamos citar, es el del mixteco Juan Irineo Flores, que coincidiria en mucho
con Valcércel en la revitalizacién y revaloracion en general de la Raza de Bronce
y, en especifico la keswa para el uno y la mixteca para el otro. En su ensayo,
publicado en 1925, precisamente intitulado Discursos a la raza de bronce,

afirma lo siguiente:

Los gobernantes del pueblo vecino que se llama Estados
Unidos, han dicho méas de una vez: “América para los
americanos.”

En ese principio demuestran el propdsito que siempre han
tenido, de irse extendiendo por nuestra Republica y por todo
el Continente Latino-americano.

(Como debemos procurar contrarrestar esta amenaza, que
de llevarse a la realidad, acabara con nuestra raza y con
nuestra Patria?

Proclamemos el mismo principio: “México para los
Mexicanos,” y, reduciéndonos a nuestro provincialismo, que
en nada perjudica a la unidad de la Patria, sino solamente
tiende a llevarle un grupo de sus componentes, mas
adelantado y mas apto, digamos nosotros: “La Mixteca para
los Mixtecos.”®

El Cuzco para los cuzquefios, la Mixteca para los mixtecos, sin menoscabo
de la unidad del Pert ni de México, sino como pilares de la cultura y de la patria
en general y por el desarrollo de las regiones; asimismo, en contra de esa

amenazante Doctrina Monroe y el Destino Manifiesto del mundo sajon (al cual

%% Yéase: José Tamayo Herrera. Historia del indigenismo cuzquefio. Siglos XVI-XX.
% Juan Irineo Flores. Discursos a la raza de bronce, p. 10.
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también se opuso en su raza cdsmica José Vasconcelos); en la raza de bronce
estaria la salvacion de Latinoamérica.

José Carlos Mariategui, en el “Prologo” a Tempestad en los Andes, afirma
que la obra tiene algo de evangelio, hasta algo de Apocalipsis; efectivamente,
Valcarcel es un profeta de la revitalizacion del mundo cultural autéctono que en
nuestros dias vibra, no importa si se logra o no, lo importante al menos es que
estd vivo y esperanzado. Las profecias de Vasconcelos y Valcarcel confluyen en
el méstizaje cultural aunque el punto de arranque sea diferente. “Algo nuevo” va
a surgir, destaca Valcarcel, en el continente americano como producto de las
culturas que no cesa de producirse, aunque reiterando que su posicion tiene que
ver con el predominio de lo cultural autdctono por sobre lo foraneo. De ahi que
cuando afirma que es |

“la cultura occidental la que sera coloreada por la aborigen”,
lo que quiere expresar es una forma de americanismo que es
capaz de asimilar y transformar, a la vez, los aportes de las

culturas; lo que daria forma, segin expresa, a la
2 97

“composicion de la futura civilizacion de América”.

La profecia valcarceliana anclada en la historia, contiene el deséo
vehemente de sobrevivencia de la cultura andina e indoamérica (como ¢l diria)
por extension. La salvacion es por la cultura, entendida esta como estilos y
costumbres de vida, como forma de estar, pensar y actuar en el mundo. Emperd
mas alla de la pertenencia a un mundo cultural propio, la simbiosis que ha dado |
lugar a un metizaje cultural particular, en los Andes y el Perd, debe servir para

mejorar la calidad de vida de la poblacién indigena y de esta manera sacarla de

7 Carlos Zavala Lecaros. Luis E. Valcdrcel: indigenismo y condicion humana, p. 4.
Universidad Mayor de San Marcos. (Disponible en linea:
http://www.pucp.edu.pe/evento/congresos/filosofia/programa _general/jueves/sesionl6.45-
18.15/LecarosCarlos.pdf) (Con acceso el 16 de agosto del 2006).

>
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su postracion. Asi pues, la modernidad europea del siglo XX para Valcarcel,
expresada a través de la ciencia y la técnica, debe presentarse en terrenos
propicios para planear proyectos realizables en términos de oportunidades para
mejora la condicion humana del indigena. Aqui cabria una pregunta: jhablamos
de un eclecticismo cultural entre lo aborigen y lo europeo?: asi es; escoger de
modo practico aquello que sirva, sobremanera lo cientifico-tecnologico.
Seguramente para Valcarcel lo mas valioso del patrimonio cultural
europeo es la ciencia y la tecnologia, validas en cualquier latitud del globo
terraqueo. Hay una cierta esperanza puesta en esas ramas del saber occidental,
las cuales a su juicio, escaparian a las estrechas fronteras nacionales para hacerse
patrimonio de la humanidad, lo cual lleva afirmarle que “‘es por la ciencia y por
la técnica por las que los millones de indios americanos se aproximan al mundo
occidental ”””® Fuera de esas areas de conocimiento, pocos derroteros puede
safialar Europa a estas sociedades milenarias, al menos no en politica, religion,
derecho y arte, afirmaria Valcarcel. La ciencia y la técnica, no sOlo seria un
espacio abierto de posibilidades para una salida hacia mejores condiciones
materiales de vida de la poblacién originaria, sino una oportunidad de

aproximarse a Buropa; incluso, una forma de si no eliminar al menos disminuir

las diferencias econémicas y sociales entre el occidente europeo rico y los paises

pobres. De tal modo, a su juicio, es por la técnica y ciencia, el trabajo y la
“educacién prictica como el indigena alcanzara el dominio de la cultura
occidental. |

Al igual que Vasconcelos, Castellanos y Juan 1. Flores, Valcarcel le otorga

a la educacion un papel crucial; ahora bien, la diferencia entre el primero y los

otros, es que para los segundos en una sociedad en que prevalece un elevado

%8 Ibidem, p. 10. Cita del autor.
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porcentaje de pobladores indigenas (caso Pera y México para aquel entonces),
poseedores de su propia lengua y valores culturales, la educacién, debe partir por
revalorar esa cultura originaria. Esto no significa aislarla y sin contacto con la
escuela y educacion occidentales; mas, bien la mera occidentalizacién educativa
resulta inadecuada al pueblo indigena, y lo que habia que resolver es que la
educacion revalore lo propio autoctono y afronte el reto de asimilar la ciencia y
la técnica, ya que en el aspecto étnico, ético, etc., es poco lo que la educacion
occidentalizada puede ensefiar a sociedades que han desarrollado un
humanitarismo comunitario. Asi pues, principios y raices indigenistas, aunque se
arribe a una simbiosis y se acepte un mestizaje cultural, estaran constantes en
Valcarcel, de ahi qué no sea casual que de modo enfatico asevere que a las
generaciones peruano/andinas venideras, les corresponderia el destino histérico
de promover el contacto entre los elementos residuales de la vieja cultura andina
y el integro de la cultura occidental.

Contemporaneos al fin, Vasconcelos y Valcarcel, son representantes de
posiciones en boga de aquel entonces: indigenismo versus criollismo/mestizaje;

lo cual, sin lugar a dudas, vuclve a reaparecer en nuestros dias bajo diversas

formas, pero ahora con el reto y la esperanza de superar la intolerancia, pues

precisamente ahi se ubica el quid del asunto.
- Finalmente, podriamos plantearnos un cuestion: ;Quién acierta:
Castellanos/Valcarcel o Vasconcelos? Si respondemos desde una Optica

contemporanea dentro de la diversidad y filosofia interculturales, la posicion

. Castellanos/Valcarcel serfia la mas plausible, tanto porque se revalora la parte

negada y discriminada durante casi 500 afios como por el potencial cultural,

filoséfico y lingiiistico que no sélo enriqueceria lo latinoamericano sino lo

humano universal. Cierto que en Vasconcelos el elemento indigena entra, pero
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como un elemento subordinado a la latinidad o como un elemento mas de la

misma cuando mucho; pero nunca como elemento basico, y, para el caso que en
este trabajo nos ocupa, lengua y filosofia son ingredientes basico de una cultura;
a Vasconcelos y sus medidas educativas se debe el inicio y declive constante de
las lenguas de México, en su afin de uniformizar buscando el espiritu de la
mexicanidad al priorizar el espafiol en sustitucion de las demas lenguas. Lo
tragico es que tal medida no trajo ni la justicia ni la 1gualdad de oportunidades
sofiadas por el Maestro Vasconcelos, pero si, como consecuencia, la
discriminacion ‘dé las lenguas y culturas aut()ctbnas, al uniformizar una
educacion nacional y no por estados de la federacién como antes de él.

La escuela indiana de Valcéarcel y Castellanos debia reivindicar, educar
“con el ideal de rehabilitacion™, para que de alli salieran “los Indios Nueivos”...99
Habia que integrar, tal como lo pretendian Castellanos y Valcarcel, la cultura
universal a la cultura oborigen americana y con un idioma oficial, el espaiiol,
pero sin discriminar las lenguas indigenas, para “que la vieja Academia de
Madrid reconozca, vencida, la fuerza del andinismo filologico”.'*

Todas las reflexiones de Valcarcel en las cuales me he apoyado, sin duda
alguna son aportes a la cultura amerindia. Sin ser un filosofo pero si un
historiador e intelectual de amplia visién, Valcarcel marca un derrotero en el
proyecto de afirmacion de los valores de la otra nuestra parte negada y
discriminada que es el mundo indigena, valores que deben ser incluidos en el
proyecto de creacion de un auténtico ﬁlosofér en esta parte del continente. Este
autor  armoniza sus ideas y conocimientos sobre la cultura andina, con el

proyecto de creacion de una reflexion auténticamente latinoamericana.

* Luis E. Valcarcel. Op. cit,, pp. 92, 93.
' Ibidem, p. 107,
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Desde nuestra Optica cultural contemporinea, puede decirse que el
llamado Maestro de América, José Vasconcelos, no tuvo la visién suficiente.
S6lo a manera de un ejemplo, podria decirse que la filosofia, en América Latiha,
tendria mayores posibilidades sustentada con varias lenguas indigenas que con el

solo sustento del idioma espaiiol.
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III. SUJETO Y EL LENGUAJE FILOSOFICOS: TAA NISA’NU/AMAUTA

I. La palabra primigenia y el orden del mundo

La palabra en su mayor significado: como instrumento de reflexion, de
conocimiento y comunicacion es, finalmente, el instrumento filosofico del ser
humano. Logos entre los griegos, Verbo en la tradiciéon judeo-cristiana, Sa’'an vili
entre los 7iuu savi o mixtecos, puede decirse que tienen cierta similitud en sus
significados y sentido. Desde luego, cada uno desde su propio enfoque
cosmologico.

“Antes que todas las cosas fue Caos” afirma Hesiodo;'"! pero después vino
el logos y con el logos el orden. El logos es dar razon de las cosas, decir lo que
ellas son al definirlas de modo preciso. Cada ente se situa y distingue de otros
entes. Para el mundo griego es ubicar y, finalmente, dar sentido al mundo que se
muestra caético, confuso, es también definicion y clasificacion y, por lo mismo,
ordenamiento. Nombrar y renombrar porque la palabra es instrumento para
escapar de la confusion y el caos, configurando un orden.

El logos entre los griegos es razon y palabra, discurso, verdad. Es decir
bien aquello que se quiere comunicar. Hablar bien. El hablar bien lleva implicita
una intencién comunicativa, es decir, también tiene un -caréc;ter social, porque
gracias a ¢l los hombres podian entenderse y entender su mundo.

“En el principio cri6 Dios los cielos y la tierra”,'"? reza la Biblia. Dios es
el Verbo Divinb de la teogonia y cosmogonia judaicé-hebrea que ordena la tierra
porque “estaba desordenada y vacia” [...] y el Verbo Divino llamé “a la luz Dia,

y a las tinieblas Ilamé Noche: y fue la tarde y la mafiana un dia”.'® En la

191 yéase: Hesiodo, Teogonia, p. 4.
192 «E] Génesis”, La Biblia, p.. 1.
19 Idem.
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cosmogonia del mundo cristiano, la palabra o verbo es el instrumento excelso
que designa en el mundo, dando sentido y orden.

Si el griego requeria del logos que le dijese lo que las cosas son, a Ia
tradicion judia le habia bastado creer como es el Ser, Dios, lo cual lleva a una
tautologia. El Ser es el que es; sin embargo, sélo por la palabra el Ser, Dios se
revela, se muestra. No interesaba ningim logos que le dijera lo que son las cosas,
sino la palabra que le dijera como serian. Asi, el mundo judio y luego en toda la
tradicion cristiana, la palabra es el medio por el cual se expresa la razén y verdad
entre los hombres y de éstos con Dios.

‘Es a través de la palabra que ontologicamente se expresa el ente, en ese
preguntar por el Ser. Por la palabra se apresa al ser de los entes y de las cosas, se

establece su valor y sentido de ser. Es, al tiempo, no sélo expresion ontologica

sino epistemoldgica, puesto que ella es el medio para construir los conceptos, las

categorias y las teorias filosoficas y cientificas. La palabra como logos, como
didlogo y proceso discursivo es principio y/o limite de los seres. El preguntar por
el ente, es colocarlo previo al Ser. Empero el Ser s6lo puede ser pensado por el
ente, por el sujeto del discurso; este es el vunico que mterroga, lo cual lleva
implicita la duda, como apetencia de saber. |
Cuando nos acercamos al mundo mixteco, en el principo es el Sa’an vili o
la palabra, y se encuentra que con ésta se aprehende y aprénde el mundo y la
existencia vy, a la vez, es medio por el cual se comunica los entes. Sa’an es

hablar; vili proviene de florido, refinado, mspirado, luego entonces Sa’an vili es

‘hablar bien, decir bien las cosas o hablar correctamente. Es discurso adecuado.

Adecuado al contexto, el cual puede ser politico, religioso, social, etc. Se trata
del discurso ordenado y organizado y su funcién es comunicar bien; ademas de

reflexion, lleva en si aplicacion pues se revela: consejo, orientacion, bienvenida,
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agradecimiento, ritual..., segim de qué acontecimiento se trate. Es el instrumento
relacionador del mundo y, por lo mismo, encuentra la relacion necesaria de las
cosas entre si y de estas con el hombre. Mundo y hombre estan relacionados
intrinsecamente en el Sa’an vili.

En el mundo andino, analoga racionalidad, ese proceso racional que busca
afanosamente dar una explicacion ordenada y coherente acerca de todo lo
existente, lo encontramos también, a manera de ejemplo, en el cronista Bernabé
Cobo, quien afirmaba que “alcanzaron estos indioéalgunas cosas guiados por la
razon natural [...] se dieron a buscar las razones que habia para cada cosa y las

causas de donde procedian™®™.

2. En el principio fue: Ia palabra y la ceremonia
Semejante al Verbo biblico y el Logos griego, Sa’an vili es instrumento

primigenio dentro de lo que podria ser la génesis del mundo y de la vida:

194 yéase: Maria Luisa Rivara de Tuesta. “Wirachoca (Dios), pacha (mundo) y runa (hombre)
en la cultura prehispanica (inca)”, Pensamiento prehispanico y filosofta colonial en el Peru,
tomo I, pp.102, 103. Cita textual de la autora.
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Tlustracién 3. En el principio era obscuridad, confusion..., luego la palabra...'*

106

Taani wisi taku™ (Escribano), que es a la vez también el Taa nisa’nu'®’

108

(Filésofo) que plasma su saber en el naandeye ™ (codice), nos dice que en el

19 Cédice Vindobonensis, p. 52. Obsérvese el glifo 1, que es la banda inferior: el color azul
significa cielo y los ojos que se observan son las estrellas, todo lo cual significaria en la
obscuridad.

En el glifo 2 aparecen dos hombres sentados de frente que representan: el primero La
Palabra y el segundo La Ceremonia; asi pues, en el principio era la oscuridad y luego la
palabra.

196 Taa: sefior; estatus o distincion ganada por su saber y destreza; ni: marcador de pasado
(tiempo); wisi: pintura; faku: papel. Taani wisi taku seria escribano en su acepcion mas simple
y, simultdneamente, condicion indispensable para ser Taa nisa’nu en el mundo precolombino.
Y7 Taa: sefior; ni: marcador de pasado (tiempo); sa 'nu: crece; nisa nu: crecio, se hizo grande o
crecid en conocimiento y sabiduria. Taa misa’nu: sefior que crecié en conocimiento y
sabiduria. Es decir: sefior de respeto y grande por su experiencia, conocimiento y sabiduria.
Lo que equivaldria a Filosofo en el mundo occidental.

1% Documento prehispanico (tradicion que se continu6 durante casi todo el primer siglo de la
Colonia), hecho a base de cuero curtido, con capa de cal o estuco para preparar la superficie
donde se pintaban los temas religiosos, historicos, de linaje, cosmovision, etc., de los
mixtecos.
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principio era la oscuridad, luego la luz de la palabra..., la palabra en sus multiples
manifestaciones. Instrumento a través del cual el hombre se expresa, comunica y
proyecta. Ella es luz multicolor porque multicolor es la situacion y estado de
animo del hombre, como multicolor son también los varios rumbos del
mundo.'” Variado es el macrocosmos; variado es el microcosmos humano y su
expresion.’’ Expresion o habla que es de su propiedad y que dispone de ella
para manifestarse de modo diverso, multicolor, es decir, comunicando
experiencias, decisiones, estados de animo, etc.

El habla sirve para entender. Asi, como diria Heidegger, no es sélo un
instrumento que el hombre posee entre otros muchos, sino que es el primero en
garantizar la posibilidad de estar en medio de la publicidad de los entes. Asi
pues, s6lo hay mundo donde hay habla, y esta no es un mero instrumento
disponible, sino el acontecimiento excelso de la posibilidad de ser hombre. El
habla originalmente es un bien, que le garantiza al hombre su ser histérico, pues
donde hay mundo hay habla, es decir, la constante siempre cambiante de
decision y obra, de accién y responsabilidad, al igual que de capricho y
aspaviento, de caida y extravio, entonces pues, el ser del hombre se funda en el
habla.'"! Tomada en su acepcion mas simple, es un conjunto de palabras y reglas
de sintaxis, con ello se realiza el habla, pero es s6lo una manera en como se
realiza ésta, porque ella inicamente es esencia en ¢l didlogo. El didlogo es oirnos
mutuamente. Somos un dialogo. Este, parafraseando a Heidegger, es portador de

nuestra existencia, somos un dialogo desde el tiempo en que el tiempo es, desde

109 .« .y . . .
En la cosmovisibn mesoamericana, a los puntos cardinales se les asignaba un color

determinado.

% vease ilustracion 3, glifo 2, p. 82. Obsérvese la virgula multicolor que emite el primer
?ersonaje. :

! Cfr,, Martin Heidegger. “Holderling y la esencia de la poesia”, Arte y poesia, p. 132-33.

k4
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que el tiempo surgid y se hizo estable...;''? es decir, parafraseando ahora al Taani
wisi taku: desde que se cred el don de la palabra y la ceremonia, mcluso, aun
antes de la cuenta de los dias y los afios, antes que se estableciese el tiempo,
porque para ello, resultaba previo el didlogo.'” Desde que somos un didlogo,
desde que podemos ofrnos de frente, somos histéricos, porque a partir de ahi se
ha experimentado mucho y nombrado las cosas y se pudo contar el tiempo,
mcluso, ndmbrar a los muchos dioses.

Puede decirse, que habla y creacion es para Heidegger 1o mismo que para
el Taa nisa’nu, porque hasta que el habla acontecid propiamente como didlogo,
vinieron los dioses a la palabra y aparecié el mundo.'™* Todo: aparicién del
mundo y dioses, no son mas que una consecuencia del acontecimiento del habla;
el didlogo, que somos nosotros mismos, consiste en el nombrar los dioses y
llegar a ser el mundo en la palabra; o como bien afirma José Vaconcelos: “Sin la
palabra no existiria el color, no se diferenciarian los sonidos, el arte no operaria,

[la] funcién del verbo [es] diferenciar, crear, proliferando lo homogéneo en la uz

o en el sonido” 13

"2 Ibidem, p. 133-34.
' yéase ilustracién 3, glifo 3, p. 82.

En esta escena, aparecen dos personajes muy parecidos a los que les anteceden y a los
que siguen. El primero esta contorneado de 20 signos iguales (20 ruedas rojas y blancas y
circulos en el centro de ellos); ello podria representar la noche o la oscuridad. Al siguiente
personaje le anteceden y suceden 20 seres multicolores con ojos, boca, pies y manos, como
que el personaje estd dando indicaciones o en actitud de contar; es muy probable que esto
represente los dias. En conjunto: noche y dia, asimismo, la cuenta de los dias y/o el inicio del
tiempo; ello podria interpretarse asi, debido a que el calendario mesoamericano constaba de 20
dias y, cada uno de ellos, poseia su propio simbolo.
4 Cfr., Martin Heidegger. Op. cit., p. 136.
'3 José Vasconcelos. “En el principio era...”, En el ocaso de mi vida, p. 288.

v - -
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Ast pues, el habla, es el acontecimiento mas alto de la existencia humana.
Y se manifiesta variada en la virgula representada en el naandeye o codice;''® v.
gr., la virgula blanca y con puntos adentro, es la palabra sin contenido y dificil
de pronunciar, es la apenas palabra, el balbuceo, el mal decir lo que las cosas
son. La roja es ya palabra, pero encendida, iracunda y hasta de reprension. La
café es la que muestra matices sin exaltar alguno, el lenguaje comin; la
comunicacién ordinaria también se puede observar en la actitud asumida por los
emisores y sin virgulas. |

Asi pues, la palabra se manifiesta diversa; pero dentro de esa variedad, hay
una, la mas importante por su excelsitud, se trata del Sa’an vili o la Palabra azul
o la virgula azul. Ella representa lo elevado, lo que tiende siempre hacia arriba y
esta arriba de las otras. Se trata del verbo sublime.''” De un lenguaje elaborado,
filosofico.

Al principio es la palabra en si, el don de la palabra; el instrumento con el
que se pueden nombrar las cosas, darle sentido al mundo que es el espacio vital
del hombre; antes de ella: oscuridad, tinieblas:

En el Afio, i en ¢l Dia de la obfcuridad, i tinieblas, antes que
huviefen Dias, ni Afios, eftando el Mundo en grande
ofscuridad, que todo era vn chaos, i confufion, eftaba la
Tierra cubierta de Agua, folo havia limo, i lama fobre la haz
de la Tierra [...]. Efto tuvieron los Indios por cofa cierta, i
verdadera: 1 en efta fe, i creencia murieron sus
Antepasados.''®

116 Se trata del simbolo que representa al habla en los codices, la cual es emitida por el sujeto
hablante.

"7 Véase ilustracion 3, glifo 2, p. 82.

18 fray Gregorio Garcia. “Cap. IV. Del Origen de los Indios Mixtecos”, Origen de los indios
del Nuevo Mundo”, pp. 327-28.
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Tal texto recogido por Garcia, guarda gran relacién con lo plasmado en el
inicio del Cédice Vindobonensis: se puede observar una franja azul que bordea la
parte baja, esta representa al cielo, al mundo y, por extensién, al universo
mismo.'”” Todo era vago, indeterminado, impreciso..., s6lo el Universo estaba
ahi, indistinto, total, uno, y a la vez atemporal, sin historia.

Ahora bien, si se hace una comparacién con lo que escribe Fray Gregorio
Garcia, se puede inferir que el um'versvo era amorfo, solo oscuridad y tinieblas,
simplemente estaba ahi, pero aparece La Palabra. Hay dos personajes

120

sentados. ™ Uno frente al otro. El primero esta sentado sobre un trono sencillo y

el otro en cuclillas. Ambos pintados de negro. El primero esta hablando, por eso
salen virgulas multicolores de su boca y el otro presenta en las manos elementos
para la ceremonia; todo indica que se crea el don de la palabra y establece la
ceremonia, porque mientras uno habla el otro tiene la ofrenda.

Palabra y Ceremonia: dos instrumentos del hombre para entender, para
crear, para situarse dentro del mundo; por el ente situado en el tiempo, es que
logos se hace expresar y adquiere valor de verdad. | |

Palabra y ceremonia acontecen amalgamados, indisolubles, pues sin uno el
otro es mcompleto De ahi la festividad de los actos en la cosmovision fiuu savi o
mixteca y, en general, para toda Mesoamérica y region andina; he ahi el origen
del ritual autéctono americano presente hasta nuestros dias. Palabra-ceremonia
es la clave. El verbo, por si solo y en si solo es encantador; pero es mejor si le

acompafia el rito. Por ello en un principio se establecio la palabra y el rito.

2 Véase ilustracion 3, glifo 1, p. 82.

Como fue sefialado previamente, la franja que bordea tiene color azul, que seria el
color del firmamento. La idea se implementa con signos que semejan ojos, ojos titilantes, que
son las estrellas y luceros y, por consiguiente, representaban la noche. De ahi que sélo hubiese
oscuridad: El universo en gran calma y en tinieblas.

120 Véase ilustracion 3, glifo 2, p. 82.
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La Palabra o Sa’an vili es lo primordial y debe acompaiiarla el rito. Esta
antecede momentaneamente al segundo. En un principio es el Sa’'an vili y el rito
le sera inseparable, pero, finalmente, aquél es el instrumento primero-
primordial. | .

El que lo posee estd en el trono. Es el principal. Es el consejero. El que lo
posee indica, dice como son las cosas. Mira de frente y ve mas alld de las
simples cosas. Es seguro, habla fuerte se dice actualmente en el mundo mixteco
por su certeza en los argumentos y solo habla fuerte quien esta seguro de lo que
dice, pero tampoco es vociferar; mas bien, dar el tono necesario a lo que se dice.
Mas para estar seguro de lo que se dice es necesario, ademas del Sa’an vili: el
conocimiento y la experiencia suficientes, es decir, tener la sabiduria que
caracteriza al filosofo. Solo asi se es filésofo o Taa nisa’nu en el mundo
mixteco. |

Taa nisa’nu esta erguido, pero no se acompafia de jactancia o vanagloria;
no hay desdén en su mirar, ni aunque esté en el frono no hace gala o falsa pose,
porque Sa’an vili es bella en si misma. Taa nisa 'nu es semejante al otro que tiene
al frente: sencillo, descalzo, apenas cubriéndose el cuerpo con lo necesario; sus
adornos igualmente modestos. La sencillez lo caracteriza. Todos los hombres son
iguales; lo tmico que diferencia es la posesion del Sa’an vili, porque lo tinico
multicolor y hermoso es La Palabra y lo que la complementa es la reverencia de
la ofrenda y la actitud de aquél que la busca de frente y de modo respetuoso, de
aquél que le rinde pleistecia al saber, de aquél que a si mismo se le ofrenda.
Ofrendarse al saber; no simple y sencillamente ir en su busqueda, puesto que ello
es lo sagrado. Sa’an vili devela, descubre y comunica saber; en si mismo denota
saber 0 mas bien saberes, conocimientos diferentes y de toda clase; mas dentro

de esa diversidad de conocimiento variado esta el saber turquesa o el azul cielo
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(virgula azul), que es el propio del 7aa nisa’nu o Filésofo. La Palabra Azul o
‘Sa’an vili, el término elevado, el vocablo sublime: es palabra por excelencia
porque sustenta al mundo, y el Taa nisa’nu, su poseedor.'*' La exquisitez del
Sa'an vili y la sencillez del poseedor contrastan, pero curiosamente conforman el
cuadro perfecto. Y el trono del sujeto es igualmente sencillo, porque lo que debe
brillar y sublimarse es su palabra, no su vestimenta, no su trono, no de lo que se
rodea. | 4 ,

En suma: antes de Sa’an vili: sélo confusién, oscuridad, después de ella:
claridad, orden, pues es palabra creadora preexistente: “antes de que existieran
las _éosas del Universo; pero no en el caos (sic) del que nos hablan las literaturas
orientales, sino simplemente, como la causa primordial de la luz oriental y la luz
occidental;”'? es decir, aquello que ilumina en la oscuridad, lo que despeja las
tinieblas para aprehender al ente y expresarlo; asi pues, se trata de la causa que
se desdobla y diversifica, crea y se recrea y pory de la cual

surge el cielo blanco del albor de la mafiana, el cielo carmesi
que precede a la salida del sol, el cielo oro de la aurora
vespertina, el cielo del dia y el cielo de la noche. Son las
edades sin tiempo en el infinito del pasado. Siguen a estas
[...], aquellas que se refieren a las catistrofes del mundo
creado, hasta que el mismo Espiritu Creador [Sa’an Vili]

121 (La palabra azul metaforiza a Ia Savi? Seguramente. Se trata del Dios de la Lluvia (Tlaloc

entre los mexicas), principal deidad del 7iuu savi o mixteco, asociado con las nubes y el cielo,
es decir, con Jo azul. Cuando Ja Savi se manifiesta hace brotar a los seres..., y su manifestacion
es el sustento del mundo; Sa’an vili es fundamento del mundo. De ahi que hasta nuestros dias,
todavia se haga el Ritual Savi en algunos lugares de las mixtecas guerrerense, oaxaquefia y
poblana; o también se manifieste dicho ritual ancestral en la figura de San Marcos bajo el
dogma catoélico, pero, en el fondo, hay un sincretismo con Ja Savi.

Como principal deidad, da nombre a Nuu Savi (La Mixteca) y a los fiuu savi
(mixtecos); asi, Nuu Savi significa: Pueblo del Dios de la Lluvia, y un 7iuu savi (o mixteco) es
habitante del Pueblo del Dios de la Lluvia. Tu’un Savi significa idioma o lengua del Pueblo de
la Lluvia. Cursivas mias

122 Abraham Castellanos. “Pro Patria”, Discursos a la Nacion Mexicana sobre la Educacién
Nacional, p. 16.
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ordena la formacién de los tiempos y nace la cronologia

habilmente calculada123,

y como instrumento clarificador, pues con ello se nombra, ubica, inide, para
finalmente encontrar seﬂtido al mundo; en otras palabras, hay conciencia e
historia del mundo, como bien lo alude Castellanos, y unicamente hay conciencia
en cuanto existe la posibilidad del habla y, por ende, de crear lenguaje asi como
de recrearlo. O, como bien afirmo6 Samuel Ramos al hacer referencia a
Heidegger: es el dar nombre a todas las cosas lo que permite al hombre ser
consciente del mundo y de si mismo. Funcionalmente, pues, el habla y el
lenguaje son lo mismo que la conciencia, s6lo donde hay habla puede haber
mundo y s6lo donde hay mundo hay historia. Por lo tanto, el habla es la garantia
de que el hombre puede ser historico, es decir, de estar notablemente en medio
de la publicidad de los entes.'**

(Y qué decir del mundo andino? También la palabra es el instrumento
creador, lo que nombra y revela al ente y ordena el mundo desde el inicio del
tiempo. En Viracocha tiene el amauta su inspiracion, porque el amauta posee la
palabra, signo distintivo de Viracocha:

en cuyo poder y mando estaban todas las cosas, y que fuese
por el camino de los Andes y montafias de toda la tierra; y
que fuese dando y poniendo nombres a todos los arboles,
grandes y pequefios [...] y asimismo puso nombres a todas
las yerbas y flores [..] visitando las gentes y poniendo
nombres a los rios y arboles que en ellos hubiese [...]

1 Idem.

124 Véase el “Prologo” que hace Samuel Ramos a la obra Arte y poesia de Martin Heidegger,
pp. 29-30.
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manifesto a las gentes los nombres y propiedades de las aves
y animales y demds sabandija.'®’

La palabra ordena y clasifica el mundo y comunica lo conocido; con élla

es posible explicar coherentemente la realidad y el orden del universo.

3. Permanencia del sujeto y la palabra
3.1. La palabra en la tradicién oral |

Ahora bien, Sa’an vili esta vivo. Este lenguaje que aparece representado
en los codices con las virgulas de color azul, en la actualidad sigue presente de
manera oral en muchas de las comunidades de la vasta Mixteca.

Tal lenguaje es especializado y sutil, pues siempre se realiza a través de un
discurso, ya sea en momentos de trabajo, actividades civicas o laicas, o en actos
religiosos. Estos ultimos se entienden como la invocacion a los dioses de la
cultura propia o autoctona, como por ejemplo, al llamar al viento, al invocar la
lluvia o al dirigirse a la naturaleza misma para compartir con ella bebida o
comidas, pues los 7iu'un o dioses estan en ella, ya que viven en los montes, rios,
parajes, cafiadas..., pero ademas, habra de sefialarse que los actos religiosos se
han sincretizado con lo catélico y en esa ceremonia hibrida también esta presénte
Sa’an vili. Se puede decir que es un lenguaje con estructura especial, cuya
emision y resonancia poética causa efecto arrobante en el receptor; lo actos junto
con las palabras estan llenos de solemnidad, misticismo y de filosofia,
contemdos estos que dan reelevancia a la ceremonia. Por ello, “se convierte en

algo selecto y culto, propio para consagrar, bendecir 'y;glbriﬁcar al ser humano o

'» Maria Luisa Rivara de Tuesta. “Wiracocha (Dios), Pacha (mundo) y runa (hombre) en la

cultura prehispéanica (inca)”, Pensamiento prehispdnico y..., pp. 116-121. Cita textual de la
autora del cronista cuzquefio Cristobal de Molina.
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las cosas que existen en su entorno natural”.’*® Asi, Sa’an vili como discurso y
como discurso-parangén, se emplea en actos considerados relevantes y
significativos.

Como discurso es el lenguaje que en si encierra y revela, dentro de la
oralidad, la ancestral cosmovision y filosofia. Este medio es la forma como se
han conservado y transmitido oralmente los conocimientos moralés, religiosos,
politicos, organizativos, filosdficos y cientificos del mundo mixteco. En suma, el
lenguaje discursivo es ancestral en el mundo 7iuu savi o mixteco, pues aparece en
todo acto importante; sin embargo, lo que aqui atafie es el aspecto filosofico. Asi,
remontandonos a los tiempos pasados, cada escena de un glifo en los naandeye
(codices) es un discurso bien estructurado, por ello, en esos documentos
antiguos, estd concentrada la cosmovision y filosofia mixtecas; en el pretérito
remoto aparece como lenguaje hablado y escritura pictografica (codice), ahora

Sa’an vili s6lo pervive en la oralidad:

Aunque hayan desaparecido los penachos, orejeras,
collares, brazaletes de oro, jade y turquesas de los atuendos
de sus dignatarios, sacerdotes... y éstos convertidos en una
simple camisa y pantalon de tergal... estos se desvanecen, las
Buenas Palabras, la Palabra Antigua no ha cambiado; [...]
tan profunda e inmutable es esa Palabra Antigua, que
contiene su pensamiento mitico, una profundidad filoséfica
de la vida y que rima su vida cotidiana, la cual esta
intimamente enlazada con sus creencias religiosas
ancestrales.'”’ |

126 Ubaldo Lépez Garcia. EI uso cotidiano y ceremonial del mixteco en Apoala, Oaxaca, pp.
92-93.

%7 Carmen Cordero Avendafio. La vara de mando. Costumbre juridica en la transmision de
poderes, p. 21.
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Las buenas palabras de los antiguos, expresa vox populi, cuando hace
alusion a Sa’an vili. Actualmente, dicho lenguaje s6lo lo emplea un pequefio
namero de personas especializadas en él dentro de la poblacién, y se le conoce al
versado en ese lenguaje como Taa nisa’nu o también como Chaa u sanu (Chaa=
hombre, u’sanu=sabe; es decir, hombre que sabe o sabio). Ahora bien, ya de
modo muy particularizado, dentro de la dimensién filosofica, Sa’an vili es el

lenguaje filosofico empleado por aquél.

3.2. El sujeto: receptor, transmisor y enriquecedor de la filosofia ancestral.
¢Quién es un Taa nisa'nu? Como ya se sefiald, dicho término significa
sefior de respeto y grande tanto por su experiencia como por su conocimiento y
| sabiduria; grande por su virtud afincada en el saber. No ' cualquiera lo es ni la
comunidad misma lo acepta sino cumple con ciertas exigencias o requisitos para
ser considerado como tal, pues va en relacion directa con la personalidad en
cuanto a conocimiento, experiencia y servicio para con la comunidad:

La grandeza 6 reconocimiento que se le da a estas
personas, va en razon directa a la sabiduria que poseen, al
gran conocimiento que han acumulado por el tiempo vivido,
al camulo de conocimientos que guardan en su ser por la
experiencia que le ha dado la vida, esa gama de
aprendizajes obtenidos por los servicios prestados al pueblo,
unidos a las ensefianzas de sus padres y abuelos que son los
portadores de la herencia de sus antepasados, historia oral
que se viene heredando de generacién en generacion. '

Conocimiento, experiencia, sabiduria, servicio, siempre aprendizaje, son
caracteristicas que este autor refiere para dicho personaje. Sin embargo, creo que

la personalidad de éste sujeto filosofico es atn més compleja. A las anteriores

128 Ubaldo Garcia Lopez. Op. cit., p. 93. Las negritas son mias.
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podriamos agregar el ir en busca del conocimiento y le rinde pleitesia al saber;

consolida su conocimiento cuando se retne con otros Taa nisa 'nu para abordar

| alguna cuestion o replantear un problema, a la vez que puede corregir en el

dialogo con sus homologos su punto de vista. Asimismo, al replantear y dilucidar
problemas, genera conocimiento; €s maestro porque transmite conocimiento, asi
como ¢l lo aprendid, en un proceso de ensefianza-aprendizaje oral, a otros que
le sucederan o se preparan para ser Taa nisa’'nu. Esto altimo se refleja también el
poder transmitir al otro u otros su opinidn, consejo o0 maxima, peticion, al tomar
en cuenta la sensibilidad o susceptibilidad del interlocutor; ello lo convierte en
un conocedor del ser humano, porque el mensaje debe ser transmitido de acuerdo
al caracter y temperamento del otro; no a todos se les debe hablar en el mismo
tono porque cada ser humano o grupo humano es diferente.

Para el mundo occidental, sabio es aquel que tiene experiencia y
conocimiento; mas para el mundo mixteco, sabio seria aquel que ademés ha
servido a su comunidad de manera eficiente y honesta, reafirmando asi su
sentido de comunalidad. Precisamente por esto, la base del pensamiento y la
accion es fundamentalmente lo que se llama comunalidad, es decir, todo lo que
se relaciona con la vida comunal, el trabajo comunal, el poder comunal, la fiesta
comunal. |

Taa nisa’'nu aprende esa herencia directa como indirecta que le viene de
generacion en generacion, muy viva entre los pueblos donde todavia se habla
tu'un savi o mixteco; también tal legado, de algin modo estd presente en
pueblos donde el idioma autdctono se ha dejado de hablar. Ese aprendizaje,
como producto de la ensefianza recibida, hace que se convieita en un distinguido
pensador en y para su comunidad; en una persona capaz de jugar con su lengua:

“ya que es un lenguaje lleno de metaforas, lleno de paralelismos [...]; por eso, en
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el desarrollo del discurso” habla “de las cosas naturales y de su esencia, de las
cosas que sirven para comparar o cjemplificar la vida humana”, y
simultdneamente se “reconocen y valoran ciertos simbolos que rigen la vida
intima de la comunidad y que de alguna manera representa a su organizacion
social”.'®’ De hecho, como bien acierta la autora ’peruana Rivara de Tuesta, todas
nuestras comunidades, sobre todo las de procedencia mdigena, son portadoras de
vivencias y simbolos, encubiertos y transmitidos de genefacic’m en generacion,

“que debemos descifrar, porque constituyen un verdadero caudal de experiencias

y conocimientos”, !>

La valoracién y revaloracion que hace el Taa nisa’nu de los conocimientos
de su cultura, ha sido significativo para la sobrevivencia de Ia misma. Asi es
como €l viene transmitiendo su saber, desde la Colonia hasta nuestros dias, en
forma oral, para que se pérpetl'le y no muera. Por ello sobrevive mucho del
conocimiento ancestral hasta el presente, muy a pesar del embate colonizador

europeo y la imposicion de la cultura occidental de aproximadamente quinientos

afios. !

Taa nisa’nu, en cualquier acto, debe demostrar su habilidad al hacer
paradigmas o elaborar en forma mental el discurso, afanandose porque en cada
ocasion sea mejor: mas florido, mas centrado en el tema o acto de que ’s,e trate,
para que pueda ser calificado por los oyentes como el mejor, el bueno o el que no

puede muy bien, siendo estas las escalas para ubicar a las personas

' Ibidem, pp. 93-4.

% Maria Luisa Rivara de Tuesta. “La filosofia en el Pert”, Pensamiento prehispdnico..., p.
294.

B! Desde luego, esta no es peculiaridad de los 7uu savi o mixtecos, sino también de otras

culturas en México y Latinoamérica, pues han salido a flote a pesar de los embates
transculturizantes.
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conocedoras.®® Debe ser muy capaz, tener agudeza en el pensamiento, para que
pueda efeétuar su discurso sin titubeos y asi impresionar con el manejo de sus
argumentos a los oyentes y a su propio interlocutor, es decir, al que le va a
contestar o hacer el discurso-parangén. Ambos deben conocer bien el tema para
que no resulte repetitivo y monétono su discurso ante los oyentes. Deben definir
bien sus propios conceptos para asi reflejar y afinar lo aprendido; deben sacar a
flote todos los bienes culturales legados, los valores: toda “esa fortaleza
espiritual que poseen para revivir y perpetuar la ensefianza de sus
antepasados™,'*® es decir, la cosmovision y filosofia propias.

Para el caso de la filosofia inca, también encontramos ¢l sujeto sabio e
instruido: Amauta, o como lo define Guaman Poma de Ayala, que seria la

25134

acepcion mas correcta: “amauta runa (sabio)” ', posiblemente no con la

personalidad notable y estatus que ocupa el Taa nisa’nu en ¢l mundo mixtecoy
que le hace ser un distinguido, caracterizado, principal o notable dentro de la
comunidad; el amauta es més andnimo, quizas menos notoria su personalidad
pero no por ello menos importante su funcion filoséfica:

El sujeto andino en general es un sujeto colectivo o
comunitario; en lo especifico, lo mismo también vale para la
filosofia.

[...] Podemos afirmar que el verdadero sujeto
filoséfico es el runa anénimo y colectivo, el hombre andino
con la herencia vivencial colectiva e inconsciente, la gran
comunidad de seres humanos, relacionados en el tiempo y en
el espacio por una experiencia e interpretacion comin.

B2 Cf., Ubaldo Loépez Garcia. Op. cit., p. 96.
3 Ibidem.

4 Guaman Poma de Ayala. “Cuarta edad de indios”, Nueva cronica y buen gobierno, p. 57.
133 Josef Estermann. Op. cit. p. 74.
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Puede decirse que el Amauta sigue presente como sujeto anénimo y
colectivo, y aunque no haya individualidades destellantes, no obsta para que no
haya filosofia. Dicho sujeto filoséfico se ubica con cierta personalidad desde el
mundo prehispanico, como bien lo sefiala Garcilazo de la Vega: “los amautas,
que eran los filoésofos™..., no eran exactamente sacerdotes, y tenian funciones
“meditativas”, “introspectivas”, “agoreras”, de “consejeria”, de “observar’ el
cielo y las sefiales de éste.!*® De hecho, los cronistas andinos al toparse con
hombres dedicados a cultivar el saber y la reflexién, los amautas y
quipucamayos, los denominaron filésofos empleando el concepto de filosofo
usual en el siglo XVI. El mismo Garcilazo de la Vega sefiala que la peculiaridad
és de uha Jilosofia moral, 1a cual cultivaron bien y en el plano practico la dejaron
plasmada en sus leyes, vida cotidiana y costumbres. |

Finalmente, para los que han negado la capacidad de pensar
filoséficamente a los hombres de estas latitudes, podemos afirmar que no es la
existencia de filosofos profesionales, con renombre, condicion sine qua non del
fenémeno de la filosofia, y menos para sociedades como la andina y la mixteca
conformadas de sujetos colectivos o comunitarios. Atn mas: puede sefialarse que
el filosofo profesional seria en un momento dado el portavoz de esos pueblos sin
voz, asi como suele suceder en alguna rama del conocimiento cientifico-
profesional de la medicina que se nspira para su investigacion en el
conocimiento popular, empero la simiente esta dada de antemano en este iiltimo.

La profesionalizacion de esta filosofia, con todo lo que ello implique, resulta ya

insoslayable.

¢ Mariusz S. Zidlkowski, “La piedra del cielo: algunos aspectos de la educacién e iniciacién

religiosa de los principes incas”, Revista Anthropologica del Departamento de Ciencias
Sociales, Afio 11, 1984, no. 2, Pontificia Universidad Catolica del Perq, pp- 49-50.
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El castellano es la lengua oficial y debemos
cultivarla; pero al pensar, al escribir,
debemos pensar con nuestros dioses que
son nuestra alma, debemos sentir con ese
tierno sabor de nuestra lengua, que es
nuestra alma también.”

