HILARIO CHI CANUL

Cuerpo, alma y carne de la lengua
maya. Vitalidad linguistica: desde la
lengua maya, a lo maya y con lo
maya

En este articulo describimos en coautoria con la comunidad lingiiistica de
Naranjal Poniente la estrategia de recuperacién subjetiva que empleamos
para enfrentar los escollos que relatamos sobre la vitalidad lingiiistica de la
lengua maya. Mediante el uso de metdforas mitolégicas desarrollamos la
existencia del wiinklal (cuerpo), pixan (alma) y bakK’el (carne) de la maaya
t'aan: las tres piedras que sostienen el comal del t'aan (habla) en el K’6oben
(fogdén maya). A partir de un andlisis desde adentro retratamos y explicamos
de manera detallada los elementos bdsicos que permiten la prevencién y
fortalecimiento de la vitalidad de la lengua maya que se encuentra en
contacto con las lenguas hegeménicas o mayoritarias, en condiciones
socioculturales desequilibradas.

..Como dicen por ahi,

;habremos de nacer de nuevo en
mapuzungun Febe,

serd que no hemos muerto y nuestra
alma aun palpita a pesar de que nuestro
idioma agoniza?

Febe, Febe, sigue cantando que alegras
mi corazon...

Paredes Pinda

Un pueblo sin lengua es un cuerpo sin alma. Un pueblo con lengua que no
habla su lengua sigue siendo un cuerpo sin alma. Un pueblo que habla su
lengua, no es Unicamente un cuerpo con alma, es un pueblo que tiene
existencia y vitalidad porque se puede ver, escuchar y autosostenerse con
su lengua, ya que las lenguas “..reflejan las caracteristicas sociales del
hablante, del oyente, o de las relaciones entre ambos” (Hudson 132). Sin
embargo, aunque el pueblo tenga cuerpo y alma no es suficiente para
mantenerse con vitalidad, puesto que el cuerpo necesita de la carne, “el
contenido” para sostenerse y el alma del cuerpo para continuar con su
existencia.
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En este articulo presentamos la gestion de la vitalidad lingtiistica de la
maaya t'aan (lengua maya) desde la tradicién y con el concepto cultural
que tienen los hablantes mayas del t'‘aan (habla), en la comunidad de
Naranjal Poniente, municipio de Felipe Carrillo Puerto, Quintana Roo,
México. Es decir, con los significados sociolingiiisticos que la misma
comunidad de habla le dan al lenguaje y las formas propias y locales que
usan para hablar de los procesos sociolingiiisticos que perciben en la
lengua maya. Mediante el uso de metaforas mitologicas desarrollamos la
existencia del wiinklal (cuerpo), pixan (alma) y bak’el (carne) de la maaya
t'aan: las tres piedras que sostienen el comal del t'aan en el k'6oben (fogon)
maya. A partir de un andlisis, desde y con la comunidad, describimos y
explicamos de manera detallada los elementos basicos que permiten la
prevencion y fortalecimiento de la vitalidad de la lengua maya que se
encuentran en contacto con las lenguas hegemoénicas o mayoritarias, en
condiciones socioculturales desequilibradas. La reflexiéon que se genera
con este trabajo plantea una labor sociolingiiistica encaminada hacia la
construccion de los nuevos “cuerpos”, “almas” y “carnes” del maaya t'aan,
tomando ventaja de las bondades que nos presenta nuestro mundo actual,
moderno y globalizado.

Esta investigacion etnografica se empez6 a desarrollar desde el afio
2009 como parte del proyecto de investigacién de la vitalidad
intergeneracional de la lengua maya en la comunidad lingiiistica de
Naranjal Poniente. Con la “etnografia del habla” (Hymes 89), y como
indigena investigador maya y nativo de la comunidad, intentamos
entender e interpretar su vida sociocultural con la lengua maya, nos
insertamos conjuntamente con los sujetos participantes del estudio en la
cotidianidad de nuestras familias para encontrar las multiples respuestas
inteligentes y profundas a los fendmenos sociolingiiisticos que observamos
en nuestra lengua maya desde nuestro propio metalenguaje, sentimientos
y emociones (Chi Canul 41).