Abraham Castellanos Coronado (1868-1918).

* Al caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a la nifiez, a los maestros 'y
a los artistas. Imprenta de A. Carranza e Hijos, México, D. F., 1914. 160 pp.




99

IV. ETICA Y COMUNALIDAD ANDINA Y MIXTECA

1. Lengua y filosofia

Un pueblo poseedor de una lengua desarrollada posee en si un modo
propio de filosofar, ello 'puede ser inteligible desde la propia estructura
lingiiistica y los conceptos claves encerrados en ella.

Los giros idiométicos conforman lineamientos para el filosofar, y este no
importa si pude darse en forma latente, incipiente o desarrollada. Ser humano
como especie y ser pensante estriban en el lenguaje. Ser hombre es existir en
lenguaje. Mediante el lenguaje coordinamos nuestro comportamiento y mediante
el lenguaje damos a luz a nuestro mundo humano. Cada cultura con su lengua
tiene su mundo, mundo humano que incluye en el interior pensamiento abstracto,
conceptos, simbolos, representaciones mentales y autoconciencia. Asi, ser ente

humano es estar dotado de conciencia reflexiva que se patentiza y proyecta en

una visién del mundo como filosofia y que esta relacionada con el sentir, pensar

y actuar de la gente, con su comportamiento, pues éstos generalmente estan
regulados por esa particular vision del mundo (como totalidad) a la que se
pertenece; en otras palabras, un vpueb,lo‘que posee un idioma desarrollado tiene,
reitero, simultaneamente, su peculiar modo de filosofar inherente a su lengua.
(Qué debe entenderse aqui por filosofia?, la entiendo como una interpretacion
del mundo (visién del mundo) que trata de coordinar en una sola imagen global
diferentes aspectos del mundo y de la experiencia humana, incluyendo por
ejemplo, la visién cientifica, la vida es‘tétic_a? ética, religiosa, social y politica del
hombre. En otras palabras, el filosofo presupone la ciencia, la moral, el arte, la:
religion y la vida social y politica, e intenta crear una sintesis, una vision general
que revele las interrelaciones entre los diversos elementos. Por supuesto, estas/

visiones del mundo estan condicionadas histéricamente y no son ajenas al
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cambio al entrar en contacto con otras culturas, pero tal cambio no significa
pérdida del trasfondo propio. |
Ahora bien, para el caso de la tradicién mixteca y andina, podemos hablar
de una visién de comunalidad o del nosotros como comunalidad, la cual se
aborda en el presente capitulo y, si es }preciso darle momentaneamente un
nombre, le llamaria ya desde el enfoque filoséfico: Filosofia nosétrica o de la
comunalidad, tomando de algin modo el término nosotridad empleado por
Carlos Lenkersdorf en sus obras en toro al pensamiento 'toj(‘)lobal; empero,
habra de asentar, que la dimensién de comunalidad americana, no pasa tampoco
desapercibida en la region andina, pues tal quintaesencia es inherente al pensar
autéctono americano: “La comuna agraria crecid a comuna cOsmica cuando
captd la armonia viva del universo”.®” En ofras palabras, el pensamiento es
consecuencia logica de la forma de vida, de ahi que no sea casual que “hace
apenas 500 afios la red de pueblos comunales se extendia desde los hielos de
Alaska hasta los de la Patagonia. Compartian raices y estilos. La variedad de
climas y suelos sélo dio matiz regional o vestidos y ciertas costumbres”.!3® Asi

pues, en la comunalidad estriba la esencia de lo americano autéctono y su

filosofar.

B7 Ramiro Reynaga. “I- La comunidad césmica”, Tawaintinsuyo. 5 siglos de guerra

kheswaymara contra Espafia, p. 20.
Un estudio completo sobre la comunidad indigena andina, especificamente del Pert, lo
realiza Henry F. Dobyns, en su obra Comunidades campesinas del Peri, Editorial Estudios

Andinos, S. A, Lima 1970. 238 pp.
8 Idem.
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2. Comunalidad y discurso ético'’ »
2.1. El nosotros como comunalidad: Ndoo/Nogayku

En el Tu'un Nuu Savi: Idioma del Pueblo de la Lluvia o Lengua Mixteca,
hay un sonido insistente, repetitivo y hasta para quien lo oyere por vez primera,
quizas le pareciera rima: Ndoo, que significa: Nosotros. Es una desinencia
peculiar en el Tu 'un savi (Palabra de la Lluvia) o idioma mixteco.'*’

Se trata de una voz enfitica porque realza, término recordativo porque
insiste en tener siempre presente, y representativo porque es lo perteneciente
(bajo un determinado éontexto) de un grupo y/o una comunidad:'!

Ntse'e kua'a sa ka nuu ini koni kuundoo,
kuenda kua'a kuuni kuu taa de'endoo,
adi kuenda kua'a kuuni da'a fiuu
nditakani kuundoo.

Sanataka na yukunndoeo

13% Como se ha sefialado, el Sa’an vili se presenta en forma de discurso y discurso-parango6n en
ocasiones especiales, desde luego, a cargo del Taa nisa’nu.

A manera de ejemplo, se tomara un breve discurso y luego su discurso-parangén
(respuesta) que me proporcioné un Taa nisa’nu de la poblacion de Apoala, ubicada en la
Mixteca Alta, para analizar los posibles aspectos filosoficos que pudiera contener. Habra de
sefialarse que se trata de un discurso y su parangon dichos en la toma de posesion de los
nuevos representantes que, afio con afio, se efectia en poblaciones regidas por el Derecho
consuetudinario o también llamado Usos y costumbres. Habra que recalcar que no unicamente
hay discursos y discursos-parangones en ese sentido de organizacion para el servicio de la
comunidad, sino también religiosos, morales, rituales, etc., donde se expresa la cosmovision
fiuu savi o mixteca.

140 posiblemente no sea algo peculiar del fu’un savi o mixteco, sino una caracteristica propia
de todas las lenguas autoctonas mesoamericanas. '

Carlos Lenkersdorf hace un estudio interesante sobre la nosotridad, por asi decir, del
mundo tojolobal, en las obras: Filosofar en clave tojolobal y Los hombres verdaderos. Voces y

zl‘i_lvtimonios tojolobales.

Véanse los Anexos 1y 2: Discurso en la toma de posesion 'y Tu'un sa’an vili: Ita kuutsa
(Discurso-parangon: Ramo de flor serdn). Como podra observarse, en dicho discurso y su
discurso-parangén, predomina la palabra ndoo=nosotros. Se aclara que Ndoo es para algunos
pueblos, no para toda La Mixteca; se ha tomado ndoo porque es la desinencia de los discursos
empleados en la presente investigacion, no obstante, la voz nosétrica siempre aparece en
cualquier variante dialectal del fu’un savi o idioma mixteco. También habra de aclararse que
cuando se enfatiza es necesario decir: Mee ndoo: Nosotros mismos.
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ve’e ka’nu ya’a.

(Muchas disculpas sientan ustedes en sus corazones para con
nosotros,

porque ustedes son nuestros maximos Representantes,

asi como distinguidos Hijos del pueblo que son

Y que juntos estén con nosotros.

Nos hemos juntado en orden

en esta Casa Grande.)'**

| En el Taa nisa’nu se hace patente la voz nosoétrica. Asi, el Sa’an vili es
para hacer reaccionar a los presentes, al nosotros, a los que estin reunidos en
Asamblea cbmunal: Ndataka da’a fiuu o Ndataka ndoo, que es el pueblo, para
presenciar el cambio de Representantes o guias, acto que se efectia cada primero
de enero.'?

Taa nisa’nu no habla para él sino para todos, asi, no es solo interés
personal lo que obliga a discursar sino el interés de toda la comunidad; no es el
Yo individualista quien habla sino los muchos yos que pudieran estar presentes y
ain los ausentes..., porque la ausencia es presencia cuando la voz colectiva ha
deliberado y, sobre todo, asentido y asentado; no es voz solitaria la que pide sino

la voz comunal o nosétrica manifestada en asamblea, es decir, ye nkuu ini da’a

142

Anexo 1: Discurso en la toma de posesion: Parrafos 1 y 2. Negritas mias.
143

Ndataka: reunion; da’a: hijos; fiuu: pueblo o comunidad. Reunién de los hijos del pueblo o
asamblea comunal,

Es la instancia en donde se define la voluntad comunal a través de la deliberacion para
llegar a una toma de decisiones, a la que generalmente se llega por consenso. La asamblea se
organiza para atender todos los asuntos que atafien a la vida comunal, como serian los

relativos al territorio, al poder politico, al trabajo colectivo, la fiesta comunal o cualquier otro
asunto relacionado con la comunidad o pueblo.

Lo mismo ha acontecido para el mundo andino, pues los ayllus lo han hecho “en
asamblas generales llamadas kamachico.” (Ramiro Reynaga. Op. cit., p. 34. Negritas del
autor). Otra autora afirma que todos los habitantes (de Songo) se llaman a si mismos ayllu
runa (gente del ayllu), y las “decisiones de la asamblea comunal son tomadas como decisiones
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fiuu: lo que piensa el hijo del pueblo; 1a voz de todos condensada en voz de él,
porque Taa nisa’nu y el otro(s) conforman ndoo, es ¢l en el otro(s) sin anularse;
al discursar representa la voz nosétrica, asi, la nosotridad es un hecho.

Taa nisa’nu es €l en el otro(s) pero sin opacarse; su voz no se pierde entre
las muchas voces; es voz importante, desde luego, pero no la Unica, y es
importante porque ha sabido ganarse esa consideracion. Por lo tanto, no todos
son Taa nisa 'nu; pero todos estan en la posibilidad de serlo. Asi, la nosotridad no
significa anulacién. Yo-colectividad conforman: ndoo; pero sin inmolacion del
uno al otro, sin sobreponerse el uno al otro, sélo de esta manera es posible la
convivencia equilibrada y hasta quizas la armonia en cualquier dimension.
Individuo-comunidad son ndoo; yo-otro(s) conforman ndoo; todos somos: ndoo,
conformandose de este modo la voz nosdtrica: mi voz esta en esa voz y esa voz |
estd en mi, porque, al final, la comunidad es por mi y yo soy yo por la
comunidad; se trata entonces de un pensar colectivo, de lo que piensa el hijo del
pueblo:ye nkuu ini da’a fiuu. Solo asi es posible la responsabilidad de alguna
parte porque preexiste las responsabilidad en ambas, es decir,
corresponsabilidad. Asi, cada quien y cada cual cumple su funcién y se
reproduce y fortalece lo nosdtrico, lo cual es la mejor garantia de subsistencia y
permanencia y, ;jpor qué no?, también de trascendencia y proyeccion del yo-
comunalidad; finalmente, de cada uno, ya sea como conjunto o bien sea como
parte, sin dejar de ser ndoo:

Cada ser humano o fiuu savi tiene como mandato personal
tratar de ser mejor cada vez, sin importar la clase social. Ser
mejor se demuestra respetando a los padres, sobre todo a los

del ayllu”, ( Catherine A. Wagner. “Coca y estructura cultural en los Andes Peruanos”,
Allpanchis Phuturinga. Ritos y rituales andinos, p. 205).
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abuelos, que son de todos, respetando la naturaleza,
respetando la vida y la cultura. 144

...y fuera también de todo etnocentrismo y egoismo individualista, en otras
palabras, en la conciencia de pertenecer a la comunidad propia, al tiempo de
entenderse como parte del todo; de un todo que va mas alla de lo propio y del yo-

individuo; por ello, no debe ignorarse a los otros extrafios:

Ma kada u’utsa xi en da’a fiuu da’a tsayu

na ko’on xanatsa sa va’a sa diko kujndoo niddandoo,
nisa en sa na’a sa yichi ma ko
nisa en sa u’u sa nda’vi ma kinindoo xi’intsa;

(No hagamos mal a otros hijos de pueblos cercanos
para que nos tengan en buena voluntad a todos nosotros,
para que no exista recelo

y que no veamos malestares con ellos a causa de
nosotros);"*

puesto que los “otros hijos de pueblos cercanos” o también lejanos incumben al
nosotros y lo nosdtrico es posible cuando se tiene “en buena voluntad a todos
nosotros™, es decir, a la propia comunidad, asi, la nosotridad amplia su horizonte:
“nosotros frente a los otros pero también con los dtros, luego entonces, la
nosotridad se corona nosotroredad, es decir, un nosotros mcluyente-incluido en
los otros.

Empero la accién incluyente-incluido debe tener un punto de partida, y

este es a partif del ndoo para hallar eco en el yo-individuo, porque jcudl es la

'* Nelly Robles. “El mundo mixteco. Medio fisico y division del territorio”, Meéxico
desconocido, p. 32. Cabe aclarar que la autora no es mixteca sino sélo investigadora de dicha
cultura.

> Anexo 2: Tu'un sa’a vili: Itakuutsa (Discurso-parangon: Ramo de flor serdn), parrafos 17
y 18.
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obligacion del individuo concreto sino en que se hable bien de su pueblo?, ;cual
otra si no la de honrarle?. Mal da’a 7iuu (hijo del pueblo -que no ciudadano-'*%)
es quien con su comportamiento permite la deshonra y ¢l mal decir hacia su
pueblo porque se deja en entredicho a todos y cada uno de los da’a 7iuu, es decir,
finalmente a la comunidad. La afrenta no solo es para el micleo familiar sino el
tejido y finalmente el organismo, pues al cabo de todo no se habla mal de tal o
cual individuo, tal o cual comunidad sino por extension al mundo al que se
pertenece. Mal da’a 7iuu es quien permita la ignominia del mundo propio, quien
no se conduce correctamente al soslayar lo conveniente y la buena moral que,
afincados en ﬁmda.thentos ancestrales, han permitido la permanencia en la tierra
y el bien estar en la misma. Sdlo asi es posible la buena accion nosétrica: la que
parte del nosotros-sujeto hacia los otros vecinos o extrafios, sujetos también o
iguales a nosotros, a tomarlos en cuenta porque es de incumbencia; desde luego
sin esperar lo mismo de los otros sujetos (aunque sea lo anhelado) o esperar a
que ellos actien primero, sino la accién nosotrica debe ser primero, del ndoo
hacia ellos nuestros iguales, para que pueda darse la reciprocidad, es decir, una

correspondencia humanizada:

No hagamos mal a otros hijos de pueblos...

para que nos tengan en buena voluntad

para que no exista recelo :

y que no veamos malestares con ellos a causa de nosotros;*’

14 Ciudadano es concepto occidental que exige ciertos requisitos para considerarse tal y, por
lo mismo, poder ejercer sus derechos y obligaciones; v. gr., a los 18 afios se puede ejercer el
derecho y obligacién al voto libre. Pero sobremanera, es un miembro mds en y de la sociedad.
Da’a fiuu no es un miembro més sino el hijo de la comunidad, entendida esta como una gran
familia y no como elementos reunidos dentro de la sociedad. La comunidad-familia se auxilia,
se protege, goza de la fiesta patronal y trabaja para si misma; tal es el sentido de comunalidad.
La comunidad-familia otorga derechos y da obligaciones, protege y exige a su hijo.

7 Anexo 2: Tu’un sa’an vili: Itakuutsa (Discurso-parangon: Ramo de flor serdn), parrafos
17, 18.
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solo asi se puede vivir bien: kundeku va’ae’;, seguramente no existe otra forma
mejor de un vivir agradable: kundeku viie’, en este planeta tierra la nosotroredad
es el fundamento. | |

El comportamiento nosotrico se afinca en la obligacion autoimpuesta del
ndoo: no al doble malestar: el del otro, como prioridad y, el de nosotros “a causa
de nosotros” mismos; el malestar se torna ambivalente y puede multiplicarse
como eco en la cueva de la montafia. Ndoo es fundamento de la moral nosotrica,
es responsable del malestar en el mundo y, simultineamente, del bienestar en el
mundo mismo; de el depende la proliferacion o inhibicién tanto del uno como
del otro, su accion para bien o para mal tiene repercusion porque forma parte de
un todo que es comunidad césmica. En este sentido nosétrico Yy cosmico,
también se ubica el obrar moral andino:

El verdadero sujeto ético es el ‘nosotros’ (nogayku)
colectivo y comunitario, y no el ‘yo’ soberano y auténomo.
Cada infraccion contra la normatividad cosmica por un
miembro de la comunidad tiene mayores consecuencias, en
Gltima instancia hasta cosmicas; estas no se limitan por el
radio de la libertad del infractor individual.'*®

Ndoo y nogayku no se agotan en cierto limite, sino que lo trascienden,
conforméandose un ndoo y nogayku césmicos, desde siempre..., desde el inicio
del Tiempo se es, por ejemplo, Nuu Savi (Pueblo de la Lluvia) en particular y por
lo mismo 7iani-ku'va (hermanos-hermanas), pero simultineamente se ha sido
parte de la comunidad planetaria, asi, la territoraliedad no es obstaculo a lo
humano ni separa al ser humano; la comunidad es comunidad de propios y

extrafios, por lo tanto, la hospitalidad o Na kundeku tnaae’ es muestra de afecto

¥ Josef Estermann, Op. cit., p. 31.
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humano, de aceptacién del extrafio y en pos de su hermandad para que todo
mundo sea fiani-ku’va (hermano-hermana); es la mejor muestra de convivencia
para hacerse acercar a los otros propios y extrafios, acercamiento que genera

simpatia y amistad; asi a la nosotroredad le es también consustancial la empatia.

2.2. Praxis nosétrica o comunal
2.2.1. Hospitalidad

Quizas la hospitalidad sea la mejor forma de mostrar fraternidad, ya que la
casa propia, la comunidad propia o hasta el territorio mismo se vuelve familiar.

Se es en el fondo #iani-ku'va (hermano-hermana), aunque con diferencias y

-particularidades y quien entre, aunque de paso, es parte de la comunidad, ya que

todos somos hijos de la madre tierra, nada es propio, puesto que finalmente
estamos de paso por esta vida y se volvera al seno de /a madre tierra, y 1o menos
que se puede hacer, es compartir lo que se tiene prestado o lo que es de todos en
este estar pasajero...; por ello, quien de paso esté, por esa mera casualidad es
da’a fuu ocasional. De igual forma, en el mundo andino, desde tiempos
ancestrales se predica “la hospitalidad con los ancianos y hacen cosa igual con
los forasteros™.!¥®

Todos somos hijos de algin pueblo y cada quien posee su propia
particularidad, como por ejemplo da’a 7iuu savi (hijo del pueblo mixteco), pero
finalmente, todos compartimos la cualidad de ser da’a 7iuu fieyivi: hijos de los
pueblos del mundo y, (por el mismo estilo, hijos de la madre tierra) por lo tanto,

hay un hermanamiento que vincula, y na kundeku tnaae’ lo refrenda. De pueblo

a pueblo, de familia a familia, de individuo extrafio a pueblo, la hospitalidad

14 Efrain Morote Best. “Aldeas sumergidas”, ldeas sumergidas: cultura popular y sociedad
en los Andes, p. 283.
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siembra amistad, refrenda lazos afectivos, cosecha hermandad y, sin duda
alguna, genera amor fraterno. Ello se manifiesta por igual en el &mbito
comunitario andino: “En lo que toca a la hospitalidad, ella constituye una norma
de conducta, muy difundida, especialmente en las comunidades de campesinos
aborigenes [...] practicada sin pausa y predicada a través de relatos que sirven de
leccion diaria a nifios, jovenes y viejos™.!*° Tal principio, es parte de la moral
practica.

'Si en el cristianismo puede hablarse de amor fratermal como clave del
mundo, la hospitalidad es condicion sine qua non de esa clave, porque ;c6mo
puede darse ese amor fraternal sin una condicién preexistente? Sélo abriendo las
puertas de la casa propia, solo conviviendo, dialogando en el seno del hogar y la
comunidad, porque solo asi se entiende y conoce al otro: sea vecino o extrafio;
entendiéndolo se da el entendimiento propio y posiblemente al hombre de otras
latitudes. So6lo asi podra saberse qué se tiene de igual y cudl la diferencia. Al
entender al otro, se da la oportunidad de entenderse asi mismo.

Al convivir con el otro se le acepta: na kundeku tnaae’: convivamos un
rato, fambién implica: muestra tu forma de ser, de comportarte, de estar con
nosotros; muestra fu | humanidad, en otras palabras, muéstrate a ti mismo al
tiempo que a los otros con quienes estis en el mundo: tu comunidad. Asi el
conocimiento sera reciproco, y sélo asi podria darse una justificacién de empatia
0 rechazo, no antes, conviviendo un rato, mostrandose tal cual se piensa, se
siente y actia en el mundo. Una vez dada la convivencia puede opinarse,
emitirse un juicio. Na kundeku tnaae’ es abierto.al principio, no prejuiciado, el
juicio razonado vendra después de acuerdo a la opinién positiva o negativa que

pudiera generarse; mientras tanto, todo mundo tiene la oportunidad de mostrarse

0 Ibidem, p. 2832.



109

tal cual. El rechazo o lav aceptacion se dara de acuerdo al respeto mutuo; mas es
necesario mostrarse mutuamente, sobremanera quien abre las puertas, porque
quien abre sus puertas devela su forma de estar en el mundo, su sincerarse es
primero, luego, toca al otro sincerarse:

De entrada ofrecen su “corazén” y todo lo que tienen a su
alcance a quien o quienes lleguen a visitar; y en
correspondencia esperan de los visitantes una actitud de
amabilidad y de humildad. Una actitud contrara obliga a los
lugarefios a adoptar una actitud de rechazo hacia los
visitantes, porque lo que mas buscan los pueblos es una
relaciéon de armonia y de convivencia con gente que
necesariamente comparta lo que ofrecen.’!

Sincerarse es abrirse y mostrarse tal cual se es, es dar a conocer ¢l mundo
al que se pertenece; pero ello no es posible sin la previa oportunidad que tiene
todo da’a 7iuu fieyivi (hijo de los pueblos del mundo) de convivir al menos un
rato. |

Na kundeku tnaae’ fortalece las relaciones humanas porque permite
acercamiento, refrenda lazos humanos que inciden en la humanizacién; al
humanizar al otro surge la humanizacién de si mismo y la oportunidad de que
sea un proceso reciproco, pues no se descarta la posibilidad de un proceso de ida-
vuelta. De este modo, gana el individuo concreto, gana la especie humana y el
mundo se vuelve Casa de Todos: casa de la familia humana. El mundo mismo se
vuelve fiani-ku’va (hermano-hermana); asi que, si al amor fraternal cristiano se

le ha nominado'santo o divino por lo sublime, también, paralelamente, podria

1 . « ., . o . . . "
*! Juan Julian Caballero. “La educacién familiar y comunitaria en la Mixteca oriental”,
Educacion y cultura. Formacién comunitaria en Tlazoyaltepec y Huitepec, Oaxaca, p. 81.
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adjetivarse de: “santa hospitalidad, la hospitalidad que nos habia ensefiado, miles

afios de antes, el dios bueno”.'>,

En muchos relatos peruanos y andinos encontramos tal principio, incluso,
como una ensefianza y consigna divina, lo cual, si no se cumple, conlleva
expiacion. Es un Dios andariego y bueno (al igual que el Dios mixteco), que se

mueve en poblaciones “con el fin de premiar si son hospitalarios y castigar si no

25153

lo son™"", y predicando la buena moral.

Ser hospitalario es entender al otro en sus necesidades y esperanzas, y de
que no sélo la comunidad sino el planeta tierra es La Casa de todos los hombres,
Comunidad planetaria. Asi, hospitalidad conlleva solidaridad, mejor dicho, la

fundamenta, puesto que en este mundo todos necesitamos de todos, nadie es

autosuficiente.

2.2.2. Solidaridad

Na chindee: apoyar; ta’a: reciproco;, e’ mnosotros; apoyémonos o -

ayudémonos los unos a los otros, tal es el la consigna en el mundo. Si se es da’a
fiuu (hijo del pueblo), entonces lo menos que puede hacerse es comportarse
como tal, como hijos del mismo pueblo: fiani-ku’va (hermanos-hermanas). La
solidaridad es otro pilar de la hermandad y es argamasa del amor fraterno no solo
entre da’a fiuu sino mas alla: de una posible fraternidad universal. Na chindee
tna’'ae’ refuerza lazos afectivos con los que se encuentran cerca y con los que se
ubican fuera: de individuo a individuo, de pueblo a pueblo, de nacién a nacién.
‘Presupone colaboracién no competencia; se es individuo de la comunidad no

un individuo contra el pueblo: yo soy yo por la comunidad y la comunidad es por

2 Abraham Castellanos. I Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 85.

1% Efrain Morote Best. “Aldeas sumergidas”, Aldeas sumergidas, cultura popular y..., p. 265.
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mi; el planeta tierra no es una arena de todos contra todos sino la casa de todos;
solo entendiéndose asi puede hacerse de este mundo un lugar menos hostil y por
ende menos injusto. Para el mundo andino, la ausencia de “muestra elemental de
solidaridad humana” se volvia contra el hombre, “y por ello sobrevenian las
catastrofes”.”** Ciertamente esta vida es lucha, pero no debiera ser de todos
contra todos sino de esfuerzo: “‘es necesario que luches contra las vicisitudes
[...]. Tu oficio principal, sera después del campo, luchar, porque en este Mundo
se vive luchando’”."*?

Lucha por la subsistencia, pero afincada en el trabajo. Trabajo y esfuerzo
se complementan. Laboriosidad y empuje son cualidades indispensables para
Vivir y en tal sentido la lucha es en el mundo no contra el mundo; pero en la vida
hay vicisitudes contra las que habra que luchar y de alguna manera se nadara a
contracorriente, y entonces habrd que enfrentarlas con empuje, para cambiar
hasta el mismo mundo si asi lo requiere la circunstancia histérico-social; pero no
se sale al mundo en principio'con malicia y competitividad individualista, sino
con esfuerzo y colaboracion, pues esto tltimo implica na chindee tna’ ae’. En el
fondo se trata"de superacion individual y no de competitividad individual: el
individuo concreto debe superarse pero no para competir sino para colaborar;
superacion-colaboracién vs. superacion-competitividad. El individualismo
exacerbado o egoista queda relegado y soélo relativamente tendra cabida en la
cosmovision nosétrica; a diferencia de la vision individualista liberal occidental,

en la cual tiene mas posibilidades puesto que le es consustancial. La vision

europea se- centra en el yo-individuo: sobre el yo-individuo concreto gira el - -

mundo y llevado al extremo conduce al individualismo egoista; en el mejor de

% Ibidem, p. 275.

> Manuel Martinez Gracida. “XXVIIL Nacimiento de Citlaltémoc”, Ita Andewi. Leyenda‘
Mixteca, p. 185. ‘
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los casos puede darse un egoismo-consciente en el sentido de que lo conveniente

al yo conviene al otro o viceversa, lo conveniente al otro conviene a mi y mis

intereses. Quizds esta sea la mejor forma del individualismo: el individualismo
consciente. Empero lo individual es solo una dimensiéon de la realidad, lo social
es la otra; por tanto, el mundo es bidimensional: yo-colectividad.

Podria decirse que el individualismo es la esencia del hombre europeo y el
comunalismo lo es para el americano autéctono, asi lo entiende el historiador y
cronista oaxaquefio Padre Gay, cuando en 1881 afirma:

En Europa los pueblos son aglomeraciones de individuos,
cada uno de los cuales tiene su valor y su significacion
propia, que no pierde por entrar en sociedad; en América, el
indio nada vale, desapareciendo en la comunidad, con la que
forma una masa compacta y bien unida. La presuncion, el
orgullo y la ambicion, tan comunes en el resto de la tierra,
son deconocidas para el indio: el egoismo es palabra que no
tiene significacion aqui. No es el indio un ser envilecido, es

un hombre que no piensa en si mismo y que es todo de su
pueblo.’*

Lo expresado por Gay hace mas de un siglo, puede decirse que sigue
vigente en Latinoamérica: “El ayllu es LA unidad social andina, pues el hombre
solo no es nada”."”” En el peor de los casos, la comunidad puede subsumir al
individuo concreto, como quizas pueda desprenderse de esa vision nosotrica, y
no es de dudarse un opacamiento individual, seguramente, en algunas culturas

autoctonas americanas, pero no ha sido es el caso de todas. Asi pues, la vision

16 José Antonio Gay. “Capitulo IV. Organizacion, artes y costumbres”, Historia de Qaxaca,
. 47. N

7 Renato Aguirre Bianchi. “Cosmovision andina: el paradigma de los opuestos

complementarios”, Literatudrica. Palabra escrita, p. 3. Revista literaria del norte de Chile.

(Disponible en: http://galecn hispavista.com/literaturica/cosmoandina. htm). (Con acceso el 20
de abril del 2005).
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andina y mixteca, se estructuran sobre la base de una concepcidén comunitaria y
solidaria (ademas de concordante con el medio ambiente).

El concepto de ayllu, como institucion estructurante del mundo andino, se
puede expresar como comunidad de parentesco. Por lo tanto,

las comunidades se ordenan sobre la base de un principio
que es fundamental en todo el mundo andino, la solidaridad
entre los miembros de una comunidad. Solidaridad que se da
entre parientes y como parte de una interaccién entre
personas que se conocen entre si (no es impersonal como en
el mundo moderno). La comunidad solidaria lleva al
desarrollo de mecanismo de cooperacion entre ellos, los que
se basan que se basan en los principios de reciprocidad y
redistribucion.”®

Mucho antes, para ser exactos en 1928, José Carlos Mariategui en su obra
Siete ensayos de interpretacion de la realidad peruana, consideré fundamental
para el problema agrario en el Pert no ignorar “la supervivencia de la comunidad
y de elementos de socialismo practico en la agricultura y vida indigenas™’, pues
aunque vinculos del patrimonio y del trabajo comunitario hayan disminuido, no
obstante, “subsisten ain robustos y tenaces habitos de cooperacion y
solidaridad™'®, 1o cual Mariategui, desde su percepcién intelectual marxista,

califico como “la expresion de un espiritu comunista™®! del indigena. Desde

luego Mariategui dejo bien claro que el “comunismo moderno” era una cosa

" Tirso Gonzalez. “Discurso de Buenos Aires”, Biblioteca Digital de la Iniciativa
Interamericana de Capital Social, Etfica y Desarrollo, p. 1. (Disponible e
http://www iadb.org/etica/Documentos/ar_kar_discu.doc). (Con acceso el 25 de mayo del
2005).

1% José Carlos Mariategui. Siete ensayos de interpretacion de la realidad peruana, p. 43.

10 Ibidem, p. 71.

' Idem. Negritas mias. Para un estudio sobre la personalidad ideologica de Mariategui y los

Siete ensayos..., puede consultarse: Maridtegui y los origenes del marxismo latinoamericano,
Siglo XXI Editores, S. A.
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distinta del “comunismo incaico”, uno y otro eran producto de diferentes
experiencias humanas o civilizaciones, de distintas épocas historicas y eso tenian

que entenderlo los estudiosos y utopistas del Tahuantinsuyo; pero a la vez,

afirmo6 muchas Véces, que podia y debia aprovecharse los héabitos de solidaridad

y cooperacion que ain quedaban en la vida social de los indigenas del Peri. En
otras palabras, tomar en cuenta esa ética socio-politica que permea la
comunalidad que, como bien afirma Rivara de Tuesta, en el comportamiento del
hombre del incario (datos proporcionados por los cronistas), existié una gran
preocupacion en el plano ético. Los principios establecidos estaban en
concordancia con la organizacion social, el aspecto moral se daba intimamente
vinculado al orden juridico. Se legislaba también para el orden moral y ésta es la
razén de que no se observara una tajante separacién entre ley y moralidad, asi,
émbos aspectos se daban dentro de un solo orden. Bien podrian determinarse las
actividades tanto del trabajo como las de relaciones sociales; igualmente se podia
regular la vida privada a fin de que el trabajo y las relaciones sociales no tuvieran
menoscabo.'®

En cuanto a la solidaridad en el mundo andino y mixteco, ésta no se limita
a la comunidad de parentesco, sino que puede ir mas alla; sea la comunidad, la
nacion o el planeta mismo, requieren esfuerzo y colaboracién desde el plano
individual y desde el colectivo, de ahi que Thifiu fiuu mixteco o la Mink'a
andina, sean fundamentales no solo para la comunidad, sino fuera de ella en

cualquier circunstancia.

12 Véase: Maria Luisa Rivara de Tuesta. Wiracocha (Dios), pacha (mundo) y runa (hombre)

en la cultua prehispanica (incaica)”, Pensamiento prehispadnico y..., pp. 124,125.

1
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2.2.3. Trabajo del pueblo: Tnisiu fiuu/Mink ‘a

Desde el enfoque personal yo soy parte de una comunidad y ella parte de
mi: todos los individuos la conforman, sostienen, y la comunidad ampara a cada
uno por igual. Ir contra ella es ir contra cada uno de nosotros, es decir, €l pueblo
mismo. La ruina del pueblo es la ruina de todos; la comunidad muere con todos;
por ello su colapso resulta fatal, luego entonces, habra que ser solidarios desde
dentro y desde fuera o donde se esté. La declinacion del pueblo es declinacion
propia; su permanencia es la propia permanencia, porque ahi estriba el estar en
el mundo y seguramente el bienestar y desde luego el refrendo de la identidad,
por ello resulta imprescindible: esfuerzo y cooperacidn, en una palabra: trabajo:
“‘No es la piedad, sefiores, dijo, la Unica que redime al hombre, es el trabajo al
que debemos levantarle altares” [...] Hermanos: he decidido radicarme entre
vosotros para ensefiaros la doctrina del trabajo’”.'®*

(Por qué “la doctrina del trabajo”? Simplemente porque el vasto territorio
fiuu savi, en su mayor parte es una orografia diﬁcil; por lo mismo la subsistencia
nunca ha sido facil, de ahi que el trabajo no solo haya sido crucial para la
subsistencia sino para la propia trascendencia. En un territorio tan disimil
geograficamente, al igual que el andino, habia que esforzarse y, precisamente ahi
estriba el éxito, en otras palabras: el logro de la virtud. Trabajo es virtud 'y, por
lo mismo, resulta cualidad moral:

...pero hoy tienes que comenzar a trabajar por tu
subsistencia [...] Es el trabajo hijo mio, lo que hizo felices a

'3 Abraham Castellanos. A7 caer ¢l sol. (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a’
la nifiez, a los maestros y a los artistas, p. 66. Negritas mias.

Aunque Castellanos emplea el término Quetzalcéalt, 1o hace por lo familiar que resulta
el nombre, pero finalmente es por alusion a un personaje mitico mixteco que, desde luego, es
cuasi el mismo Kukulkdn entre los mayas o Viracocha entre las culturas andinas. Tal
persomaje es Ya Koo Tidaa Kuii o Sefior Nueve Viento quien es el héroe cultural y prototipo
Taa nisa’nu, como se podra observar en adelante. :
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nuestros antecesores que tanto hicieron por el buen nombre
de nuestra nacion [Mixteca).

Sea pues hijo mio, tu primera obligacion..., el trabajo. Con
el trabajo no te faltard nunca el alimento con que
conservaras tu vida; tus hijos y tu esposa no careceran de
nada y tus semejantes te respetaran; porque 4 ninguno
dafiaras y seras siempre bueno no pensando en las cosas que
nuestros padres que fueron muy sabios condenaron.'®

El trabajo sera el valor mayor para la especie, incluida por supuesto la mujer:

...entraste en la edad en que debes comenzar a trabajar para
que no seas mas tarde una mujer indtil. [...] Trabaja de dia y
de noche sin descansar un momento, porque nuestros padres
que fueron muy sabios nos decian que la gente que no

trabaja siempre estd enferma y piensa en hacer cosas
malas.'®®

Valor que trocard en atributo personal, pues dara sustento moral y una
posicion social aceptable al individuo concreto: ahi estriba la virtud. Esta
cualidad moral conlleva cierto don a quien la practica, pues derrama ciertas
gracias “a los que no viven en la indolencia”.'®® Asi, hasta cierto punto, es
cualidad moral y por lo mismo libre, pero al mismo tiempo alertamiento y hasta
obligacion porque indolencia y ociosidad deben evitarse, ya que finalmente son
vicios y el individuo concreto debe menospreciarlos: “Odia los vicios y
principalmente la ociosidad por que es la puerta por donde entran al corazén

todos los demas vicios.”"®” La ociosidad y la indolencia son defectos que causan

1% Manuel Martinez Gracida. “Maximas y consejos. Consejos de un padre amoroso a su
querido hijo”, Civilizacion Mixteca: Historia antigua de la Mixteca, p. 443.

18> Manuel Martinez Gracida. “Méximas y consejos. Consejos de una madre a su amada hija”,
Civilizacion Mixteca: Historia antigua de la Mixteca, p. 445.

16 Ibidem, p. 446.

17 Ibidem, p. 447,
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afrenta y, en tal sentido, es situacion lamentable la de aquel “que muera

. .. 68
ignominiosamente”.’

Sustento y moral van aparejados en la doctrina del trabajo: na kada tifiue’

nuu miie’ kundeku va’ae’ nuu nkuu januu vaae’: trabajemos si queremos vivir

con tranquilidad y si tenemos un poco de vergiienza, tal es el imperativo

categorico para da’a fiuu savi (el hijo del pueblo mixteco). Similar es “la ética
del trabajo que mueve al andino a una vida laboriosa [...] la flojera y el
incumplimiento en el trabajo son sancionados, porque el flojo que desatiende su
chacra, su ganado o su casa, estd ‘comiendo la came de su madre’
[Pachamama].'®® La pereza y ociosidad no era bien vista, incluso se
reglamentaba la responsabilidad y se castigaba la ociosidad.'™

Mas aln: la doctrina del trabajo, se fundamenta precisamente en la
comprension trascendental del mismo, en el sentido de que ahi estriba la virtud
personal y la grandeza de la comunidad y mas alla de esta, de la nacién, porque
el trabajo en su mayor acepcion, proyecta y hace trascender al mundo particular
como un todo: porque el trabajo “hizo felices a nuestros antecesores que ;[anto
hicieron por el buen nombre de nuestra naciéon [Mixteca].”"”" Desde luego, no se
piense que se hara “un trabajo sin retribucion”, sino que ademas se debe pagar

25172

“su justo precio” “, porque se debe ganar “el pan para sostener a vuestras

18 Idem.

' Juan Van Kessell y Dionisio Condori Cruz. Criar la vida. Trabajo y tecnologia en el
mundo andino, p. 55. (Disponible en: www latautonomy org/criarlavidacompleto.pdf). (Con
acceso el 13 de enero del 2005). o

0 yéase: Garcilazo de la Vega “El Inca”. “IV. Como se partian el agua para regar.
Castigaban a los flojos y descuidados”, p. 326; “XI. Leyes y ordenanzas de los incas para el
beneficio de los vasallos”, p. 345, Comentarios reales 1.

I Manuel Martinez Gracida. “Méximas y consejos. Consejos de un padre amoroso a su
querido hijo”, Civilizacion Mixteca: Historia antigua de la Mixteca, p. 443. Negritas mias.

2. Abraham Castellanos. “IX. Quetzalcéatl y las artes”, Al caer el sol (Desde mi celda).
Teogonias mexicanas dedicadas a..., p. 66.
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familias™ . Asi, trabajo y justicia seran e/ éxifo de y para la comunidad y,

consustancialmente, serd lo que procurard la virtud. Trabajo y justicia son
principios morales apreciables para el individuo concreto; mas tales cualidades
quedan limitadas si no van mas alla del mismo individuo, y como da’a fuu (hijo
del pueblo), debe refrendarlas en lo personal y en lo colectivo. El pueblo necesita
del esfuerzo de cada uno de sus hijos: asi, el mifiu Auu mixteco o la mink’a

andina fortalecen al pueblo al tiempo que beneficia a todos:

...forma de trabajo comunitario para un bien comvn (mink'a)
[..] La mink'a se basa también en el principio de
reciprocidad: Cada miembro de la comunidad da algo de su
esfuerzo, para que el bien comin realizado en forma
mancomunada, a su vez, esté al alcance de cada miembro.
[...] En las zonas urbanas, se conoce a esta forma de trabajo
comunitario como faena: Cada poblado contribuye mediante
su fuerza de trabajo y sus herramientas a la realizacion de
proyectos de servicio publico, para que posteriormente
también tenga su provecho personal y familiar. En este caso,
las faltas son castigadas (como una forma de retribucion)
mediante un sistema de multas, o en su defecto: [...] se
excluye a la persona faltante de un cierto bien.

Cada infraccion contra el principio de reciprocidad
‘trastoca’ en cierta manera el orden [...], de acuerdo al nivel
y la gravedad de la falta.'™

Cada falta de reciprocidad repercute en la red de relaciones sociales. En el
interés de la comunidad se cifra el particular interés, por ello, el trabajo del
pueblo es corolario de la doctrina del trabajo, al concebirse el servicio voluntario

sin pago o estipendio alguno: “Se hicieron cimientos, la gente trajo piedras y cal

' Ibidem, p. 67.
17 Josef Estermann. Op. cit., p. 237.

=
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en abundancia, y no aceptaba retribucion alguna.”'” Es esfuerzo comunal,
vinica manera de fortalecerse individual y comunalmente; de modo concomitante
es ejemplo porque todos acuden, se da la convivencia que genera alegria y
resulta satisfactorio porque ahi se concretiza el esfuerzo colectivo, lo cual
finalmente se traduce en grandeza;, quizds sea la mejor manera de pensar la
estancia en el mundo: du’a, jani dikie’ kundekue’: asi, el pensar [de esta manera]
es vivir.

Na chinde tnha’ae o solidaridad no solo se traduce en tifiu 7iuu o trabajo del

pueblo, sino también en da ‘an mixteco o ayni andino: ayuda o apoyo mutuo.

2.2.4. Ayuda o apoyo mutuo: como trabajo: Da ‘an/Ayni

Na chindee tna’ae’ conjunta esfuerzos no los disgrega; estos se traducen
en convivencia y da’an o ayni (apoyo mutuo). Es vuelta de mano, es decir,
apoyo o ayuda reciproca entre familiares y no famihares:

...[se] establecen formas organizativas donde grupos de 20 a
30 campesinos se retnen para acudir a realizar trabajos de
" alguien. La regla es ir entre todos a realizar el trabajo de un
miembro del grupo, al dia siguiente acuden los mismos para
ayudar a otro integrante del grupo, y asi sucesivamente hasta
agotar la primera ronda de actividades. En estas actividades
participan nifios y jovenes de distintas edades; la tnica
condicién es que resistan todos el ritmo de trabajo de los

mayores; °

17 Abraham Castellanos. Al caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a...,
p. 67. Negritas mias.

17 Juan Julign Caballero. “La educacién familiar y comunitaria en la Mixteca oriental”,
Educacion y cultura. Formacién comunitaria en Tlazoyaltepec y Huitepec, Oaxaca, pp. 94-95.
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En la cultura andina se da una reciprocidad a través del ayni que, al igual
que ‘en la mixteca, es relacional con el trabajo comunitario reciproco. Josef

Estermann apunta:

La forma més conocida de reciprocidad laboral es el ayni,
que es, en el fondo, la ayuda mutua reciproca. Al momento
de la siembra o cosecha, los demas miembros del ayllu le
ayudan a un comunero; pero como retribucion reciproca,

- éste también les ayudara a los demas en el momento
oportuno.177

Es también apoyo de persona a persona: “nos pagamos favor con favor.
Estamos en ayni”.'”® La menor forma de reciprocidad es el ayni. Asi pues, la
reciprocidad es el principio orientador y conductor que propicia solidaridad y
apoyo mutuo en ambas culturas. Un autor peruano define 1a reciprocidad como el
intercambio normativo y continuo de bienes y servicios entre personas conocidas
entre si, en el que entre una prestacion y su devolucion debe transcurrir un cierto
tiempo, y el proceso de negociacion de las partes, en lugar de ser un abierto
regateo, es mas bien encubierto por formas de comportamiento ceremonial. Las
partes interactuantes pueden ser tanto individuos como instituciones.'” Ello no
puede ser de otro modo, ya que como bien apunta Estermann, respecto a la
cultura andina, el sujeto basico es el ayllu y la familia, no el individuo particular;
al igual que la cultura mixteca, no puede haber una moral individual y una social,
pues dicha moral es en esencia social porque el hombre andino es en si mismo
relacional y no monadico. De ese ayni o “ley de hermandad” hace referencia

Garcilazo de la Vega: “Llamaban ley de hermandad a la que mandaba que todos

77 Josef Estermann. Op. Cit., p. 236-37.

'8 Betyy Yabor. Testimonio sobre Chegec, p. 297.

1 Véase: Javier Zorrilla Eguren. “El hombre andino y su relacion magico-religiosa con la
coca”, La coca andina. Vision indigena de una planta satanizada, pp. 151, 152.
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los vecinos de cada pueblo se ayudasen unos a otros a barbechar y a sembrar y a
coger sus cosechas y a labrar su casas y otras cosas de esta suerte, y que fuese sin
llevar paga ninguna”."®® Puede decirse, en principio, que en la filosofia mixteca
también el sujeto moral es el 7iuu, al menos en cuanto a la ayuda o apoyo mutuo;
sin embargo, la esfera intramoral en dicha comunidad podria ser mas amplia,
como se verd mas adelante.

Desde una convivencia nosétrica o comunitaria cifrada en apoyo mutuo,
tanto en La Mixteca como en las culturas andinas, se apuntaria hacia una vision
nosétrica que conllevaria a una cosmovivencia entre la especie humana; incluso,
no solo del hombre sino de una interrelacion de éste con todo lo existente,
buscéndose una relacionalidad equilibrada, es decir, una convivencia holista con
el todo (flora y fauna). Es también convivencia generadora no solo de
habilidades sino de transmision-adquisicion de saberes a través del trabajo:

La ayuda mutua o guetza (da’an) constituye un excelente
“espacio y oportunidad para aprender no solo la historia y
hechos relevantes que se comparten, sino la nocién del
tiempo, calendario agricola y la clasificacion de los cultivos,
ademas de escuchar distintos tipos de literatura, sobre todo,
cuentos y leyendas locales.'®!

Conocimientos del pueblo historicos, literarios, en los cuales leyendas,
mitos, etc., contienen la vision propia del mundo y la manera correcta de estar en
el mismo, tanto en La Mixteca como en la cultura andina, se puede decir que son
formas de transmitir conocimiento y educacién moral: “el trabajo como una
fuente de conocimiento, pero también como una forma de adquirir

responsabilidad frente a la vida [...] y virtudes, como la honestidad y la honradez

' Garcilazo de la Vega “El Inca”. “XI: Leyes y ordenanzas de los incas para el beneficio de

los vasallos”, Comentarios reales I, p. 345.
131 Jyan Julian Caballero. Op. cit., p. 95.
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por medio del trabajo”."® Asi se transmite y adquiere la continuidad del pasado
en el presente.

La Da'an mixteca o el Ayni andino en una relacion paralela se puede decir
que no se circunscriben a lo meramente imperioso, es decir, al trabajo pﬁma:rio
para la mnecesaria subsistencia, sino también es apoyo circunstancial y
espontaneo. Es entendimiento de la limitacion humana y la necesidad de
superarla: un necesitar del otro; un: todos necesitamos de todos. Asi la limitacion
se supera y, por ende, se da la potenciacién de toda actividad humana y lo
humano. Posiblemente el apoyo mutuo sea mas variado en la vision andina:
“cuando necesitamos algo, con toda confianza entramos en una u otra choza y

sacamos lo que nos es necesario; como alli vivimos en constante ayni uno puede

libremente tomar de otra persona lo que necesita y luego le dice lo que ha hecho. -

Nadie toma a mal porque todos acostumbramos asi”.'*?

2.2.5. Ayuda o apoyo mutuo: como festejo: Da’an/Ayni

No solo es apoyo o ayuda sustentada en el trabajo o actividad alguna, lo
cual ubica en un plano fisico, sino también significa dar para recibir, lo cual
ubica en lo festivo. Este modo encierra connotacién: a) como ayuda que debe
devolverse porque hubo una necesidad que posiblemente se dé a corto, mediano
o largo plazo en el auxiliador; no debe olvidarse esa ayuda o apoyo que una vez
se necesitd y por tanto, habra que devolverla, enlistarla incluso para que no se
olvide que existe una vuelta de responsabilidad, porque en este mundo todos
necesitan de todos, nada de lo que se tiene es suficiente ni nadie es

autosuficiente; asi como se recibe se debe de dar: “es un don que se ofrece como

"2 Ibidem, p. 161.
'® Betty Yabar. Op. cit., pp. 269, 270.

-
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ayuda en las necesidades y festejos, y que impone la obligacion 4 la persona que
la recibe 4 devolverla en caso igual.”™® Da’an o Dar para después recibir, es la
correcta interpretacion: primero se da para después tener la posibilidad de
recibir, no al revés. Sélo asi la responsabilidad adquiere matiz moral; el adeudo
es también moral no solo material. La ambivalencia del adeudo afinca
cumplimiento y corresponsabilidad, asi como b) buena voluntad: dar de mds
por el simple hecho de sentirlo asi..., algo fuera de la lista, sin contar lo que se
me debe. Tal es la connotacion de Da’an en su dimension festiva: apoyo y buena
voluntad.

Lo mismo puede decirse del sentido festivo del ayni andino, ya que se
trata de correspondencia complementaria de actos y consecuencias, en otras
palabras, se busca “que entre los diferentes grupos humanos y sus miembros,
haya un ‘intercambio’ justo y equilibrado de bienes, favores y hasta de

emociones”.'®

2.2.6. Apoyémonos

186 Ko’on: vamos; tindee: ayudar,

Ko’on tindeeo ta'anyo: Apoyémonos.
apoyar; 0: nosotros; ta’any:. reciproco; o: nosotros. Se traduce como vamos a
apoyarnos mutuamente 0 en su acepcion simple y categorial Apoyémonos. Es
categoria cifrada en la relacion intrinseca entre filosofia moral (teoria) y moral

filoséfica (practica). Forma de vida cotidiana en convivencia comunitaria y

'* Manuel Martinez Gracida. “XX. Retorno de los novios”, Ita Andewi. Leyenda Mixteca, p.
122 " '
18 Josef Estermann. Op. cit., p. 238. Véase tabién: Betty Yabar, op. cit., pp. 147-49.

Un estudio interesante sobre definicién y caracter del ayni y la mink’a y la conjugacion
de ambas en la construccion de casas en el ayllu, lo encontramos en el ensayo “La zafa-caza”,
de Efrain Morote Best, contenido en su libro Aldeas sumergidas: cultura popular y sociedad
en los Andes, pp. 309-333.

' Escrito de acuerdo a los canones de Ve e tu'un savi (Academia de la Lengua Mixteca).
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solidaria. Costumbre que proviene desde el mundo prehispanico “y tiene como
objeto prestar ayuda material o moral a una persona cuando la necesita”.'¥” Dado
el momento o circunstancia, se da la necesidad de apoyar al otro, pues se siente
su problema como propio, ya que se ha aprendido a sentirlo en el gjercicio
constante y ancestral: “porque asf nos lo ensefiaron nuestros papas, asi vimos que
lo hacian, vamos y le damos algo, porque es un pariente o porque tenemos
amistad con €l o con sus hijos, le damos lo que podemos™® Lo que 1mporta es
hacerlo no a quien o a quienes. Da lo mismo al familiar que al vecino o
conocido. Y esto es asi porque refuerza la cohesidn comunal y hasta de

comunidad a comunidad.

t

Ko’on tindeeo ta’anyoo no soélo es material, puede serlo también de
presencia personal que conlleva consuelo o alegria en momentos dificiles, lo
mismo que en el acomedimento; acomedirse, presencia y apoyo material y/o
economico es la manifestacion de Ko’on tindeeo ta’anyoo, siempre de modo
espontaneo, voluntario. ;Qué tan voluntario?, seria la pregunta; la respuesta se
ubica en el entendido de que en esta vida la necesidad o carencia es
incontestable, de ahi que tarde o temprano se presenta tal situacién en el

individuo concreto y Ko'on tindeeo ta’anyoo es solucién o parte de la misma a

ese problema concreto. Asi pues, no existiria en el mundo la buena voluntad en

si 0 por si, no al estilo kantiano, sino que existe la comprensién profunda de la
carencia o necesidad humana y la comprensién amplia de que algin dia se puede

necesitar del otro, pero sin que se exija la vuelta de mano o devolver el favor

187 Carmen Cordero Avendafio. “III. Vamos a ayudar a nuestro hermano “ko’o tindeo tanyoo”,
El combate de las luces. Los tacuates, p. 96. ‘

El estudio de la autora se ubica en el pueblo de Santa Maria Zacatepec (Mixteca de la
Costa) donde vive el tacuate; a través del tiempo ha adquirido ese nombre y tal singularidad

ue lo distingue de los demés grupos mixtecos; su idioma por lo tanto es el mixteco.
138 Ibidem, p. 97.
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como en la da’an mixteca o el ayni andino, sino que debe ser o sentirse
voluntariamente.

La moral 7iun savi posiblemente encuentre en Ko 'on tindeeo ta’anyoo su
corolario de solidaridad y apoyo-mutuo. Quizis sea la maxima expresién dentro
de la moral practica y la categoria por excelencia de este pensamiento ético. Lo
seria por la libertad que encierra en si en relacion con el actuar del individuo
concreto. No obliga al sujeto ni lo sujeta a sanciones por parte de la comunidad:
“‘no pensamos que la vamos a recuperar, ni se lleva la cuenta; es una cosa
voluntaria [...] es espontdneo [...] de buena voluntad como es nuestra costumbre
[...] es la ayuda a un hermano del pueblo.””"® Tal seria la moral implicita en
Ko’on tindeeo ta’anyo, fundamentada en la introspeccion que genera conciencia
individual y colectiva. En Ko 'on tindeeo ta’anyo encontramos una diferencia de
matiz entre la ética mixteca y la andina, puesto que todo sugiere que en la mink’a
y el ayni estriba y tiene su limite el mundo ético andino, segiin Estermann:

El principio de reciprocidad es el marco formal de
todo obrar humano: Actiia de tal manera que tu obra sea una
restitucion correspondiente de un bien o favor recibido, o
que apunte a que los benefactores puedan restituir en forma
proporcionada el bien o favor hecho. El telos implicito de tal
obrar es el equilibrio social, a nivel familiar y comunitario,
que puede traducirse en términos de ‘justicia social’
[equilibrio social].'*

3. Moral y servicio en contexto comunal
En la tradicion mixteca, y posiblemente toda la mesoamericana y andina,
no puede hablarse de modo exacto en términos de moral y politica, sino de

moral y servicio. No existe el término politica. Moral-servicio es la dupla.

' Ibidem, p. 97,
"% Josef Estermann. Op. cit., p. 239.

k4
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En el Taa nisa’nu se hace patente la voz nosétrica para hacer reaccionar a

los presentes qué es todo el pueblo, para presenciar el cambio de Representantes:

Taade’endoo, que se hace cada primero de enero.

Taade 'endoo encarna la voz nosotrica, es decir, cumple la funcién de papa
y mama en el sentido de guar, ori‘entar y representar al pueblo (7iuu); pero
simultaneamente no deja de ser da'a 7iuu (hijo del pueblo). Taa: papa; de’e:
mama; ndoo: nosotros; papd-mamd de nosotros. No se trata de un paternalismo
ni de un maternalismo separados, sino su sintesis; vision sintética de representar
al pueblo tal como lo hacen los progenitores: como cabezas de familia. Pero
también las cabezas guian, orientan vy, simultineamente, mandan y se les
confiere la facultad de castigar. Se trata de una funcion multifacética.

En cuanto a mando y castigo, no se trata de autoritarismo ni abuso del
cargo ni castigo injustificado porque va contra la misma naturaleza de
Taade’endoo (papa-mamé de nosotros, del pueblo), y al pueblo-familia habra
que amarle no fustigarle. Desde luego tampoco significa solapar porque deviene

en anomalias, sino que deben observarse reglas, normas, para la buena

convivencia y el bien estar. Esto desde tiempos ancestrales, es decir, desde que

se fundaron los pueblos hubo necesidad de establecer la convivencia
normativizada y la legitimacion de Taade endoo para efectuarla.'®*

En la Representacion el pueblo confiere el cargo, pero no poder absoluto.
Autoridad no significa autoritarismo, sino el derecho de representar; asi, el poder

en la decisién politica no es absoluto sino limitado por las decisiones de los

1 Véase ilustracion 3, p. 63. Obsérvese los ‘gl'ifos superior derecho y los dos siguientes. El

glifo de comunidad o pueblo se representa con los rectangulos grecados; la greca es simbolo
de lugar poblado o comunidad. A la izquierda aparece el glifo de pueblo y sobre él una hilera
de bastones o varas de mando: lo que significa legitimacion de la representacién o
Taade’endoo en las comunidades. Inmediatamente arriba, aparece otro glifo de pueblo con
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representados o daa fiuu. Por ello, al entregar la Vara o Baston de Mando, no se
inviste de poder ilimitado o absoluto, tanto en los pueblos mdigenas como
mestizos de tradicion consuetudinaria: “No crean que ustedes son, no crean que
son supetiores porque ya esta en sus manos la Vara de Mando, el Poder”.!*

Si no cumplen satisfactoriamente su cargo, si caen en la corrupcion o
cometen ilicitos abusando del cargo, etc., el pueblo puede reaccionar de distintas
maneras;: desde destituirlos, no tomarlos en cuenta para otros cargos o
éastigarlos; en tal sentido, se cumple la consigna mesoamericana tan multicitada
en nuestros dias de mandar obedeciendo.

Taa nisa’nu recuerda a da’a 7iuu reunido en asamblea, “es el momento
cuando la Palabra Antigua se hace oir”,'** que la tradicién legada y consagrada
desde tiempos inmemoriales resulta de capital importancia, pues es un dia
especial que desde siempre, con respeto y devocion, se ha recordado, puesto que

se trata de

Ndida nditu’u sa sani ini
ndida tsee kidaa.
(Todo lo que broté en el corazén

y pensamiento de nuestros antepasados),194

lo cual resulta tu’un va’a (palabra buena), tu'un ii (palabra sagrada). Asi, el
filosofar, el buen filosofar es una socializacion del conocimiento, de la razoén y
del compromiso moral, porque brota del corazén y el pensamiento; pero del buen

corazén y del buen pensamiento; de los hombres con corazdn y con cerebro, es

hilera de cuchillos de pedernal verticales, lo cual significaria la necesaria normatividad para la
buena convivencia de da ’a 7fiuu o hijos del pueblo, la observancia de la ley por estos.

12 Carmen Cordero Avendafio. La vara de mando. Costumbre juridica en la transmision de
poderes, p. 43. -

' Ibidem, p. 21.

% Anexo 1, Discurso en la toma de posesion, parrafos 2 y 3.
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decir, de aquellos que piensan y sienten lo mejor para su pueblo, de quienes
reflexionan y simultineamente quieren y buscan el bienestar y todo lo
considerado mejor para la comunidad. Ndajani ini: jLevanta, anima, despierta tu
corazon!..., es exhortacion a reflexionar cuando la indolencia mmpera sobre los
asuntos de interés comunal. Aqui cabria una pregunta: jestaremos frente a una
deontologia? Sin duda alguna se trata de una dimension deontologica que
reconoce lo dualistico del ser humano; asi, sentir y pensar se penetran
mutuamente en una organicidad fecunda, entreverados se enriquecen. La sola
razén no es suficiente. El racionalismo occidental tiene su valia y limitacion. La
razén fue el mito fundador de la burguesia con todas sus consecuencias como fe
en el progreso, exacerbacion de la ciencia, etc.; después de haber sido un
mstrumento eficaz contra los fideismos religiosos, el racionalismo se convirtié
en un objeto de fe. Y como bien lo sefialarian muchos autores en nuestros dias, la
hegemonia de la cultura occidental ha cumplido ya su tiempo de servicio.
Estamos ya en la época del multiculturalismo, de la diversidad cultural. Todas
las filosofias, religiones, modos de ser y modos de pensamiento que se
consideran arcaicos, retrogrados o sencillamente anacronicos, estan bien
afincados en el seno de nuestras sociedades. La apertura es incontrovertible.

Cerebro-Corazén conforman la quintacsencia del filosofar, pues se trata
de un proceso tanto subjetivo como objetivo: dimensién donde el sentimiento y
la razén se combinan. Somos razén y sentimiento. Con tal matiz bicolor quizas
sea pertinente planterse: ;cudl seria el objeto, si hay tal, del pensamiento? Todo
tiende a apuntar que el quehacer reflexivo como praxis, se centra en:

Ndida sa va’a sa diko

sami initsa ndidatsa,

kuan ndida jukua kuu

ndida sa ndaxindodo vaxi ntsa vita.
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(Todo lo bueno que establecieron [los antepasados]
y todo lo que sintieron,
porque todo aquello es

lo que heredamos y existe hasta ahora).'”

De ahi que el filosofar se centra en /o bueno como entidad ontologica,
epistemologica y axiologica. Lo bueno es una unidad conceptual donde se
relaciona, en una construccion de sentido polisémico, un saber fenomenolodgico ¢
intencional en lo que es puro bien, por ello hay que fortificarlo, reproducirlo:

Ntso 1 xini ti ntsa’andoo

doko meni sa va’a sa diko kuu
diku kuu tee kuu ni’indoo
kidandoo ntsa vita.

(Nosotros no conocemos ni sabemos
pero es puro bien, por eso esta vigente
por eso nosotros lo fortificamos

: 196
y lo practicamos hasta ahora).

La praxis™’ se da obviamente en la teoria y en la practica que, como saber,
encierra el discurso. Uno y otro se fortifican corroborandose, lo cual es garantia
de vigencia. Asi, el filosofar tiene una historia, historia latente que a pesar de los
acontecimientos (Conquista, Colonia...) ha mantenido un hilo conductor que no
se ha roto; ha tenido una direccién, aunque no pura desde luego, pero que por lo

general ha mantenido el rumbo.'*®

1% Anexo 1: Discurso en la toma de posesion, parrafo 4. Negritas mias.

1% Anexo 1, parrafo 5. Negritas mias.

7 La entlendo como la construccion dlalectlca del proceso de relacion entre teoria y la
préctica en la construccion discursiva.

'® Sin embargo, no es la intencién en este modesto trabajo, presentar una historia del filosofar
mixteco, que en si seria un trabajo descomunal; sino més bien recorrer la historia, conceptuar
en la lengua, hurgar mitos y teogonia, buscar en las propuestas auténticas de los intelectuales
de la region, etc., para encontrar el constructo logico-racional y las categorias de tal
pensamiento. AGn mas, el presente trabajo se reduce fundamentalmente a un acercamiento en
torno a una ética mixteca.
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El filosofar se centra en lo bueno, en el puro bien, pero ien qué consiste

esto?

3.1. Lo bueno
| La afirmacion del Taa nisa’nu de “no conocemos ni sabemos pero es puro
bien, por eso estd vigente, por eso lo fortiﬁcamos"’, mas que ignorancia es
ejercicio de sencillez o modestia. Conoce la tradicion y domina el discurso. ;En
qué consiste ese “puro bien” 0 sa va’'a -lo bueno-? Habra de remontarse al
pasado remoto, a los origenes mismos del mundo, a la teogonia y cosmogonia
con el objeto de ubicar tal categoria pero, sobremanera, evitar no sélo lo
inverosimil sino fundamentalmente el artiﬁcio, el invento. En otras palabras, la
literatura, la religion, el mito, etc., pueden ofrecer algin contenido filosofico que
se da como una direccién hacia la totalidad del mundo, contenido que cifraria
profundos enigmas y/o planteamientos y el deseo de descifrarlos; de ahi que
haya ciertas analogias entre filosofia y aquellos discursos. En tal sentido, no es
arbitrario recurrir a otras formas de discurso con el objeto de precisar el origen
de un filosofar.

Asi pues, iremos en busca de tal categoria, pero antes como preambulo, se

ha dicho que razon-corazén constituyen o fundamentan la quintaesencia del

quehacer filoséfico que nos ocupa y el objeto de tal actividad estriba en lo bueno
0 la bondad. Ese caracter dual conlleva a justipreciar el sentimiento y el
raciocinio inherentes de la'condicién humana. Condicién compleja de por si y
atn mas en cada caso particular; quizas por ello, por poner un mero ejemplo, el
Taa nisa'nu al tratar un mismo asunto debe abordarlo de modo diferente con
cada individuo concreto, pues la reaccién particular no es la misma para todos;

no a todos, individual 0 grupalmente, se les puede hablar en el mismo tono.
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Raciocinio y sentimiento confluyen en el ser humano retroalimentdndose.
Razén-corazén interactian complementandose. (,Opuestos necesarios?: si. El ser
humano no s6lo es razén sino sentimiento; tal es su dimension dual que deviene
en sintesis, conformandose necesariamente en unidad. Unidad indisoluble que
bien puede discemirse, pero nunca escindirse. Asi, la connotacion seria: a) Kani
va'a ini: Piensa bien. Piénsalo antes de actuar, es consigna categorica; no se
trata de actuar para después recapacitar, sino de prever posibles consecuencias y
en la medida de estas proceder; reflexion luego accién. b) Nadjani ini: Anima,
despierta, levania tu corazonm..., es la otra consigna. El hombre es un ser al
tiempo racional y de sentimiento. Pensar-sintiendo seria la quintaesencia.

En un principio podria ser, por asi decir, un pensar-sintiendo lo que sea:
bueno o malo, positivo 0 negativo, pero estando consciente de los resultados vy,
sobremanera, asumir responsablemente las consecuencias: Pensar-sientiendo-
accion-responsabilidad. Triada esta indisoluble y propia de la buena moral en
principio, tal vez del buen decoro y que habla bien del da’a fiuu (hijo del
pueblo). S1 se opta por lo negativo, habra que asumir las consecuencias, es decir,
la responsabilidad de los actos. Mas esta buena moral o buen decoro que en
principio se funda en lo positivo o lo negativo pero respaldado por la
responsabilidad, 'puede afinarse y ser plausible y hasta digna de admiracion, en
una palabra: ejemplar, si tiende a buscar siempre lo bueno y evitar lo malo, si se
procura lo positivo y se evita lo negativo. ;Quiere decirse con ésto que puede
conocerse €l bien y, por efecto, su antipoda? Efectivamente: pensar-sientiendo,
en su acepcion plausible es la que se encamina, antes de actuar, hacia lo positivo.
Ello permite observar el horizonte, en €jercicio cognitivo. Pero para ello habra de

emprender un camino (recurriendo a la metafora ya citada): “Vamos camino de
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la verde montafia [...] donde [esta] nuestro padre el Sol!” 1 Es decir, donde se
- encuentra la Juz que alumbra, discierne, aclara, porque solo subiendo el camino
hacia alld puede empezarse a vislumbrar la luz. Empero habra que llegar a la
cumbre para poder contemplar, observar el valle, donde el horizonte se muestra
pleno. |
| Ahi en la cima es donde se ubica la luz esclarecedora: “Vamos camino de
la Verde Montafia, donde el poderoso dios de los fiusabi [mixtecos] mueve con
su diestra el universo entero”** Es decir, el Bien o la Bondad es cognoscible;
puede mostrarse asi misma si se va en su pos: “de pronto aparecio el dios de la
luz [amarilla y blanca] con toda su hermosura, con toda su divina majestad.”"!
La Bondad permea el cosmos, y el pensar-sintiendo del filosofo- es el
instrumento de su consecucién y finalmente de su aprehension. La bondadosa-

razén otienta hacia lo bueno y su conocimiento; es maés: la bondadosa-razén se

orienta hacia su propio objeto, no siendo este otro mas que el bien. El

conocimiento de lo que es “puro bien” o /o bueno es el objeto del filosofar; de lo

bueno implicito en el cosmos, y que una vez discernido de su antipoda necesario
el mal, se puede hacer buen uso de aquel, es decir, un estar virtuoso en el

mundo. Ese esclarecimiento y deslinde entre bien y mal y su apropiacion funda

la virtud en el estar pasajero del ser humano. Y si este estar es estar que fluye: -

(que sentido tiene para da’a fiuu fieyivi (para los hijos del los los pueblos .del
mundo) dar cabida al mal? ;Qué sentido tiene hacer de la Casa del Mundo, casa

comun, un habitat lamentable si finalmente se es Aani-ku 'va (hermano-hermana):

" Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 9. :

% Idem.

2! Ibidem, p. 51. Negritas mias.

Lo conceptual-simbolico de luz amarilla (razén) y luz blanca (corazén) se trata mas
adelante.
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Los que llamas tus enemigos son tus hermanos [...] en el
corazén de sus reyes crece la planta de la vanidad y el
orgullo [...] Los reyes de la tierra seran perdonados st se
arrepienten, y seran felices algin dia. 2

Tal es la salvacion del mundo: la piedad, designio del “Corazoén del
Mundo”, brazo poderoso que mueve el universo, “aliento de vida”*” El mundo
es movido por la bondad pues ella impregna vida, lo alimenta; su contrapartida,
el mal, desalienta, disminuye la vida, va contra el mundo o violenta la Casa
Comun. El efecto exacerbado del mal es todos contra todos pues relega
solidaridad, disminuye apoyo mutuo, inhibe la compasién, pone obstaculos a la
convivencia hospitalaria, etcétera. El “puro bien”, lo bueno o la bondad, es
asunto primordial del filosofar, lo que se dice de ello es Tu’un va'a: Palabra

buena.

3.2. Palabra buena _

Tu'un va’a es verbo por excelencia en boca de quien lo posee de modo
sincero porque guia: “Nu Ku4, To Yoo y Iukano marchaban con uncion religiosa
guiados por el extrafio personaje qué'de extrahumano algo tenia en sus reposadas
conversaciones, en sus filosoficas sentencias™ > Es palabra de filosofo que
comunica orientando. Se trata del verbo persuasivo y profundo que gana adeptos
y los hace “marchar” en el mundo con “uncién religiosa [piadosa]” yendo mas

alli del mundo mismo;, en otras palabras, remontando lo cotidiano al

aprehenderle y trascenderlo. De ahi que fu'un va’a y su poseedor tengan algo de

%2 Ibidem, p. 34.
*% Ibidem, p. 33.
24 Ibidem, p. 61.



134

“extrabumano”, es decir, piadoso. Asi, el saber filoséfico es un saber de lo
piadoso: de esa bondad connatural al cosmos, la cual ya secularizada es guia para
la accion y hace bueno(a) a quien la posee. Ya develada y hecha tu’un va’a es, al
tiempo, corpus filosofico o doctrina. La filosofia como ejercicio cognitivo va en
pos de la bondad: 1a devela y la puede mostrar, decir como es y comunicarla; asi,

quien posee ! 'un va’a, al tiempo puede transmitir virtud:

Hermanos -decia-, yo viajo por deber [...] y cuando puedo
hacer el bien 4 mis hermanos, los hijos de esta [la] tierra,
los ayudo con toda la fuerza de mi alma, porque la ayuda 4
los demas, la ensefianza al ignorante, la felicidad del

. desgraciado, es un santo amor. Los buenos consejos 4 los
soberbios infiltrandoles el amor 4 sus semejantes,
ensefiandoles [que] la bondad y la sabiduria son el balsamo
mas preciado de los hombres >

Sa'an vili tu'un va’a es entonces La palabra buena del filésofo o Taa
nisa’nu, la cual, como reflexién teérica en un primer momento, pasa a la
invitacién, es decir, en pos de su concretizacion, tiende a volverse praxis. Por
tanto, la relacién intrinseca entre filosofia moral (teoria) y moral filosofica
(practica) es incontestable. La moral filoséfica es producto de la filosofia moral
(Etica), pero no vendible ni mucho menos impositivo, sino mostrable y hasta
sugerible. Opcién no imposicion. Persuacion no seduccién. Bondad y sabiduria
resulta lo mas preciado del hombre, puesto que son “el balsamo™, es decir, lo que

alivia y cura, lo que da esperanza, lo que hace bueno y sabio. Precisando, 7% 'un

- va'a no solo es conocimiento de la bondad sino también ejercicio de la misma.

Se trata de un saber de /o bueno y que a la vez se participa de él. Asi, sabiduria

es bondad hecha corpus o codigo y su insoslayable cumplimiento. Bondad-

205 Idem. Negritas mias.
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sabiduria son indisolubles: dupla consustancial que eleva al individuo y le hace
trascender: ““Ya eres bueno, Iukano, sigue por el camino [...] ve 4 la region de
Yahui [...] y seras feliz.”?°® En tal sentido, es sabio quien es bueno y viceversa,
solo quien es bueno es sabio: “Tukano siguié su camino de oraciones y piedad, y
se sentia mas fuerté cada dia, fuerte y temerario como los valientes tigres
[jaguares]; pero fuerte por la piedad inmensa que ahora anidaba en su alma y por
la bondad infinita que el misterioso acompafiante infundiera en su corazon™ 2"’
Asi, la Sabiduria puede ser ensefiada, consistente esta en aquello que
gravita en torno a la piedad, a lo bueno; se trata de una disciplina moral que
puede ser aprendida y ensefiada para hacer de ella una praxis. De este modo, el
camino moral se hace al andar; solo asi se tiene la posibilidad de ser Jukano, es
»» 208

decir, “gran luz, dia grande, primera aurora”.”" Potencialmente todo individuo se

ubica en la posibiliad [ukano; el meollo estd en desplegarlo. Iukano que

‘equivaldria a Taa nisa’'nu, ya como sujeto, es el sabio-fildsofo que ilumina con

su saber peculiar y con los hechos o el ejemplo. Hay correspondencia entre el
pensar y el proceder. La praxis es su distintivo. Asi, la sabiduria moral es la gran
luz del mundo y la tnica que puede iluminarlo; es como dia grande,
iluminadisimo, excelso; es primera aurora y por lo mismo, luz primicia del
mundo, es, finalmente, resultado del gjercicio del filosofar moral. La Filosofia
como tal, va en pos de la bondéd o la luz blanca que ilumina al mundo, en otras

palabras, filosofo y filosofia van “hacia la region del oro, de la felicidad y del
95210

%% Ibidem, p. 62.

27 Idem. :

%% Ibidem, p. 2. Iu: Luz, aurora, dia; Kano: Grande.
® Ibidem, p. 63.

219 Ibidem, p. 86.
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El objeto de esta disciplina es la bondad y la bondad es blanca, libre de
impurezas, sin manchas, lo incontaminado. La luz amarilla es el gjercicio de la
razon, la que ilumina o alumbra; representa la labor del Jukano o del iluminador,
del que alumbra, del filésofo. La filosofia y el filosofo lo son por la luz blanca y
amarilla; o si asi se prefiere, son el instrumental del sujeto y su labor filoséfica:
razon-corazon, razén—sentimiento. ¢Un sentipensar o un pensar sintiendo? Es
ndistinto. Se trata de un pensar-sintiendo o un sentir-pensando los problemas, la
vida, el dolor humano, la injusticia, etc. Por tanto, la filosofia moral es ejercicio
y consecuencia de la razon y el corazén, pues ambos son lo profundo, el ini o
centro del hombre; ini es lo que brota desde adentro o el centro humano y, lo
Unico que brota es pensamiento-sentido o sentimiento pensado. Bien podria
sintetizarse que sentipensar es yivi fiu 'un ini: (la) cualidad humana *!

(Qué devela finalmente la luz amarilla? La virtud. (El filésofo seria un
virtuoso? Sin duda alguna. (En la filosofia estriba la virtud? Por supuesto.
Empero, el filésofo aspira a la virtud, camina en ella, la anda sin llegar al final.
Es un camino porque el virtuoso nunca abarca la virtud..., esta es inabarcable Yy,
por lo mismo, habra de ir siempre en busca de ella o, mejor ‘dicho, de sus
cualidades constitutivas: ““Hermanos, comprendo que sois justos [...] por eso

vengo a vos para aprender & ser justo [...] y servir asi 4 todos los hombres de la

27

tierra’ -Asi hablaba el ilustre viajero, y los reyes lo escuchaban con religioso

arrobamiento.””'* Es decir, 7u’un va’a es para todo mundo, porque el estatus

elevado no es garantia de virtud.

La cualidad es en consonancia con la actividad propia, sobremanera de los .

que estan en posicion taade 'endoo o representantes, por ello, tu’un va’a concibe

! Yivi: Gente, hombre como especie; 7iu 'un: tiene/tener; ini: Corazén, centro, adentro.
2 Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de Oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 86. Negritas mias.
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el servir; pero servir no es propio de rey o presidente o cualesquiera nominacion,
sino cualidad humana; la casa propia y la casa del mundo se mejora si se sirve
en ella, quizas resulta la mejor manera de estancia en el mundo que es casa
comun y manera positiva de pensar, pensar es servir: “‘servir 4 sus semejantes
en esta vida pasajera.””*® Servir es aprender a vivir. Se traduce en un vivir itil.

LS 4
util y bueno’”,”** son

(1419

La vida inttil no beneficia a nada ni a nadie, por ello, ser
principios elementales para una aceptable estancia en el mundo, los cuales
deberan estar marcados por la incidencia y, ““en todos los actos de su vida [del
hombre] el amor al bien y el horror al mal.”*"

Tu’un va’a o sabiduria moral no solo se ensefia sino se aprende y, en esa
siempre ensefianza-aprendizaje, se ubica el camino correcto o acertado; pero solo
es el camino mas no el término del mismo. La meta seria la piedad o compasion
que acerca hacia la b‘ondad.

La Bondad permea el cosmos; sentipensar orienta hacia lo bueno. El
servicio a la comunidad busca lo bueno para la misma. Asi, la Filosofia es

compromiso de servir. Servicio y moral van intimamente unidos o dicho en otras

palabras, politica y moral son inseparables:

[...]

Xika ta’vindo

jnuu ndida kuu kianindo ya’a
ndida sa’un ndida okotsa

Sa na tajnootsa nda’a sa’atsa
sa na tajnootsa tachi xokotsa

23 Manuel Martinez Gracida. “XXVIII. Nacimiento de Citlaltemoc”, Leyenda Mixteca, p. 191.
214 Ibidem, p. 190.
215 Idem.
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ndi uxi en ndi uxi uu yoo
sa na kuntsakatsa da’a fiuu.

Na kua’ a in1 na kua’a kutsa

ndani sa sa’a xuntsa

[..] ,

juan diku sani ini na’ando stsa ndidando

sa na kadatsa sa va’a sa diko kuxi kuu kiundo.

(I.-]

Pedimos humildemente
a nuestros hermanos presentes
todos los 15 6 20 elementos que son

Para que accedan su cuerpo y pensamiento
Y Su voz para representar

durante los 11 6 12 meses

a los hijos del pueblo.

Que agranden su corazén
que lo hagan por su pueblo.

por eso sentimos en ustedes

para que hagan el bien para su pueblo).*"°

Pensamiento y sentimiento estan intrinsecamente vinculados, razédn-
corazén es cualidad 6ntica del ser humano; es complementariedad, no oposicién.
En tal sentido, la vision mixteca y andina mo privilegian los polos de una
oposicién sino la integracion armonica entre ellos. Asi, 1a oposicion, “lejos de ser
un disvalor constituye la condicién existencial de los entes. Se trata de una

relacion inclusiva por excelencia.”?!” El bien sélo es posible en el marco de ese

%1 Anexo 1: Discurso en la toma de posesion, parrafos 6-9.

2" Zen6n de Paz. Horizontes de sentido en la cultura andina. EI mito y los limites del discurso
racional, p. 10. (Disponible en: http://www.quechuanetwork. org/
yachaiwasi/HorizontesDeSentido.pdf’). (Con acceso el 10 de febrero del 2005).

@
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dualismo necesario; en otras palabras, la buena o positiva moral (como
comportamiento o conducta) es resultado del ejercicio racional y afectivo. Ello,
por supuesto, no es valido sélo entre individuos sino para con la comunidad (e
incluso, mas alla de ésta, el pais o el mundo): “accedan su cuerpo y pensamiento
[...] agranden su corazon [...] para que hagan el bien por su pueblo.”?"® Empero el
compromiso es reciproco; es obligacion de todos, no unicamente de faade endoo
(representantes) participar en la estabilidad y bienestar del pueblo. No podria ser
de otro modo, puesto que todos son da’'a #iuu (hijos del pueblo). La
corresponsabilidad es un hecho, ya que la comunidad cobija a todos y de todos es
la voz: |

Da tuku meendo ndidando sa kundo da’a fiuu
na kachindo on,

ma kada kata inindo

kuan na kuu en sa va’a sa diko

(Asi también nosotros como hijos del pueblo
aceptemos, ‘ ’
no seamos problematicos ni de mal corazén
para que todo sea estabilidad y bienestar).?'

Aceptaciéon como asentimiento no como sumision. Es asi porque se trata
de algo consensuado; por ello, lo ideal en asamblea comunal, que es la voz
nosotrica. Pueden, incluso, estar presentes los nifios y mnifias, para que vayan
acostumbrandose al tiempo de educarse dentro de los usos y costumbres, para
estar en posibilidad de llegar a ser buen da’a fiuu; y lo seran cuando ya se hayan
hecho gente. Nkuu yivi: “Se hizo gente”, reza la vox populi cuando se es digno de

tomarse en cuenta para intervenir en los distintos asuntos de la comunidad; en

28 Anexo 1: Discurso en la toma de posesion, parrafos 7-8.
#% Ibidem, parrafo 15. '
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otras palabras, cuando no s6lo se ha llegado a cierta edad, sino que se ha tenido

un buen comportamiento ante el pueblo, se es responsable y autosuficiente. 7
Ser Taade'endoo (Representante) es gran responsabilidad. No cualquiera

se lo merece ni se le puede confiar, sino a aquellos que tienen las cualidades

necesarias; virtudes morales de las que la comunidad esti segura, por eso se le

encomienda el cargo:

Da tuku meendo ndidando
sa xini, sa ntsa’ando
sa ndida chifio ya’a

- meni sa u’u sa nda’vi kuu

Meni kuachi,

meni sa kuundaa kuachi,
meni sa naa to’onndo
x1’in en fiani en ta’an kuu.

Kuani duwa kuu sa w’u sa nda’vi

doko ando ki’in

andu kada, andu kachi. ..

maska sa metsa kuutsa kuu taade’endo

[...] Sa vajndo dakunchido tavifia’ando stsa chifio ya’a

(Asi también nosotros

ya conocimos, ya sabemos
que esta clase de cargo

¢s puro sufrimiento, padecer

Puros problemas,

solo litigios por resolver,

meras discusiones entre nosotros,
entre propios hermanos y familiares.

Aunque sean problemas y disgustos,
/pero quién va?
,quién lo hara, quién lo dira?...
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mas que ellos, que son los representantes de nosotros

[...] Esta es la responsabilidad que les encomendamos)._zzo

Asi, moral y servicio van de la mano. Taade’endoo se debe a la

comunidad. Es cabeza responsable del pueblo y como tal enfrenta la
problematica no solo interna sino de fuera:

Juan diku kivii ya’a, kuu kivi

kukuintsa ichi sa u’u sanda’vi

sa nakunchido tavitsa
ndida jchifio fiuu

San wa’ani tu na kaatsa

adi na keetsa

adi na ki’intsa icha’a ichukua...

doko na kadatsa sa sa’a xuuntsa

(Por eso en este dia [primero de enero], dia sefialado®"
empiezan su camino de pesares

con la carga de responsabilidad

por los multiples trabajos de su pueblo.

Bien sea cuesta arriba
o bien sea cuesta abajo,
por aca o por alla...

pero haganlo y levanten a su pueblo).222

...y no recibe 7Taade’endoo estipendio o salario alguno, ya que en el
ayuntamiento tradicional o por usos y costumbres, el servicio es obligatorio; de

ahi que no es exagerado decir: “que esta clase de cargo es puro sufrimiento,

2 Ibidem, parrafos 12, 13, 16.

2! Bajo el régimen de usos y costumbres, el cargo empieza el primero de enero con la toma de
posesién y concluye el 31de diciembre; asi pues, el cargo es anual, tanto en pueblos indigenas
como en los mestizos. :

2 Anexo 2: Tu’un sa’a vili itakuutsa (discurso-parangon ramo de flor serdn), parrafos 7-8.
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22 aqui y alla, pero alguien debe hacerlo y no es otro que el

puros problemas
propib hijo del pueblo. La situacion no es fcil para Taade ‘endoo y €S necesario
sobrellevarlo a cuestas porque jcémo un hijo puede cobrar por sevir en la casa
familiar, por lo mismo, como da’a fiuu tendria derecho a cobrar por servir en la
casa comin? Resulta impensable ser estipendario, la comunidad sabri
recompensarlo a su modo: protegiéndolo y salvaguardando su pfopiedad y hacer
uso de la tierra comunal. Asi, servir es carga y es sufrimiento, pero al tiempo
satisfaccion de ser util al pueblo y ser reconocida en alta estima su labor y su
persona, se eleva al status de principal o caracterizado, es decir, persona
honorable, querida y respétable. | |
En una tradicion impregnada de lo sagrado como la mesoamericana y la
andina, también el cargo encomendado participa de ello. De ahi que el servicio al
pueblo sea una labor que deba dignificarse, porque finalmente se engrandece a lo
sagrado que hay en el mundo, a ese Nu 'un Ini Nu’un (Dios Corazén del Mundo),
es decir, a esa Bondad implicita del cosmos que indica y busca concretizar lo
bueno en el mismo cosmos: justicia, igualdad, respeto a las leyes y el orden,
hospitalidad, libertad, apoyo mutuo, trabajo para el pueblo, solidaridad:

Doko andu kuu ka’nu kuu duku
maska se Meeya

Kuuya kuu Nu’un kuu sto’ondo
[...]

Lo va’a xi Taaya

- ((Pero a quién consagramos y engrandecemos con todo
esto? |

Mas que a El mismo, nuestro Sefior
Que es Dios nuestro patron

[-]

2 Anexo 1: Discurso en la toma de posesion, parrafos 11-12.
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Esta bien para nuestro Dios padre).‘224

Al participar el cargo encomendado de lo divino: sociedad humana y
extrahumana (dioses) se estrechan intimamente, guardando un equilibrio que
repercute positivamente en el orden del cosmos. De forma analoga en el mundo
andino se da un fenémeno paralelo en esa doble relacion de sociedad humana y
dioses que lleva al equilibrio y armonia en el cosmos: “Si el hombre atiende
respetuosa y debidamente a los muchos integrantes de ese mundo, llevando una
conducta moral correcta y relacionindose con ellos por medio de oraciones,
ofrendas y sacrificios [ritualidad], ellos estardn quietos y daran al hombre su
proteccion, bendicién y ayuda” *? |

Asi, tanto en la tradicion andina ¢omo en la mixteca, el rito y la palabra se
dan en consonancia. La misién de representar y gobernar tiene también su carga
divina al igual que su carga terrenal o laica; pero bien puede diferenciarse y hasta
deslindarse lo uno de lo otro en la politica de tradicién indoamericana. Por tanto,
fu’un va'a también es sabiduria del buen gobierno, afincado este en la moral, es
decir, moral y servicio estan relacionado intimamente o si se prefiere asi: moral y

politica son inseparables.

4. Palabra y lenguaje ético-simbolico
En la visién 7iuu savi o mixteca, ritual y palabra han sido inseparables, por
ello el simbolo no es ajeno, sino parte integral. Palabra y simbolo son

inseparables porque no sélo se acompafian, sino se refuerzan y complementan

2 Ibidem, parrafos 18, 20.

* Dionisio Condori Cruz; Juan van Kesel: Criar la vida. Trabajo y tecnologia en el mundo
andino, p. 4.
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26 Avn mas: palabra y simbolo adquieren significado total si le

entre si.
acompafia el rito; este resulta escenografia utl para dar la formalidad
indispensable al acto; de otro modo, todo puede resultar deslucido y banal.
Ese dia no es como un dia cualquiera, sino muy especial e importante,

porque:

Kivi ya’a kuu kivi

sani ini sani nuu

kuu xiindo xitando

Nida tse taxi sa’a kidaa

(Este dia, es el dia
que pensaron y establecieron
nuestros abuelos y nuestras abuelas,

desde que surgio el hombre en el tiempo).?’

El cambio y toma de posesion de Taa de’endoo no es acto debido a la
fuerza de la costumbre, sino legado ancestral y respetable, desde tiempos
inmemoriales. Ese dia fue dia sentido, pensado y establecido por los antepasados
remotos porque de ello dependeria la permanencia de la comunidad, del ndoo; es
decir, pasado-presente-futuro son un continuum. El pasado pervive en el ahora y
este se proyecta al futuro; ello resulta la garantia de permanencia, del estar en el
mundo. £l estar es volver de algim modo al pasado: ciclidad que remite al origen
siempre presente; un estar-pasando, un ocurre y permanece, cambio y
permanencia. La ciclicidad es un hecho pero se da en forma de espiral. Muere

quien entierra su pasado; expira(n) quien(es) se olvidan de lo “que pensaron y

¢ Conforman una unidad como se puede apreciar en el Anexo 2: Tu’un sa’an vili itakuutsa
(Discurso-parangon: Ramo de flor serdn).