En este trabajo, los sentidos, los saberes y los nuevos conocimientos
que exponemos se construyen en coautoria (Chi Canul). Es decir, en este
espacio los conocimientos indigenas y académicos dialogan y presentan los
resultados de sus didlogos (Leyva y Speed). Para lograr la construccién de
verdaderos diilogos con los sujetos participantes de la investigacion, se
puso en practica, primero, diferentes costumbres locales para la inclusién,
el empoderamiento y la dignificacién de los conocimientos indigenas;
segundo, se estableci6 la insercion e involucramiento del investigador en la
construccion del conocimiento, y, por ultimo, como herramientas para el
levantamiento, se analizaron e interpretaron los datos. Las practicas
culturales fueron: el jets’ Iu'um (ceremonia para habitar la tierra o el



215

terreno), con el que obtuvimos el consentimiento de la comunidad para
llevar a cabo el trabajo de investigacién, los permisos para tomar
fotografias y la voluntad fisica y espiritual de los participantes; el xiimbal
(visita familiar), que nos permiti6é abrir las puertas del conocimiento a
través del ilaj (la observacion) y el tsikbal (la platica). Es muy importante
resaltar que con la puesta en practica del xiimbal, es decir, el mencionar a
las familias “tdalen in xiimbaltech nojoch mdam wa nooch taat” (he venido
a visitarte gran madre o padre), no sélo abrimos las puertas de los hogares,
sino que también abrimos los corazones de los participantes para el
didlogo y la convivencia, ya que nos recibian en las puertas de las casas y
nos atendian con toda la disposicién y el interés de los integrantes del
hogar, incluyendo los animales domésticos, y el disfrute de sus alimentos.
También las practicas del liik’saj t'aan, (levantamiento o recoleccién de la
palabra, habla o informacién y pasar informacién que atafie a una segunda
persona a otra) nos permiti6 la entrevista a terceros desde la légica y el
caracter cultural de la comunidad. Por ultimo, el majan ilaj (el préstamo de
la mirada ajena) dio lugar a la co-interpretaciéon y andlisis de los datos".
Estas practicas culturales fueron las que nos permitieron hacer una
etnografia desde adentro, y construir las etno-categorias con las que
explicamos los procesos del mantenimiento de la vitalidad de la lengua
maya.

T’AAN: “HABLA Y LENGUA” E IDENTIDAD
Una de las palabras que mas escuchamos y usamos en Naranjal Poniente
para hacer referencia a “habla y lengua” es el t'aan, que por defecto se
relaciona directamente con la lengua maya. Cuando les preguntamos
cba’ax le taano’? (;qué es el t'aan?), tanto abuelos como padres y nietos
respondieron: “maaya ak t'aano’on, ak t'aano’one’ maaya” (hablamos
maya, nuestra lengua es maya), a pesar de ser bilingiies teniendo el
espafiol como primera lengua. Esto nos explica como el maya t’‘aan (habla
maya o lengua maya) pasa a ser mas que “habla y lengua” para convertirse
en un elemento de identidad para la comunidad. Por ejemplo, la mayoria
de los habitantes de la comunidad de Naranjal Poniente se auto-identifican
como mayeroso’on (somos mayeros) para dar a entender que son
monolingiies mayas o simplemente hablantes de la lengua maya;
naranjalilo’on (somos de Naranjal); kaajnaalilo’o (somos pobladores y
nacidos en la comunidad) y tdanxel kaajilo’on (somos de otros pueblo,
inmigrantes) (Chi Canul 14).