Ahora bien, tanto el Discurso en la toma de posesion (Anexo 1) como el Discurso-

parangon..., (Anexo 2) se dan dentro del contexto de cambio y recepcion de representantes en
dicha comumdad de Apoala estudiada a modo de ejemplo.

! Anexo 2: Tu'un sa’an vili: Itakuutsa (Discurso-parangon: Ramo de [flor serdn)), parrafo 2.
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establecieron nuestros abuelos y nuestras abuelas, desde que surgio el hombre en
el tiempo 7**%; se disgrega(n) quien(es) se quedan sin raiz, es decir, sin pretérito,
cancelando asi toda posibilidad de permanencia, de un futuro propio, tal seria la
tragedia; por ello, también en la concepcion andina: “El pasado se halla presente
en el tiempo actual de diversos modos. Por ello, los antepasados no han perdido
gravitacion en la comunidad; siguen presentes; y el futuro como meta parece
hallarse en un pasado que aspira a reconstituirse”.**® Pasado y futuro coexiten, tal
dualidad no constituye una dicotomia; es decir, lo nuevo no tiene por qué
cancelar lo anterior, con la aparicién de nuevas formas o variedad de entes sélo
se incrementa y enriquece la comunidad, la idea de un progreso cancelatorio es
extrafia a esta vision del mundo. Aqui cabria una pregunta: ;El continuo
temporal se divide de modo semejante a la realizada en la tradicién occidental
(tesis, antitesis y entre estos conceptos el de caos y el de revolucién)? Sin duda
alguna: para cada orden presente, antitético al anterior, fue necesario uh periodo
de desorden, de caos, pero que comjunta lo mejor, sintetiza. El futuro se se
materializara en forma semejante. Y como bien dice el peruano Ortiz Rescaniere,

el mito andino (y americano) concibe la dialéctica anélogamenté al estilo
»» 230

>

occidental, aunque “la expresion, la formulacion es totalmente diferente
empero la angustia del hombre y su racionalizacion es la misma dondequiera. En
la relacién tiempo e historia, esta Gltima es concebida como una serie de mundos
mas o menos estaticos, hasta que son reemplazados por uno nuevo. De tal modo,
v. gr., “los incas reemplazaron al gigante amante de la oscuridad Machus, y los

espafioles reemplazaron a los Incas. Por ello, el mundo del Machus y el de los.

28 Ibidem.
9 Zenon de Paz. Op. cit., p. 14.
#% Alejandro Ortiz Rescaniere. Op. cit., p. 18.
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Incas siguen influyendo en el mundo de los runa”231; de este modo, hay una
continuidad del tiempo en amplia escala y en pequefia escala marca las etapas.

El pasado no muere y con el futuro hay responsabilidad. El tiempo es uno:

pasado, presente y futuro se interrelacionan. Esto lleva directo al concepto de

tiempo, corqpartido tanto por andinos como por mixtecos, que en idioma

mixteco seria:

Koosakivi, koo, culebra o estar; sa del verbo saha, moverse o
caminar y kivi, los dias o el tiempo. Esto es: la cosa que esta
y huye, que es el tiempo. [...] el tiempo es una cosa preciosa
que siempre est4, y que siempre huye como el agua. >

Lo que siempre estd y simpre huye: el tiempo; representado

metaféricamente por el agua: fluidez-permanencia, estancia-ausencia. Todo esta

y huye, tal es la esencia del cosmos. Por ello, para el microcosmos humano

(cualesquiera), resulta acto imprescindible, por su trascendencia, mantener y
fortalecer el legado, condicion sine que non del estar constante en el mundo con

vistas al futuro:

[...]

Sanataka na yukunndo
ve’e kanu ya’a

kuan kivi, ya’a kuu kivi
sani ini kuxii kuxitando;

sa viini va’ani

na naka’anndo

ndida nditu’u sa sani ini
ndida tsee kidaa;

2! Catherine A. Wagner. Op. cit., p. 203.
2 Abraham Castellanos. Conferencias histérico-pédagégicas, p. 25.
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ndida sa va’a sa diko
sani initsa ndidatsa
kuan ndida jukua kuu
- ndida sa ndaxindodo vaxi ntsa vita.

Ntso ti xini ti nta’ando;

. doko meni sa va’a, sa diko kuu
diko kuu tee kuu ni’indo
kidando ntsa vita.

[--]

(Nos hemos juntado en orden

en esta casa grande

porque este dia, es dia

consagrado por nuestros ancestros;

de que con respeto y devocion

recordemos

todo lo que broté en el corazén y pensamiento
de los antepasados;

‘todo lo bueno que establecieron

y todo lo que sintieron,

porque todo ello es

lo que heredamos y existe hasta ahora.

Nosotros no conocemos ni sabemos;

pero es puro bien, por eso esta vigente,

por eso fortificado por nosotros los hombres
y lo practicamos hasta ahora.)*>

Ese legado que broté del corazéon y pensamiento de los ancestros desde
tiempos inmemoriales es lo que existe y resulta imprescindible su revitalizacion,,
iy qué es todo aquello que resulta importante por su trascendencia? En un acto

de sencillez intelectual, 7aa nisa’'nu afirma que “nosotros no lo conocemos ni lo

=3 Anexo 1: Discurso en la toma de posesion, parrafos 1-5. Cursivas mias.
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sabemos; pero es puro bien”, por eso siempre ha estado vigente y se reproduce y
fortifica de modo constante. Y no es que Taa nisa’nu 1o lo sepa, sino que al
decir nosotros nuevamente reaparece el ndoo, voz involucradora, voz nosotrica
que afirma que algo debe recordarse y fortificarse para que no se pierda porque
de otro modo se pone en riesgo el estar en el mundo, peligraria la permanencia
del ndoo (de cualquier ndoo en el mundo), y es cuando el Taa nisa ‘nu a través de
la palabra y el simbolo recuerda aquello que es meni va'a: puro bien. .Y qué es
meni va’a? Aquello que “no sabemos ni entendemos” pero ain asi, su
quintaesencia puede ser comunicada por la palabra o Sa'an vili y su
ocultamiento es posible representarlo simboélicamente. (Como develarlo? Sa’an
vili 'y simbolo son los instrumentos confiables, fehacientes; palabra y simbolo

son instrumental cognitivo, de reflexion y comunicacion.

4.1. Yutu kuukua/Chakana

Una vez dado el discurso, otro 7aa nisa’nu contesta con el discurso-
parangén. Este se contextualiza de modo muy singular al preparar el Yutu
kuukua. Asi, palabra y simbolo despliegan visién de las cosas y filosofia. jDe
qué modo? Resulta conveniente hacer simultineamente la descripcion laconica
del simbolo. |

Se trata de un cuadro hecho de carrizo. Sobre dicho cuadro se amarran

. . . 234 ,
flores amarillas conocidas en mixteco como [ta daa.>** El cuadro en si es

! Se trata de la flor siempreviva. Ita: flor; daa: virtud, vigor. Se traduciria como flor virtuosa
por su vigor y resistencia. El color amarillo de la flor también es importante, no debe de ser

otro, pues representa lo que ilumina, la inteligencia, lo racional, la luz amarilla de la cual se ha
hecho alusion.

‘
J B .
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sencillo, pero el contenido simbdlico es muy profundo. De entrada, puede
decirse que Yutu kuukua es simbolo de bondad, servicio, unidad e igualdad.*>

Se compone de dos palabras: Yutu = arbol y kuukua = peine, por lo que se
traduciria de modo literal como arbol de peine. ;Como interpretar toda esta
carga simbolica y conéeptual? Si hacemos referencia a un simple peine de
madera como los usados en la régi(')n,} nos llevaria a una interpretacion
conceptual muy singular: unidad, en sentido de unién, y, mas apropiadamente
unidad de la comunidad. Pueblo unido en torno a un solo eje, representado este
por la parte ancha del peine'que sostiene los dientes; estar unidos en torno a un
solo eje para con ello peinar o alinear o conducir bien y sin distincion porque
todos son da’a 7iuu (hijos': del pueblo). Todos los dientes dependen de la misma
cabeza o eje; en otras palabras: comunidad y hombre mixtecos tienen su origen y

dependen del mismo Arbol de la vida, del cual brot6 la primera pareja:

75 Véase ilustracion 5, p. 130.
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Y

Tlustracion 4. Arbol de Apoala o del linaje mixteco.”®

La comunidad unida bajo la direccion de Taade endoo (Representantes);
jalando parejo bajo el eje o la cabeza, solo asi es posible salir avante; la
problematica es menos agobiante.

Ser da’a fiuu (hijo del pueblo) es tener las mismas obligaciones y los
mismos derechos, en otras palabras, igualdad de oportunidades. Bajo esta
condicién de oportunidad todos son iguales, sin distincion. Entendida asi, la
igualdad es principio fundamental y en correspondencia cada quien debe
cumplir su funcién; pero ésa funcion tiene mayor posibilidad de concretarse st le
precede una buena conduccién sin distinciones, es decir, con justicia. La
igualdad es sinonimo de justicia. Todos conducidos y cooperando bajo un solo

eje y en una séla direccion: el bien de la comunidad:

6 Codice Vindobonensis, p. 37.
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Andu kada ka’nufia’a stsia’a tu adi ntsoo

San andu sam mnindo sa kuin kuu nuundo tu adi tsia’a
Andu chintsefia’a stsa tu adi da’a fiuu

San andu kachi sanda’vindo tu adi metsa ndidatsa.

(;Quién nos engrandecera si no nosotros mismos?
.Y quién nos va a representar si no éllos?
.Y quién los va a ayudar en los trabajos si no los hijos

del pueblo?
.Y quién intercedera por nosotros si no éllos?).*’

Taade’endoo y da’a fiuu, al comportarse positivamente y al asumir su
papel con responsabilidad y eficiente servicio, se traducira en bien estar para la
poblacién. En esta situacion previa de busqueda y conciencia del bien, se afinca
el camino hacia la unidad, unidad necesaria para la sobrevivencia.

Al tiempo qué Yutu kuukua (cuadro) enmarca el limite comunal,
ignalmente marca las cuatro esquinas del planeta. La comunidad tiene su
topologia (toda comunidad en el mundo), al tiempo que el horizonte del mundo,
que es casa comuin del hombre. Asi, Yutu kuukua cdmprende extensivamente al
planeta mismo y al cosmos. Todo estd encuadrado, enmarcado, unido: unidad del
Todo. Todo es uno. El cosmos es Uno manifestado diverso. Diversidad es su

cualidad. Diversidad es riqueza y vida; homogeneidad es pobreza y'muerte.

4.2. Elaboracion de Yuru kuukua

Desde la elaboracion misma de Yutu kuukua empieza la carga simbdlica.

- Al respecto, se observan las siguientes fases.

27 Anexo 2: Tu’'un sa’a vili: Itakuutsa (Discurso-parangon: Ramo de flor serdn), parrafo 6.
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4.2.1. Taade’endoo/“Padres del ayllu”’

Se inicia con el corte de carrizo, y las medidas las proporciona el
Representante del H. Ayuntamiento en finciones o presidente municipal (Taa
de’endoo), ya que él es quien tiene la encomienda de elaborarlo en visperas a la
entrega de su cargo. Se parte del punto medio de su pecho hacia la punta del
dedo medio de su brazo derecho extendido; ello equivale a mitad, mitad derecha

que en si representa lo masculino; la otra mitad tacita, izquierda, simboliza lo

femenino. Asi, masculino-femenino son inseparables en la visién comunal. Zaa:

apa-varon; de’e: mama-mujer, es decir, mitad papd y mitad mamd. cuvo
> > 2

significado es padre-madre. Como fue sefialado, se trata de Taade endoo: Papa- -

mama de mnosotros (los del pueblo, padres comunales), quienes son los
representantes o guias. Ellos, como unidad simbolica de ambos géneros, son los
encargados de conducir y répreSentar, puesto que son electos en asamblea y es a
la misma comunidad a la que se lé tiene que rendir cuentas y ademas esta lo
exige, mandar-obedeciendo, rezaria una frase actual, por cierto acertada en su
significado. Da’a fiuu puede exigir como hijo y debe cumplir como tal; si no se
cumple no se esta en posicion de exigir. 7
Presidente municipal e integrantes del Ayuntamiento (Taade 'endoo),
deben tener presente que su funcion es de papa-mama de los hijos del pueblo o
comunidad. Esta es familia extensa. La familia nuclear no sélo tiene papa sino
también tiene mama; la comunidad por igual se enmarca en dimensién dual.

Brazo derecho-izquierdo deben abrazarla; brazo paterno-brazo materno protegen,

la ausencia de uno de ellos es descobijo, mitad de carifio, orfandad. En este -

ultimo sentido, hay semejanza con el concepto yanantin (yanani en aymara), y

“se refiere a las cosas que siempre vienen juntas, como son los dos ojos, las dos

n
N E E Em Em
‘'l I m . ‘



manos.”>*® Se trata de una conjuncién natural, de una coincidencia de opuestos.
No cabe duda que la dimension de comunalidad americana tiene mucho en
comin. Asi, encontramos mucho de parecido en el taa de’endoo (papa-mama de
nosostros -los del pueblo-) con los padres del ayllu, que por lo general caen
dentro de una tipificaciéon deseable tanto en concepto como en accion:
“bondadosos, trabajadores y de probada moral. Siempre [son] la voz de mando
en todo trabajo o actividad: organizadores de sus festejos; consultores y arbitros
de cualquier divergencia; consejeros de familia, etc., [...] son el centro de las
actividades del ayllu [...] son los que se denomina ‘padres del ayllu’” > En los

240 v en la Mixteca se le denomina también “mandén” o

Andes es el ““mandon
“tataméndc’m”: Consejero-sabio y buen representante del ayllu y del pueblo,
respectivamente. Al menos asi se concibe en el discursiov. Se trata de un valor
positivo, que puede o no puede darse en casos concretos; y si en algin caso no
llega a concretizarse postivivamente, ello no invalida el principio admitido.

Ahora bien, la inmolacién del uno sobre el otro resulta nefasto; el
predominio del uno “sobre el oftro es negativo. Se trata de opuestos
complementarios, necesarios. En una familia nuclear donde falta o se niega
alguno de los dos hay desequilibrio en varios aspectos; necesaria resulta la
presencia de ambos para que haya armonia. Lo extremo del uno es equilibrado
por la mesura del otro. Solo papa-mama en unidad sintética y armoniosa,
conformando una sola cabeza, conducen a buen término.

Yutu kuukua es brazo masculino y femenino; en otras palabras, abrazo de

progenitores, brazos estos protectores y amorosos que se construyen y cierran

% Thérése Bouysse-Cassagne; Olivia Harris. “I. Pacha: en torno al pensamiento aymara”, Tres
reflexiones sobre el pensamiento andino, p. 29.

»° Betty Yéabar. Op. cit., p. 115.

2 Ibidem, p. 47.
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como Yutu kuukua: abarcando comunidad y mundo. Este dualismo genérico, se
ha afirmado, es valido tanto para el mundo mixteco como andino: “ninglin ente
se concibe como completo en si mismo sino en virtud a su complementariedad
con otros en diversos planos de la realidad. [...] Los entes contrapuestos se
incluyen entre si y se integran en una totalidad relacional mayor que la
celebracion ritual condensa y hace presente™*'; como el caso concreto de Yutu
kuukua, que se concibe como unidad sintética bajo la categoria de lo dual. Todo

lo existente forma parte de una pareja.

4.2.2. Dualismo concordante/Tinku

Las esquinas de Yutu kuukua representan los cuatro puntos cardinales al
tiempo que los pares opuestos pero concordantes: hacia arriba y hacia abajo; la
cabeza y los pies; por acd y por alla; oriente y poniente; norte y sur. También
representa el bien y el mal, el dia y la noche; en este sentido, hay analogia con el
awqga (término aymara), pares que no pueden coincidir porque se rechazan, se

anulan y contraponen mutuamente, como los enemigos.>*

Aqui se trata de una
contraposicion, pero jhabra un camino de conciliacion? Es posible dos caminos
para el pensamiento andino: el encuentro o tinku y la alternancia o kuti. En
cuanto al finku, este es un rito, el cual simboliza la pelea de dos bandos opuestos,
ritual que se practica desde tiempos inmemoriales y cumple la funcién de
representar lo que se une, “zona de encuentro” donde se juntan dos elementos

que proceden de dos direcciones diferentes, un enfrentamiento para llega a una

sintesis, para lograr la conjuncién y cohesion. Tal concepto andino de tinku es-

1déntico, en cuanto a su significado, al también ritual mixteco de una boda:

1 Zenon de Paz. Op., cit., p. 9.
**2 Thérése Bouysse-Cassagne; Olivia Harris. Op. cit., p. 29.

»
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Los mixtecas tenian la costumbre de simular un combate
cuando la novia era conducida 4 la casa del novio. Para esto
se formaban dos comitivas de los parientes y amigos de los
novios. La comitiva de la novia pretendia rescatarla, y la
comitiva del novio hacia esfuerzos por llevarsela. [...] Las
réplicas y la obstruccion del paso hicieron entrar en combate
4 las comitivas. Por aqui un grupo se defendia de las
agresiones del contrario [...] la comitiva del novio venci6 &
su contraria [...] La comitiva de la novia se uni6é después 4 la
comitiva del novio y las dos continuaron su camino. El
contento era general.243

Las fuerzas de ambas mitades se miden y los contrincantes se sujetan. El
sujetarse en combate es una igualacion; tal significa el concepto tinku. En cuanto
al concepto kuti o alternancia lo veremos mas adelante. |

El universo se rige por un dualismo complementario, para que se dé el
equilibrio y la armonia. El equilibrio lo es por el contrapeso y la armonia por la
complementariedad y el contrapunteo. ;Esto ultimo significa necesidad de los
opuestos? Sin duda alguna el contraste balancea y diversifica, lo mono6tono

resulta generalmente uniforme y trivial.

4.2.3. Lo multiplo

Yutu kuukua se completa‘con dos carrizos atravesados en forma de equis
en el interior y se unen a las esquinas del cuadro. Se refuerza la idea de los
cuatro horizontes del mundo, al tiempo que los brazos de Taade 'endoo van mas

alla de la comunidad. Estos representarian también el concepto de miltiplo, de

esfuerzo multiple, es decir, de la gran cantidad de trabajos y problemas que

deben resolverse:

2 Manuel Martinez Gracida. Tta Andewi. Leyenda mixteca, pp. 93-96.
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kuan sa kondo chifio ya’a

meni sa u’u, sa nda’vi kuu,

kuan oni kandodo ta’an chifio kidando
adi oni kantsa ta’an chifio kua’anndo;

(porque este cargo que les encomendamos

son puros problemas, pesares,

porque se hacen muchos trabajos al mismo tiempo para
nosotros

0 irdn también a resolver miltiples trabajos por nosotros);***

también el peso mismo del mundo sobre los hombros de cada uno de los
representantes; de la gran responsabilidad que se han echado a cuestas; de la
seriedad que hay en el servir y cargar con todos los problemas:
Juan diku kivi ya’a, kuu kivi
kukuintsa ichi sa u’u sa nda’vi

sa nakunchido tavitsa
ndida jchifio fiuu

San wa’ani tu sa na kaatsa

adi na keetsa,

adi na ki’intsa icha’a ichukua. ..
doko na kadatsa sa sa’a xuuntsa

(Por eso en este dia, dia sefialado

empiezan su camino de pesares

con la carga de la responsabilidad sobre ellos
por los multiples trabajos de su pueblo.

Bien sea cuesta arriba
0 sea cuesta abajo,
por aca o por alla...

pero haganlo y levanten a su pueblo).245

4 Anexo 2: Tu’un sa’an vili: Itakuutsa (Discurso-parangén: Ramo de flor serdn), parrafo 9.
2 Ibidem, parrafos 7-8.
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Ir de un lado a otro, siguiendo las cuatro direcciones; o bien cuesta arriba
y/o cuesta bajo; por aqui o por alla, por los Vaﬁoé rumbos, a donde sea necesario.
La comunidad es el centro, €l topos, de ahi se parte para cualquier punto
cardinal. Cinco son los puntos: Oriente (donde sale el sol), Poniente (donde va a
morir cada dia el sol), Norte, Sur, Centro. Cinco son los puntos en Yutu kuukua,
la comunidad al Centro; es decir, todo gravita en torno a ella. Merece todo
esfuerzo, cualquier trabajo, incluso sacrificio, todo buen pensamiento,
unicamente asi la comunidad sobrevive, y es condicion, simultineamente, de
pénnanencia del ndoo mixteco o el nogaiku andino, de cualesquiera ndoo o
nogaiku en el mundo y, jpor qué no?, permanencia, finalmente y sin duda
alguna, del ndoo o nogaiku planetario.

Yutu kuukua representa el peso del mundo y de andar en €l con toda la
problematica del cargo encomendado, con todo el fardo de responsabilidades que
contiene. No ‘s6lo representa carga a cuestas sino también compromiso serio,
sagrado y moral; por ello, ser Taade 'endoo es algo que no debe tomarse a la
ligera, sino asumir un compromiso moral para con la comunidad. Asi, moral-
servicio, se ha reiterado, son inseparables. T aa de’endoo debe pbseer cualidades
indispensables para servir bien al pueblo; solo asi se da una responsabilidad
honesta para con la comunidad que cobija y consigo mismo. Asi el yo-
comunidad se conjugan lo mejor posible, porque la relacion estriba en relacion

moral, cualidades morales inspiradas, metaféricamente, en Ita daa.

4.2.4. Ita daa
Yutu kuukua representa la comunidad, la casa propia o microcosmos, pero
al tiempo vinculada al macrocosmos o casa de la familia humana. La casa comin

de la especie humana estd conformada por las naciones del mundo, siendo la
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mixteca nada mas una entre ellas. Es parte de la gran familia. Asi, la comunidad
particular y la planetaria seran mejor si se sirve en ellas, no servirse de ellas; si se
esta con larcomunjda'd no contra la misma; si se desarrolla el ser comunal no el
ser individualista.

Ahora bien, como se habia sefialado, Yutu kuukua se adoma con Jta daa o
siempreviva. Su uso es inmemorial. ;Cuéles son las cualidades de Ita daa? Su
gran resistencia y belleza. Dicha flor soporta las inclemencias porque puéde
desarrollarse y vivir en la intemperie sobre las rocas, en pleno sol, en la sombra,
en cuevas, en lugar apropiado u hostil; en todo lugar resiste, teniendo o no agua,
a situaciones variables del tiempo. La resistencia es virtud. Virtud consistente en
cualidades morales, por supuesto; pero con omato, con belleza. Asi, lta daa no
solo significa virtud moral sino también cualidad estética. Moral y belleza
adoman, embonan y se realzan mutuamente. Atn mas: Jta dag es virtud
consustancialmente ética-estética. La relacién intrinseca se da en la resistencia,
es decir, que a pesar de lo dificil que pudiera ser la existencia, al haber entereza y
firmeza, se puede salir a flote, floreciendo de la mejor manera. ;Qué puede ser
mas bello, si no lo que florece poniendo lo mejor de si, siempre en el empuje y la
constancia como Jta daa? ;|Qué esfuerzo es mas florido que el esfuerzo propio?
{Qué puede ser mas hermoso que aquello en que se han concentrado todos los
esfuerzos, esperanzas y aspiracionés? El resultado no puede ser mas que o bello,
unido en el origen a lo moral positivo. En tal gestacion moral-estética inicia y
culmina /ta daa. Es principio y fin. Resulta referente ético-estético. No hay

- moral sin belleza y nada es bello si carece de moral. Lo ético-estético es la
quintaesencia de esta filosofia mixteca.

De las cualidades de dicha flor se toma ejemplo para pedir a Taa de 'endoo

o Representante(s) para resistir y afrontar todo problema que pudiera presentarse

2%
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durante su periodo. Atendiendo lo contingente. Agrandar el corazon y soportar
toda vicisitud que la responsabilidad imponga; que aguante como lo hace lia daa
y que belleza y bondad adornen su corazén o la bondad del corazén no merme
ante los embates, que la virtud florezca en todo momento dificil al servicio del
pueblo, al igual como lo hace la siempreviva:

Juan diku na kua’a ini na kua’a kuutsa

na kuyakuitsa sa sa’a xuuntsa,

na kadatsa sa kuusa’ando

na kuyakuitsa kuenta ida ita so’nondo jnda’atsa

Kuan ko’ onchitsa ko’ on dokotsa ki’in
en kivi kastsa en kivi ma kastsa

en kivi ni’itsa en kivi ma ni’itsa

doko na kua’a ini na kua’a kuutsa

Na kada ntsetsa xanatsa ndidatsa
kuenta kida ita daa xan

kuan jnuu toto, jnuu kawa io

adi jnuu tachi du’wa sa’un

Du’wa na kadatsa sa kusa’ando
masa kuu xika xanatsa

sa sa’a da’a fiuu :
kuan ndidando nchoxa’an stsa.

(Por ello hagan grande su corazon

resistan por su pueblo,

haganlo por todos nosotros,

como resiste y lo hace la flor que depositamos en sus

manos>*®

porque irdn vacios y con mucha hambre,

y un dia comeran y otro quizas no comeran
un dia conseguiran y otro dia no conseguiran;
pero que hagan grande su corazén

6 Infra: Véase apartado: 4.2.5. Ita kuutsa, p. 132. Negritas mias.
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y lo fortalezcan

como lo hace esa siempreviva

que vive sobre las piedras o en las pefias
o0 crece en la intemperie;

Asi deben hacerlo ellos por nosotros,
que no se retraiga su corazon
por los hijos del pueblo

porque eso es lo que deseamos de ellos)**’

De esta manera, a lo ético-estético se vincula lo politico. O si asi se
prefiere: la politica debe estar impregnada de valor ético-estético; servir que no
politiqueria es consigna para este pensamiento; o en el mejor de los casos
servicio politico para y por la comunidad (el pais o el mundo), el cual debe estar
extrechamente unido a aquella categoria dual. En dicho pensamiento, la politica
seria servir en el actuar cotidiano. La quintaesencia de la politica es el SErvicio,
no el servirse de la politica para fines personales o grupales, como por lo general
es la constante en el régimen democratico occidentalizado. Servir no servirse

como privilegio; mas bien: el servir es privilegio. Por supuesto, lo que bien reza

el adagio: Aquel que del altar sirve del altar ha de comer, resulta legitimo, mas

no el servirse privilegiadamente.

7 Anexo 2: Tu’un sa’a vili: Itakuutsa: (Discurso-parangdn: Ramo de flor serdn), parrafos 12-
15.
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Tlustracion 5. Yutu Kuukua

Yutu kuukua es colgado en varios lugares: Palacio Municipal, en la casa de
cada uno de los principales integrantes del nuevo ayuntamiento y en la iglesia,
con el objeto de temer presente lo que dicho simbolo representa.**
Representacién que va mas alld de lo comentado, simboliza la wvision
mesoamericana y andina a través de la chacana, que se sintetizan en el término
quincunce. (Como entenderlo? Término tomado del latin quincunx, que
espaiiolizado significaria: un punto central y cuatro angulares, equidistantes a él.
Exactamente como Yutu kuukua o Arbol de peine, que se afirmé, recuerda el
origen arboreo del 7iuu savi o mixteco. Es exactamente el simbolo cosmogénicd

mixteco y mesoamericano y que también fue concebido y representado a su

%% Habra de aclarar que se cuelga o en ocasiones se le afiaden dos patas y se planta en los
lugares sefialados.
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manera, en la macroregion andina: “La chakana entonces es el ‘punto de
transicion’ entre arriba/abajo y derecha/izquierda; es practicamente el simbolo
andino de la relacionalidad del todo.”** Asi pues, como bien lo define Rubén

Bonifaz Nufio:

El quincunce es simbolo de lo precioso, porque nada hay
mas de precio que el universo creado, continente de la
totalidad de la vida; es simbolo del cielo y la tierra, porque
tierra y cielo son el fruto inmediato del acto supremo del
poder; es simbolo del espacio del mundo, porque el espacio
es el ambito que cobrara su pleno sentido al poblarse con lo
creado, y es su movimiento, su transcurso, porque la
creacion no es un hecho estdtico, sino un permanente
proceso; es simbolo de este mismo proceso, porque
representa, en su punto central, la época presente, y en los
restantes, la existencia de las épocas que la precedieron.?’

Yutu kuukua y chakana representan (como quincunce) la relacionalidad
del cosmos, asi como la concepcion de la importancia del ser humano en el
universo. Por otro lado, en mundos como el mixteco y andino donde se conciben
el vinculo entre lo divino y lo humano, el hombre es el responsable de recrear la
vidé al mantener el equilibrio y la armonia del cosmos, coadyuvando de este

modo con lo divino. Es condicion sin la cual el universo no existiria. Es medio

insustituible de su preservacion y desenvolvimiento como bien apunta el peruano

Zenén de Paz: “La crianza es el modo de ser del hombre andino. Si no hay

crianza, la regeneracion de la vida se trunca. El hombre cria no sélo seres

2% Josef Estermann. Op. cit., p. 155.

*® Rubén Bonifaz Nufio. “El simbolo cosmogénico mesoamericano”, Cosmogonia antigua
mexicana. Hipdtesis iconogrdfica y textual, p. 32. Otro trabajo complementario, del mismo
autor, sobre el origen del simbolo mesoamericano vinculado a la deidad de Tlaloc es Imagen
de Tldloc. Hipdtesis iconogrdfica y textual. '
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humanos, cria también el campo, las plantas, los animales, el agua, los cerros,
etc., y es criado por ellos.”>! |

Asi pues, esa importancia central del hombre, resulta signo particular del
humanismo mixteco y andino. Pero no se ‘trata de un  humanismo
antropocentrista, el cual se caracteriza por la presencia dominante y avasalladora
del hombre en su relacion con la naturaleza toda, sino del hombre que esta
adentro y no fuera ni es extrafio ni mucho menos depredador, se trata del ente
responsable de la permanencia y enriquecimiento de vida. El humanismo andino
y mixteco no esta subsumido por la naturaleza, sino que se trata de una
conciencia diferente del cosmos, basada en el respeto urestricto a toda

manifestacion de vida y su reproduccion por ese ente. El hombres es un

colaborador cOsmico.

4.2.5. Ita kuutsa/Sullawayta

Ademas del Yutu kuukua, en la toma de posesion del reciente

Taade 'endoo, se les entrega a cada uno de ellos un ramo de flores llamado Jta

kuutsa. Se trata de otro simbolo, refuerzo y complemento del anterior. Dicho
ramo se contiene en recipiente y se¢ conforma por flores de color amarillo y
blanco. Lo dual: amarillo-blanco, se ha dicho, tiene connotacién especial.

Se compone de tres palabras: Ita=flor, kuu=son, tsa=ellos: lo cual se
traduce como: ramo de flor serdn... Metaféricamente significa ramo florido de
iluminacion en la mente y limpieza en el corazon duranfe el desempefio del
cargo: .

Xika tavindo sa tsia’a na ndutsa ndidatsa
en iluma kuan en fiuma kuixi
en ita kuan en ita kuixi

#! Zenodn de Paz. Op. cit., pp. 17-18.
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sa kuinokuachitsa kuu kiunndo

(Pedimos con respeto para que todos ellos se vuelvan
en sagradas luces amarilla y blanca

y sean un ramo de iluminacién y limpieza

para cuando sirvan a nuestro pueblo).>?

Precisamente Ita kuutsa esta compuesto de Jta daa (siempreviva amarilla)
y flores blancas. Lor dual resulta significativo: lo amarillo es iluminacién, alusién
a la luz-oro del sol, iluminacion de la mente para desempefiarse de modo
eficiente y resolver los problemas de manera sabia; el blanco lo mmarcesible, la
limpieza del corazon, es decir, la bondad. Razén-bondad, nuevamente aparece
como lo dual éntico propio del hombre. La bondadosa-razén que permea el
COSMOS y busca concretizarse en el pensamiento y la obra del ser humano y para
el mismo ser humano; he aqui el humanismo 7iuu savi o mixteco que es analogo
al andino; he aqui lo que he denominado sentipensar. Empero tales humanismos
se proyectan en la vision holistica del cosmos, puesto que el hombre no esta solo
sino en una interrelacionalidad e interactuacion con otros entes, a los cuales les
debe respeto y compasion; de este modo, la piedad no se reduce tnicamente a lo
humano, sino también lo es con otras formas de vida, por lo tanto, la ética ﬁuu
savi y andina, permean al Ser mismo, al cosmos. Se trata de una ética césmica.

Lo blanco para la vision andina, como se ha asentado, representa como en
la mixteca lo bueno, la bondad, el bien, el corazén. Curiosamente para ambas
tradiciones, el simbolo mayormente representativo es la flor blanca. “La flor de
escarcha (el sullawayta) [...] representa el bien y la abundancia”.?*® Representa la

pureza, lo cristalino del hombre o lo que de éste se desea: “para rescatar la flor

2 Anexo 2: Tu'un sa’a vili: Ita kuutsa (Discurso-parangon: Ramo de flores serdn), parrafo 5.
** Alejandro Ortiz Rescaniere. Op. cit., p. 89.

. i
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sera necesario que de los hombres y animales aquél que fuera tan puro y
cristalino como la flor de escarcha se arroje al fonde del lago” *** La pureza es lo
inmarcesible, 1o valioso y lo que tiene el poder de contrarrestar lo negro que hay
en el “fondo del lago”, es decir, en el oscuro fondo de la naturaleza humana para
que salga a flote lo bueno. Empero la pureza se revela por si misma en los
hechos y no necesariamente en las palabras:

Oyendo el condor esta increible revelacion volo a gran
velocidad, a pesar de estar desfalleciente, y llegandose a los
hombres les contd tan buena nueva. Desafiando al miedo, los
hombres se encaminaron al lago y una vez llegados,
suponiendo los unos ser mas puros que los otros, se
ahogaron en el agua. Pero durante muchos dias el sacrificio
no dio resultado.*”

De lo sencillo, de la sinceridad y no de la hipocresia brota la virtud; y es la
enmienda la que exonera no la apariencia: |

...pero cuando se hubo hundido un pastorcillo que vino de
lejanas punas, se agitaron las aguas, moviose con gran
violencia la tierra [...] El miedo dominé a todos y cayeron
desmayados; y cuando de su desmayo hubieron vuelto en si,
habian recuperado la calma, y postrados, prometieron no
pecar mas. [...] el pastorcillo que a cambio del sullawayta,
quedé para siempre en el fondo del lago, pues fue el quien
los purificdé por haber sido el mas limpio y el bueno de
todos. >

El pastorcillo, con la limpieza de su corazén habia servido al “pueblecito
de Querobamba”, y con su esfuerzo e incluso su sacrificio, hubo derrame de

bondad, abundancia y, por lo mismo, bienestar. Amaru (lo negro, la madad)

24 Idem.
25 Idem.
%% Ibidem, pp. 89, 90.
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habia sido derrotado en el “fondo del lag05’, es decir, la bondad habia brotado.

No habrd de permitir que Amaru “aprovechando la debilidad moral de los

hombres”, robe “al mundo la flor de la escarcha y, con ello, toda pureza, la lluvia

3257

y la abundancia™>’, es decir, la bondad y el bienestar del hombre.

~ 4.3. Bastén o Vara de Mando

Taade’endoo ha sido portavoz desde tiempos ancestrales, la legitimacion
de éste ha sido a través de un simbolo todavia usual en nuestros diasf la Vara o
Baston de Mando. Una vez que Taa nisa’nu ha pronunciado el Sa'an vili o las
buenas palabras que le vienen desde los abuelos o antiguos, toda vez que la
palabra antigua pero renovada se ha hecho oir acompafiada del rito, Ila
ceremonia culmina radiante cuando se hace entrega de la Vara de Mando a la
nueva autoridad o Taade endoo: “el que va a guiar al pueblo, el qué va a ser su
Cabeza, el que va a ser el Padre y la Madre de él, el que recibe el Mando.”*®
Pero ademas, como ya fue enunciado, no se trata de un conferir poder absoluto,
pues iria en detrimento del propio hijo del pueblo y la propia naturaleza de

Taade’endoo; asi que al hacer entrega de la Vara de Mando Taa nisa 'nu reza

parte de lo ancestral:

Recibe la Vara de Mando y gravate en tu cara y en tu
corazon, que esta Vara sera tu cabeza, sera tu ser, él sera
quien te lleve por delante, en ella creeras. Ella es el simbolo
del permiso dado por el pueblo para conducirlo.

Que no se meta, ni en tu cara ni en tu corazon, que tu eres
superior. Sé¢ humilde, no cambies tu forma de sentir, de
pensar ni de actuar, porque ya la tienes en tus manos. No
empieces a creer en tu persona, que ti decides todo.

7 Idem.

** Carmen Cordero Avendafio. La Vara de Mando. Costumbre Juridica en la transmision de
poderes, p. 21.
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No pierdas el respeto del pueblo.

Si ti como autoridad te comportas mal, el pueblo te pedira
cuentas por no haber actuado con la rectitud que esta Vara
representa, y el pueblo podrd retirartela si no sabes
sostenerla en tus manos con dignidad y respeto. 239

Es decir, guardar en la cabeza (cara) y en el corazon, en el cerebro y en el
corazén (nuevamente lo dual aparece) que la rectitud es lo mas importante, no

por algo la Vara de Mando es recta, sin torceduras ni defectos; recto debe ser el

‘comportamiento ‘de Taade’endoo, derecho como la misma Vara. No resulta

casual entonces, que cuando un buen Representante muere, parte de la exequia
sea recordar como ejemplo su derecho actuar, al tocar su pecho con la misma

Vara que le fue consignada, adornada ahora con flor blanca:

Despidete del Municipio en donde estuviste sirviendo, como
esta Vara de Mando que es tan derecha, asi fue tu servicio en
el pueblo, no se desvid, no se inclind para ningin lado, no se
torcid, tu mente fue derecha para hacer justicia, nunca se
inclin6 mal.**

La flor blanca que adorna es retirada de la Vara para colocarsela en el
pecho, para concluir diciendo: “Llévate esta flor, en lugar de la Vara de Mando
como signo que fuiste autoridad, y es blanca porque asi como ella, sin manchas
fue tu servicio”.*®! De nuevo, la rectitud de la razén y lo blanco de la limpieza

del corazén, conforman la quintaesencia de este dualismo, de este filosofar sobre

la relacion entre politica y moral.

29 Carmen Cordero Avendafio. El derecho consuetudinario indigena en Oaxaca, p. 14.
Palabras textuales citadas por la autora. Las negritas son mias.

260 Carmen Cordero Avendafio. La Vara de Mando. Costumbre juridica en la transmision de
poderes, p. 38. Palabras textuales citadas por la autora.

21 Ibidem, p. 39. Palabras textuales citadas por la autora.
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Se trata de entender la dignificacion de la politica como ejercicio teGrico-
préactico o praxis, tan deshonrada en nuestros dias no sélo en México sino tal vez

a nivel planetario. Empero no tmicamente por lo inicuo que pudiera manifestarse

al ejercerla soslayando lo moral, sino porque generalmente se trata de un

gjercicio para el buen medrar, es decir, la politica como negocio bastante
redituable en la democracia politica occidentalizada, lo cual no es admisible en
esta forma de servir al pueblo en los Usos y Costumbres de los pueblos
originarios. Desde luego, no se niega la posibilidad de que la corrupcién no
pudiera dafse; pero tiene menos posibilidades donde por obligacién se debe
servir como hijo del pueblo que se es. ;Como robar, en esta 16gica, a la misma
casa? No es imposible, pero habrda que pensarlo y repensarlo antes de
consumarlo, puesto qu'e se trata de la propia casa, de la familia extensa y de la
comunidad constituida por estas familias. De esta manera, servir al pueblo
resulta un periodo importante en la vida de un miembro de la comunidad, al
tiempo que sacrificio. Sacrificio en el sentido de refrendar lo sagrado del
servicio, aun a pesar que ocasione responsabilidades y complicaciones
economicas pues no hay pago; se acata porque asi lo dice la palabra antigua que
pretende continuar la tradicion porque en ello va la existencia de la propia
comunidad, al tiempo que observarla es un honor para Taade ’endoo y su linaje,
| pues se estd en posibilidad de llegar a ser gente de respeto, caracterizado,

principal o un notable.
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Tustracion 6. Sr. Nueve Viento (Quetzalcoatl) y la Vara de Mando >

22 Codice Vindobonensis, p. 48.

El Sr. Nueve Viento o Ya koo tidaa kuii (Quetzalcoatl), héroe cultural de La Mixteca,
desciende de las alturas celestiales, morada de los Sabios, de quienes ha recibido atavios e
instrucciones. Porta la Vara de Mando, como simbolo sagrado, que le ha sido consignada, y
llega a la Tierra, a la region de la comunidades mixtecas. El Sr. Nueve Viento, ha recibido la
sabiduria del buen gobierno junto con la Vara que legitima el mandato; se trata de un saber
sagrado para los hombres en la tierra.
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La Vara de Mando es entonces simbolo sagrado, por lo mismo no puede
tomarse a la ligera lo que ello representé, puesto que a pesar de que la autoridad
fue escogida por el ;puebio en asémbleé comunal, lo es por permiso divino. Para
el mundo andind; también hay una relacion entre sabiduria y buen gdbiemo y
que el poder es igualincnté Sagrado,_ al menos asi lo asienta Pedro Cieza de Leon:
[los] que mandaron | esfé Imperio :fuevrdn tan sabios y de tan buena
gobernacién”.**® Viracocha es simbold de buen gobierno y sabiduria y el Inka
Viracocha (gobernante) participa de ese saber sagrado; incluso Viracocha
(también identificado como Tonapa) confiere el Baston de Mando: “un episodio
muy significativo de la vida de Manko Qhapak, descendiente de aquel cacique
Apotampo a quien Tonapa le delego el baston de mando y Su sabiduria” 2%

Asi pues, lo terrenal y lo sagrado convergen concretizandose en la Vara de
Mando, y esta representa “el poder, la justicia, el mando. Y el que la recibe tiene
que sostenerla con firmeza, ella es déf‘echa, no vacila, es algo sagrado lo que
sostiene en sus manos, es un objeto de culto™® ,}y por lo mismo, debe sostenerse
con dignidad y respeto. Solo hay dignidad cuando se cumple bien a bien la
responsabilidad cdnférida, lo cual connota: a) respeto de si mismo y b) respeto a
lo propio. Es decir: en lo vparticular el »:haber- éumplido para poder sentirse
satisfecho de si mismo, de su entereZa'Como I;érsona, aqui se puede hablar de
dignidad personal; en lo colectivo, el ha‘ber respetado y hecho respetar lo propio,
lo que equivale a conservar y resgu'arda:r:' la idehtidad, pues ello es lo que

garantiza la estancia y permanencia en el mundo. Sin esa consideracion o

respeto, la comunidad empieza a socavarse, va directo a una muerte lenta pero

** Garcilazo de la Vega “El Inca”. “I. Los incas hacfan colonias; tuvieron dos lenguajes”,
Comentarios reales 11, pp. 130, 131.

*** Efrain Morote Best. “Aldeas sumergidas”, Aldeas sumergidas: cultura popular y..., p. 280.
** Carmen Cordero Avendafio, La Vara de Mando. Costumbre juridica..., p. 36.
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. : 266
segura; ““Cuando éste respeto no exista se muere el Tacuate’®; en otras

palabras, no solo muere el individuo sino el pueblo. Se muere el Tacuate cuando
se pierde la identidad, cuando el mundo propio se difumina. En este ultimo
sentido se ubicaria también la tendencia de pensamiento andino: “Es una
obstinada afirmacién del derecho de un pueblo a existir como entidad étnica y
cultural. Es el “ser” que rechaza el “no-ser”. Es un mundo que busca perpetuarse
fiel a sus tradiciones, a sus modelos propios, a si mismo”. 2%’

Para el caso concreto del ejercicio politico, la muerte llega cuando no se
respeta la autonomia; en otras palabras, cuando no se resguardé ese sentimiento
de veneracion de lo sagrado que son sus creencias, costumbres, etc., que
conforman la tradicion juridica. Autonomia es no muerte. Resulta condicion sine
qua non de existir, de la supervivencia del ndoo; de la permanencia de un
nosotros cualquiera en cualquier parte del planeta tierra. Simultaneamente
significa autodeterminacién; un enarbolar la diversidad dentro de la unidad; un
izar respeto y tolerancia; un reforzar la alteridad u otroredad. Se trataria entonces
de eliminar la homogeneizacién y la hegemonizacion de una unica vision en el
mundo asi como su efecto, v, en cuanto a pensar filosofico se refiera, a aquella
que se ostente como la filosofia.