Aunque muchos estudiosos de la cultura maya, generalmente
antropélogos, por ejemplo, Santos Alvarado, entre otros, sefialan que los
habitantes de la Zona Central del Estado de Quintana Roo, México, “La
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Zona Maya”, donde se encuentra localizada Naranjal Poniente, se auto-
identifican como mayas mdasewdalo’ob (indigenas), en el caso particular
de Naranjal Poniente no se da esta situacién, ya que la mayoria de los
mayas de la comunidad antes de considerar ser mdasewdalo’ob, se
identifican méas con diversas categorias: la lengua que hablan, el nombre
del pueblo, las familias que conforman la comunidad, la pobreza y la
vestimenta. Cuando les preguntamos, ;quiénes son los mayas?, de manera
generalizada, tanto abuelos, padres y jovenes responden que son los dotsil
mdako’ob (gente o personas pobres), le ku ts‘aiko’ob fipilo’ (las que usan
huipil), le te ku takiko’ob sak nook’o’ (los que usan ropa blanca), le te ku
t'aniko’ob chen maayao (los y las que hablan s6lo maya), y to’on lelo’ob
(esos somos nosotros) (Chi Canul 116).

La misma naturaleza del t'aan como “lengua” e identidad
transformada en un ente vivo como “habla” en la comunidad, y el uso de la
lengua en los diferentes espacios y tiempos de la vida sociocultural
comunitaria, me llev) a entender que a pesar de su existencia a través de
dos lenguas diferentes (con mayor dominio de la maya que del espafiol), el
t'aan se hace uno solo cuando se trata del “habla”, la lengua en uso.
Inclusive, se dificulta la separacién y distincién entre la lengua maya y el
espafiol por los mismos habitantes durante las interacciones
comunicativas, ya que las dos lenguas actualmente forman parte de la
comunidad lingiiistica el t‘aan de Naranjal Poniente, como se puede
constatar en el siguiente relato:

Al bajar de la combi observé que mis sobrinas Lizeth, Johana y Gimena estaban
esperandonos, mi madre y yo, en la entrada de la casa conjuntamente con los tres
perros de Dofa Trinidad, mi madre...

Hilario: ;bajux tdun Don j Ruup?

Don Ruperto: sfiiem pesus

Hilario: ;sfiem pesus?... ;mamich yaan wa tech k’'éexeli’?. Tene’ chen dosientos yaan
teni’.

Dofia Trinidad: in wa’alike’ yaan...

Hilario: Don j Ruup, ¢ba’ax K’iin je’el u paajtal ak tsikbale’? Taalen in kaxt
tsikbalo’on ich maaya t'aan.

Don Ruperto: pues wa taan u beeytal ak kontestartike’, a wéojel to’one’.., a woojel
mesklaado ak t'aano’on de por sij, le maaya yéetel le espanioolo’ ak t'aano’on, yaan
K’iine’ ma’ ak 6ojel wa maaya wa espaniool kak t’aniki’. (Ob. 28/1X/09-CC1. 10)

[Hilario: ;Cuanto es Don Ruperto?
Don Ruperto: Cien
Hilario: ;Cien pesos?... ;)Mamich usted tiene? Yo s6lo tengo de doscientos.
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Dofia Trinidad: Creo que si tengo...

Hilario: Don Ruperto, ;Qué dia podemos platicar? He venido a buscar platicas en
maya.

Don Ruperto: Pues si podemos contestarlo, ti sabes que nosotros..., ti sabes que
nuestra habla de por si estd muy mezclado, la maya y el espafiol ya son nuestras
lenguas, en ocasiones no sabemos si estamos hablando maya o en espafiol.]*

Don Ruperto, uno de los taxistas mas conocidos y el primer padre de
familia que sembroé el monolingiiismo espafiol en la comunidad con sus
hijos, por creer en las ideologias de la educacién castellanizante, la cual
sefiala que el bilingliismo no es posible en la comunidad, ya que “los que
hablan maya no aprenden el espafiol”, nos afirma que hoy en dia el t'aan de
Naranjal Poniente estd compuesto por la lengua maya y el espafiol. Por lo
tanto, nuestro habla y lengua no sélo es maya y tampoco sélo es espaiiol,
sino las dos lenguas en comunioén: iich t'‘aano’ob (lenguas gemelas) (Ent.
GAD, 08/V/10).