En suma, La Vara o Bastén de Mando, ha jugado “un papel importante en

la historia mjxteca”268, desde el mundo prehispanico:

2 Ibidem, p. 43.

267 Marco Curatola. Op. cit., pp. 81, 82.

28 Vgase: Codice Zouche Nuttall. (“Introduccién y Explicacion” de Ferdinand Anders,
Marteen Jansen y Luis Garcia), pp. 85, 86y 87.
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Tlustracion 7. Vara de Xipe y Vara de Venus.”*

El significado simbélico se refuerza y enriquece con listones de colores.
En general, los mas usuales son: rojo, verde y amarillo; el verde es a veces
sustituido por el azul. Algunas comunidades emplean un unico color de los
sefialados; actualmente, en algunos municipios utilizan los colores de la Bandera

Nacional:

*® Codice Zouche Nuttall, p. 18.

Ambas Varas (Xipe y Venus -adornada con el quincunce-) frente al Templo de la
Serpiente Emplumada (simbolo del Sr. Nueve Viento o Ya koo tidaa kuii), recinto que
simboliza sabiduria de buen gobierno y legitimacion. Saber sagrado que debe observarse para
la buena relacion y convivencia de los hombres durante su estancia en la tierra; lo cual podra
observarse por el quincunce (simbolo universal) que adorna el templo en su parte superior.
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Tlustracion 8. Vara de Mando actual 2”°

Nuevamente lo simbolico del amarillo se refrenda. Asi, al adorar la Vara
de Mando, indicaria el modo como debe conducirse: con inteligencia, con la luz
de la razoén. El poder debe ejercerse inteligentemente. Se trata de la luz que
lumina el ejercicio del buen servir. La luz amarilla ilumina para encontrar y

ejercer la justicia.

7% Se recalca que actualmente algunos pueblos optaron por emplear los colores nacionales de
México porque estan en relacion directa con el significado simbolico ancestral de los mismos;
asi pues, no es casual su empleo.

Tlustracion tomada del libro La vara de mando. Costumbre juridica en la transmision
de poderes, de Carmen Cordero Avendafio.
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El rojo simboliza hermandad; lo que tiene de comun el hombre: la savia
que recorre su ser. Lo rojo es simbolo de fraternidad y, por lo mismo, la justicia
debe aplicarse por igual; lo rojo une la familia humana.

Lo verde resulta esperanza y vida, es decir, permanencia;, muriéndose la
costumbre se desdibuja el mundo propio; con la pérdida de la identidad se queda
sin raiz, el arbol muere; para que no se seque, habra de revitalizarlo
constantemente con identidad, pues es lo que garantiza el estar en el mundo, la
presencia del ndoo. Si muere el linagje arboreo de Apoala, fallece el mundo
mixteco; cualquier lingje arboreo fenecido en el mundo es pérdida lamentable e
irremediable de la diversidad; la vida o lo verde, la frondosidad o verdor es signo
de estancia. Asi, cada pueblo del mundo tiene su particular drbol, al que habra
de cuidar esmeradamente; empero, el linaje mixteco, como cada linaje en el
mundo, participan, finalmente, del mismo Arbol de la Vida:

[..]1 Y lo fue por unanime' designio de los dioses que no
quiseron hacer participes a los seres por ellos engendrados,
de la naturaleza del hierro, ni de la piedra, porque uno y otra
son fuerza, dureza, reciedumbre, pero también materia fria e
merte, e insensible; ni tampoco de la selvatica condicion de
la fieras, porque la fiera es brava, pero también sanguinaria y
cruel. Por eso de la sabia disposicion de los dioses hacia el
arbol, como elemento generador de los progenitores del
linaje. [...] Y porque el arbol es recia contextura, solidez
llena de vigor, materia flexible, pero enérgica y es a la vez
soberbia plenitud de vida, en los torrentes de savia generosa
que circulan por sus arterias, y por el parvo refugio de los
nidos ocultos en sus frondas... Y porque el arbol es simbolo
de todo anhelo espiritual y todo noble impulso que tiende a
remontarse a las alturas, en el elocuente ademan de sus
aladas ramazones que se proyectan siempre hacia los
cielos... Y porque el arbol representa también el sentido
primario de la vida y el apego tenaz a la existencia, en la
poderosa raigambre que lo sustenta y se adhiere
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intimamente al seno de la tierra, prodiga fuente de
sustento.””’

Verdor significa permanencia, arraigo al mundo. Al igual que el mixteco,
el inca tiene su particular arbol del linaje que significa permanencia y

trascendencia;

[...] Y mas lo habia mandado que los calsasen rayses de oro
y plata, y los hizo que colgase en los dos arboles frutas o
pipitas de oro, de manera que llamasen corichaochoc
collquechaoochoc tampo y uacan; que quiere dezir que los
dos arboles significasen a sus padres, y que los yngas que
procedieron, que eran y fueron como frutas, y que los dos
arboles se habian de ser tronco y rayz de los yngas; pues han
puesto todas estas cosas para sus glrarldezas.272

Simbdlicamente, el oro y la plata, significan la razon y el corazon: la razén
que ilumina (dorado, amarillo) y el corazén lo blanco (lé plata) del sentimiento;
tal es la estructura de la naturaleza humana, razén y sentimiento. Tal dualismo es
lo que hace grandioso al ser humano; tal es su santuario. |

Por ultimo, para el caso mixteco, no resulta fortuito que actualmente en
algunos municipios se adorne la Vara de Mando con los colores de la Bandera
Nacional, y haciendo referencia al blanco representa este, como se ha sefialado,

la limpieza del corazon dentro de esta vision del mundo.

" José Maria Bradomin. ‘;Origen de los Nusabi [Nuu Savi]”, Leyendas y  tradiciones
oaxaquerias, p. 16, :
#2 Don Joan de Santacruz Pachacuti Yamqui. Relacion de antigiiedades deste Reyno del Piru,
p. 144. :

Santacruz lo traduce asi: “Debe ser coriccacha=fruta seca de oro. Collqusccaha=fruta

seca de plata, tambohuaca=santuario, casa sagrada. El lugar se llamaria el santuario donde se
hallan los jardines de oro y plata.”
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5. Dualismo ético
S.1. Dualismo cosmico/Pachakuti

Dos fuerzas cosmicas estan presentes permeandolo todo. El universo es
campo de sus acciones. Fuerzas contrarias, - aunque antagénicas, se
complementan; aunque excluyentes se necesitan, ;como entender entonces tal
contradiccion? ;Cual es la logica de esto que se antoja ilogico? ;Como pueden
bien y mal interactuar excluyéndose?:

Diariamente al caer el sol, baja en su nube roja e incendia el
horizonte, acomete con bravura, y los genios pardos de su
hermano, con sus capas negras se deslizan con velocidad de
relampago, para proteger a sus hermanos, los siniestros gatos
que viven en las cuevas, y mientras sigue combatiendo, de
un extremo al otro del mundo, los pardos genios se apoderan
de la tierra, y perturban el corazén de los hombres. Después
de una lucha continuada, el dios rojo aparece victorioso en el
oriente, y se vuelve al cielo, mientras el rubio [Ndyikandyii -
Sol-] lanza sus flechas sobre el azul del cielo,””

y asi, desde siempre en lucha trabada. Bien y mal, incluso, son hermanos,
se parte de la unidad en la diferencia. “La oposicion y sucesion entre divinidades
parientes es un tema constante de la mitologia andina de todos los tiempos™,*™
afirma Ortiz Rescaniere; efectivamente, diriamos que ese dualismo cosmico es lo
peculiar de la vision americana. Ya en el plano ético, se trata de la “oposicion
entre las cualidades morales del Bien y del Mal” "

Las visiones andina y mesoamericana tienen algo en comun: el paradigma

de los opuestos complementarios. Los opuestos no luchan entre si tratando de

" Abraham Castellanos. Al caer el Sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas..., p. 49.
Negritas mias.

Ndyikandyii = Sol. Ndyika: pecho; ndyii: brillante, abierto, ardiente.

4 Alejandro Ortiz Rescaniere. Op. cit., p. 20.

5 Ibidem, p. 27.
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neutralizarse radicalmente, sino que son parte del todo, se complementan y sin
uno no hay otro y forman una amplia gama de posibilidades; al complementarse
establecen un triple alternativa. Lo complementario connota: a) mutua necesidad
del uno y el otro, digamos, por la buena, b) oposicion irreconciliable pero
turnandose para evitar el enfrentamiento y mantener la armonia. Asi, puede
afirmarse que no se trata de una vision maquiquea, donde lo fasto trata de
destruir a lo nefasto, como en el paradigma occidental. Por ejemplo, los
lenguajes andinos reflejan de forma paralela a lo mixteco, la integridad e
intimidad conceptual al expresar

con claridad que todas las posibilidades son trivalentes.
Junto al primitivo concepto “occidental” del si (jisa) y el no
(jani) esta el inasa (capaz que si y capaz que no), el cual
representa el equilibrio [...] En su mismo lenguaje o forma
de expresarse todo es relativo, con tal que se conserve el
equilibrio. Lo absoluto [el todo] es el equilibrio que depende
de la interaccion de los opuestos complementarios, el cual
existe aun cuando se inviertan los polos del mundo. [...] No
hay, pues, nada bueno o malo, sino que es bueno y malo. Y
lo bueno no siempre es bueno.””

;Cémo entender esto que a simple vista resulta incompatible?*”’

Bien y
mal tienen origen comun; pero entonces, ya no se trataria de un dualismo, sino
de un monismo concebido en unidad dialéctica plena, asi, el problema se
complica. Bien y mal hermanados puede decirse tienen un mismo origen; por lo
tanto, tienen la misma capacidad y eficiencia en su accionar. Y es asi porque no

hay preminencia de uno sobre el otro, la igualdad es primigenia, son libres de

6 Renato Aguirre Bianchi. Cosmovision andina: el paradigma de los opuestos, p. 2.

#7 Abordar este asunto, impeleria directamente a tratar las Teodiceas mixteca y andina, lo cual
no es del interés de esta investigacion; aunque, también es cierto, no se puede evitar hacer
alusion al menos de la Teodicea y la Cosmogonia de dichas culturas. Para generar
conceptuaciones que me sirvan de pie, recurriré més a elementos de la religion mixteca.
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origen, de ahi que su libertad sea innata. Tal libertad permite permear y cubrir
con su presencia tanto el macrocosmos como el microcosmos humano, pues
“Los hombres mismos entran a la lucha”,*"® lucha que se da al tiempo en ambos
niveles. Unas veces triunfa el bien y otras la maldad que “trastorna el orden de
- las cosas buenas, y las hace malas, o cuando menos indiferentes.””” Macro y
micro empatizan y en esa union (como totalidad), ya como fuerzas unicas y en
antagonismo: bien y mal han librado batallar desde siempre, de ahi que unas
veces se manifieste y resalte uno y otras veces el otro, caracterizando uno u otro

el contexto y/o la época:

Y lo bueno no siempre es bueno [...] se invierte la polaridad
del mundo y lo de arriba queda abajo y viceversa. La verdad
[...] es el equilibrio que establece la interacciéon de los
opuestos complementarios, lo unico soportable o viable [...]
Cada crisis de polarizacion o pachacuti (pacha es espacio,
dimension, tiempo, totalidad; kuti es turno, inversion) trae,
por supuesto, un evento importante. [...] El equilibrio entre
pacha de arriba y la de abajo es, entonces el tercer elemento
de la trilogia: la realidad de todos los dias...**

Lo bueno no siempre es bueno y lo malo no siempre es malo; lo bueno
conlleva lo malo y lo malo conlleva lo bueno; lo bueno es malo y lo malo es
bueno, en la compléja y contradictoria, pero no por ello ilogica, racionalidad
andina y mixteca. Y visto con mas detalle, “el mal [dentro de la visién andina] es

.. 1 - 281
necesario, imprescindible, y por ello, paraddjicamente bueno”.

78 Abraham Castellanos. A/ caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas..., p. 49-51.
79 Ibidem, p. 51 '
%0 Renato Aguirre Bianchi. Cosmovision andina: el paradigma de los opuestos, p. 2.

En torno al tema del pachakuti, puede consultarse también el articulo citado de Thérése
Bouysse-Casagne y Olivia Harris, “I. Pacha: en torno al pensamiento aymara”, Ires
reflexiones sobre el pensamiento andino, pp. 11-59.

%1 Alejandro Ortiz Rescaniere. Op. cit., p. 50.
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En cuanto al pequefio mundo del individuo, se dice en vox populi: Detrds
dé la de malas viene la de buenas, es decir, el mal y la adversidad no son
eternos, y vale lo mismo para el bien y la bonanza; aforismo da’a 7iuu savi que
simultdneamente refugia esperanza en la desesperanza.”®

En ese duelo cosmico de tales fuerzas cosmicas: jqué papel tiene el
hombre concreto? vy ;qué papel debe asumir? ;Si debe asumir alguno qué sentido
tendria si ya todo indica que el cosmos esta disefiado asi? Si la alternancia:
bondad y maldad es ineluctable ;qué sentido tiene entonces el mundo mismo? Y
no se diga la vida humana ;jcual es el sentido de la existencia?, ;cudl el puesto

del hombre en el mundo?

5.2. Hombre y mundo

Bien y mal son libres y, por lo mismo, la libertad le es propia. Son fuerzas
conscientes de su propia naturaleza, por ello, estan en posibilidad de medir o
cuantificar su alcance o efectos. Al ser libres y tener consciencia de su
naturaleza, cumplen su tarea propuesta; porque si desde el origen mismo se
hubiese limitado el mal en aras del bien jcomo medir entonces la libertad?,
ambos requerian, por tanto, de la misma igualdad de oportunidades. Visto asi, la
libertad es condicién sine qua non para la igualdad. Fueron engendrados (por la
primera pareja diviﬁa) y no debia haber sefialamiento, a riesgo de no entender
que los hijos son iguales, y, desde luego, admitir su inalienable misma
oportunidad: la igualdad es justicia. Si la libertad se traduce en igualdad y esta
en justicia, entonces la justicia preexiste, ab originae, no es una dadiva; se da
con ¢l nacimiento y se lleva y ejerce inalienablemente al estar en el mundo.

¢Como?: En la igualdad de condiciones y oportunidades, en la voces presentes

2 Da’a fiuu savi: Hijo del pueblo de la lluvia o mixteco.
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de la asamblea comunal, en la proteccién por parejo que ejerce la misma
comunidad y en el velar por igual de Taade ‘endoo a los hijos del pueblo. Se trata
de dos principios que adquiéren valor y sentido en la nosotridad y no en lo
trascendente o en lo metafisico; es decir, la via seria una forma de pensar libre
donde la igualdad se adquiere en una relacion de respeto y tolerancia de la
diferencia y la pluralidad. Da’a fiuu (los hijos del pueblo) son iguales, toca en lo
personal decidir su estar y actuar en el mundo, asi, la conciencia en un ente
humano resulta del ejercicio libre de pensar que regula formas de conducta que
se presentan como mi fuerza y sustento, empero solo se es libre en el otro, en el
ndoo. De tal modo, bien y mal han escogido su propia condicién, pero de origen
son iguales, libres. Si en la igualdad preexiste la libertad, entonces esta altima es
la mas preciada, porque es la que‘, por supuesto, hace libre y, por lo mismo,
responsable; la responsabilidad se afina en el ensayo, en el acierto y desacierto y
es garante de si misma cuando esti exenta de coaccion. Solo es responsable
quien es libre. Bien y mal son libres y por lo mismo enteramente responsables.
Es una concepcion teogénica, pero bien y mal no son dioses, sino valores que
tiene carga ontblégica y epistemoldgica en una relacién dialéctica entre su
~objetividad y subjetividad. Por lo mismo, bien y mal solo son posible operando
en las relaciones sociales humanas.

La bondad y maldad son ingénitas al mundo, y éste no es bueno ni malo,
simplemente es mundo, es espacio temporal, la casa del hombre. Por ello es
valido preguntarse: ;cudl es el sentido de la existencia humana? ;Qué papel debe
desempefiar el hombre? Ciertamente la estancia en el mundo no es facil. Y no es
facil porque a pesar de la alternancia, en el lapso de lucha trabada mientras el
uno se impone al otro, la estancia del hombre en la tierra estd matizada por el

sufrir. La tierra es lugar de dolor y pena; pero habra que aprender a vivir
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imitando a Ita daa o siempreviva. Ello es posible, para asi superar las
dificultades; mas para aprender a vivir hay que salir para conocer: hecharse a
andar por el mundo, dice la vox populi; de ahi que habra de conocer el mundo
arriesgandose a salir, emprender el vuelo del aguila (simbolo en el cual cifraba
su fuerza el mixteco preColombino y presente ahora en el inconciente colecﬁvo),
lo cual significa aprender a vivir: ““La casa en que has nacido, solo es un nido
que te alberga por algin tiempo, del cual tendras que salir para conocer el mundo
en edad competente y en donde si te aplicas y eres bueno, floreceras y seras

amado de tus semejantes; >

pero necesario es luchar contra las vicisitudes.
Asi, la existencia es resistencia; producto esta ultima del empuje y vigor
personal y, desde luego, colectivo. En consecuencia, puede mencionarse dos
dimensiones del estar en el mundo, caracterizadas por el existir que en si
contiene dificultades, empero habra de distinguir la dimensién individual de la
colectiva; por tanto, puede decirse que: 1) La existencia individual contiene en si
dificultades y 2) la existencia como constante histérica para los pueblos que han
surgido bajo el sino de la dependencia. Podria decirse que una y otra estan
imbricadas; pero en la bisqueda de alternativas para su solucion, bien puede
darse un deslinde preciso y, en cuanto a las acciones, estas pudieran ser
combinadas y particularizadas, es decir, se puede actuar a nivel pueblo y/o
individuo. Esto lleva a una conciencia individual y colectiva para hacer de la
estancia en el mundo algo menos lastimero, puesto que bien y mal tienen
presencia histérica, en otras palabras, dualismo césmico e historia humana

corren vinculados. ;Como entender esto ultimo? Primeramente abordaré el punto

1) La existencia contiene en si dificultades; ello conduce a asumir una actitud

#3 Manuel Martinez Gracida. “XXVIII. Nacimiento de Citlatemoc”, lta Andehui. Leyenda
Mixteca, p. 185. Negritas mias.
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ante el mundo, que consiste en obrar con cuidado, digamos que de modo
diligente. Asi pues, primero se hara un abordamiento desde el individuo concreto
y su estar en el mundo o la existencia individual como diligencia; luego, en un
segundo momento, desde el enfoque comunal, es decir, desde el sino historico
marcado por la Conquista y Colonizacién para el mundo indigena y su estar en el

mundo. 2%

5.2.1. Existencia individual como diligencia

(Qué hacer a nivel individuo concreto? ;Como la persona puede
coadyuvar a contrarrestar la proliferacién del mal?, es decir, de las acciones que
perjudican, de los comportamientos que hacen padecer. |

Metaforicamente €l Mundo es EI Camino y como tal, tiene sus parajes, y
el hombre es El Caminante. En el camino, en la existencia, en el estar en el
mundo “los viajeros” encuentran parajes reconfortantes que invitan a descansar y
reparar fuerzas en el remanso de la sabiduria y conocimiento, arroyos de agua
clara, campos de flores silvestres, ratos de alegria en los que “las flores del
madrofio” adoman “las sienes de las doncellas, y el ita nduko con Sus
trompetillas de amarillo y rojo” pasa “de mano en mano como el simbolo de la
fraternidad y del cariﬁo”./285 El dia es claro pero también tiene su noche; dia es
principio y proceso de acontecer. Esta tierra, de estancia pasajera igual tiene su
negra espesura y no solo luz: Bien y mal estan vinculados en el mundo y en el

corazén del hombre:

24 Infra: Véase apartado 5.2.2. Existencia comunal como dependencia y resistencia.
%5 Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 55. Cursivas del autor.

Ita nduko (flor de campanilla) también representa el simbolo de la buena voluntad y el
buen corazoén en las bodas de antafio y actualmente. :
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En la noche, una racha de tibio viento trajo aromas
delicados y otra racha méis vino 4 confirmar que estaban los
viajeros en diversa tierra, ya lejos de la patria; jpero qué
tierra era esa del tibio ambiente y los delicados aromas?
Pronto lo supieron, era la tierra del tisu’'ma luli, el animal
sagrado que se enrosca gf pica si el hombre tiene ligero
pensamiento del pecado.2 6 : ‘

La ligereza de pensamiento se da cuando no hay firme conocimiento del
bien o cuando no se conoce suficientemente el mal. El apenas conocimiento del
mal conduce a él. El pecadd es tisu’'ma luli (alacrdn pequefio) que se desliza
silencioso, se enrosca y pica. Llega ligero. Sin sentirlo. En un desplazamiento
sigiloso pasan “sobre las secas hojas con sus enroscadas colas, lentamente los
alacranes, grandes unos como la palma de la mano, otros pequefiitos y vivaces,
con sus agudos garfios en la punta de la cauda”?®*” El pecado es ligero y de
diversa magnitud o tamafio. Variados también. Pecado es el acto negativo
cometido al tiempo que poco o nada sentimiento de culpabilidad por el mismo
acto. Tal es la ligereza de pensamiento: irreflexion y no sentir culpabilidad,
tomarlo a la ligera.

Solo el conocimiento firme del mal libra de esa ligereza de pensamiento.

Pensamiento sélido no volatil, es decir, el conocimiento seguro del pecado aleja

del mismo. Solo quien conoce el mal puede evitarlo. jEl pecado se conoce por el

%6 Idem. Cursivas del autor; negritas mias.
Tisu'ma luli: Tisu=animal; ma=con cola larga; /uli=pequefio. Se trata del alacran. En la

© cosmovisidn mixteca es el simbolo del mal y la impulsividad, esto fltimo porque se vuelve

contra si mismo. Cuando un mixteco quiere matar a un alacran, deja que el se mate por si
mismo tocandole la espalda con una varita, y por su impulsividad se pica la espalda y muere
con su propio veneno, por eso representa al pensamiento ligero o la irreflexivilidad. El
pecado, en dicho pensamiento, tiene por causa la irreflexion y la Jigereza de no sentir
culpabilidad.

37 Idem.
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pecado mismo? Quizas; pero mas bien se trata de la profunda reflexion en torno
al mismo. No es pecar para luego, en un ejercicio cavilatorio, no errar mas; sino
pensar solidamente en él para no caer, es decir, acercarse a el mismo en un
ejercicio cognitivo. Una vez captado lo que aquel es, no seria tan facil dejarse
persuadir y, lo que resultaria peor, dejarse cautivar.

‘Quien conoce al tisu’'ma luli puede evitarlo. Y quien lo evade coadyuva a
contrarrestar lo negativo que se traduce en dolor y sufrimiento en el mundo.
Tanto para reproducir el bien como el mal todos contribuimos en mayor o menor
medida; todos somos responsables de la maldad e injusticia en el mundo.

Tisu’ma Iuli o pecado también se vuelve contra uno mismo y contra el
mundo cuando se aligera el pensamiento, es decir, cuando no lo sujetamos y cae
en libertinaje. Cuando tiene rienda suelta y cabalga sin rumbo. E/ pensamiento es
ligero reza también la vox populi mixteca, es decir, cuando vaga y divaga y lo
guia la malicia. Cuando la predisposicion lo orienta y se matiza de negatividad.
Asi, tisu'ma luli se torna doblemente venenoso: para mi y el otro(s). El
pensamiento ligero dafia al ejecutor y al receptor, a victimario y victima. Tisu’ma
luli es diminutivo del presente en el cosmos; la tierra es su microcosmos, el

universo su mansion:

El diminuto animal, imagen de aquel grande que se enrosca
en el cielo alla en la lejana tierra a donde se esconde nuestro
padre el Sol, y la tierra, la pequefia tierra, un pobre remedo
de aquella 4 donde todos iban, donde acabarian los
sufrimientos y los dolores.”®

Zodiacalmente se trata de la Constelacion de Escorpion o Alacran, pero

metaféricamente es el mal cosmico, el cual tiene su representacion fisico-

28 Idem.
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simbélica en la tierra (el alacran); ontologicamente se trata de la maldad ingénita
en el ser del hombre. Todos llevamos un tisu’ma luli (al que convendria sujetar,
ya que resulta en vano pretender eliminarlo ni tampoco seria conveniente su
proscripcién); todos “los hombres llevan en si y en cada uno, el bien y el mal, los
animales también poseen ambas cualidades.®” Su connaturalidad al ser del
hombre es incontestable, puesto que nadie esta exento del pecadé, de reproducir

maldad, ni atin los profesadores de lo contrario:

Habia en el mundo, cuando iba a comenzar una edad, un
sacerdote que quiso engafiar a los dioses. Subi6 sobre un
pefién y empezo6 a orar el anacoreta indio. Los dioses todos
se inclinaron ante la piedad de este hombre. Pasaba el
_ tiempo, porque queria pasar a una nueva vida en los siglos
futuros. Los dioses le pusieron un vigilante, que se llamaba
Yaotl, el enemigo. Observaban todos los movimientos de
Yappam y una de las diosas [...] llamo a los dioses mndios y
les dijo: “es mentira esa piedad de Yappam. Yappam es un
hipdcrita, lo voy a probar” y bajo la diosa de la falda azul:
“Yappam, vengo a saludarte”. Yappam le contesto: “Gracias
hermana, sigue tu camino”. Y vino entonces Tlazolteotl, la
Venus india que se revistié con toda la fuerza de su belleza,
la Venus india dijo: “Hermano Yappam, vengo a ayudarte,
vengo a partir contigo las penas que sufres sobre ese pefion”
y turbando el animo del anacoreta, Yappam le tendié la
mano, y cuando le tendié la mano, Yaotl, el enemigo sali6
de sus escondite y le cortd la cabeza. El cuerpo de Yappam
fue a azotarse debajo del pefion. Los dioses se enojaron con
Yaotl, y le dijeron que lo habian mandado vigilar y no a
castigar tan duramente a un sacerdote que de todos modos,
tenia que respetarsele por su categoria. Entonces Yappam
debajo de la piedra, recibié a su mujer que también habia
sido decapitad por “el enemigo”. En castigo de ese doble
crimen, los dioses condenaron a Yaotl a vivir brincando en
la tierra y a cargar la cabeza de Yappam. Lo transformaron

% Alejandro Ortiz Rescaniere. Op. cit., p. 30.
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en langosta, y por eso dicen que la langosta siempre anda
brincando y lleva en la parte superior del cuerpo dibujada la
cabeza de Yappam. Por haberse metido Yappam decapitado
debajo del pefion [es] para memoria de los que quieran
mentir en la vida, que tiene que vivir en la obscuridad y.
debajo de las piedra; el alacran fue el simbolo de aquel dios
y vive en la obscuridad debajo de las piedras, con su esposa,
siempre el alacran y siempre la alacrana sin cabeza en tanto
la ﬁg;lgroa de Yappam [Constelacion de Escorpion] esta en el
cielo.

Todo mundo esta expuesto. En tal sentido, el mal es algo tan natural como
natural su acontecer. Lo mismo seria en la cosmovision andina: “Teoricamente
no hay robos, adulterio, holgazaneria porque todos deben cumplir con el
principio del equilibrio o ser marginados del sistema (o eliminados, pues
quedando solo no se sobrevive). No se va a ninguna parte, pero el camino hay
que hacerlo y hacerlo bien™'; en otras palabras, el problema mas bien séria:
;hasta dénde debe llegar y bajo qué circunstancia? Aqui se plantea el aspecto de
la potenciacién y lo circunstancial: tiene el mal un limite y es justificado por la
situacién y/o coyuntura concretas? Seguramente que lo casuistico es importante
pues no todo acto puede medirse con el mismo rasero y, por lo mismo,
afincarsele la misma responsabilidad. Hay de pecados a pecados sin dejar de
serlos en si, s6lo que habra algunos que puedan justificarse y de modo implicito
llevan exoneracion y otros no.

El pecador o culpable lleva su propia expiacion. Dentro de la moral 7iuu
savi pddrian citarse dos pecados graves: mentira y crimen, por supuesto cuando

nada les justifica y exonera. En el ejemplb dado por Castellanos, por la

20 Abraham Castellanos. Conferencias historico-pedagdgicas, p. 37-38. Cursivas del autor.
Negritas mias.

»! Renato Aguirre Bianchi. Cosmovision andina: el paradigma de los opuestos, p. 3.
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simulacion se lega a la hipocresia y ésta conduce directo a la falsedad. Hay
falsos profetas. Yappam, no honré su sacerdocio y minti6: se trataba de un
farsante. Debe haber congruencia entre lo que se profesa y comportamiento.
Yappam era falso anacoreta. La aparente piedad, producto de la wvida
contemplativa y dé penitencia, era eso, solo apariencia. Era un simulador. Tenia
pensamiento ligero, por lo cual finalmente fue derrotado por Yaolt, el enemigo.
(Qui¢n es Yaolt, el enemigo? Es aquello que asalta de pronto e induce al impulso
irracional, la ira ciega; la irracionalidad que impele de subito y sin control. Es
enemigo siempre en acecho, dispuesto a asestar el golpe. Esa compulsién tiene
efectos expiatorios, cargos de conciencia: en castigo a su doble crimen, se
condeno a Yaolt a vivir brincando en la tierra y a cargar la cabeza de Yappam: lo
transformaron en langosta, “y por eso dicen que la langosta siempre anda
brincando y lleva en la parte superior del cuerpo dibujada la cabeza de Yappam”.

El cargo de conciencia es producto de la impulsién. Peso que se lleva a
cuestas por siempre, marca indeleble. Fardo pesado y que a cada salto o paso
dado lo recuerda, porque golpetea. Se trata de la conciencia que acicatea. La
conciencia es asi juez que rememora y busca prevenir para no volver a incurrir
en mas yerros, para no tener que saltar penosamente, sino caminar con
tranquilidad. El paso tranquilo que da el evitar el mal acto, producto del pensar
ligero.

Seguramente el crimen es de lo mas reproblable en la tierra. Sega vida y

‘no hay pecado suficiente como para cortarla. El matar no es necesario por ello

nada le justifica. La vida es sagrada: “Jamas pienses hijo mio manchar tus manos

de sangre de tus hermanos, imitando la conducta de esos seres degradados que
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no respetan la vida de otro hombre.””? Lo mismo acoantece dentro de la escala
» 293

moral del hombre andino: “habia grandes castigos [para] matadores

Quien sega vida es un ser degradado, es decir, no humano o subhumano.
Alguien que, por lo mismo, no entiende el valor de la existencia. El respeto a la
vida es consigna de calidad humana; nada justifica el irrespeto a aquella. Asi, el
crimen es pecado capital que nada lo justifica, ni siquiera otro pecado porque no
lo hay de tal magnitud en la escala moral del 7iuu savi. Quien entiende el pecado
del crimen respeta la vida; lo mismo pasa con el valor de la veracidad. Quien
entiende el yerro de la mentira es porque conoce sus nocivos efectos. Para el
mundo andino ademas de el crimen, dentro de su axiologia, Guaman Poma de
Ayala menciona el robo, el adulterio, la mentira y la pereza.>*

La mentira oculta la verdad y es ignominiosa. Es obscuridad que no
permite /a luz porque envuelve, la cubre en su espesura. La mentira es falsedad,
permite la farsa y quien se conduce por esta via es farsante, vive la hipocresia.
Vivir falso es “vivir en la obscuridad” y oculto o “debajo de la piedra”,
ocultandose para evitar el escamnio como expiacion. Es afrenta que no permite
dar la cara sino ocultarla. La falsedad llena de oscuridad la vida propia y lo que
rodea, pues no permite la filtracion de la luz. La verdad vale por si misma. Da
confianza. No da pie a la duda. Refuerza la creencia en lo auténtico. No causa
desengafio o desencanto, sino es esperanzadora. La mentira desengafia y
desencanta, conduciendo a la desmoralizacién; extiende su oscuridad, puesto que
la oscuridad es-un manto que cae como noche, pues asi como ésta todo lo va

cubriendo paulatinamente. La mentira tiende su manto. Entonces ya no se puede

22 Manuel Martinez Gracida. “Méaximas y consejos. Consejos de un padre amoroso a su
querido hijo”, Civilizacion Mixteca..., p. 445. Negritas mias.

% Guaman Poma de Ayala. “Cuarta edad de indios”, Nueva cronica y buen gobierno, p. 54.

24 Idem.
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ver cabalmente; se anda trastabillando y a tientas porque las cosas u objetos solo
se vislumbran pero no se ven integros. En esta situacion las probabilidades de
errar aumentan,

| De igual forma, el pensamiento andino no- tolera la mentira, porque
trastorna el sistema universal de la verdad. Asi, el trastabilleo en la mentira
posibilita caidas e incide en ellas. Es un andar vacilante porque se pierde el suelo
firme; como que se oculta el camino, pudiendo llevar a derroteros desconocidos
y sorpresas. En esa oscuridad no se palpan bien las cosas u objetos porque el
movimiento de las manos es torpe. No se puede asir bien; la falsedad no permite
caminar firme ni hacer las cosas asibles, puesto que no permite la claridad, es
decir, al tiempo que obstaculiza no permite la comunicacion del conocimiento,
asi lo expresa Estelmahn:

El amalulla (jno mientas!) establece la reciprocidad a
nive] de la verdad en el sentido del equilibrio en el
intercambio de informacion. [...] la mentira (lullakuy) es
una severa falta de reciprocidad porque no ‘devuelve’ en
forma proporcional una informacién recibida, y por lo tanto
trastorna el sistema universal de verdades **’

La estancia en el mundo de Yappam el anacoreta o sacerdote no era
auténtica; y tenia que pagar su propia expiacién y arrastrar a Tlazoltéotl a su
propia inmolacién: el infortunio nunca marcha solo, siempre se hace
acompafar.... Son las lamentaciones del existir inauténtico. Aqui podemos
encontrar una semejanza entre la autenticidad andina y mixteca, pues debe haber
correspondencia entre lo interno y externo, desde luego en el plano individuo

concreto y su particular circunstacia intracomunal; cuando la dimensién comunal

#* Josef Estermann. Op. cit., p. 248.
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estd en juego, ahi también la autenticidad del mixteco tiene mucho parecido con

la del andino, a saber:

~ La ‘autenticidad’ andina entonces no tiene que ver con la
coherencia entre lo exterior (‘lo que uno dice y hace’) y lo
interior (‘lo que uno piensa y siente’), sino con la adecuacion
del actuar con este orden cosmico. En el caso de que éste
esta en peligro (por una irrupcion desde fuera), no decir la

‘verdad’ no es una falta, sino mas bien puede ser un
< deb er’ 296

La ignominia y la expiacion son manto de la oscuridad. La autenticidad es
interna; /a verdad moral parte de yo: una conciencia de mi. Es necesaria una
introspreccion. El existir inauténﬁco tiene su costo y finalmente la verdad sale a
relucir por si misma; nada es ocultable totalmente, la mentira es endeble, poco
venenosa porque no se puede ocultar por siempre. Abraham Castellanos sefiala
que "‘Yappam y su mujer, dos alacranes, no hacen gran mal a la humamdad,
porque el veneno de la mentira dura mientas la medicina de la verdad ega” 2"’
(;Y qué es ld verdad? Como sujeto comunal, tanto el andino como el mixteco, la
verdad moral, | como diria Estermann, estd en relacion directa con el orden
Orgénico y relacional del cosmos, del cual el‘ hombre forma parte; todo esta
relacionado al cosmos y a las personas de cercania familiar y comunal. Se trata
siempre de una conformidad con el orden coésmico de reciprocidad y
complementariedad, de eso que he llamado praxis nosdtrica o de la comunalidad

y mas allad de ella, la naturaleza y el cosmos. Es una construccién sociologica

comunitaria donde se da la relacion ontologica, epistemologica y una filosofia de

»$ Idem.

27 Abraham Castellanos. Al caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas..., p. 64.
Negritas mias.
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la moral; es relacion dialéctica procesual del ejercicio teodrico-practico de la
nosotridad, de la comunalidad.
La diosa de la falda azul quiso mostrar cuan falsa era la piedad de

Yappam; pero fracaso esta diosa.”® ;Quién es tal diosa y que representa?
ppam; p 6 yq P

5.2.1.1. La existencia individual como diligencia y lo sagrado

Nu'un de’e nduta (Diosa del Agua)*™ o Yade'e soo ka'i sandaa (Sefiora de
la Falda Azul),’® entre sus notables y varios atributos con una profundidad de
valor simbdlico-semantico, adquiere un sentido significativo polisémico. Por
ejemplo, en referencia al aspecto acuatico, habra que destacar dos: 1) como
fuente de vida por excelencia por sus caracteristicas fecundantes y germinativas,
expresion de la vida y 1a muerte, nacer y perecer, y 2) como factor de pureza, en
el que estaban implicadas ceremonias rituales de lavar el cuerpo con‘agua; ello es
asi, porque las ablusiones purifican, regenaran y permiten el renacimiento.

Explicitando seria: lo que es sumergido en las aguas muere y al volver a
salir de las mismas se torna semejante a un nifio que, sin pecados, esta en la

posibilidad de empezar una nueva vida. Ahora bien, en un recién nacido la

28 “La diosa del Agua se llamaba en mixteco Nuhudzehe Duta, que quiere decir Diosa del
Agua. Btim. Nuhuzehe diosa y duta agua. También se denominaba Yyadzehe Duta que
significa Sefiora del Agua. Etim. Yyadzehe sefiora y duta agua. Fue conocida 4 la vez con el
nombre de Yyadzehe Dziyosandaa & Yyadzehe Dzoocahisandaa que quiere decir Sefiora de la
Falda Azul 6 Sefiora de la Vestidura Azul. Etim. Yyadzehe sefiora, dxiyo enagua, falda,
dzoocahi vestidura y sandaa azul.

Los méxica llamaronle Chalchiutlicue que quiere decir Falda Azul, y con mis
propiedad la Sefiora de la Falda Azul. Etim. Chalchiuhuitl piedra de color verde mar, y en
sentido figurado cosa preciosa, azulosa y cueitl falda. También se denominé Matlalcueye y
Chalchiuhcueye”. (Véase: Manuel Martinez Gracida. “Diosa del Agua”, Civilizacion
Mixteca..., p. 228).

* Nu’un: Dios; de’e: mujer; nduta: agua. (Tal es como se escribe en el mixteco actual, de
acuerdo con los canones de Ve’e Tu un Savi -Academia de la Lengua Mixteca-).

*® Ya: sagrado; de e: mujer; soo: ropa, vestido; ka’i: pintado; sandaa: azul. (Escrito de acuerdo
a Ve’e Tu’un Savi o Academia de la Lengua Mixteca).
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ablusién resulta esencialmente moral, porque borra toda historia pecaminosa
heredada y limpia el corazon. Ritualizacion de la limpieza del ser, del ente,
expiacion de las culpas morales y religiosas:

[...] y el sacerdote prepard el bafio para la ablusién con
yerbas aromaticas. [...] Ita Andehui dio 4 luz a un hermoso
nifio [...] La partera después de haber atendido a Ita Andehui,
tom¢ al infante para bafiarlo y vestirlo. [...] El sacerdote or6
ante la deidad y zahumo con incienso tres veces el agua para
santificarla. :

Concluida esta ceremonia, la partera sumergié al nifio en
el agua y le dijo:

“Nifio hermoso, recibe en tu cuerpo el agua santa que
quita las manchas y suciedades que heredaste de tus padres,
pues por virtud de ésta seras limpio de corazén y viviras
sano.”"!

La limpieza del corazén es garantia de un vivir sano; sanidad consigo
mismo y que se traduce en buena relacion con los demas, lo cual posiblemente
tendra una recompensa: “Floreceras y serds amado de tus semejantes”.*” Rito-
mito-moral van de la mano y se refuerzan entre si; de tal manera, Nu'un de’e
nduta (Diosa del Agua) atributo de pureza, estd implicada como factor de pureza
en ceremonia ritual de lavar al cuerpo con agua:

El dia 5° tuvo lugar la ceremonia de imposicion de
nombre [..] el sacerdote [...] prepard el bafio lustral con
plantas aromaticas. ‘

Fl sacerdote pasé al nifio en brazos de la partera, oré ante
la Deidad y zahumo el agua por siete veces para santificarla.
En seguida se acerco al nifio y dijo en voz alta:

3 Manuel Martinez Gracida. “Nacimiento de Citlaltemoc”, Ita Andehui. Leyenda Mixteca,
pp.184-185. Negritas mias. _

Como ya se sefiald, la limpieza del corazén esta representada por el color blanco, es decir, sin
manchas.

% Ibidem, p. 185.
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“Hijo mio: El Hacedor del Cielo y de la Tierra te cri6 para
que lo conocleras, como es, sabio y bueno; 303

es decir, conocer su sabiduria y bondad en el sentido de apropiacion para
aprender a estar en el mundo; mundo este lleno de dificultades y hasta de
calamidades, en el cual la estancia no es facil y habra que aprender a vivir siendo
bueno y sabio; z,imitando a Nu un Ini Nuin (Dios Corazén del Mundo)?, sin
duda alguna per51ste esa relacmn mncluso, smcretlzada con el catolicismo. Su
bondad -luz blanca— (snnbohzada por el corazon) y su sabiduria -luz amanlia-
son inherentes e inseparables de su bondadosa-razon; razén-corazoén que, como
se ha reiterado, orienta al hombre manifestindose en un sentipensar.

Se trata del conocimiento de lo bueno (acierto moral) y simultineamente
conocimiento del mundo; asi la partera en advocacion plena, sembrard en la
cabeza la virtud y la cognicién: “Recibe Citlaltemoc en nombre de ese Dios
venerado, el agua que pongo en tu cabeza,‘ que limpia y purifica, y que simboliza
virtud y ciencia”.**

Igualmente Nu’un de’e nduta resulta numen de las aguas terrestres y, por
lo mismo, Sefiora de los mantenimientos, pues nutria al hombre para que pudiese
vivir y multiplicarse: “~-Luego le puso agua en la boca y le dijo:- Toma el agua
que te ha de dar vida en el Mundo, porque sin ella nadie puede existir” .** Se

trata de la Gran Madre Nutricia:

% Ibidem, p. 188. Las negntas son mias.
%4 Idem.
% Jdem.
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Tlustracion 9. Nu ’un de’e nduta. 3%

La ablusion no solo preconiza virtud y ciencia (sabiduria), sino también
fundamenta la existencia, al tiempo que siembra bondad en el corazon: “Después
le puso agua en ¢l pecho, que es fuente de virtud, y que limpia de toda mancha,

“sirvete para imprimir en tu corazén un manantial de bondades.”*"” Asi, la vida
del hombre ha de ser una vida en quintaesencia moral, de saber moral y de
servicio en esta vida pasajera, siempre en pos de realizar y refrendar esa
bondadosa-razon que permea el cosmos y orienta hacia lo 1til y el bien:

Por tdltimo, tom6 al nifio y lo sumergié en el agua, y
sacandolo luego, le restregd con un lienzo blanquisimo el
cuerpo, y exclamé asi: “Infortunio, sal de este cuerpo
animado que pertencce a los dioses y que tiene que cumplir
con la mision que trae de honrarlos, trabajar y sacrificarse

%% Codice Borgia, Lamina 17. Aqui se alude simbolicamente como la madre nutricia, pues
amamanta al hombre.

37 Manuel Martinez Gracida. “Nacimiento de Citlaltemoc”, lta Andehui. Leyenda Mixteca, p.
189. Negritas mias.
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por el bien de su pueblo para merecer la recompensa en el
Cielo 25308

Asi, moral y servicio, como se ha reiterado, ha sido la consigna desde
tiempos inmemoriales, ser buen da’a fiuu savi (hijo del pueblo mixteco) es
refrendar dicha consigna, puesto que es la Vinica manera de amar al pueblo
propio, a la comunidad \sea grande o pequefia y, jpor qué no?, la nacion y el pais
mismo merecen trabajo y hasta sacrificio.