Algunos de los principales significados que se da a la palabra t'aan en
espafiol por algunos diccionarios (Maas, Academia de la Lengua Maya de
Yucatdny Gémez,) son: “idioma”, en primer lugar, y, en segundo término,
“palabra, voz y habla”. El t'aan tiene muchos significados en los
diccionarios, tanto en la misma lengua maya como en el espafiol. Los
significados que se dan al t'aan en maya tienden mas a habla, antes que a
lengua, idioma o palabra, y por otro lado, en espafiol, los significados de
t'aan se inclinan mas hacia idioma, lenguaje, voz y el verbo hablar.

Sin embargo, aunque t'aan no deja de significar lenguaje, lengua,
idioma y habla, como aru (lengua) en aymara (Torero) o “sare” para la
lengua de los Sare, de la zona Sepik en Paptia-Nueva Guinea (Romaine), lo
realmente importante es la concepcidn que se tiene de t'aan como “habla”
o0 “lengua” por los mismos hablantes porque de ella, de esa mirada local,
étnica y comunitaria depende el buen trato o mejor entendimiento que se
puede dar a la lengua (Corder). Le t'aano’ bey chan aluxe’ (el t'aan es como
el pequefio alux).

Por lo antes mencionado, empezaremos entendiendo el t'aan con lo
dicho por el difunto Don Gumercindo, comandante de los dignatarios
mayas de Naranjal Poniente. Para Don Gumercindo el t'aan tiene vida,
cuerpo y alma como el alux (duende guardidan mitolégico de la milpa
maya). Sin embargo, para que el t'aan tenga vida necesita de un cuerpo y
un alma. El t’aan sé6lo se puede ver y/o simplemente escuchar cuando tiene
vida, y no tiene un solo cuerpo ni una sola alma, pero si falta uno de estos
dos elementos, no podra salir de la boca; es decir, no se podra ver ni
escuchar.
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Hilario: nojoch maak, ;bix tun a wilik yanik u t'aan ak kajtalo’ona’?

Don Gumercindo: ... jaay! chan 6otsil xi'ipaal, in wéet xiibil ma’ tuldakal le t'aan ku
yila’alo’, bey je’ex le aluxo’: ma’ach u yila’al chen ba’ale’ ku yu'uba’al u maan, chen
fik’ chen ba’ale’ kuxa’an. Je’elo’, bey le t'aano’, chen {ik’, chen yaan u kuxtal. Maas
pa’atik in tsikbaltik ka a wu’uyej: Le aluxo’ yaan u wiinklal, leti’e’ munieeko de kK’at
ku beeta’alo’, yaan xan u pixan chen ba’ale’ lelo’ chen maak ts’aik ti’ ... Bey le t'aano’,
ma’ an wilik chen ba’ale’ kuxa’an. jKo'ox ilik ka wilej! Le t'aano’ yaan u wiinklal...,
;maakalmaak a tuklik?

Hilario: jma’ in wéojeli’!

Don Gumercindo: kux maax wa ma’ teech, ;méax ku t'aan wa ma’ teech? ... Yaan xan
u pixan, ;maakalmaak lelo’?

Hilario: j;yaan u pixan?!

Don Gumercindo: yaan, ;bix ma’ u yaantal?, leti’e’ maaya t'aan kak t'aniko’ono’ ...
Je’elo’, ma’ a chuka’an le Arux beyo’. Yaan u wiinklal yaan u t'aan, kuxa’an beyo’.
Beoraa je’el a wu'uyike’ je’el a wilike’ chan xiib ... Je’ex le K'iino’, le ja’0’, le {ik'o’” kak
u'uyiko’on u t'aan kex yaan K’iine’'ma’atan ak na’atiko’on ba’ax ku ya’aliko’ob.Le
t'aano’ leti’e’ ku jook’ol tak chi’'ono’ yéetel tu chi’ le ba’alche’obo’ tumen ma’ chen
wiinik ku t'aani’ tak le péek’o’ ku t'aan; le kentoojolnako’ tdan u t'aanchen ba’ale’
ma’atan ak na’atik, tdan u ya’alik to’on ba’ax ku yiliko’ob, je’ex le chan x yduyum
ch’uya’an u chan k’u’ te’ tu k’ab le 60x lelo’ ma ku t'aan xani’, le ken jo’ok u K’aayo’
tdan u ya'alik ten binka’aj kdajal ydax k'iinil wa ja’ja’ali... (Ent. GAD, 08/V/10).