Nu'un de’e nduta, se sefiald, connota también la fuente de la vida por
excelencia por sus caracteristicas fecundantes y germinativas, es por tanto La
Tierra Madre que da la vida y el sustento, la cual adquiere sentido ontoldgico al
1gual que Pachamama entre los andinos, que genera vida sin cesar al tiempo que
alimenta; ambas, son fundamento metafisico, ellas son bondad creativa y amparo
y sus hijos no pueden menos que responder a esa bondad sirviendo a su pueblo y

a sus semejantes, vivir es servir:

Tierra santa, madre nuestra, yo te ofrezco esta creatura, que
dios te ha enviado, suplicandote en su nombre que lo
ampares y alimentes como tu Hijo. Hazlo dichoso, tanto en
salud como en riquezas para que pueda servir a los dioses y
4 sus semejantes en esta vida pasajera.’”

Asi pues, Nu un de’e nduta, la diosa que muestra cual es la virtud y el
estar auténtico en el mundo, la misién y el destino del hombre, descubre la falsa
piedad del sacerdote y su estancia inauténtica: “‘es mentira esa piedad de
Yappam’”; aunque el anacoreta simule, lo inauténtico es inocultable: “‘Yappam

222

es un hipéerita, lo voy a probar’”. No obstante, es posible el fingimiento, la

% Idem. Negritas mias.
*? Ibidem, p. 190-91. Negritas mias.

>
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doble cara, es decir, la que se tiene y la que se pretende; ser dos caras dice el
vox populi mixteco cuando de hipocresia se trata. La diosa sabia que el sacerdote
era dos éaras aunque nunca lo pudo probar, puesto que la aparente tiene la
posibilidad temporal de ocultar la verdadera cara: intenciones aviesas, la
falsedad, el existir mauténtico, etc. La verdadera cara sale a relucir tarde o
temprano: “y vino entonces Tlazoltéotl, la Venus india que se revistioé con toda la
fuerza de su belleza, la Venus india dijo: “Hermano Yappam, vengo a ayudarte,
vengo a partir contigo las penas que sufres sobre ese pefion” y turbado el animo
del anacoreta, Yappam le tendi6 la mano, y cuando le tendi6 la mano, Yaotl, el
enemigo salio- de su escondite y le corto la cabeza”.?'° Asi, el hombre es libre de
elegir.

Ahora bien, el hombre asciende o desciende; toca a él decidir, por tanto
posee lo que se llama voluntad de clegir; Yappam elige, nada ni nadie lo forzo,
tan solo algo le estimuld; estimulo no es coaccion, la coercién exonera de
responsabilidad. Existe libre eleccion o libre arbitrio. La libertad es condicion
sine qua non de la responsabilidad moral; sélo asi puede darse una elevacion o
descenso, puesto que en principio se estd ubicado en medio. El hombre tiene la
posibilidad de decidir, su estar muy particular en el mundo lo decide él mismo en
la medida del propio desenvolvimiento o comportamiento. El pefion o kawa
donde se ubica Yappam es lugar intermedio, punto entre el descenso y el
ascenso, eleccion entre elevarse o degradarse.

En principio existe el bien-mal dentro del hombre; se trata, como se ha

_ asentado, de un dualismo inherente. Ambos caminos se presentan y toca al

individuo concreto cudl andara y hasta donde lo recorrerd, es decir, ente

amalgamado de bien-mal, toca al mismo individuo: inhibirle, exacerbarlo o

31° Abraham Castellanos. Conferencias historico-pedagdgicas”, p. 38.

k-4
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moderarlo; mas nunca eliminarlo del todo, puesto que siempre existe el riesgo.
De facto no se puede eliminar sino solo atenuar o moderarlo, puesto que si se
elimina (algo imposible puesto que es connatural) ;qué referencia tendriase para
sopesar el bien?, ;cuél seria la referencia para el bien?, definitivamente ninguna.
La ética andina seria analoga: “tanto el mal como el bien juegan un rol esencial
[...] las dos cualidades definen un totalidad -la moral- y que no se puede
comprender ni explicar una parte si se desconoce la otra. Dicho en otros
términos, el bien estaria en el origen del mal, al mismo tiempo que constituiria su
respuesta.”™ !

Existe una oposicion y complementacion dialéctica entre ambas fuerzas.
El bien necesita del mal porque nos lo recuerda para refrendarlo; pero no debe
tocarse su fondo en hechos o casos concretos para refrendar el bien, no es
necesaria la experiencia directa sino preferentemente la reflexion profunda. La
reflexion instrospectiva del mal conlleva al bien porque lo refrenda..., asi, el
posible éxito moral estriba en inhibir el mal para evitar su exacerbacion, en
minimizarlo para evitar su proliferacion; pero nunca serd posible su eliminacion
ni tampoco deseable. Asi el mundo tiene sus riesgos y, quizds por eso, sea
humano. El mundo humano es riesgo precisamente por ser humano.... Los dos
principios luchan dentro de cadé persona: asi, el dualismo es inherente. La virtud
estriba en minimizar e inhibir lo mas posible el mal puesto que es imposible
eliminarlo y resulta hasta cierto punto necesario.

En el caso concreto de Yappam en la kawa o pefia, ésta ultima connota: a)
que el hombre no es bueno ni malo sino que su naturaleza es ambivalente y b)
kawa seria igual a su estar en la tierra, significaria la tierra, especificamente

punto intermedio entre andewi (cielo o la iluminacién) y nuu nee (nuu=lugar,

1 Alejandro Ortiz Rescaniere. Op. cit., pp. 30-32.
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cara, Hiee=0SCuro: oscuridad); toca al individuo elevarse o degradarse, tocaria a la
persona, segim su estar en el mundo, elegir en cada acto y también su ubicacion
final, si en La Oscuridad o en el plano de arriba, La iluminacion. Yappam
escogiod libremente la Oscuridad, debido a su estar inauténtico, debido al engafio
y la hipocresia.

En suma, corresponde al hombre concreto optar por la oscuridad (lo
negro, debajo de las piedras) o la claridad (1qu amarilla-blanca, iluminadoras), lo
cual, moralmente, repercute en lo personal y en el mundo; mundo este reflejo
total de pequefios o grandes actos positivos o negativos. De igual forma
encontramos una equivalencia de lo negro y lo blanco (mal y bien) en la vision
andina. Y cuando esos opuestos estan vinculados por un lazo o liga amarilla o
dorada (la razon), entonces se da el equilibrio; el desequilibrio se da cuando se
rompe ese nexo: “los periodos de equilibrio se dan por la unién forzada entre el
toro negro y la mujer de cabellos blancos, ambos unidos por una cadena de oro.
Cuando este nexo se rompe, se desata una época critica”*'? Ello a nivel

macrocosmos y miCcrocosmos.

5.2.1.2. La existencia individual como diligencia: el amor y la pasion sensual
La caida de Yappam también se debe a la pasion. Las pasiones arrastran
en la caida. Pueden haber Varias‘, pero entre los seres humanos la ‘pasic')n
dominante es la sensualidad y Yappam finalmente era un ser humano: Y Vino
entonces Tlazoltéotl, la Venus india que se revistio con toda la fuerza de su
belleza”, B 10 que no pudo el pecado lo pudo la sensualidad. Mejor dicho: la

sensualidad arrastra a errar, el anacoreta o sacerdote no fue conducente con su

312 Ibidem, p. 74.
33 Idem.
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conviccidon y pecd puesto que desacertd. No hubo fidelidad a las convicciones, lo
cual se traducia en sinceramiento, resistencia paciente y practica de una vida
virtuosa. Asi, conviccion y practica de ella hacen la virtud; Yappam era
responsable porqué habia asumido libremente sus convicciones. Si no se elige
ideal o mision alguno, no preexiste tampoco fidelidad alguna ni mucho menos
responsabilidad. Empero la sensualidad, que es la pasion dominante en el ser
humano, puede conducir directo al pecado si se vuelve obsesién; es decir, el
pensamiento ligero puede llevar a la lujuria y esta hace que un individuo desee a
una mujer; si decide deleitarse en el pensamiento, puede verse inundado de
imagenes lascivas hasta llegar a la confusion, la obsesion y el cautiverio.

4 ~
23 Ya de’e safia’ P

...y quién es Tlazoltéotl o la Venus india , segun
acepcion, representa la Diosa del Amor, y este ultimo en su caracter dual,
significaria lo sensual (carnal, voluptuoso) y lo afectivo (carifio). El amor no da

preferencia a alguno, dada su naturaleza dualistica, mas bien se complementan la

" “La Diosa del amor, la Venus mixteca, se llamaba Yyadzehe Sasinimaninaha Sacofio, que
quiere decir Sefiora del Amor carnal. Btim. Yyadzehe sefiora y sasinimaninaha amor y sacofio
carnal. También se le designa con los nombre de Naha Dzafia, Naha Cocé, Naha Ocofio y

' Naha Saindij, que significa Mujer Carnal 6 Mujer corrompida. Etim. Naha mujer y dzafia,

coco, ocorio y saindij corrupta 6 corrompida.

“Los mexica la conocieron con el nombre de Xochiquetzal y también con el de
Tlazolteocihuatl que quiere decir Diosa de la Liviandad. Etim. Teocihuatl diosa y tlazolli
basura, 6 tlazolti amor sucio, liviandad. :

“Era la mujer desenvuelta, desvergonzada, carnal, la ramera, y la cautivadora del
hombre, y en sentido figurado la Tierra con su vegetacion lujuriosa, con sus encantos y con
sus placeres licitos 6 ilicitos.

“Se representaba 4 esta Diosa por los mixtecas como 4 una linda moza con cara
ovaliforme y de color cobrizo, pelo negro, frente amplia, cejas negras y arqueadas, ojos
negros, grandes con pestafias rizadas y de mirada ardiente, boca chica con labios purpurinos,
barba oval, carrillos rosados y orejas proporcionadas. (Véase: Manuel Martinez Gracida.
“Diosa de los Amores”, Civilizacion Mixteca: Historia antigua de la Mixteca, p. 244).

*° Ya: Sagrado; de’e: mujer; safia: amor (carnal). Se trata de la Sefiora del amor carnal y/o
Diosa del amor. (Escrito de acuerdo a los canones actuales de Ve’e Tu’un Savi o Academia de
la Lengua Mixteca).
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camne y el afecto. Cada uno tiene su dominio fusionandose en el amor: asi, amar

‘es sentir al tiempo carifio profundo y la efervescencia de la pasion sensual:

paraddjicamente da felicidad y tristeza; posee algo asi como su sol incandescente '

...Llega Anon Nau 4 la orilla de la roca, se detiene frente 4
Ita Andehui [...] y lanzando después sobre ella una mirada de
fuego, siente que su corazon palpita emocionalmente.

La joven & su vez, turbada, sin poder huir, se pone a
contemplar al gallardo doncel, vencedor del tigre de la
montafia.

" Nunca dos corazones mas ardientes [...] se habian
encontrado tan cerca para amarse. Jamas dos ojos se habian
cambiado miradas tan significativas.*'®

Este sentimiento humano, sublime, tiene su infiemo y/o su glora;

y su nube protectora, y “hace de la vida un pardl’so o un pdramo de indecibles

sufrimientos”®!”. El amor enajena, arrebata y comprime el ser del hombre a la

vez que lo dulcifica, eleva y trasciende. Solo quien ama entiende la trascendencia

del existir y el sentido de la vida, puesto que el amor entre hombre y mujer todo

lo intenta y todo lo puede, ain en lo paraddjico de su propia naturaleza:

El amor anidado en el pecho de Ita Andehui le habia
robado su tranquilidad. [...] {Por qué de noche se agitaba en
su lecho y no podia dormir tranquila como antes? [...] ;Por
qué no tenia mas consuelo que dirigir con insistencia la vista
hacia el lugar donde por primera vez vi6 al gallardo
cazador? :

Porque Ita Andehui amaba en secreto. Se lo decian las
intimas manifestaciones de su corazon y se lo revelaba el
cambio que se habia operado en su fisico y sus costumbres.
Ella lo comprendia, y por eso de noche, antes de recojerse,

316 Manuel Martinez Gracida. “II: Anon Nau y los cazadores”, Ita Andehui. Leyenda mixteca,
pp. 13-14. Ita Andehui, nombre muy usual entre las mixtecas que significa Flor del Cielo. /fa:

Flor; andehui: Cielo. Anon: Corazon;, Nau: Tigre. Corazon de Tigre.

317 Manuel Martinez Gracida. “III. Sufrimientos de amor”, lta Andehui. Leyenda mixteca, pp.

19, 20.
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procuraba que el zéfiro de la montafia refrescase su
acalorada mente.

El amor es la impresion mas ardiente que puede
experimentar el corazon; fuerza impulso poderosisimo que
hace de la vida un paraiso o un pdramo de indecibles
sufrimientos; rayo de luz que alumbra los obscuros
horizontes de la existencia; espiritu del poder supremo que
no concluye ni se evapora en las sombrias soledades de la
tumba, porque se posesiona del alma y participa de su
mmortalidad. '

Ita Andehui, la de los ojos de azabache y mirada de
aguila, amaba y su amor era intenso, grande como el cielo,
puro como el bosque virgen en que moraba y capaz de todo,
en fin, era el amor que se sobrepone 4 todo lo existente.

Anon Nau se hallaba en su casa también bajo la misma
presion moral. [...] Desde el momento en que se enamord de
ella, creyd que comenzaba para €l la época mas feliz de su
vida. Con frecuencia se le veia dirigir miradas al bosque, do
moraba su amada, y muchas veces se internaba en su lobrega
espesura. Pero ;qué poder, decia, tiene sobre mi esta mujer
que me atrae hacia ella? [...] Estaba melancélico, jpor qué?
iMisterios insondables del corazéon humano, desconocidos
aun para aquellos que los experimentan!

Anon Nau, el habil cazador de fieras, habia sido cazado a
su vez por los dardos del amor.*® -

Asi pues, lo dual sensualidad-afecto es la condicién humana del amor.
Este no es concebible en uno solo de sus constituyentes. Ahora bien, cuando lo
mero sensual se exacerba, genera pasion, pudiendo tener resultados funestos. El
ser humano es un ser de pasiones y, dentro de estas, se ha dicho, la sensualidad le
caracteriza. Yappam, fue arrebatado por la pasion sensual, fue condenado a vivir,

junto con Ya de’e safia, “en la obscuridad -d-ebajo de>1as‘p”iédras' [...],'siémpr‘e el

3% Ibidem, pp. 18-21.
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alacran y siempre la alacrana.”® Y no es que la pasion sea negativa, sino que
depende de lo circunstancial. |

Ya de’e saiia o la pasién en si, también participa de lo sagrado; es la
cautivadora del hombre (y la mujer), es el encanto-de los placeres licitos e ilicitos
en un principio; es el encanto femenino que cautiva al hombre; se trata de la
voluptuosidad necesaria y natural generadora de placer y vida; es la fémina tierra
con su vegetacion lujuriosa, fuente prolija de seres, donde placer y vida se
entretéjen por necesarios; sintéticamente puede afirmarse, que su similar, es la
Diosa Chaupifiamca en la cosmogonia andina.’”’

Ahora bien, como todo, habra que ‘entender a la pasion casuisticamente,
para no ser inmolados en sus aras, asi como Yappam y Ya de’e safia, pues la
expiacion puede extender sombra afrentosa, tragica a terceros. Es decir, la
pasién va mas alla, teniendo el pecado un amplio espectro que mvolucra a no
responsables: “‘tu mujer es adultera. Y por ser ella asi te ha enfermado, y quien
te hace padecer son dos serpientes que viven en el techo de tu excelsa casa y un
sapo de dos cabezas que habita debajo del batan’”. 3! El efecto es fisico y es
moral, tanto'p’ara el o los responsables como a terceros; por ello es necesarlo
controlar la pasion (representada por esos animales), ‘“vamos a matarlosy te
aliviaras”, es decir, sujetarla. Y no es que la pasién (como atributo de la
naturaleza human) sea negativa, si no cuando ésta cautiva y obsesiona, cuando se

ubica en el fondo oscuro: “el sapo volo hasta la laguna Anchi [...] Y cuando

25 Abraham Castellanos. Conferencias histdrico-pedagogicas, p. 38.

2 Véase: Maria Rostworowski de Diez Canseco. “Diosas y parejas divinas”, Estructuras
andinas del poder. Ideologia religiosa y politica, pp. 82-87.

32 Alejandro Ortiz Rescaniere. Op. cit., p. 119.
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algtn hombre llega hasta sus orillas. “{Na!”, diciendo, lo hace desaparecer o

pronunciando la misma palabra lo enloquece”.** La pasion arrastra, despefia.

5.2.2. Existencia comunal como dependencia y resistencia: Iukano/Inkarri
La existencia como resistencia, podria decirse que a juicio de Abraham
Castellanos, debe ser mas acentuada en hombres y pueblos que han sido
incorporados al eurocentrismo aniquilador desde la conquista y coloniZacién;
lo contrario, pone en riesgo de extincion. Asi, existir es virtud, como Ita daa,
virtud por cierto indispensable para permanecer en el mundo: |

iMadre de los americanos, 6yeme! He venido de lejanas
tierras a hablarte por mis hermanos los que gimen alld abgjo,
los que viven en la miseria desde que el hierro hispano
brillé por los campos del Andhuac, y quedaron sometidos y
encadenados por la misma teocracia indiana, no vencidos
por los hijos del Sol. Ta lo sabes joh blanca madre que
- duermes el suefio de los justos! Y lo sabe también aquel dios
que baja jadeante 4 beber el agua de los mares, Tzontémoc.
Los indios gimen y piden auxilio, nadie les ha tendido su
mano salvadora; cayeron en su infortunio hace cuatrocientos
afios, y viven porque son fuertes, porque son pacientes y
valerosos, porque asi les enseiié ¢l dios bueno. Despierta,

" Madre Ixtaccihuatl y vela por tus hijos!*>

La resistencia es virtud. Afincada entre otras, en esa paciencia india,
esperanzada en el apotegma mesoamericano aquel de no hay plazo que no se
cumpla; es decir, de esa alternancia dual bien-mal que acaece ineluctable.

A corto, mediano o largo plazo, no hay mal que por bien no venga, reza la

_ vox populi mixteca. Para ello, habra de ser “fuerte”, armarse de valor cuando la

*2 Ibidem, p. 120, ‘
2 Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 15. Cursivas del autor. Negritas mias.
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situacién lo requiera y saber esperar. He ahi el arte de la resistencia: fuerza,
paciencia y valor, pues asi les fue ensefiado por el dios bueno, evoca Castellanos;
bondad esta que, por lo mismo, no significa revancha por la revancha misma,
sino entender ese mal para de ahi, sopesandolo, ir en pos de ese esperanzado
bien, puesto que no hay bien que por mal no venga. Si hacemos un paralelismo
con lo andino, es posible encontrar expresiones que tienen ciertas similitudes:

"En el concepto andino [...] todo es bueno y malo a la vez,
pero uno no trata de dominar al otro, sino que ambos son
indispensables para formar la tercera dimension, que es un
equilibrio tenso pero estable entre lo fasto y lo nefasto, lo de
arriba y lo de abajo [...] No hay conflicto, nadie puede se
“malo” pues no cabe en esta dimension [...] se invierten los
polos del cosmos y lo bueno pasa a ser malo, pero se
mantiene el equilibrio, el espacio o dimension en que
vivimos, precisamente porque es producto de la interaccion
de los opuestos complemetarios.***

El mal devela el bien; el bien devela el mal. Finalmente, nada es
totalmente negativo, algo posiﬁvo al menos siempre contiene. Bien y mal son
uno y caminan juntos aunque alguno de ellos tenga mayor presencia en
determinado contexto particular o circunstancia general. El triunfo definitivo del

mal es aparente y el reinado del bien no lo es por siempre; por tanto,

si el poder de Yayauhqui triunfa cuando el sol muere, triunfa
aparentemente a nuestra vista, pero los genios van luchando
en el reino de Mictlan, y mientras los pobres muertos se ven
envueltos en rafagas de sombra o en oleadas de luz, los

324 Renato Aguirre Bianchi. Mundo andino: Crisol de Arica. Lo andino frente a lo occidental.
Presentacién del problema, Lo andino frente a lo occidental, p. 13. (Disponible en:
hitp://www.infoarica.cl/1ta/arica_tersitorio_00028f htm). (Con acceso el 25 de abril del 2005).
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dioses triunfan al llegar al oriente, y sale nuestro padre sol
en su tanica roja.’”

Lo que sucede a nivel macro acontece a nivel micro: donde “rafagas de
sombra” u “oleadas de luz” interactiian y alternan. Nada lo es por siempre.
Aunque convendria mas al hombre reflexionar en pos de “la filosofia del dios

326 Ante la alternancia ineluctable al mal paso darle prisa? Sin duda

bueno
alguna. De vesto se trataria. Por tanto, el hombre es duefio un tanto de su destino,
tanto a nivel individual como colectivo; el sino de los pueblos nacidos bajo la
dependencia no esta inscrito en fatalidad.

El mfortunio llegd hace aproximadamente 500 afios, esto es incontestable,

pues “lo sabe también aquel dios que baja jadeante 4 beber el agua de los mares,

Tzontémoc™; es decir, la declinacion, la caida que llevé a la noche, noche para

ese entonces de al menos: “Hace cuatrocientos afios [en que] los falsos hijos del
Sol nos quitaron nuestra propiedad territorial, nuestra religion y nuestra patria.
Desde entonCes, la cadena para la conciencia y la ergastula para el cuerpo.””’
Oscuridad de aproximadamente medio siglo en el sino de “los americanos”;
sombra que ha opacado bienestar e identidad. Se trata de “una era nocturna,
dominada” por fuerzas oscuras o demonios blancos (dirian los andinos), “los
cuales ejercitan sus poderes contra la raza india”.**® Se trata, diria Abraham

Castellanos, de “Yayauhqui Tezcatlipoca, el del obscuro manto cuyas

% Abraham Castellanos. 4/ caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas-a...,
p. 141. '

%2¢ Ibidem, p. 118. Cursivas mias.

! Abraham Castellanos. E! Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 85. _

% Marco Curatola. “Mito y milenarismo en los Andes: del Taky onqoy a Inkarri”, Mito y
utopia en los Andes, p. 77.
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irradiaciones de sombras, luchan contra la luz del Tlatlauhqui Tezcatlipoca” >

Cosmicamente es la batalla entre ambos. Yayauhqui representa la noche o el mal

ara “los americanos” desde la conquista; empero a ese sino negro siempre le
p :

acompafia la “luz blanquecina” del “dios bueno” o “lucero blanco” (Ia koo tidaa
kuii ), en otras palabras, la bondad, que guia en la noche para volver a encontrar
la luz, pues unas veces vence Yayauhqui y otras Tlatlauhqui. Como se puede
observar, luz y sombra son conceptos analogos en la concepciéon dualistica
mixteca y andina y en la explicacion del sino histérico: el tiempo actual para el
indigena es “un tiempo de tinieblas [...] Jesucristo ...quizo ganarle a su hermano
mayor Inka [...] Cristo es llamado Espariarri [...] cuando Espafiarri vencio a
Inkarri [...] 1a tierra temblo y la cabeza de Inkarri la escondi6 su hermano”.** La
hermandad de los opuestos pone de manifiesto ese dualismo césmico americano.
Bien y mal son hermanos.

Asi pues, el sino se marcé desde la conquista europea, destino doblemente
infausto porque lo han determinado tanto los de afuera como los de adentro;
tanto los extrafios como los propios: “gimen allid abajo... desde que el hierro
hispano brillé... y quedaron sometidos por la misma teocracia indiana” *! y
asi, en un proceso de conquista mental heredada, como bien lo afirmaba
Leopoldo Zea, ha ocurrido hasta nuestros dias la existencia de “los americanos™

originarios y también no originarios sometidos. Existir es resistir al destino

329 Abrahama Castellanos. Al caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas..., p. 13.
Negritas mias.

330 Marco Curatola. Op. cit., pp. 76,77.

331 Abraham Castellanos. A/ cacer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas..., p 13.

Al menos para el caso concreto del pueblo 7uu savi o mixteco, efectivamente no
pudieron ser sometidos del todo por la espada hispana, por lo que los conquistadores tuvieron
que hacer alianza con los poderosos reyes mixtecos respetandoles su estatus; situacion que
menciona acertadamente Castellanos y corroborada por estudios historicos actuales. Negritas
mias. : ‘
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mfausto; es la unica manera de aligerarlo y hacerlo llevadero. Pero llevadero no
significa pasividad o resignacién total, sino esfuerzo y lucha: “Pero también
vosotros despertad joh hermanos! Exigid ™ Atenuar y cambiar el sino
histérico es a nivel pueblo e individuo. Es por extensién a nivel subcontinente
latinoamericano y, jpor qué no?, prolongacion Mundo Pobre, donde
sometimiento y marginacion es la constante; jcémo aminorar ese determinismo
histérico?, desde luego negandolo en una praxis a través de la cual se reafirme y
fortalezca la 1dentidad propia. ;Como seria esa praxis? De algan modo ya se han
sefialado aspectos como el hacer filosofia y literatura en la lengua madre;
conocimiento de la historia propia; autodeterminacion; fortalecimiento de la
identidad cultural, etc. Desde luego no esta exenta la violencia; pero ello es lo
ultimo a lo que habria que apostarle para Castellanos, puesto que habria que
entender e/ mal de la dominacién desde la moral concreta péro fundada esta
tiltima desde la Etica como reflexion filosofica.

La omnicomprension de la dominacién como e/ mal para quien(es) la
padece(n), pero no por ello devolver el mismo mal, sino mas bien anteponiendo
comprension moral, en el entendido de la dual alternacia bien-mal para superar
aquella maldad para que lo entienda el dominador y se libere de si mismo: “Los
hombres blancos vienen del oriente, libranos de su poder y de su fuerza. Son los

soldados de nuestro Padre el Sol”;>>

es decir, finalmente hay algo que une:
hermandad, puesto se trata de que ambos provienen de lo mismo, se trata de un

solo y tunico origen, de aquella energia cosmica que genera vida en la tierra

2 Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena

inspirada..., p. 86. Cursivas del autor.
3 Ibidem, p. 28.
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dentro de este pensamiento natural o “Filosofia fundada en la Naturaleza™*,
también compartida por los andinos, la del Padre Sol: “El Sol tuvo otro hijo
llamado Espariarri”***; 1o mismo acontece en la concepcion mixteca:

Mi hermano [Yayauhqui] me hace la guerra, decia
Tlatlauhqui. ;Como es posible que un hermano, hijos los
dos de una misma madre, carne y calor de los Sefiores de
Universo se despedacen y se destruyan? Esto no puede ser.
Devolveré bien por mal [...] y aunque recibamos mal por
bien en una lucha continuada siempre, el hijo de mi corazén
que alumbra el mundo brillard radiante, y vencera, para
consuelo de los hombres y alegria en la tierra.>>®

El intercambio de bien por mal al igual que la siempre bisqueda del bien
como premisas, constituyen argumento irrebatible en la construccion discursiva
del filosofar sentipensado, puesto que ‘“no seran bastantes ni las enfermedades ni
las desgracias que Yayauhqui mande al mundo. Podra infundir temor, arrasar
pueblos, destruir campos; pero siempre a la larga, la virtud triunfara.”*’ Esto es
asi porque lo Unico que se puede oponer al mal es su hermano el bien por esa
relacion entrafiable y cognitiva entre ambos. En principio, el mal no se supera asi
mismo; el bien para refrendarse necesita de la referencia de aquel. Lo dual
intrinseco se manifiesta unas veces positivo y otras negativo, pero sin ausentarse
del todo la participacién del uno en el otro; y cuando la sombra o lo negativo se
manifiesta imponente, necesariamente brofa el bien y surge la conveniencia de

contrarrestar a aquél para evitar la estancia patética en el mundo. Asi, en un

34 Abraham Castellanos. “Primer discurso. La educacion de la raza indigena” (10 de
Septiembre de 1908. Tesis presentada a la Sociedad de Geografia y Estadistica), Discursos a
la Nacion Mexicana sobre Educacion Nacional, p. 21.

35 Alejandro Ortiz Rescaniere. “Inkarri”, op., cit., p. 160.

336 Abraham Castellanos. A/ caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicados a...,
p- 39.

37 Idem.
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ejercicio cognitivo de lo dual-ético es posible contemplar lo conveniente o
quizds lo menos nocivo no sélo para el dominado sino también para el
dominador, con vistas a eliminar ese dominio ensombrecedor, esa oscuridad para
la especie humana finalmente. Tu’un va’a (La palabra buena) ya como lo
conveniente o como lo que conviene, tendra posibilidad de ganar prosélitos, pues
“al influjo de su palabra y de su doctrina moralizadora”,>*® 1a nacién sometida y
toda nacién en general templarian “sus arrestos bélicos”, de dominio, puesto que
“la doctrina de la paz y la moralidad™ seria el arma persuasiva. Sélo asi,
“algun dia los reyes poderosos de otros reinos observarian las leyes de la justicia,
para que toda la tierra se hiciera un reino semejante a aquel™* de la Mansion
Blanca; lugar de piedad, blanco como la limpieza del corazén, donde la
fraternidad es manifiesta. En lugar mitico o terrenal, la hermandad es
fundamento del mundd, puesto que se es hijo de la Madre Tierra, que entre los
andinos adquiere un valor simbolico ontologico: “Pachamama es la madre
universal de la vida™*; 1a fraternidad es decisiva para la comprension del mal (y

el bien): “Los que llamas tus enemigos son tus hermanos [...] en el corazén de
sus reyes crece la planta de la vanidad y del orgullo”, por ello resulta necesario
eliminar “esos vicios del alma. Los reyes de la tierra seran perdonados si se
arrepienten [reflexionan en torno al bien], y seran felices algin dia.”** Los
reyes, es decir, los poderosos del mundo, los que su vanidad se satisface con
voracidad y poder que los llena de arrogancia, pueden contribuir a contrarrestar

la injusticia. La justicia es lo que da sentido humano al mundo; también cuando

% bidem, p. 131.

3% Idem.

* Idem.

** Juan van Kessel y Dionisio Condori Cruz. Op. cit., p. 2.

** Abraham Castellanos. A/ caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a...,
p. 131. Cursivas mias.




210

esta perece en algin lugar, comienza por languidecer el poder de quien(es) lo

> 343

ostenta(n): “Rey, donde acaba tu justicia, acabara tu poder”.”™ El poder tiene su

temperancia, si es que se desea la continuidad del mismo; pero la maxima, mas
que sentencia, es siempre invitacion al buen gobierno. Incluso, el
arrepentimiento de los poderosos del planeta y su consecuente felicidad no es
mas que la paz interna por la limpieza que su corazon experimentara. En la
conciencia del hombre, como juez que premia o castiga, estriba la satisfaccion o
cargo interior. Ser justos trae su recompensa: la complacencia del individuo que
la ejerce. Moral y felicidad caminan juntos; la paz interna no lo es precisamente
por la injusticia. La satisfaccion producto de una injustica es algo patoldgico, que
no resultado de un acto positivo moralmente.

Ahora bien, el mal no es exdgeno totalmente, no lo es completamente por
el dominio extranjero; también es endogeno, pues parte de aquel habria que
buscarlo no s6lo en la naturaleza humana, sino también en las instituciones,

incluso, del mismo dominado:

.Qué quejas tenian los dioses? ;Por qué querian expulsarlos
de sus tierras? Es verdad que la tradicion decia que alguna
vez vendrian los hombres del oriente 4 conquistar el suelo;
Jpero no eran demasiado fuertes, ellos, los duefios de aquel
vasto imperio 4 donde 4 su sola voz se movian los pueblos
porque eran duefios de vidas y haciendas? ;Y no tenian
escogido y valeroso ejército en las lejanas murallas que
defendian los recintos sagrados? ;Qué importaba que los
montes se cubrieran de aquel hormiguero de enemigos, si 4
la primera salida de los “caballeros aguilas” los soldados
mas temibles del mundo, los extranjeros huirian acobardados
y serian sujetos al tributo? ;Qué importaban esos siete
capitanes que pedian la rendicion? Asi pensaban los dos
reyes mas soberbios, Tukano y Nu Ku4 [...] y después de
encarnizada lucha, [se] conquista las veinticuatro mas

% Ibidem, p. 141.
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grandes ciudades que por ese entonces contenia el
344

imperio.”

Asi pues, lo enddgeno del mal consistente en el no entendimiento del
propio mal, en el buscarse su propio mal, coadyuva a la ruina ‘personal y
colectiva: “El pueblo fiel que nos queda, el que huye por las montafias, se muere
de hambre, de enfermedades™® ;' la soberbia del Rey lukano antes de su
transformacién moral positiva, habia llevado a la ruina a él mismo y a su pueblo.
El mal proviene no so6lo por los de afuera sino también por los de la casa propia;
de aqui que, al igual que en la vision andina, la conquista europea no fue un
acontecimiento histérico sino un cataclismo césmico, es decir, ¢l mundo
propio se habia puesto hacia abajo, se habia dado “un “pachakuti” segin el
término andino, por el cual el mundo se habia volteado y puesto al revés”.>* En
el ya proximo pachakuti (lo cual acontece aproximadamente 500 afios) el mundo
autoctono estard nuevamente arriba, remozado en una sintesis enriquecida que
incluye, aun en su dolor, lo mejor de la conquista y la colonizacioén. La historia
procede por pachakuti, es decir, cambio de mundos. En ese Pachakuti, se dara el
caos, necesario, ya que los dos mundos se enfrentaran: Caballeros Aguilas
(pueblo mixteco) vs. Caballero Tigres (el espafiol/europeo); significa lo mismo
para el mundo andino: “Francisco Pizarro habia vencido en Cajamarca porque el

dios cristiano vencié a las huacas, pero ahora las huacas resucitadas “darian

% Abrabam Castellanos. E! Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena mixteca
inspirada..., p. 38.

3 Ibidem, p. 51.

*¢ Juan M. Osio A. Op. cit., p. 157.

Etimologicamente pacha=mundo, cuti= se transforma: El mundo se transforma... Tal
es el cataclismo césmico que designa el transito de una edad a la otra. En Quechua podria
traducirse como fin del mundo, en aymara seria como tiempo de guerra; los indigenas
actualmente también lo emplean para referirse al juicio final, ademés de esta idea de fin o
destruccion también conlleva la idea de rerovacion.
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batalla”*"” El caos desatado por fuerzas extrahumanas conlleva a instaurar un
orden diferente, sin que fenezca del todo el mundo propio, sino mas bien se
restaure revitalizado, y ello sucede en determinado tiempo:

generalinente al terminar los grandes ciclos de tiempo.
Iukano [emblema del mundo autéctono], el resucitado
[revitalizado], como el Sol que nace y muere todos los dias
[alternancia ciclica], estd sentado frente 4 la cueva del
Aguila, con los descendientes de los guerreros que fueron
barridos en la tierra [el mundo indigena], y espera, paciente
espera, con los guerreros aguilas, la remota época en que
baje 4 la tierra y arroje 4 los tigres que reinan [mundo
espafiol-europeo], para gobernar otra ve en dinastia sagrada.
Este es el asunto [...] La eterna renovacion de los hombres
caminando.***

Iukano para la tradicién miXtecé o el Inka Rey para él mundo andino, son
los renovadores del mundo; ambos significan principio ordenador y
unificador; son los vencedores del caos al que ya ha llegado el mundo de los
hombres venidos de oriente. Coincidentemente, Inkarri al 1gual que Iukano
participan de los atributos de la divinidad. Son entidades primordiales, creadores

y ordenadores del mundo, modelos de perfeccion cosmica, inicio y finalidad

implicita de lo creado. De ahi que no sea casual la variedad de relatos sobre Inka

o Inkarri, que responden a una busqueda comin: la cultura andina y su sociedad,

37 Rafael Var6én Gabai. “El Taki Onqoy: las raices andinas de un fenémeno colonial”, £l
retorno de las huacas. Estudios y documentos del Siglo XV1I, p. 340.

~ Un estudio interesante sobre la destruccion sistematica de las huacas y lo que ellas son
y significan, lo hace Pierre Duviols en su libro La destruccion de las religiones andinas. De
hecho, destruir todo vestigio de religion, tanto en los objetos como en la subjetividad o
espiritualidad del indigena, se impuso como tarea primordial de la Corona espafiola, se vio
como un asunto de estado.
38 Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 83. Negritas mias.
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frente a la larga tragedia histérica que comenzod con la invasion europea.”” En
otras palabras, en el relato de Inkarri, la conquista habria cercenado la cabeza del
inca, que desde entonces estaria separada de su cuerpo; cuando cuerpo y cabeza
se encuentren, terminara ese periodo de desorden, confusion y oscuridad que
iniciaron los europeos y el runa u hombre andino recuperard su historia e
identidad.* Puede afirmarse que desde el movimiento del Taki Ongoy®' (desde

el Siglo XVI) hasta los actuales mitos que gravitan en la figura de Inkarri, es

* Véase: Maria Burela. “De los hermanos Ayar a Inkarri”, Revista Anthropoldgica del
Departamento de Ciencias Sociales, Pontificia Universidad Catélica del Pert, afio I, 1983, no.
1, p. 43.
30 Véase: Alberto Flores Galindo. Buscando un inca: identidad y utopia en los andes, p. 21.
También véase “Anexo” que contiene las versiones del mito de Inkarri y Collarri en la
revista Anthropologica del Departamento de Ciencias Sociales, Pontificia Universidad
Catolica del Perti. Afio II, 1984, no. 2, pp. 36-44.
»1 Sin duda alguna, la peculiaridad del actual discurso andino, radica en su capacidad de
emplear elementos ancestrales e integrarlos en un sistema de explicacion del mundo y de
elaboracion de propuesta utépica. Tenemos por ejemplo el Taki ongoy (enfermedad del canto),
que es el primero y mas notable movimiento milenarista que tiene incluso sus origenes en el
mundo prehispanico. Dicho movimiento se da en la region de Vilcamba entre 1560 y 1570 en
las regiones ocupadas por lo espafioles. Ante los efectos de la conquista, los profetas nativos
iban de aldea en aldea anunciando el proximo retorno de las antiguas divinidades andinas, las
huacas. Pizarro vencio6 a los indios gracias a la victoria del Dios blanco sobre las huacas, pero
éstas estaban a punto de vencer al dios de los conquistadores y serian arrojados al mar. Los
adherentes al culto debian purificarse con ayunos y abstinencia sexual, ademas de deshacerse
de cualquier objeto, indumentaria o costumbre de origen europeo, no entrar mas a las iglesis ni
rezar ni responder a las solicitudes e invitaciones de los sacerdotes cristianos. Muchos indios
afirmaron estar poseidos por las huacas, se convertian a su vez en predicadores y eran objeto
de veneracion por parte de la poblacion. Eran verdaderos rituales los efectuados por los
profetas ante las huacas. Hubo verdaderas cabezas del Taki onqoy como Juan Choque, Tito
Cusi, por mencionar a dos importantes. Las Auacas han sido las verdaderas divinidades en los
Andes, y a ellas ha recurrido el indio en momentos de crisis y necesidad.
Contemporaneamente, el 7aki ongoy fundamentado en las divinidades locales de las Auacas,
se ha trasladado a la figura de Inkarri. La esperanza mesianica de la huacas se ha trasladado a
Inkarri; todo parece indicar que este Gltimo resume el caricter de divinidad panandina,
superando el localismo de la suaca, generandose asi una conciencia panandina. Incluso, Tupac
Amaru adopta el nombre de Inkarri en 1870. (Véase: Marco Curatola. Op. cit., pp. 64-75).
Otro estudio interesante desde diversos puntos de vista (sicoanalitico, religioso,
ideologico, histoérico, etc.) en torno al 7aki ongoy y otros movimientos similares, es la
antologia El reforno de las huacas. Estudios y documentos del siglo XV,
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evidente la continuidad del pensamiento del andino, que nunca ha aceptado su
condiciéon de vencido, sino que de su misma derrota, obtiene las premisas de su
triunfo fufuro. La espera esperanzada de una proxima era en la cual se vivira un
nuevo esplendor, y libre, para gozar de toda abundancia, se ha mantenido
constante en el tiempo. El pachakuti de la Conquista (cataclismo cOsmico y
periodo que marca que marca fin e inicio de cada era) dara la vuelta, se pondra
hacia abgjo y el mundo oculto, subterrineo porque esta sometido (indigena -
hurin-) se ubicard arriba (hanan) e Inkarri, el mesias, es el destinado a
restablecer el ser de las cosas que esta velado u oculto en un no-ser.

La experiencia directa del mal lleva a la captacion del bien. Ejercitandose
en los actos positivos, como lo hara Tukano, se entendera y refrendara el bien. La

virtud es consecuencia de la practica moral positiva, la cual se aprende, y

también se imita. De tal modo, vemos el caracter dual del mal constituido por lo

mnterno y lo foraneo, como combinacion resul_tanté de lo propio y lo extranjero.

Superarlo consiste en no desconfiar “de la bondad y la sabiduria de los
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dioses”,”" es decir, de lo sagrado que sustenta a aquellas; dicho en otras

palabras, entender sabiamente el mal y el bien, para consecuentemente actuar.
Asimismo, esa sabiduria consiste en tener paciencia, esperanza y piedad para
llegar “algin dia 4 la patria azul donde se abren las corolas de oro™; “llegaran
al fin de su destino si la paciencia y la piedad los acompafian”.*>® El camino es
abrupto y ascendente, por lo mismo, necesario es armarse de ciertas cualidades

que en si ya son virtudes y sin las cuales no es posible arribar a la cima: “la

#1 Abraham Castellanos. EI Rey Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 51. Cursivas mias. ’

*2 Ibidem, p. 52.

353 Jbidem, p. 54.

S
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moral de la constancia, y el culto de la esperanza.”>* Sin ellas no hay
posibilidad alguna; una y otra se refuerzan. La una mplica perseverancia, no
desfallecer, esfuerzo mantenido; la otra conlleva paciencia: “tened paciencia y
seréis felices algin dia”, > no desesperacién a pesar de la vicisitud, de lo sinuoso
del camino. Incluso, puede darse resignacion pero no cejar o claudicar,; sino para
un volverse a levantar y emprender de nuevo la marcha. Resignacion no es
pasividad sino un tomar nuevamente aire para ascender a la Montafia; tal vez
descanso obligado muy a pesar propio pero no claudicar. La Montafia es tanto
para el mixteco como para el andino simbolo de salvacién e inspiracion. El
pueblo sube a la montaria sede de lo numinoso, en busca de salvacidn, se sube a
esa cima que expresan una exigencia de superaciéon de la situacién presente, de
fuga de este mundo que hace dificil la existencia.

La esperanza infunde “valor para seguir adelante” > “iUn esfuerzo
mas!”,*’ y todos “llegaran al fin de su destino si la paciencia y la piedad los
acompafian.”>® Cierta resignacion, paciencia a toda prueba, piedad o limpieza
de corazén y pensamiento son los pilares de la esperanza. La existencia
individual y colectiva puede seguir adelante, muy a pesar de la adversidad. La
voluntad de llegar “al fin del destino” no esta fuera sino es intrinseca.

La interaccion mundo-voluntad no esta inscrita en clave de fatalidad. El
hombre concreto y la (su) comunidad y la (su) nacién pueden lograr variaciones
en su sino, ya de algin modo predeterminado; existe un determinismo, pero este

es relativo y no absoluto.

* Ibidem, p. 13.

% Ibidem, p. 51.

%6 Ibidem, p. 54.

7 Idem.

3% Jdem. Negritas mias.
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La volicién es fuerza que impele e infunde animos. El acto volitivo es acto
de valor interno; de ahi que virtud y voluntad sean fundamentales para salir a
vivir (como individuo) y sobrevivir (como nacién) en el mundo: lo cual debe

inculcarse desde tierna edad: “infunde en su alma la virtud y en su corazén el

53359

valor”™”, pues a este mundo dificil, se vino a luchar, a esforzarse.

Armarse de moral o moralidad afincada en un fundamento ético para
remontar la sombra heredada de la conquista y colonizacion, para superar la
larga noche de mas medio milenio, para disipar la penumbra de Yayauhqui. Asi,
el filosofar mixteco al igual que el andino, serian una filosofia para la
liberacion con una profunda raiz ética de compromiso, como dirian los fildsofos
latinoamericanistas que se afilian a esa corriente:

Iukano [ya moralmente redimido] siguié su camino... [junto
con su pueblo mixteco -y por alusion Mesoamérica-] y se
sentia mas fuerte cada dia, fuerte y temerario como los
valientes tigres [espafioles, los hombres de oriente] que le
arrebataron su reino; pero fuerte por la piedad inmensa que
ahora anidaba en su alma y por la bondad infinita que el
misterioso. compaiiero [e! dios bueno —la koo tidaa kuii-]
infundiera en su corazdn |[...] los sobrios viajeros pasaban...
sin cuidarse de los bienes terrenales. Ellos iban hacia la
region del oro, de la felicidad'y del amor.>*®

La superacion de la larga noche del dominio estriba en el sentipensar que
lleva mas alla “de los bienes terrenales™ a otra tierra que es “la region del oro”

y “del amor” que es donde se encuentra “la felicidad”. Al entender y ejercer “la

25361

filosofia del dios bueno™”", se estd en la posibilidad de trascender lo meramente

**® Manuel Martinez Gracida. “XXVIII. Nacimiento de Citlaltemoc”, Ita Andehui. Leyenda
Mixteca, p. 190,

3% Ibidem, p. 62-63. Cursivas mias.

*! Abraham Castellanos. A! caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a...,
p. 118.
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material, lo terrenal cifrado en el afan de poder y lo que de negativo pudiera

tener. Se trata de una autoliberacion individual y colectiva en la relacién binaria

- del dominio, fundamentada en el ejercicio tedrico-reflexivo (sentipensar) de la

piedad y la bondad o lo que Castellanos llama metaféﬁcamente la filosofia del
dios bueno, consistente en fortalecer siempre la estancia moral positiva del ser
humano en el mundo, junto con la relacion e interactuacién de respeto, equilibrio
armoénico y compasion de aquel con todo lo que le rodea, con la naturaleza. Se
trata de una ética cosmica, parecida a la andina, pues ésta Wltima, segin
Estermann: |

tiene como fundamento axiologico el orden césmico, la
relacionalidad universal de todo lo que existe. Este orden
[...] obedece basicamente a ~los  principios  de
correspondencia, complementariedad y reciprocidad. El
esquema basico es ‘espacial’ (o ‘topologico’): arriba-abajo,
izquierda-derecha. El ser humano se halla insertado en este
orden y cumple una funcion especifica que es su condicién
de ser chacana y ‘cuidante’ del orden [...] la ética aplica los
_principios ‘logicos’ a la conservacién y perpetuacion de este
orden, para lo cual el principio (ético) de la reciprocidad es
trascendental. En sentido cosmico, este principio significa: A
la ‘bondad’ ‘natural’ del orden cosmico corresponde, como
retribucion reciproca, una cierta manera de ser (mejor:
‘estar’) y actuar que ‘conserva’ y ‘dinamiza’ este orden. La
ética andina tiene perspectivas cOsmicas en varios sentidos.
Es una “ética del cosmos’ (genitivo subjetivo), porque la
verdadera ‘substancia’ (sujeto) es la red universal de
relaciones ordenadas y significativas, que son ‘buenas’ o
‘malas’ en la medida en que contribuyan a la vida y su
conservacion. Es una “ética del cosmos (genitivo objetivo),
porque cada acto y comportamiento tiene consecuencias
cosmicas.’®

*2 Josef Estermann. Op. cit., p. 228. Negritas mias.
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Ahora bien, la moral practica es probatoria en la misma circunstancia o
bajo cualquier otra parecida. Entonces se trata de conviccién. La circunstancia de
dependencia no cambia la conviccion moral, pues esta es fundamento y guia en

la lucha emancipatoria:

Queriendo probar los dioses la fuerza santificada [moral]
de Tukano [...] llegd 4 sus oidos que un rey conquistador se
acercaba arrasando sembrados y destruyendo pueblos.
Temerario rey venido de ignotas regiones no respetaba
templos, ni divinidades del cielo y de la tierra, era un
poderoso Rey Tigre venido del oriente 4 quien nadie lo
detenia en su marcha. — “Corramo & él, se dijo el peregrino
[Tukano], y libertemos 4 los inocentes!”.

[...] Tukano rompe las filas [...] Llega al frente del rey
conquistador [..] —“/No mataras!” le dice. “Teme a los
dioses, poderoso rey, y sé justo para alcanza la felicidad de
los pueblos. [...] {No matards, poderoso rey! Ama a tus
hermanos y consuela é los aﬂigidos sé¢ bueno y seras

signi6 su camino de paz arrastrando tras de si al poderoso
Iey...

[..] v los invasores, sedientos de oro y de riqueza,
desaparecian como por encanto, y al fin huyeron con su
capitan sin que nadie supiera cuando ni cémo. Era que el
dios Sol probaba el alma de Tukano, y en persona se habia
presentado ante el pemtente pero Iukano jya era bueno!
jlukano ya era grande! 363

Asi pues, aun en las peores cncunstanclas la moral es punta de lanza y
escudo, donde el respeto irrestricto a la vida es el valor humano por excelencia.
Y solo puede entenderse esto si la moral humana se afianza en la justicia, en el

valor de enfrentar adversidades y la bondad; de otro modo, es caer en la

363 Abraham Castellanos. 4/ caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a..
p. 65-66
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confusion, en la muerte de lo humano propiamente dicho, en la oscuridad, por
tanto, los que “no son buenos, ni valientes, ni justos, se iran 4 confundir 4 la
region de los muertos donde no se resucita jamds, y por piedad y por amor
solamente, les llega algo de calor del sol [...] y el padre Sol va al pais frio a
comunicar algin calor en las tumbas de los que no podran resucitar. El que es
piadoso lo ha visto.”*** S6lo accede a entender la bondad quien la piensa y la
practica; Unicamente el que entiende la justicia y la bondad puede mirar el sol,
acceder a la region del oro o la luz. La injusticia es oscuridad. Todo pueblo
nacido bajo el sino de la dependencia y el que se encuentre en la mira del
dominio foraneo, debe emprender la marcha reivindicadora que lleva implicita
la liberacion del hombre como especie, para atenuar la maldad en el mundo,

Iukano pasaba con la vista al suelo humilde y resignado, sin
pensar en las riquezas de este mundo, predicando la
humildad y la constancia, mientras los reyes de la tierra, los
principes y sefiores, salian por los caminos principales
presentando sus bastones de oro en sefial de sumision y de
respeto, mientras el pueblo de los hombres buenos se
agregaba al ejército de paz que recorria el mundo.>®

El bien se refrenda con actos o se predica con el ejemplo. Tukano hace
camino al andar, puesto que es fiel a sus convicciones y por lo mismo “el pueblo
de los hombres buenos™ se le agrega. La liberacion de la especie humana lo es
por la bondad, tal es la apuesta y quizas lo menos lémentable, muy a pesar de las
fuerzas oscuras, pues “mientras los grandes, los orgullosos por la fuerza bruta,

conquistaban los pueblos, derramaban la sangre de sus hermanos, sin respetar ni

34 Ibidem, p. 73.
** Abraham Castellanos. EI Rey lukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., pp. 66-67.
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templos ni lugares santos™®, Tukano y su pueblo y el puéblo de los hombres
buenos continuaban no sélo para contrarrestar la larga noche del dominio o
también la intencién subyugadora para otros pueblos, sino para también aminorar
esa oscuridad que ensombrece al mundo y postra al hombre.

Asi pues, resulta “preciso ir 4 la conquista del oro”, es necesario que
triunfe Tukano o Gran Luz, quien va “llevando la luz del saber y predicando sus
doctrinas™®’, “predicando la moral al pueblo™®. resulta conveniente seguir “el
remo de la luz, donde el oro vuela en el espacio en implapable aurora, y
vosotros, joh poderosos reyes de la tierra! {No derraméis mas sangre de vuestros
hermanos!”.**

Los poderosos reyes de la tierra, es decir, la plutocracia del mundo, debe
coadyuvar a recorrer el velo de la oscuridad o comprender la maldad en el
mundo templando la voracidad de poder, sojuzgamiento y riquéza, no enfrentado
a los pueblos para beneficio propio y el propio ensorbecimiento. Por ello, resulta
necesaria la batalla moral, la teoria ética reivindicatoria, entender esa bondad
natural implicita al cosmos, el caminar teorético para la comprension de la
piedad haciendo camino al andar, por eso Iukano o Gran Luz “viene caminando
y haciendo sus prédicas de moralidad y de justicia”, y “llega 4 la region de los
paises barbaros y sanguinarios [...] no ttivo miedo y entr6 valiente, llevando la
luz del saber y predicando sus doctrinas”;’” Juz que lucha contra las sombras

alumbrando al mundo humano, pues solo asi el hombre se humaniza; luz que

ilumina mente y corazén redimiendo.

3 Ibidem, p. 67.
%" Ibidem, p. 69.
% Ibidem, p. 66.
% Idem.

70 [bidem, p. 69.
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Unicamente asi es posible entender lo positivo de la existencia y la bondad
implicita en cosmos: “y triunfante Tukano, el nuevo Sol entrd al pais azul de los
arboles de oro, lleg6 al pais de los cantores donde reina la eterna felicidad para
los hombres buenos, para los valientes y constantes que van en busca de su

preciada flor, su patria”.’”’

5.2.2.1. Etica, utopia y liberacién: EI Pais Azil de los drboles de
oro/Tahuantinsuyo

La permanencia en el mundo, condicién' sine qua non, es posible
Unicamente si se va “en busca de su preciada flor, su patria”, o lo que es lo
mismo, en un reencuentro con lo particular, con las raices o mas bien, con
aquello que pervive y se niega a morir. Se trata de la busqueda y fortalecimiento
de lo propio marginado y excluido por la dependencia y el dominio. Empero, no
se trata de un rechazo ahistérico o ciego de toda la herencia colonial, sino el
refrendo del raigambre autoctono. Tal es la preciada Sflor, la patria perdida hace
casi 500 afios... Es la vuelta, el retorno “al pais azul de los arboles de 0ro”, es
decir, la entrada al propio mundo, a la tierra ya conocida pero que ha sido tierra
prohibida por el sino de la dependencia y negacion de lo propio. Es el regreso a

donde se ha permanecido sin permanecer del todo debido al criollismo racial-

“ideolégico como herencia colonial. Tal lugar en su dimension topoldgica es real,

es decir, tiene espacio—ﬁempo milenarios, es ancestral topologia y
simultineamente suefio diurno fundado en la esperanza y sostenido en la

constancia por alcanzar e/ regreso, porque ahi esta la permanencia de la vida -

N Ibidem, p. 77-78.
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propia, por ello: “sigamos el camino de la vida; no fue ayer, es hoy, sera siempre
[...] quiero llevarte al pais azul de los arboles de oro”. 2 |

El mismo sino histérico para el mundo andino ha alimentado lo imaginario
utépico, es decir, se trata de proponer una lectura:del pasado en funcion del
presente y en el cual los principales actores son los hombres andinos y los
elementos que conforman su cultura, de ahi que, como bien afirma el autor

peruano Flores Galindo en la década de los ochenta del siglo pasado:

La utopia andina son los proyectos (en plural) que
pretendian enfrentar esta realidad. Intentos de navegar contra
la corriente para doblegar tanto la dependencia como a la
fragmentacion. Buscar una alternativa en el encuentro entre
la memoria y lo imaginario: la vuelta de la sociedad incaica
y el regreso del inca (Tahuantinsuyo). Encontrar en la
reedificacion del pasado la solucién a los problemas de
identidad.’”

No se trata de un no hay tal lugar o utopia en su sentido peyorativo, como
mera ilusion, sino de utopia en sentido de posibilidad de realizacién, de
posibilidad en la historia; es decir, de permanecer del todo, de un regreso a la
identidad y fortalecimiento del mundo cultural propio; o como bien lo sefiala
Estermann en relacion a la utopia andina, la cual no hay que entenderla en un

sentido occidental, pues

no se trata de una proyeccion (lineal o dialéctica) del rumbo
histérico a un ‘lugar’ (topos) todavia desconocido y nunca
antes realizado. Mas bien se trata de una ‘anti-utopia’ o una
‘utopia  retrospectiva’, el deseo ferviente de umna
apokatdstasis andina, una recapitulacion definitiva de lo que
lo que ya tenia antes su ‘lugar’ (topos).””*

372 Ibidem, pp. 8-9.

373 Alberto Flores Galindo. Buscando un inca. Identidad y utopia en los andes, p. 18.
3™ Josef Estermann. Op. cit., pp. 186-87.
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O como bien afirma Ortiz Rescaniere: “En los relatos sobre Inkarri, el
héroe representa un mundo ideal pero actualmente derrotado™”, pero que se va
en pos del mismo. Desde luego, sin menosprecio total del legado cultural de la
conquista y colonizacion que es parte también de la identidad y la cultura

propias; en otras palabras, no repetir el mismo yerro historico acontecido y

- sufrido bajo la férula del dominio y exclusion. La cultura y la identidad es

dinamica y se abona con lo propio y lo ajeno en un proceso histérico, empero
hay una raiz que es tinica porque es muy nuestra; asi, la visién mixteca es
analoga a la andina:

la historia se desarrolla en funcién de la alternancia de largos
ciclos de predominancia de una u otra cultura, de la
alternancia de etapas de orden y desorden. [...] Esta relacion
dindmica es concebida, inter e intra-culturalmente, [...] entre
el pasado y el futuro; entre los codigos culturales propios y
otros... [Tal] nocién de desarrollo entonces, no implica un
movimiento lineal de la historia, ni la negacion del pasado o
su tradicion, sino por el contrario, éste es concebido como
un constante contrapunteo y retorno al eje cultural original,
como un retorno renovado a su pacha y al orden
armonizante de reciprocidad que lo caracteriza.’”®

Entrar al Pais Azul de los drboles de oro es arribar a la tierra “donde reina
la eterna felicidad”, debido a que lo azul y lo dorado todo lo iluminan. La virgula

azul o la palabra azul que simboliza la filosofia del dios bueno (Sa’an vili),

fundada y sostenida por lo amarillo u oro de la razén, no i)ueden menos que

%> Alejandro Ortiz Rescaniere. Op. cit., p. 188.

% Elizabeth Kreimer. “Un proyecto de salud... pero, para quién”, Cultura y salud en la
construccion de la Américas. Reflexiones sobre el sujeto social, p. 8. (Disponible en:
http:/fwww. quechuanetwork org/yachaywasi/Un_provecto 1 .doc). (Con acceso el 11 de julio
del 2005)
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conducir a la alegria que da la felicidad.*”’

La razén ilumina para encontrar y la
palabra azul expresa lo encontrado. ;Qué se encuentra y qué se expresa que da
“eterna felicidad para lo hombres buenos™? La bondad. Esta es blanca porque es
la limpieza, se ha dicho, del corazon. Razoén-corazén-palabra=amarillo-blanco-
azul son los instrumentos-colores del sentipensar, es decir, la filosofia del dios

bueno que conduce a la Mansién Blanca o donde todo es bondad, piedad.

5.2.2.2. Etica, utopia y liberacion: La Mansion Blanca/Tahuantinsuyo

En el pensamiento de Castellanos: La Mansién Blanca como evocacién,
suefio diurno y esperanza, ha sido la constante para el mundo mesoamericano; un
lugar que no es este lugar que se pisa pero que bien podria construirse aqui
mismo porque topoldgicamente si ha existido. Expresa una reminiscencia del
pasado-presente con vistas al futuro; una rememoracién profetizando el porvenir
venturoso que vive precariamente en el presente:

iCuantas veces he ido a ti, querida patria, a visitar a mi
hermana, la del faldellin de estrellas! jCuantas veces, oh, mi
querida patria, cuna de nuestros abuelos, me he paseado en
las regiones de las Siete Ciudades, en la region de los Siete
Imperios, donde reina una eterna primavera y una alegria
constante, donde el hombre no siente la molestia del
hambre, y si la siente, le basta alargar la mano para tomar

su pan. Alli no hay noche ni dia como no hay tuyo ni
. 378
mio.

El regreso a la preciada flor: la patria, cuna de los ancestros, es crucial
porque ahi estd la salvacion no solo de ciertos pueblos (Mesoamérica) y ciertos

hombres sino finalmente de los pueblos del mundo y la especie humana. Ahi esta

> Para el pueblo mixteco, efectivamente, lo azul-amarillo en combinacion simboliza alegria.
*™ Abraham Castellanos. A caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a...,
p. 55.
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la identidad propia y de cada uno de los pueblos del mundo y, en sintesis la
identidad humana, puesto que es paso de patria particular a universal porque ahi
“el hombre no siente la molestia del hambre” y si asi fuese basta con alargar la
mano para mitigarla; es la patria comunal extendida planetariamente, es decir,
comunidad césmica. En dicha comunidad planetaria todos, por ser hijos, estan
protegidos. Es la gran familia humana. Y como sucede en la micro-comunidad-
todos hacen tequio, son hospitalarios, hay apoyo mutuo, reproducen solidaridad,
refrendan la cooperacion, la asamblea comunal es la regla, el gozo de la fiesta es
comun..., alli en La Mansién Blanca “no hay tuyo ni mio”, porque la idea de la
propiedad comunal de la tierra es de facto igual que aqui, o sea, las tierras del
comun o pueblo; asi pues “el comunalismo considera que la producciéon es un
fenomeno colectivo, de indole social que debe ser aprovechado integralmente
por todos los elementos que, en alguna forma, contribuyen a su constitucion”.>”
En tal comunidad utépica solo puede reinar eterna primavera y constante
alegria, producto esta de la igualdad de condiciones y oportunidades para todos.

Ahi, hasta las cosas mas sencillas son agradables, no hay intemperie que flagele:

Al sur de los Siete Imperios, las chozas mas humildes estan
formadas de vistosas conchas sacadas del fondo de los
mares; al oriente, las casitas formadas de oro mas puro de
los cielos; al occidente las cabatfias de arboles plateados y al
norte, las chozas de coral.®

*” Hildebrando Castro Pozo. Del ayllu al cooperativismo socialista, p. 16.

Habra de aclarar que también se dio una tendencia socialista dentro del indigenismo en
algunos autores andinos, en especial marxista-leninista, como el caso de este autor, Mariategui
o el mismo Luis E. Valcarcel. Sin embargo, para este trabajo, no interesé mas que el deslinde
indigena.

%0 Abraham Castellanos Al caer el sol. (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a..
p. 55.
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Hay propiedad comunal y propiedad individual donde se asienta la casa
propia o el solar (como en la micro-comunidad), pero lo que predomina es la
dimension de comunalidad. En tal sentido comunal coincide lo utdpico mixteco
con lo andino: “todo era comunal, de todos en general y de nadie en
‘paﬂicular”m; incluso, ambos imaginarios rechazan la propiedad privada
acumulativa: “La acumulacion privada fue desconocida e innecesaria. La
acumulacién comunitaria llenaba siempre los depésitos™ . Sin duda alguna hay
influencia de las ideas marxistas-leninistas en el caso andino y posiblemente
anarquistas en el caso mixteco, debido al anarquismo en boga en la época de
Castellanos, sobremanera el representado por el magonismo. Tanto la utopia
mixteca como la andina conciben una sociedad equilibrada, equitativa, la cual
constituiria una propuesta para el mundo actual, inspirada en los tiempos
ancestrales y comunitarios, latentes atin; se trata de un pasado que se vive como

demasiado cercano, por ello, asevera Flores Galindo:

Los incas habitan la cultura popular. [...] en el Perti estan
convencidos de que el imperio incaico fue una sociedad
equitativa [...] por lo tanto un paradigma para el mundo
actual. [...] El imperio [incaico] es una suerte de imagen
mvertida de la realidad del pais: aparece contrapuesto con la
dramatica injusticia y los desequilibrios actuales.”®

Todo es bonanza y justicia, como lo refiere Guaman Poman de Ayala:

“Nunca tomaban sudor de personas ni sus trabajos de los pobres indios en todo

¥ Ramiro Reynaga. Op. cit., p. 27.
2 Idem.
%3 Alberto Flores Galindo. Op. cit., p. 20.
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este reino [...] No habia pestilencia ni hambre ni mortanza ni sequedad de

384
agua”.

Ahora bien, en la dimensién de comunalidad el cobijo, proteccion y
alegria lo son para los 4 puntos cardinales, puesto que se trata de la Casa Comiin:
casa de la familia humana. Finalmente los cuatro rumbos constituyen el Centro o
punto cinco o central; /o central es la comunidad cosmica, el centro lo conforma
la familia humana; asi, el sentipensar mixteco es preocupacién de lo humano y
por lo humano, se trata de un humanismo. Lo mismo puede afirmarse de la tipica
actitud filosofica en el mundo andino, pues como bien asevera una autora: “‘el
sistema filosofico de los Incas arrancaba de un humanismo integral y radical’””.*®
En este sentido, “el universo como ‘casa’” de la familia humana tampoco lé es
ajeno a la cosmovision andina, puesto que incluso desde el disefio grafico que
hacen del universo lo implica, como bien sefiala Estermann:

-l famoso “dibujo cosmoldgico y cosmogénico” tiene la
forma de una casa, indicando de esta manera la conviccion
~andina de que todos y todo pertenecen a una sola familia
bajo un solo techo. Fuera de la casa (universo o pacha), no
hay nada; y dentro de ella, todo est4 relacionado a través de
los ejes “espaciales” de arriba/abajo y derecha/izquierda.
Llama la atencion que en el cruce de estos dos gjes, en el
centro del dibujo (o de la casa), encontramos una chacana
(puente) de cuatro estrellas en forma de cruz.que se dirigen a
los cuatro puntos cardinales (cuatro esquinas de la casa).”®

'El sentipensar busca asi su extensiéon o su generalidad en la opinién y no

en la imposicion. Sentipensar es el lugar Centro o el quinto punto donde se ubica

*** Felipe Guaman Poma de Ayala. “Cuarta edad de indios”, Nueva cronica y buen gobierno, p.
58. |

** Maria Luisa Rivara de Tuesta. ;Filosofia o pensamiento prehispdnico?, p. 9. Cita hecha por
la autora. :

%@ Josef Estermann. Op. cit., p. 148.
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la quintaesencia humana que es universal. Sentipensar es el quincuhce que parte
del centro o interior del hombre hacia los cuatro rumbos; es también yutu kuukua
o el arbol de que esta hecha la consistencia humana; y es ifa kuutsa porque es el
ramo florido mas preciado de la especie humana. Sentipensar es vision comunal
de 1a existencia humana y utopia afincada en la bondad, bondad esta que libera al
hombre. Asi, comunidad y comunalidad se proyectén y concretizan en el
imaginario utopico de comunidad cosmica. 1deal deseado por necesario tanto
para el ndoo o nosotros como para los otros; en otras palabras, la nosotroredad
tiene cabida en La Mansion Blanca porque le es consustancial.

La Mansion Blanca es el lugar donde habita la bondad, no obstante el
derecho del mal, que finalmente refrenda lo bueno, pues su presencia lo

recuerda:

iCuantas veces me he sentado a descansar en los jardines de
Quetzalcoatl [la koo tidaa kuii] que estan cerca de la elevada
pefia donde yace recostado Yappam, aquel perjuro que
levanta su cola hasta el azult®®’

Yappam; quien representa el mal cosmico con figura de alacran, esta ahi
omnipresente pues “levanta su cola hasta el azul”, para recordar al hombre su
deber terrenal en la Casa Comun; asi, el mal coadyuva al bien, le auxilia
mdirectamente para manifestarse y visceversa. ;Puede decirse que el mal se
transforma en bien y el bien en mal? Asi es, lo que parecia bueno es malo y lo
que era malo podria tomarse bueno en determinado momento; pero el ser
humano debe sabiamente elegir lo menos negativo, lo cual es inteligible, es

decir, debe ir siempre en pos de la (su) mansion blanca.

*7 Abraham Castellanos. A/ caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a...,
p. 55.
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La Mansién Blanca no es otra que el mitico Chicomostoc mesoamericano,
el lugar ideal donde se ubican los origenes. Chicomostoc significa lugar blanco,
donde se vive sin hambre y sin injusticia. Efectivamente, y como bien lo sefiala
un autor andino, para el advenimiento de la edad de oro, las culturas reviven la
vida césmica y apuntan hacia sus origenes ausentes, en este caso concreto
situado no en los Incas, sino mas alla, en el tiempo-espacio primordial *** Es
ciudad ideal: La Mansion Blanca esta en el Pais Azul de los Arboles de Oro (La
Mixteca, que es “la preciada flor, La Patria”), tiene origen y se ubica en un
espacio-tiempo propios, es decir, tiene historia; como mero ejemplo- tenemos la
rebelion del 29 de mayo de 1911, que “es el intento de los indigenas de
establecer un nuevo Imperio Mixteco, lo que nos lleva a caracterizarla como un
tipico movimiento nativista o de revitalizacion que trataba de restaurar el pasado.
[...] Domingo Ortiz inici6 un plan de unificacién de todos los pueblos
mixtecos”.>* |

Igual acontece en el Tahuantinsuyo de los andinos:

La idea del regreso del inca no aparecié de manera
espontanea en la cultura andina. No se trat6 de una propuesta
mecdnica a la dominacion colonial. En la memoria,
previamente, se reconstruyd el pasado andino y se lo
transform¢ para convertirlo en alternativa al apresente. Este
€s un rasgo distintivo de la utopia andina. La ciudad ideal
no queda fuera de la historia o remotamente al inicio de los
tiempos. Por el contrario, es un acontecimiento histérico. Ha
existido. Tiene un nombre: el Tahuantinsuyo. Unos
gobernantes: los incas. Una capital: el Cusco. El contenido
que guarda esta construccion ha sido cambiado para

** Véase: Ranulfo Cavero. Los dioses vencidos. Una lectura antropolégica del Taki Onqoy,
pp. 181, 182.

* Francie R. Chahssen; Héctor G. Martinez. “El retorno al milenio mixteco: Indigenas
agraristas Vs. Rancheros revolucionarios en la Costa Chica de Oaxaca, mayo de 19117,
Cuadernos del Sur, Ciencias Sociales J, Afio 2, septiembre/diciembre, 1993, pp.31, 38.
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imaginar un reino sin hambre, sin explotacion y donde los
hombres andinos vuelvan a gobemar. El fin del desorden y
la oscuridad. Inca significa idea o principio ordenador.*®

Abraham Castellanos, conocedor de la teogonia, cosmogonia vy
cosmologia mixteca y mesoamericana, para afincar su filosofia moral, encuentra
en el mitico Ia koo tidaa kui o Quetzalcéatl (que es el mismo Viracocha entre los
andinos) los fundamentos; por tanto, no es casual que haya vislumbrado cierta
analogia y afirmado que “es el Jestis de los americanos.”! El personaje mitico,
tiene la misma personalidad en el mundo andino.**>

En su afan de construccion tedrica, Castellanos edifica sobre bases miticas,
sustentadas y amaIgamadas con la historia, tradiciones y costumbres, propuesta
lingiiistica, interpretacion de codices, etc. Asi, la propuesta tiene validez y es
legitima. De este modo, registra la idea del dios bueno y su reinado de bondad y
piedad universales, a través del mito, pero de hecho se trata del sustento de una
propuesta de filosofia moral y su correspondiente moral practica. La buena
moral, sobremanera la piedad, permea las relaciones humanas: “aunque no les
fueron ensefiados, tenian los diez mandamientos y buena obra de misericordia y
limosna y caridad entre ellos”.*”

El mundo afligido encuentra consuelo en la filosofia sentipensada, a la

cual bien podria llamarsele filosofia de la bondad, pues ella es su objeto de

reflexion. La bondad permea y recorre enteramente €l cosmos:

% Alberto Flores Galindo. Buscando un inca: Identidad y utopia en los andes, p. 49.

¥ Abraham Castellanos. E! Reiy Iukano y los hombres de oriente. Leyenda indigena
inspirada..., p. 13.

2 Véase: Don Joan de Santacruz Pachacuti Yamqui, op. cit.

* Felipe Guaman Poma de Ayala. “Tercera edad de indios”, Nueva crénica y buen gobierno,
p. 50.
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Los palacios de Quetzalcoatl [la koo tidaa kuii] son cuatro:
uno al oriente formado de mosaicos de oro, donde el arte
cincel6 las mas caprichosas formas. El otro al occidente
repujado de plata. El tercero al norte, tapizado de plumas de
carmin, de las mas ricas aves de los Siete Imperios, y el
cuarto al sur recamado de concha nacar, de los bellos
caracoles marinos circuidos de grecas de blancas perlas,
cuyo oriente despomponen la luz en luces multicolores de
arco-iris. Ahi vive el Dios Bueno, y de ahi sale a recorrer el
espacio hacia el oriente, o baja a la tierra a consolar a los
afligidos.*

Lo multicolor habla de la alegria (oro-amarillo, plataleanco, carmin y
nacar), la bondad es natural, la inteligencia brilla, y la hermandad es un hecho.
Incluso, bondad y belleza estan vinculados intrinsecamente pues ahi “el arte
cinceld las més caprichosas formas”. Es utopia ético-estética. Todo es color,
metales preciosos, bellos plumaje's y felicidad. Los materiales preciosos son para
omnato y el consecuente solazamiento; no significan propiamente tenencia y
poder. Ahi todo lo recorre 1a bondad y se extiende hasta la tierra; de este modo,
su presencia todo lo cubre y permea, puesto que es connatural al cosmos. Hay
una orientacién ctica. Tal presencia da sefiales, sugiere, persuade y marca el
rumbo, porque es lo que quizds mas convenga y convenza. Tal presencia, ya
como conciencia del hombre, tiene toda la posibilidad de manifestarse de modo

concreto, no obstante el acecho del mal:

Los Siete Imperios tienen sus ciudades populosas, sus villas
y sus aldeas que parecen nidos de palomas. Nunca entran en
guerra ni hay disputas de ciudad a ciudad, de pueblo a

#* Abraham Castellanos. 4! caer el sol (Desde mi celda). Teogonias mexicanas dedicadas a...,
p. 56-57. Cursivas mias.
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pueblo o de aldea en aldea, porque no tlenen cabida las
asechanzas del Pardo Tezcatlipoca.™

Donde la armonia es manifiesta se da la paz, o visceversa, esta es efecto de

aquella. Asi, La Mansion Blanca es:

Dichosa region, tnica en el universo, en donde florece el
arbol de la paz. Cuantas veces, oh mi bella Ixtacmixcdatl,
oh, mi querida nube blanca en forma de culebra, he sofiado

con tus jardines y palacios, donde las flores abren sus
corolas blancas.**®

- Ahi, donde todo es blanco, el pecho humano no puede menos que florecer
tal...

5 Ibidem, p. 57.
36 Idem
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CONCLUSIONES

Al pensamiento autoctono andmmo y mixteco (por supuesto incluida
Mesoamérica) no le es ajeno la dimension de comunalidad, puesto que en la
comunidad (7iuu en mixteco o ayllu en voz andina) gira la existencia del hombre
de estas tierras, y por lo mismo aquella es crisol de su pensar, sentir y actuar. La
comunidad es el microcosmos humano inserto en ¢l macrocosmos y ambos se
encuentran en condicion holistica. Asi, la dimensién comunalidad plena de los
principios de  relacionalidad, correspondencia, complementariedad 'y
reciprocidad, no puede menos que generar un pensamiento filosofico de caracter
holistico y un ser comunal que se distingue del ser individual europeo
occidental. Posiblemente el extremo de ese hombre comunalizado, sea el estar
subsumido por la comunidad, pues a ella se debe y fuera de ella poco vale; por
supuesto, esto tal vez no se haya manifestado con la misma intensidad en todo el
universo cultural autoctono americano.

La comunalidad, podemos decir, es la esencia del hombre autdctono
americano. Naturaleza, universo y ser humano conforman unidad cosmica. El ser
humano es tan sélo un ente, importante si, de la comunidad cosmica, y tiene
sobre sus hombros la tarea de continuar perfeccionando lo existente en el
universo; es coparticipe, al menos, en la recreacién o mantenimiento de lo
existente y el orden universal establecidos, y ello le da su singular posicién. En
cumplir esta tarea estriba su dimensién moral-ética; asi podemos hablar de una
ética cosmica.

La filosofia andina y mixteca son fundamentalmente morales, tal seria su
peculiaridad. Ello no quiere decir que no se hallen otras facetas de la filosofia,

sino simplemente que todo es permeado por una ética, que se traduce en un estar
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o existencia moral (como moral filos6fica o moral practica) del hombre en el
mundo y, mas alla de éSte, un estar dentro del todo holistico del cosmos. Por
todo lo anterior, podemos‘ sefialar, que en tales filosofias, hay mas analogias que
diferencias; al menos en lo esencial que estriba en la comunalidad y los
principios que de ahi se deriven. Es por ello que en el presente trabajo se busco
encontrar ese paralelismo filoséfico ab originae, desde su quintaesencia
comunal.

En general, la filosofia originaria de nuestras naciones aut()étonas se
encuentra presente y conviviendo con la buluira y filosofia occidentales en un
proceso historico de interinfluencia, rechazo y marginacién desde la conquista y
colonizacion; ain asi, permanece incolume y se ha negado a perecer en estas
complejas regiones culturales como lo son la andina y mixteca, mundos
culturales que han entendido en su indefension que la tnica manera de
permanecer en el mundo es defendiendo la cultura y la lengua que en si encierran
y reflejan un modo de pensar propio acerca del universo y la existencia humana.

Asi como se habla de un sincretismo religioso enriquecido, también
podemos hablar de un sincretismo cultural y filosofico en estas regiones, donde
lo mestizo e indigena, criollo y negro confluyen y conviven pero también son
deslindables, y la presencia indigena es incontrovertible. Al menos para el
mundo mixteco, y lo mismo posiblemente para el andino: no hay “indios” o ya
no debiera haberlos, sino hay andinos y hay mixtecos, sean estos mestizos,
criollos o poblacioén originaria o los afromixtecos. No es sélo mixteco el que
habla #u’un savi (idioma mixteco), lo son todos lo que han nacido en el vasto
territorio, asi hable espafiol o los dos idiomas; lo mismo quizas acontezca o deba
acontecer en la region andina y, especificamente, con cada una de las naciones

ahi asentadas: aymaras, quechuas, etc. En otras palabras, no se trata de un
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purismo étnico o cultural, sino la manifestacién actual de un largo proceso de
inter-trans-culturacién, como afirma Josef Estermann, que incluso empezd
mucho antes de la traumatica aculturacion forzada de la Conquista. Asi pues, lo
andino y lo mixteco contemporaneo, son el resultado historico de la
interpenetracién de lo propio y lo occidental europeo, junto a otros elementos
como el africano y el chino en algunas partes.

Para conciuir, considero que estudios comparativos descubririan una gran
veta, en cuanto a pensar filoséfico, existente en las regiones culturales de los
Andes y Mesoamérica, pues éstas han sido capaces de generar filosofia que bien
podria estar a la altura de las producidas en cualesquiera de las consideradas
grandes civilizaciones; sélo es cuestion de develarla y profesionalizarla, como se
ha sefialado. Si bien, como ya se sabe, no se halla en estado puro, eso es sefial
que nunca ha muerto y, por lo mismo, se ubica en la posibilidad de un horizonte
prometedor para evolucionar pujante y creativamente. Tal es el camino de la

permanencia. ..
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GLOSARIO

ANDINO

A

Amawt’a: Hombre instruido, sabio
Amallulla: {No mientas!

Amink’a: Apoyo o yuda mutua

Ayllu: Comunidad o pueblo

Ayni: Ayuda o apoyo mutuo (como trabajo)
Awqa: Opuestos o contrarios irreconciliables

B

Chakana: Puente o nudo de multiples conexiones o relaciones

C R
Cuti: Retorno, vuelta

H
Hanan: Alto, arriba
Hurin: Bajo, abajo

I
Inasa: Capaz que si y capaz que no

.
Jani: No

Jisa: Si

Ll

Llullakuy: Mentira

5

Nogayku: Nosotros (como comunidad)

P

Pacha: Espacio-tiempo, cosmos, universo
Pachacuti: Retorno a lo propio pero enriquecido
Pachamama: Madre tierra
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R
Runa: Hombre andino

S

Sullawayta: Flor de escarcha
T

Tinku: Encuentro, pelea de dos bando opuestos.

\Y
Viracocha: Deidad suprema panandina

Y

Yanantin o Yanani: Opuestos naturales que coinciden.

MIXTECO

D

Da’an: Apoyo o ayuda mutua
Da’a fiuu; Hijo del pueblo

I

Ita daa: Siempreviva (flor)

Ita kuutsa: Ramo de flor seran
Tukano: Gran luz

Ia koo tidaa kuii: Sagrado pajaro serpiente (Quetzalcoatl)

K

Kawa: Peiia

Ku’va: Hermana

Ko’on tindeeo ta’anyoo: Apoyémonos
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N

Naandeye: Codice

Ndoo: Nosotros

Na Chindee tna’ae’: Solidaridad

Na kundeku tnaae’: Hospitalidad

N

Nani: Hermano

Nuu: Pueblo o comunidad

Nuu Savi: Mixteco o Pueblo de la Lluvia
Nu’un de’e nduta: Diosa del agua

Nu’un de’e safia: Diosa del amor y la pasion sensual
Nu’un Ini Nu’én: Dios Corazon del Mundo

S
Sa’a va’a: Lo bueno
Sa’an vili: Discurso filoséfico, hablar bonito.

T

Taade’endoo: Representante

Taa nisa’nu; Sabio o filosofo

Taani wisi taku: Escribano de codices
Tisu’ma luli: Alacran

Tnifiu fivu: Trabajo para el pueblo (tequio)
Tu’un 11: Palabra sagrada

Tu’un fiuu savi: Idioma mixteco

Tu’un va’a: Palabra buena

Y
Yutu Kuukua: Arbol de origen
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ANEXO 1

DISCURSO EN LA TOMA DE POSESION

() |
Ntse'e kua'a sa ka nuu ini ko -ni kuu
Bastante mucho para cara corazén esta uds. para

Muchas disculpas sientan ustedes en sus corazones para con nosotros

kuenda kua'a kau -mi  kuu taa de'e -ndo
asicomo mucho es uds. es papa mama nosotros
porque ustedes son nuestros maximos representantes

Adi kuenda ~ kua'a kou  -m da'a fiuu
Asi COmo mucho es uds. hijo pueblo -
asi como hijos del pueblo que son

Ndida -taka -ni kuu -ndo.

todo  junto ud €S  nosotros

y todos los que estamos aqui juntos,

@

Sa -nataka na yukun  -ndo

de junto en fila nosotros

de que nos hayamos juntado ordenadamerite

Ve'e ka'nu ya'a
casa grande éste (a)
en esta casa grande

Kuan kivi ya'a kuu  kivi.

porque dia éste (a) es dia

porque este dia es un dia

Sani ini kau xii kau xita -ndo
suefia corazon es abuelo es abuela nosotros

consagrado que nos legaron nuestros ancestros
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3) _
Sa vii  -ni vaa -ni
de bonito lo bueno lo

de que con gran respeto y devocion

Na naka'an -ndo

para recuerda  nosotros

recordemos

Ndida nditu'u sa  sani ni
todo todito de suefio corazon

todo lo que broté en el corazén

Ndida tsee kidaa ’
todo hombre  antigiiedad

y pensamiento de nuestros antepasados.

4 |

Ndida sa vaa sa di -ko

todo de bien de es esta

Todo lo bueno que establecieron

Sani i -tsa ndida -tsa
suefio corazon él todo él
y todo lo que sintieron

Kuan ndida Jukua kuu
porque todo aquello €s
porque todo aquello es

Ndida sa ndaxindodo vaxi ntsa vita
todo de hereda viene hasta ahora
lo que heredamos y que existe hasta ahora.

(S)

Ntso ti Xini ] ntsa'a -ndo

nosotros no  conoce no  saber nosotros
Nosotros no conocemos ni sabemos



Doko meni sa vaa sa di ko kuu
pero puro de bien de es hay es

pero es puro bien, por eso esta vigente

y Su voz para representar

Diku Kuu tee kau m't -ndo
por eso es hombre es Tecio  nosotros
por eso nosotros lo fortificamos

kida -ndo ntsa vita

hace nosotros. hasta ahora

y lo practicamos hasta ahora.

© | |

Ja'a va -j -ndo ndida -ndo

aqui viene ante nosotros todo  nosotros
Aqui venimos todos nosotros -

Xika ta'vi -ndo

pide  implora/consagra  nosotros

que imploramos humildemente

j -nuu  undida kuu kiani -ndo
su cara todo es hermano de nosotros
ante nuestros hermanos presentes

Ndida sa'un ndida oko -tsa

todo 15 todo 20 él

todos los 15 o 20 elementos que son

(7)

Sa na ta - -noo -tsa ndaa sa'a -tsa

de que da su baja él mano pie ¢l

Para que acceda su cuerpo y pensamiento :

sa na ta - -noo -tsa tachi xoko -tsa
de que da su baja él viento vao  ¢€l

ya'a
este
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Ndi uxi en ndi uxi uu  yoo
todo diez  uno todo diez dos mes
durante los once o doce meses

Sa na kuntsaka -tsa da'a fiuu

de que cuida él hijo pueblo

a los hijos del pueblo. '

8)

Na kua'a ini, na kua'a ku -tsa
que mucho corazén que  mucho es ¢él

Que agrande su corazén

Ndani sa sa'a Xun -tsa
porsu de hacer su pueblo él
que lo haga por su pueblo

Na kua'a ni na kua'a kuu -tsa
que mucho corazén que mucho es - él
que agrande su corazon

Sa kuu sa'a -ndo ndida -ndo
de es para su nosotros todo  nosotros
para todos nosotros.

®

Nda sa kuu -ndo da'a fiuu
de que es nosotros hijo pueblo
Todos somos hijos del pueblo

San daa tuku metsa kuu -tsa da'a fiuu  tuku
porque asi también élmismo es €l  hijo pueblo también
asi también él mismo es hijo del pueblo

Juandiku  Sani ini fia'a -ndo tsa ndida -ndo
alld poreso piensa corazén en nosotros a€él todo  nos

por eso sentimos en ustedes

Sa na kada -tsa sa vaa sa di ko kuxi ku kium -ndo
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de que haga ¢él de bien de es hay para es pueblo nuestro
para que hagan el bien para nuestro pueblo.

(10)

On na  kachi -tsa
st que diga él
Que diga ¢l

Na ta - -noo -tsa ndaa saa -tsa
que da  su baja él mano pie ¢l
que preste su fortaleza

Na kuinokuachi -tsa
que sirva él
para el servicio

X1  xun -tsa ndida -tsa
Para pueblo él todo él

a su propio pueblo.

(11)

Da tuku meendo ndida -ndo

asi también Nnosotros todo nosotros
Asi como todos nosotros

Sa  xini, sa ntsd'a -ndo
ya conocid6 ya sabe  mnosotros
ya conocimos, ya sabemos

Sa ndida chifio ya’a
de todo trabajo este
que esta clase de cargo

Meni sa uu sa nda'vi kuu
puro de duele de pobre es
es puro sufrimiento, :

(12)
Me_ni kuachi



puro culpa
puros problemas

Meni sa  kuu -ndaa kuachi -
puro de es derecho culpa
puro resolver problemas

Meni sa naa to'on -ndo

puro de pelea = palabra nosotros
puras controversias entre nosotros

Xi'inen  fiani en ta'an kuu
con un hermano un familiar es
entre los propios hermanos y familiares.

(13) |
Kuani duwa kuu sa uu sa nda’vi
aunque asi es de duele de pobre

Aunque sean problemas y disgustos

Doko andu ki'in
{pero quién va?
pero quién va

Andu kada, andu kaéhi
quién hara quién dira
quién lo hara, quién lo dira

Maska sa metsa kuu-tsa kau taa de'e -ndo
solamente de él es ¢l €S  papa mama nososotros

mas que €l que es guia o representante de nosotros

(14) . |
Juan diku xika ta'vi -ndo J -mu. -tsa
alla poreso pide parte nosotros su cara él

por eso le suplicamos humildemente

Sa na  kua'a mi na kua'a ku -tsa
de que mucho corazén de mucho es &l
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- que engrandezca su corazén

Sa  kuu saa -ndo ndida -ndo
de es pie  nosotros - todo  nosotros
que lo haga por todos nosotros

Sa  kuu -ndo da'a fluu
de es nosotros hijo pueblo
que somos hijos del pueblo.

(15)

Da tukn  meendo ndida -ndo sa  kuu -ndo da'a fiuu
asi también nosotros todo nosotros de es mnosotros hijo pueblo
Asi también nosotros, como hijos del pueblo '

Na kachi -ndo - on
que diga nosotros si
que aceptemos,

Ma kada kata mi -ndo
no haz comezOn corazOn nosotros
no seamos problematicos ni de mal corazén

Kuan na kuu en sa vaa sa di ko
porqué. que sea un de bien de es sera
para que todo sea estabilidad y bienestar.