[Hilario: Gran anciano, ;co6mo ve el t'aan (habla) de nuestro pueblo?

Don Gumercindo: jHay! pobre pequefio hombre, hombre igual que yo, no todo
el t'aan se puede ver, es como el alux: no se ve pero se oye, es sélo aire pero tiene
vida. Entonces, asi es el t'aan, sélo es aire pero tiene vida. Mejor te lo voy a platicar
para que lo entiendas: el alux tiene cuerpo, es el muifieco de barro que se construye,
tiene espiritu pero eso solo el hombre se lo da. Asi es el t'aan, sélo es aire pero tiene
vida. Vamos a verlo: el t'aan tiene cuerpo, ;cudl crees qué es?

Hilario: jNo lo sé!

Don Gumercindo: ;Quién més si no tu?, ;quién habla si no ti? Tiene espiritu (alma),
¢;cudl seria eso?

Hilario: j;Tiene espiritu (alma)?!

Don Gumercindo: Si, ;cdmo no va a haber? Es la lengua maya que hablamos ... Ahi
estd, estd completo el alux. Tiene cuerpo, tiene habla, esta vivo asi. Ahora lo puedes
escuchar y ver pequefio hombre .. Como el sol, el agua, el aire que todos los
sentimos pasar y escuchamos aunque a veces no entendemos qué quieren decir ...
El t’'aan es lo que sale en nuestras bocas y en la boca de los animales porque no sé6lo
el ser humano tiene el t’aan hasta el perro tiene t'aan; cuando ladra est4 hablando,
pero no entendemos que dice, estd diciendo lo que ven sus ojos. Asi, como esa
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pequeia oropéndola que estd colgado en su pequefio nido en las ramas de ese
ramon, habla también. Cuando canta me esta diciendo si es época de sol o lluvia...]

Don Gumercindo nos reta a concebir el t’aan de manera integral, no como
un simple hecho de interaccién comunicativa entre hablantes y lenguas,
sino entre elementos vivos que dan vida, porque el t‘aan debe tener vida
para que sea t'‘aan. Por eso, nos destaca dos elementos principales:
primero, el “cuerpo”, donde se incorporan los individuos, los animales, los
péjaros, los arboles, el viento, la luz, el agua, etc. Segundo, “el alma”, el
lenguaje, que puede ser la lengua maya o el espafiol, los ladridos de los
perros, el canto de los pajaros, el susurrar del viento, el calor o la claridad
de laluz, el frio, la claridad o la oscuridad del agua.

Don Gumercindo, comandante maya, y su esposa Dofia Hilaria,
durante el xiimbal para el tsikbal (platica)

Esta forma metaférica de hablar del lenguaje es para Pit Corder necesario
porque materializa la lengua, cuando “nos referimos al lenguaje como ... un
organismo vivo” (20); ademas una de las primeras formas para acercarnos
a la lengua es la explicacion y la descripcién de la lengua por la persona en
particular que la usa, ya que es un aspecto de su propia conducta. Por eso,
a través de la explicacién metaférica del t‘aan de Don Gumercindo, cuando
compara la encarnacién de los sietes rituales y la sangre humana en el alux
mufleco con la encarnacién de la lengua, “alma del t‘aan” en el humano, nos
deja claro que el t‘aan somos nosotros mismos y la lengua maya o el
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espafiol, “porque la comunicacién sélo es posible si hay vida; y nuestra
comunicacidn por excelencia, el lenguaje, tan sélo puede brotar de unos
humanos...” (cit. en Tusén 27). Por otro lado, también nos interpela a mirar
la diversidad del t'aan cuando sefiala que el t'‘aan “es todo lo que sale de la
boca” y de diferentes cuerpos. Por lo tanto, es de esperarse que cada
cuerpo y cada alma tenga sus diversas particularidades, pudiendo ser
compatibles o no.