(16)
Ndida juan nda -ndo no -ndo to'on ja'a
todo eso sube nosotros baja nosotros  palabra aqui

Eso es lo que hemos analizado y reflexionado

Kuan ndida juan na kune'e  kuenta da'a fiuu
porque todo alla que lleve en cuenta hijo pueblo
que lo tengan en cuenta los hijos del pueblo -

Kuan ndida juan na kune'e kuenta kou taa -de'e -ndo
porque todo alld que lleve encuenta es papi mama nos.
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y que lo tengan presente nuestros representantes,

Sa va - -ndo dakunchido tavi-fia'a -ndo stsa chifio = ya'a

de viene ante nos. pone tapa a nos aél trabajo este
que esta es la responsabilidad que le encomendamos. ,

7)

Diku kivi  vita kuu kivi

por eso dia ahora es dia

Por ello, en este dia,

Kanifia'a -ndo stsa ichi chifio
caminoa nosotros a él camino  trabajo
en que le vamos a entregar esta gran responsabilidad

Sa kini tsa sa uu sa ndavi
de vera él ~de  duele de pobre

pobre de €l

Ndi sa'un ndi oko -tsa

todo 15 todo 20 él

y de los 15 o los 20 integrantes.

(18)

Doko andu kuu  ka'nu kuu duku
pero quién es grande es alto

¢Pero a quién consagramos y engrandecemos con todo esto?

Maska sa  meeya
mas que de ¢l mismo
mas que a €l mismo, nuestro Sefior

Kuwu -ya  kuu (Nuun), kuu sto’o -ndo
es Dios es (Dios), €s  patréon nosotros
que es Dios nuestro patrén

Na kuin ya por medio sa kuu saa -ndo
que para deidad por enmedio de es pie  nosotros



249

que esté entre nosotros para mediar nuestros males

(19)
San xika ta'vi  -ndo sa na taxi ya
e pide implora nosotros de que dame Dios

¢ imploramos a Dios que nos de-

Sa ntsendatu xi kuu nda'a sa'a -ndo ndida -ndo
de fortaleza a es  mano pic nos. todo mnosotros
fortaleza a todos '

San na kundodo puu ya j -nuu kuu taa de'e -ndo ki'in
y  que sobre caraDios su cara es papd mujer nos. valla

-y que vaya adelante para que guie a nuestros representantes

San na cholonfia'a ya  sto’o bendicion kuu -ndo ndi -takam
y que eche Dios santa bendiciones es nos. todo reunido
y que eche su Santa bendicion a todos nosotros.

Contestacion en coro por todos los ahi presentes:

(20)
lo ‘va'a Xi  taaya
estd bien para Sefior Padre

Esta bien para nuestro Dios padre.



>
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ANEXO 2

TU’UN SA’AN VILI : ITAKUUTSA (DISCURSO-PARANGON: RAMO DE
FLOR SERAN)

)

. Ntse'e kua'a sa kanu -ini ko - -ni ndida -ni

bastante = mucha de grande corazén habrd ud. todo ud.
Muchas disculpas tengan ustedes en sus corazones

Kuenta kua'aku -ni Ta -nisanu adi da'a Nuu
asicomo muchaes ud. papa grande a hijo pueblo
sean principales o ciudadanos del pueblo

Sa na -taka na -yuku -ndo ja'a
de que reunido que fila nosotros  aqui
de que nos hayamos reunido aqui

J  -mu ku = Santu kuu patron  -ndo
su  cara nuestro Santo es patron nosotros
ante nuestro santo patrono. |

() |

Ki ‘yaa ka ki

dia este es dia

porque este dia es dia sefialado

Sani -ini, sani -nuu
suefio corazon  suefio cara
en que pensaron y establecieron

Ku Xil, ku xita -ndo
nuestro abuelo nuestra abuela  nosotros
nuestros antepasados (abuelos y abuelas)

Ndida tse taxi -sa'a kidaa
todo hombre dio pie antigiiedad
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desde el inicio de la antigiiedad

(3)

Sa vini, va'a -ni
de con cuidado bien usted

que con gran cuidado y veneracion

Na  -taka, na -yuku -ndo ndida -ndo
que  nido que fila nosotros  todo nosotros
nos reuniéramos todos

Sa ndada nachi -ndo
para vuelve sagrado nosotros
para la consagracion

Kuu Taa -de'e -ndo xi'in kuu  Santu -ndo

€s papa mujer nosotros con €S santo nosotros
de nuestras Autoridades | '

“4)

Kuiya x1'in kuiya

afio con afio

ceremonia que hacernos afio con afio

Ki -j -ndo ja'a
viene ante  nosotros aqui
ante este mismo lugar

Sa  ndada nachi -ndo, ndada ka'nu -ndo
- para vuelve sagrado nosotros vuelve grande nosotros
para consagrar y engrandecer

Kuu  Santu -ndo xi'in  kuu Taa de'e -ndo

es santo nosotros con es papa mujer nosotros
a nuestros dioses y Autoridades. ' :

(3) |

Xika -tavi -ndo sa tsiAa na ndu -tsa ndida -tsa
pide  quiebra nos. de  este que vuelve 6l todo él

para que todos ellos se vuelvan
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En  fiuma kuan en fluma kuixi
uno  cera amarilla uno  cera blanca
en luces (amarillas y blancas) multicolores
En ita kuan en ita kuixi
uno fiar amarilla una flor blanca
y sus corazones sean un vergel
sa  kuinokuachi -tsa kuu  kiun -ndo
para servir él es pueblo nosotros
para cuando sirvan al pueblo
(6) ,
Andu kada ka'nufia'a S -tsia'a ta  adi ntsoo
quién harda grande a este si Do  nosotros
Porque quién los va a engrandecer si no, nosotros
San andu sani mi -ndo sa kun ku nuu -ndo tu adi tsia'a
y  quién suefio corazénnos. de parado ante cara nos.si no este
y quién nos va a representar si no ellos
Andu chintsefiala s -tsa tu adi daa fiuu
quién ayuda a ¢l st no  hiyo pueblo
~ y quién los va ayudar en los trabajos si no los ciudadanos
San andu kachi sa ~ nda’vi -ndo tu adi metsa ndida -tsa
y quién dice de pobre nos. Si no €l todo él
y quién va a interceder por el pueblo si no ellos
(7)
Juan diku ki  yaa, kmu ki
alla por esa dia este es dia

por eso en este dia sefialado

Kukuin  -tsa  ichi sa u'u sa ndavi
empieza  él camino de  duele de pobre
empieza su calvario de trabajo
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Sa na -kunchido tavi -tsa
de que carga tapado ¢l
con el peso de la responsabilidad

Ndida J ~chifio fiuu

todo su  trabajo pueblo

de los multiples trabajos del pueblo

C)

San wa'a -ni tu - na kaa -tsa
y bien usted si que sube €l

bien sea cuesta arriba (hacia arriba)

Adi na  kee -tsa
O que baja él ,
0 bien sea cuesta abajo (hacia abajo)

Adi na ki'in -tsa icha'a, ichukua
0 que va ¢l poraca por alla
por aca o por alla

Doko na kada -tsa sa saa xun  -tsa
pero que haz ¢l de pie pueblo él
pero que luche por el bienestar del pueblo

(9)

Kuan sa ko -ndo chino ya-a

porque de habrd nosotros trabajo este

porque al estar empleado

Meni sa u'u sa nda'vi kuu
puro de duele de pobre es
son puros problemas

Kuan oni | kandodo ta'an chino kida -ndo

porque hasta encima junto trabajo  hace mnosotros
porque se hacen miltiples trabajos al mismo tiempo



Adi om - kantsa -ta'an chino kua'an -ndo
O  hasta pegado junto trabajo va nosotros
o se resuelven multiples trabajos al mismo tiempo

(10) ‘.
Doko andu kachi sa  nda'vi -tsa
pero quién dice de  pobre. ¢l

pero quién dira pobre de ellos

Maska sa menika meeya

mas que de solamente él Dios
solamente Dios

Sa  kuu yaa kuu Santu  kuu ~ patron -ndo
de es Dios es santo es patron  nosotros
por ser nuestro santo patron

Na kundodo | nuu yaa | j -m1 -tsa ki'in
que valla adelante Dios ante cara él va
que sea su guia siempre

(11)

Kuan Chifio yala kine'efia’a

porque trabajo este lo saca

porque esta clase de empleo obliga a salir

- Tu ndu, tu © nifiu

sea dia sea noche
ya sea de dia o de noche

Tu xika, tu- yachi
sea lejos sea cerca
ya sea lejos o cerca

Nuu xini  -ndo, Nuu ti xini -ndo ki'in -ndo
pueblo conoce nos. pueblo no conoce nos. va  nos.
pueblo conocido o desconocido pero hay que ir

(12)
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Juan diku na  kuaa -1ni, na kua'a kuu
alla poreso  que mucho corazébn que mucho es
por eso que nos disculpen y nos aguanten |

Na kuyakui -tsa sa saa Xun -tsa

que aguanta ¢l de porsu pueblo él

que se aguanten por su pueblo

Na kada -tsa sa  ku -sa'a -ndo

que haz ¢l de  nuestro por su nosotros

que aguanten por nosotros

Na kuyakui -tsa kuenta  ida ita sono -ndo J -nda'a
que aguanta - €l asicomo haceflor pone nos. su mano
como lo hace la flor que depositamos en sus manos

(13) |
Kuan  ko'onchi -tsa, ko'on doko tsa ki'in
porque vacio ¢l lleno hambre él ira

porque irdn vacios y sedientos

En ki kas -tsa, en ki ma kas -tsa
uno dia come él uno dia no come ¢l
y un dia comeran y otro quizas no coman

En ki m’1 -tsa, en ki ma nii -tsa
uno dia consigue ¢él  uno dia no consigue él
un dia conseguiran y otro quizas no consigan '

Doko na kua'a -ini na kua'a kuu  -tsa
pero que. mucho corazén que mucho es

pero que hagan el sacrificio

(14)

Na kada -ntse -tsa xana -tsa ndida

que haga fuerte él corazon él  todo

que hagan fuerte su corazon

-tsa

-tsa
el

-tsa
él



Kuenta kida ita xan

como hace flor esa

como lo hace esa flor

Kuan ] -nuu, toto, j -nuu kawa 10
porque su cara  piedra su cara pefia hay
que vive sobre las piedras o en las pefias

Adi j -nuu tachi du'wa sa'nu

0 su cara  viento asi crece

o crecen en el intemperie

(15) -

Du'wa na kada -tsa sa  kusaa  -ndo

asi de haz ¢él de para nosotros

asi que hagan por nosotros

Masa kuu  xika Xana -tsa

no sea  lejos corazon él

que no le pese en su corazon

Sa saa da'a Nuu

de para hijo pueblo

el bienestar de los ciudadanos

Kuan ndida -ndo - nchoxa'an s -tsa
porque todo nosotros queremos a él

eso es lo que queremos de todos ellos

(16)

Nisa en daa  Nuu ma kuu yichi s -tsa
no  uno hijo  pueblo no es  seco a él
que ningtn ciudadano sea soberbio ante ellos
Nisa en da'a Nuu masa kuwu sa -ini s -tsa

no uno hijo pueblo no es de corazon a €l
que nadie sea desobediente con su mandato

257



258
On na  kachi -ndo en  chino ta'vi -tsa
s que dice nosotros una trabajo manda él
que digan si a los trabajos que nos manden
San na kua'a -ini na kuaa kuu -ndo sa saa-tsa tuku
y que mucho corazén que mucho sea nos: de por €l también
Yy que también nosotros los aceptemos a ellos
(17)
Kuan modivkua ma kada -uu -tsa xi en fiani en  ta'an
y asi | no haz duele él a uno gente uno pariente
para que asi no castigue a ningtin hermano
Adi en daa kee, en daa nda'vi
asi  uno hijo sale uno  hijo huérfano/pobre
0 a algin otro ciudadano o pobre huérfano
Ma kada u'u tsa xi en daa Nuu da'a tsayu
no haz duele ¢l a uno hijo pueblo hijo vecino
que no haga mal a algin ciudadano circunvecino
Na ko'on xana tsa sa vaa sa di -ko kuyj -ndo ndida -ndo
que tenga corazon ¢l de bien de si es para nos. todo nos.

que nos tengan en buena hermandad en sus corazones

(18)
Nisa ~en sa naa sa  yichi ma ko
ningin uno de recuerdo de seco no sea

que no exista ningin desprecio

Nisa en sa uu sa ndavi ma kini -ndo xi'in -tsa
ningim uno de duele de  pobre nmo ve  nos. con @l
que no veamos malestares con ellos ' '

Meni sa va'a sa di -ko na kada -tsa
solo de bien de es estd que hace él
que todo sea para bienestar

Jukua ka sa vaa ncho -ju -ndo
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aquello es de bien desea ~ ante nosotros
toda esa paz y tranquilidad es lo que deseamos
19) ,
Du'wani kuu en, u to'on kaan kachi -da j -ni ndida -ni
asi es uno, dos palabra habla dice yo su ud todo ud
estas son algunas palabras que manifiesto ante ustedes
Doko kuaa im kua'a kou -mi sa kuu -saa -ndo
pero  mucho corazén mucho  es ud. de es para nosotros

pero ustedes comprendan y discilpennos

Sa ku -ndo en fiayi kee, en = fiayi nda'vi
de es nos. uno  gente sale uno gente pobre
porque somos gente pobre de conocimiento

Sa- ti -saa, ti -xino -ndo sa  ka'an kachi -ndo
de no llega no brota nos. de  habla dice nosotros

"y no alcanzamos hablar o decir mas

‘(20)

Doko andu kau ka'nu kuu  duku
pero  quién es grande es alto

pero a quien festejamos y engrandecemos

Maska sa  menika mee -ya
masque  de solamente ¢l Dios
solamente a €l como nuestro Dios

Sa kuu -ya kuu Santu, kuu Patron -ndo
de es Dios es santo es  patron nosotros
que es nuestra santo patrono '

Na  cho'onfiaa yaa Santu bendicion
que nosbeche Dios santo bendicion
que nos da su santa bendicion

kau -ndo nditaka -ni xani
es nosotros  todos reunidos usted  hermano
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a todos los que estamos presentes hermanos

Respuesta en coro:

Lo vaa xi Nuun taa
hay bien para Dios padre
Esta bien para Dios, padre.



- 261

BIBLIOGRAFIA GENERAL

AGUILERA,'C. Cddices del México antiguo. INAH, 1979, México.

AGUIRRE Bianchi, Renato. “Cosmovision andina: el paradigma de los opuestos
complementarios”., Literatudrica. Palabra escrita. Revista literaria del Norte de
Chile. 2001, Arica, Chile (Disponible en:
http://www.galeon hispavista.com/literaturica/cosmoandina.hitim). (Con acceso el
20 de abril del 2005).

. “Mundo andino: Crisol de Arica. Lo andino
frente a lo occidental. Presentacién del problema”, Lo andino frente a lo
occidental. 14 pp. (Disponible en:
http://www.infoarica.cl/1ta/arica_territorio 00028fhtm). (Con acceso el 25 de
abril del 2005).

BAUTISTA Cruz, Meliton. Normas de convivencia a través de acuerdos
comunitarios. CONACULTA-IOC, Oaxaca, 2004. 63 pp.

BEUCHOT, Mauricio. Tratado de hermenéutica analdgica. Hacia un nuevo
modelo de interpretacion. UNAM-ITACA, México, 2000.

. Tépicos de filosofia y lenguaje. UNAM, México.

BONIFAZ Nufio, Rubén. Cosmogonia antigua mexicana. Hipdtesis iconogrdfica
y textual. UNAM, México, 1995. 155 pp. ’

. Imagen de Tldloc. Hipdtesis iconogrdfica y textual.
UNAM, México, 1988. 187 pp.

BOUYSSE-Casagne, The’re’se/Harris, Olivia; Platt, Tristan, Cereceda,
Veronica. Tres reflexiones sobre el pensamiento andino. Biblioteca Andina.
Editor Javier Medina. Lima 1987. 123 pp.

BRADOMiN, José Maria. Leyendas y tradiciones oaxaqueiias. 3°. Edici()n..
Oaxaca, México 1988. 406 pp.



262

BURELA, Marfa. “De los hermanos Ayar a Inkarri”, Anthropolégica del

Departamento de Ciencias Sociales. Pontificia Universidad Catolica del Per,
1983, Afio I, No. 1, pp.37-49. -

BURGOA, Fr. Francisco de. Geogrdfica descripcion. Tomo 1 y II. Editorial
Porrta, S. A., México 1989. 923 pp. '

. Palestra historial. Editorial Porraa, S. A., México

1989. 598 pp.

BURR Cartwrigth, Brundace. El quinto sol. Dioses y mundo azteca. (traductor:
R. Quijano R.). Editorial Diana, México, 1982. 244 pp.

CABALLERO, Juan Julidn. Educacion y cultura. Formacién comunitaria en
Tlazoyaltepec y Huitepec, Oaxaca. CIESAS, México 2002. 190 pp.

CARDENAS Noriega, Joaquin. José Vasconcelos. Caudillo Cultural. Tercera

edicion, corregida y aumentada 2002. Universidad José Vasconcelos de Oaxaca.
México, D. F. 295 pp.

CARMAGNANI, Marcello. El regreso de los dioses. El proceso de
reconstitucion de la identidad ética en Oaxaca. Siglos XVII y XVIII. FCE,
segunda edicion 2004, México. 263 pp.

CASTELLANOS Coronado, Abraham. El Rey Iukano y los hombres de oriente.
Leyenda indigena inspirada en los restos del “Cédice Colombino”. A. Carranza
e Hijos, Impresores, México, D. F., 1910. 87 pp.

. Discursos a la Nacion Mexicana sobre
la educacioén nacional. 1*. Edicién 1913, Libreria de Ch. Bouret, México, D. F.
148 pp.

. Monte Albdn. Danni Dipa. Cerro
Fortificado. Relato histérico. Edicién primigenia 1910. México, D. F.

. Conferencias  histérico-pedagdgicas.
Imprenta “La Amadita”, Mérida Yucatan, 1917. Pp. 104.




|

263

: . Al caer el sol (Desde mi celda).
Teogonias mexicanas dedicadas a la nifiez, a los maestros y a los artistas.

Imprenta de A. Carranza e Hijos, México, D. F., 1914. Pp. 160.

CASSIRER, Ernst. Filosofia de la formas simbdlicas. I el lenguaje FCE,
Meéxico, 1971.

. Filosofta de la formas simbélicas. II El Pensamiento mitico.
FCE, México, 1972.

. Filosofia de la formas simbdlicas. 1] Fenomenologla del
reconocimiento. FCE México, 1976.

CASO, Alfonso. “El mapa de Teozacoalco”, Cuadernos Americanos, vol. XVLII
(1949), pp. 141-81.

. Cddice Mapa de Teozacoalco. (Edicion a cargo de Maria Elena
Ruiz Cruz y Fernando Trevifio Gonzalez). Talleres Graﬁcos de México, México,
1997.

Valor historico de los cddices mixtecos. “Cuadernos

Americanos, vol. CIX, (1960), num. 2, pp. 139-47.

. Reyes y reinos de la Mixteca. Diccionario biogrdfico de los
sefiores mixtecos. Tomos 1y II. FCE, México, 1984.

CASTRO Pozo, Hidebrando. Del ayllu al cooperativismo socialista. Biblioteca
Peruana, Lima 1973. 254 pp.

CAVERO, Ranulfo. Los dioses vencidos. Una lectura antropoldgica del Taki

‘Onqoy. Escuela de Posgrado de la Universidad Nacional de San Cristobal de

Huamanga (Per)-Centro de Pesquisa en Etnologla Indigena (Unicamp, Brasil).
Pera 2001. 336 pp.

CIEZA de Léon, Pedro. El sefiorio de los incas. (Edicion de Manuel
Ballesteros), Cofis, S. A., “Cronicas de América/6”, Espafia 2002. 220 pp.

CLAVIERO, Francisco Javier. Historia antigua de México (Edicién y prélogo
de Mariano Cuevas). Porrtia, “Coleccién Sepan Cuantos...29”, México, 1978.



264

CODICES MIXTECA OAXAQUENA:
Codice Becker 1
Cddice Becker I1
Céddice Bodley

Cddice Colombino
Cddice Nuttall

Codice Selden

Cédice Viena

Rollo Selden ,
Codice Antonio de Ledn
Cddice Porfirio Diaz
Lienzo de Zacatepec

CODICES MIXTECA POBLANA (GRUPO BORGIA):
Cédice Borgia /

Cédice Cospi

Cddice Féjérvdry-Mayer

Cddice Laud

Céddice Vaticano B.

CODICES MIXTECA GUERRERENSE:
Cédice Azoyu I
Cédice Azoyi IT

CODICES MIXTECOS DE LA COLONIA:
Cddice Yanhuitldn

Cédice sierra

Lienzo de Coixtlahuaca

Matricula de Huejotzingo.

CONDORI Cruz, Dionisio; Kessel, Juan van. Criar la vida. T; rabajo y tecnologia

en el mundo andino. =~ 76 Pp. (Disponible en:
hitp:/fwww latautonomy.org/criarlavidacompleto.pdf). (Con acceso el 13 de
enero del 2005)

CORDERO Avendafio, Carmen. La vara de mando. Costumbre Jjuridica en la

Iransmisién de poderes. H. Ayuntamiento Constitucional de Oaxaca, “Coleccién
Historia”, Oaxaca, 1997. 165 pp.



- 265

' . El derecho consuetudinario indigena en
Qaxaca. Instituto Electoral de Oaxaca, Oaxaca, México 2001. 102 pp.

. El combate de la luces. Los lacuates. Museo de
Arte Prehispanico de México “Rufino Tamayo™-Biblioteca Publica de Oaxaca,
Oaxaca, México 1992. 235 pp.

CORDORETTE, Raimundo. “Perspectivas mitologicas del mundo aymara”,
Allpanchis Puthuringa. Mito y utopia en los andes, Volumen X, Cuzco, Pert
1977. Pp. 115-135.

CURATOLA, Marco. “Mito y milenarismo en los Andes: Del Taki Onqoy a
Inkarri”, Allpanchis Puthuringa. Mito y utopia en los andes, Volumen X,
Cuzco, Perti 1977. Pp. 85-92.

CHASSEN R. Francie; Martinez G., Héctor. “El retorno al milemio mixteco:

- Indigenas agraristas Vs. Rancheros revolucionarios en la Costa Chica de Oaxaca,

mayo de 19117, Cuadernos de Sur. Ciencias Sociales 3. Afio 2,
septiembre/diciembre 1993, Oaxaca, México. Pp. 31-65.

DAHLGREN, Barbro. La Mixteca: su cultura e historia prehispdnicas, 4ta.,
edicion, UNAM, México 1990. 312 pp.

DIAZ MORI, Porfirio. Memorzas de Porfirio Diaz, editada por El Umversal El
gran diario de México. México, D. F., 1965. 273 pp.

DISCURSO 'y DISCURSO-PARANGON en la toma de posesion de los
representantes del H. Ayuntamiento de Apoala, Mixteca Alta. Oaxaca, 1998.

DOBYNS, Henry F. Comunidades campesinas del Peri. Editorial Estudios
Andinos S. A., Lima 1970. 238 pp.

DUCH, Lluis. Mito, interpretacion y cultura. Aproximacion a la logomitica.
Herder, Espatia, 1988.

DUVIOLS, Pierre. La destruccion de las religiones andinas (durante la

conquista y la colonia). Instituto de Inves’ugacmnes Historicas/UNAM, “Historia
General/9”. México 1977. 479 pp.



266

. “Los nombres quechua de Viracocha, supuesto “Dios
Creador” de los evangelistas”, Allpanchis Puthuringa. Mito y utopia en los
andes, Volumen X, Cuzco, Pera 1977. Pp. 53-63.

EARL'S, John; Silverblat, Irene. “Mito y renovacion. El caso de Moros y los

aymaraes”, Allpanchis Puthuringa. Mito y utopia en los andes, Volumen X,
Cuzco, Pert 1977. Pp. 93-103.

- ENRIQUEZ, Guillermo. La Jilosofia andina desde la postmodernidad hasta la
globalizacion (Ponencia). Colegio Stephen Hawking. Sin fecha. 12 pp.
(Disponible en; hitp://pucp.edu.pe/eventos/congresos/
filosofia/programa general/jueves/sesion6.45-18/EnriquezGuillermo.pdf). (Con
acceso €l 17 de febrero del 2005).

ESCALANTE, Carmen; Valderrama R. “Pacha T’inka o la T’inka a la Madre
Tierra en el Apurimac”, Allpanchis Phuturinga. Ritos V rituales andinos.
Volumen IX, Cuzco, Pert 1976. Pp. 177-191.

ESPINOZA Soriano, Valdemar. Los incas. Amaru Editores, Perta 1990. 500 pp.

ESTERMANN, Josef. Filosofia andina. Estudio intercultural de la sabiduria
autoctona andina. Abya-Yala Editing, Ecuador 1998. 359 Pp.

FEIJOO J. Benito. “Teatro critico universal, tomo sexto, discurso quinto.
Consectario del discurso antecedente sobre la produccién de nuevas especies
IL”. Proyecto Filosofia en Espafiol. Benito Jerdnimo Feijoo 1676-1764.
(Disponible en: http/www.filosofia.org/bif/bifi605.hitm). (Con acceso el 15 de
enero del 2005).

FELL, Claude. José Vasconcelos: Los afios del dguila (1920-1 925). Educacion,
cultura e iberoamericanismo en el México postrevolucionario. UNAM , “Serie
Historia Moderna y Contemporanea/21”, México 1989. 742 Pp.

FLORES Galindd, Alberto. Buscando un inca: Identidad y utopl’d en los andes.
Lima, 1987. 370 pp.

FORNET-BETANCOURT, Ratl. “Supuestos, limites y alcances de la filosofia
intercultural”, Reflexion y critica. Ciudad redonda. 17 pp. Junio 2001, Madrid,



267

Espatia. - (Disponible en: hitp://www .ciudadredonda.org/
admin/upload/files/l¢r_t adjuntos 41.pdf). (Con acceso el 20 de enero del
1005).

GARCIA, Gregorio Fray. Origen de los indios del Nuevo Mundo. Edicion
facsimilar, FCE, 1981. México, D. F.

GARNER, Paul. Porfirio Diaz. Del héroe al dictador. Una biografia politica.
(Traduccion del inglés Luis Pérez Villanueva). Editorial Planeta. México 2003,
291. pp.

GAY, José Antonio. Historia de Oaxaca. (Prologo de Pedro Vazquez
Colmenares). Cuarta edicion 1998. Editorial Porria, “Sepan cuantos...3737,
Meéxico. 572 pp.

GONZALEZ, Tirso. “Discurso Buenos Aires”, Biblioteca digital de la iniciativa
interamericana de capital social, ética y desarrollo. (Disponible en:

http//www iadb.org/etica/Documentos/ar_kar dleLﬁ doc). (Con acceso el 25 del
mayo de 2005).

GUAMAN Poma de Ayala, Felipe. Nueva crénica y buen gobierno. (Edicion
critica de John V. Murra y Rolena Adorno; traduciones y andlisis textual del
quechua por Jorge L. Urioste). Tercera edicion 1992. Siglo Veintiuno,
“Coleccion Nuestra América/31”, México. 1173 pp.

Y no ay remedio... (Edicion Martha
Alvarez). Centro de Invetigacién y Promoci6n Amazonica, Lima 1991. 409 pp.

GUTIERREZ Solana, Nelly. Cédices de México. Historia e interpretacion de los

grandes libros pintados prehispdnicos. Panorama Editorial, S. A., México 1985.
166 pp.

HEIDEGGER, Martin. Arte y poesia. (Traduccion y prologo: Samuel Ramos).
Cuarta reimpresion 1985, FCE, “Breviarios/229”, México. 149 pp.

HESIODO. Teogonia. (Prélogo: José Manuel Villalaz). Sexta edicion 1982,
Editorial Porrua, S. A., “Sepan Cuantos...”/206, México. 89 pp.



268

HORCASITAS Urias, Beatriz. “Etnologia y filantropia. Las propuestas de
“regeneracion” para indios de la Sociedad Indianista Mexicana, 1910-1914”,
Moderidad, tradicion y alteridad. La ciudad de México en el cambio del siglo
(XIX-XX). (Claudia Agostini y Elisa Speckman: Editoras). México, IIH-UNAM,
2002, Serie “Historia Moderna y Contemporanea/37”. Pp.233-239.

INKARR{ Y COLLARRI (Mito -versiones-). rAnthropolo’gica del Departamento

de Ciencias Sociales, Pontificia Universidad Catolica de Perd. Afio II 1984 No.
2, pp. 36-44. '

IRINEO Flores, Juan (Autor mixteco). Discursos a la raza de bronce. Antigua
Imprenta de Murguia. Avenida 16 de Septiembre, 54. México 1925. 16 Pp.

JANSEN, Maarten. “Cédices Mixteco. Un viaje a la Casa del Sol”, Arqueologia
Mexicana, Vol. IV. Num. 23, enero-febrero 1997, pp. 44-49.

JANSEN, Maarten; Pérez J. G., Aurora. La dinastia aiiute. Historia, literatura e
ideologia de un reino mixteco. Research School of Asian, African, and
Amerindian Studies (CNWS) Universiteit Leiden, The Nrtherlands, 2000. 251
Pp. '

_ “Mitos mixtecos de la creacién.
Amanecer en Nuu Dzavui”, Arqueologia mexicana. Julio-agosto 2002-vol. X-
num. 56. CONACULTA, México. Pp. 42-47.

. “La serpiente emplumada y el amanecer
de la historia”, revista Humanidades, nueva época, nim. 3, noviembre del 2005,
UABJO, Oaxaca, México. Pp.189-224 ‘

JANSEN, Maarten. Huisi tacu. Estudio interpretativo de un libro mixteco
antiguo:  Codex Vindobonensis Mexicanus 1. Centro de Estudios y

Documentacion Latinoamericanos (CEDLA), Amsterdam, Paises Bajos, 2000.

442 pp.

JANSEN, Maarten; Lopez Garcia, Ubaldo, ‘et. al. Presencias de la cultura
mixteca. Umversidad Tecnologica de la Mixteca, Oaxaca, México 2002. 111 pp.

JOSE VASCONCELOS hombre, educador y candidato (Introduccion, seleccion y
notas: Guadalupe Lozada Leén). UNAM, México 1998. 380 pp.



269

JOSE VASCONCELOS y el espiritu de la Universidad (Prefacio y seleccién de
Javier Sicilia). UNAM, México 2001. 293 pp.

JOSE VASCONCELOS y la Universidad (Presentacion: Alfonso de Mari y
Campos; introduccién y seleccion: Alvaro Matute; colaboracion: Angeles Ruiz).
UNAM, “Texto de Humanidades/36”, México 1983. 217 PP

KESSEL Juan van. Individuo y religion en los Andes. Sin fecha. (Disponible en:
http:/f'www iecta.cl/libreria/c016 htlm). (Con acceso el 18 de julio del 2005).

KESSEL, Juan van; Mamam Cafiasaca, Francisco. “Contextos, conceptos y
controversias”, Revista Compds, diciembre de 2003, no. 6. Lima, Peru.

KESSEL, Juan van; Dionisio Condori Cruz. Criar la vida. Trabagjo y tecnologia
en el mundo oandino. Sin fecha. Pp. 75. (Disponible en:
http://www latautonomy.org/criarlavidacompleto.pdf). (Con acceso el 13 de
enero del 2005), |

KREIMER, Elizabeth. “Un proyecto de salud... pero para quien”, Cultura y
salud en la construccion de las Américas. Reflexiones sobre el sujeto social,
Coedicion del Instituto Colombiano de Cultura y Comiteto Internazionale per lo
Sviluppo  del  Popoli, 1993, pp. 89-108. (Disponmible en:
htto://quechuanetwork org/vachaywasi/Un_provecto _12.doc). (Con acceso el 11
de julio del 2005). |

LA SANTA BIBLIA. ANTIGUO Y NUEVO TESTAMENTO. (Antigua version de
Casiodoro de Reina -1569- revisada por Cipriano de valera -1602- y otras
revisiones: 1862, 1909 y 1960) Revision de 1960, Sociedades Biblicas en
América Latina.

LENKERSDOREF, Carlos. Filosofar en clave tojolobal. Miguel Angel Porrua,
Coleccion “Filosofia de nuestra América”, México, 2002. 275 pp.

. Los hombres verdaderos. UNAM-Siglo XXI editores,

México 1996.

LECAROS Zavala, Carlos. Luis E. Valcdrcel: indigenismo y condicion humana.
Universidad Nacional Mayor de San Marcos. 14 pp. (Disponible en linea:



270

hitp://www.pucp.edu.pe/evento/congresos/fillosofia/programa gseneral/iueves/ses
ion16.45-18.15/LecarosCarlos.pdf) (Con acceso el 16 de agosto del 2006).

LE CLEZIO, J. M. G. EI suefio mexicano o el pensamiento interrumpido. FCE,
“Coleccion Popular/466™, México 1992. 278 pp.

LEON-PORTILLA, Miguel. La filosofia ndhuatl. Estudiada en sus fuentes. 4ta.,

edicion, UNAM, México 1974. 411 pp.

LOPEZ Austin, Alfredo. Los néitos del tlacuache. Caminos de la mitologia
mesoamericana. Alianza Editorial Mexicana, México 1992. 539 pp.

LOPEZ Garcia, Ubaldo. El uso cotidiano y ceremonial del mixteco en Apoala,
Oaxaca. Tesis de Maestria, CIESAS-INI, México 1988.

. “La presencia de Apoala en los codices mixtecos”,
Historia del arte de Oaxaca. Volumen I, pp. 269-86. Instituto Oaxaquefio de las
_Culturas—Gobierno del Estado de Oaxaca, 1997.

LOPEZ Ramos, Juan Arturo. Esplendor de la antigua mixteca. Segunda
reimpresion. Trillas, México, 1997. 148 pp.

MALDONADO Alvarado, Benjamin. Desde la pertenencia al mundo comunal.
Propuesta de investigacion y uso de experiencias y saberes comunitarios en el

aula indigena intercultural de Oaxaca. CEA-UIIA-Fundacion Ford. Oaxaca,
2005. 124 pp.

MARIATEGUI, Jos¢ Carlos. Siete ensayos de interpretacion de la realidad
peruana. ERA, México, 2002.

MARIATEGUI y los origenes del marxismo latinoamericano. (Seleccion y
prologo de José Aricé). Siglo XXI Editores, S. A., “Cuadernos de pasado y
presente 60”. Segunda edicion corregida y aumentada, 1980. México. 341 pp.

MARTINEZ Gracida, Manuel. Ita Andehui. Leyenda Mixteca. Talleres
Tipograficos de J . S. Soto, Oaxaca, México 1906. 232 pp.



271

. Civilizacion mixteca: Historia antigua de la
Mixteca. Manuscrito 1905 (Blbhoteca Publica Central, ciudad de Oaxaca),
Tlaxiaco, Oaxaca. 646 pp.

MILLONES, Luis. (Compilador). El retorno de la huacas. Estudios y
documentos del siglo XVI. Taller Grafico de Asociacion Grafica Educativa,
Tarea. Lima, Pertt 1990. 450 pp.

MOROTE Best, Efrain. Aldeas sumergidas: Cultura popular y sociedad en los
Andes. Centro de Estudios Rurales Andinos “Bartolomé de las Casas”, Cuzco,
Pert 1988. 368 pp. -

MROZ, Marcin. “Una interpretacién numérica de la cronica de Guaman Poma de
Ayala”, Anthropologica del Departamento de Ciencias Sociales, Afio 11, 1984,
No. 2, Pontificia Universidad Catélica del Perd. Pp. 67-103

NUNO A. Juan. Los mitos filoséficos. FCE, México, 1985. 245 pp.

OJEDA Diaz, Maria de los Angeles. “Los Cobdices del Grupo Borgia”,
Arqueologia Mexicana, Vol. IV, mim. 23, enero-febrero 1997. Pp. 50-55.

ORTIZ C., Ignacio, et., al. “Abraham Catellanos: Vigencia de su filosofia de la
cultura y la educacion”, La tierra del sol y de la lluvia. Universidad Tecnologica
de la Mixteca, Oaxaca, México. 211 pp.

ORTIZ Rescaniere, Alejandro. De adaneva a inkarri (Una vision indigena del
Peri). Retablo de Papel, Ediciones/INIDE, Lima 1973. 189 pp.

OSSIO A., Juan M. “Guaman Poma: Nueva cronica o carta al rey. Un intento de
aproximacion a las categorias del pensamiento del mundo andino™, Ideologia
mesidnica del mundo andino (Antologia de Juan M. Ossio A.). Edicién de
Ignacio Prado Pastor, Lima 1973. Pp. 153-213.

PAZ, Zenén de. Horizontes de sentido en la cultura andina. El mito y los limites

del  discurso racional”. 29  pp. 2001. (Disponible  en:
hitp://www.quechuanetwork org/vachaiwasi/HorizontesDeSentido.pdf). (Con
acceso ¢l 10 de febrero del 2005).




272

PEREZ, Eutimio. “Decimoquinto diocesano. El Tllo. Sr. Dr. Fray Angel
Maldonado”, Recuerdos histéricos del episcopado oaxaquefio. Imprenta de
Lorenzo San-Germén. 1°. Calle de Armenta y Lopez nimero 1. 1888 (Edicién
primigenia). Pp 38-41.

PORTILLO, Andrés. “Palacio Federal”, Oaxaca en el Centenario de la
Independencia Nacional. 1*. edicién, Oaxaca 1910. Imprenta del Edo., en la 2da.
Calle de Murguia, nimero 9, a cargo de Hipélito Santaella. 180 pp. (Edicion

primigenia).

RAMIREZ Zarza, Javier. Educacién y revolucion por el alma nacional.
Semblanza biogrdfica del maestro Abraham Castellanos. Carteles Editores,
Coleccion “La huellas del camino”, Oaxaca, México, 2004. 146 Pp.

RAVICS 8., Robert. Organizacién social de los mixtecos. Primera reimpesion
1980, INI, México. 281 pp.

RENDON Monzén, Juan José. La comunalidad. Modo de vida en los pueblos
indios. Tomo 1. CONACULTA, México, 2003. 156 pp.

REYES, Fr. Antonio de los. Arte en lengua mixteca. México, 1593.

REYNAGA, Ramiro. Tawa inti suyo. 5 siglos de guerra Kheswaymara contra
Esparia. Lima 1989. 366 pp.

RIVARA de Tuesta, Maria Luisa. Filosofia, ideologia y doctrina en la reflexion

latinoamericana, Ponencia, julio 11 de 2002, Universidad de San Marcos, Pera.

5 pp.

. Pensamiento prehispdnico y filosofia colonial
en el Peri. Tomo 1. FCE, Lima, Pert, 2000. 359 pp.

. (Filosofia o pensamiento prehispdnico?
Universidad Nacional Mayor de San Marcos. Lima, 1 de diciembre de 2003. 14
Pp. (Disponible . en : :
http://www.pucp.edu.pe/eventos/congresos/filosofia/programa_general/martes/se
sionl5-16.30/RivaraMarial.uisa.pdf) (Con acceso el 16 de agosto del 2006).




273

ROBLES, Nelly. “El mundo Mixteco. Medio fisico y divisién del territorio”,
Ocho venado el conquistador de la Mixteca, México Desconocido, “Pasajes de la
historia VII”, México, 2003. Pp. 30-39.

ROSSELL, Cecilia; Ojeda Diaz, Maria de los Angeles. Las mujeres y sus diosas
en los codices prehispdnicos de Qaxaca. CIESAS-Miguel Angel Porraa,
Meéxico, 2003. 186 pp.

ROSTWOROWSKI, Maria. Pachacutec y la leyenda de los chancas, Instituto de
Estudios Peruanos, Pera 1997. 85 pp.

. Estructuras andinas del poder. Ideologia religiosa y
politica. Instltuto de Estudios Peruanos. Lima 1983. 202 pp.

SANTACRUZ Pachacuti Yamqui, Don Joan de. Relacion de antiguedades deste
Reyno del Piru. Sanmarti & Cia. Lima 1927. 210 pp.

- SEJOURNE, Laurette. Pensamiento y religion en el México antiguo. FCE-SEP,

“Lecturas mexicanas/30”, México 1984, 220 pp.

SEPULVEDA, Manuela; Aveldafio, Claudia. (Entrevista). “Raal Fornet
Betancour y la filosofia intercultural”, Ciencia ergo sum, Revista cientifica
multidisciplinaria de la UAEM, vol. 5, nim. 1, marzo de 1998, seccion:

“Entrevista con... (Disponible en: http: //eroosum vaemex.
mx/marzo98/fornet.htm). (Con acceso el 20 de abril del 2005).

SPORES, Ronald. “Arte antiguo en la Mixteca”, Historia del arte prehispénico
de Oaxaca. Volumen I, pp 61-77. Instituto Oaxaquefio de las Culturas, Gobiemo
del Estado de Oaxaca, 1997.

TAMAYO L., Jorge. El General Antonio de Ledn. Defensor del Molino del Rey.
Ediciones de El Nacional. México 1947. 61 pp. -

- TAMAYO Herrera, José. Historia social del Cuzco Republicano. Lima, Pera

1977,

. Historia del indigenismo cuzquefio. Siglos XVI-XX.
Instituto Nacional de Cultura. Lima 1980. 394 pp. :




274

TORQUEMADA, Fr. Juan de. Monarquia indiana. (Selecci(’)n, mtroduccién y

notas: Miguel Le6n-Portilla). Primera impresién 1978, UNAM, “Biblioteca del
Estudiante Universitario/84”, México. 173 pp.

URBANO, Henrique Osvaldo. “Discurso mitico y discurso utépico en los

andes”, Allpanchis Puthuringa. Mito y utopia en los andes, Volumen X, Cuzco,
Peru 1977. Pp. 3-14.

VALCARCEL, Luis E. Tempestad en los Andes (Prologo de José Carlos
Mariategui). Populibros Peruanos, Lima 1927. 153 pp.

VARIOS. Leopoldo Zea. Noventa afios de vida y sesenta como académico de la
UNAM. UNAM-CCyDEL-FFyL, México 2002. 28 pp.

VARIOS. Antigiiedades del Perii. (Edicién de Enrique Urbano y Ana Sanchez).
“Cronicas de América/70”, Pert 1990. 269 pp.

VASCONCELOS, José. La raza césmica. Cuarta edicion 1977. Espasa Calpe
Mexicana, S. A., “Coleccion Austral/802”. México. 207 pp.

. Ulises criollo. FCE-SEP, “Lecturas mexicanas/11 y
12”. México 1983. 451 pp.

. En el ocaso de mi vida. Populibros “La Prensa”,
México, D. F., 1957. 289 pp.

VEGA de la, Garcilazo “El Inca”. Comentarios reales I, II. SEP/UNAM.
Meéxico, 1982. 854 pp.

ZEA, Leopoldo. La filosofia americana como filosofia sin mds. 5°. edicién, Siglo
Veintiuno Editores, S. A., “Coleccion minima/30”, México 1977. 160 pp.

WAGNER, Catherine A. “Coca y estructura cultural en los Andes peruanos”,

Allpanchis Phuturinga. Ritos y rituales andinos. Volumen IX, Cuzco, Pera 1976.
Pp. 193-215.

YABAR, Betty. Testimonio sobre Chegec. Editorial Universitaria. Lima, Pert
1971. 300 pp.



ZIOLKOWSKI, Mariusz S. “La piedra del cielo: algunos aspectos de la
educacion e iniciacion religiosa de los principes incas”, Anthropoldgica del
Departamento de Ciencias Sociales. Pontificia Universidad Catolica del Pert.
Afio IT 1984 No. 2, pp. 45-65. |

ZORRILLA Eguren, Javier. “El hombre andino y su relacién mégico—religiosa
con la coca”, La coca andina. Vision indigena de una planta satanizada. Joan
Boldo 1 Climent, Editores/Instituto Indigenista Interamericano. México 1986. Pp.
146-159.

ZUIDEMA, R. T. “Mito e historia en el antiguo Pera”, Allpanchis Puthuringa.
Mito y utopia en los andes, Volumen X, Cuzco, Pera 1977. Pp. 15-52.




	Portada
	Índice General
	Presentación
	I. Propuesta Metodológica para la Cultura y el Pensamiento Filosófico en el Mundo Mixteco e Indígena de Latinoamérica
	II. José Vasconcelos y Luis E. Valcárcel: Dos Visiones Culturales desde Latinoamérica
	III. Sujeto y el Lenguaje Filosóficos: Taa Nisa´Nu/Amauta
	IV. Ética y Comunalidad Andina y Mixteca
	Conclusiones
	Glosario
	Anexos
	Bibliografía General