Entonces, hablar de t'‘aan no es solo hablar de la lengua maya o del
espafiol, sino hablar también de la existencia de cuerpos y almas con vida;
es decir, que haya lenguas y personas que las usen, ya que si el “cuerpo” y
el “alma” no se unen, el t‘aan no existe. S6lo existen cuerpos sin almas o
almas sin cuerpos; o dicho a manera de Don Gumercindo, sélo tendriamos
el mufieco del alux, hecho con lodo de tierra roja antes de darle sangre
(vida) a través de los sietes rituales del ofrecimiento del sagrado atole, o
“las mas de seiscientas figuras humanas (todas de la misma piedra, todas
del mismo estilo) que ni se ven, ni se miran, ni dicen nada de nada..., en el
‘Parque de las estatuas’ de Oslo, la Capital de Noruega” (Tusén 27).

U WIINKILALO’OB YEETEL U PIXANO'OB T'AAN (LOS CUERPOS Y ALMAS
DEL T'AAN)

En la casa de Doifia Araceli, una nifla de escasos cuatro afos, una de las
nietas de Dofa Trinidad, nos ensefié que los pajaros hablan y hablan con
nosotros los humanos. Ella nos ayuda a ver los cuerpos y las almas del
t'aan con su conocimiento y practica de los saberes desarrollados por la
familia.

Mientras Dofia Araceli estaba peinando a Lizeth, la nifia escuch6 que hablé el pajaro
llamado ch’ikbul, es un pajaro negro de la familia del cuervo. Ella dijo que el pajaro
anunciaba la llegada de alguien.

Pajaro: ch’ikbul, ch’ikbul, ch’ikbul, ch’ikbul, ch’ikbul, ch’ikbul, ch’ikbul, ch’ikbul,
ch’ikbul, ch’ikbul ...

Nifia Lizeth: ju’uyej! mdam, ;mdax ku taal?, tun t'aan le x ch'ikbulo”
ch’ikbul,ch’ikbul, ki beya’.

Dofia Araceli: ma’ in wojeli'..., utsil wa’alen ka in ts’o’oks in xaache’etik a poolo’.

Al escuchar a la nifia Lizeth decir que el pajaro habla y avisa algo, me acerqué a
preguntarle como sabe que el pajaro habla:

Hilario: ;bix a wojeltik wa tdan u ya’alik wa tun taal maak x Liiss?

Nifia Lizeth: ma in maam a’alike’ chen jo’ok u t'aan le ch’fich’o’ maak ku taal.
Hilario:; maax tiun kun taal wale’ x Liiss?

Nifia Lizeth: ma’ in wojeli’.., ja’alib wa in tio j Auurie’. (Ob. 21/1V/10-CC2. 17)
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[P4jaro: Sembrando frijol, sembrando frijol, sembrando frijol, sembrando frijol,
sembrando frijol, sembrando frijol...

Nifia Lizeth: jEscucha! mam3, ;quién vendra? Estd hablando el pajaro ch’ikbul ...
ch’ikbul,ch’ikbul, dice asi.

Dofia Araceli: No lo sé..., parate bien para que termine de peinar tu cabello.

Hilario: Lizeth, ;cémo sabe si est4 diciendo que viene alguien?

Nifia Lizeth: Mi abuela dice que cuando estd hablando el pajaro alguien viene.
Hilario: ;Y quién vendré Lizeth?

Nifia Lizeth: No lo sé..., alo mejor mi tio Aurelio.]

En el mismo dia, por la tarde, la nifia Lizeth volvié a escuchar el t'aan
(canto) del mismo pajaro, mientras la bafiaba su madre, y aunque no dijo
literalmente que el pajaro estaba hablando espafiol, ella aseguraba que lo
que decia el pajaro estaba en espafiol.

4:00 PM. Dofla Araceli: ko'one’ex ichkiil, ko’one’ex ichkiil, sdam in bis u ja’il,
ko’one’ex...

El bafio se encontraba a escasos 3 metros de donde estaba comiendo el papa de las
tres nifias, Don José. Asi que, mientras él comia, platicaba con su esposa y las nifias
jugaban en el bafio, aunque la diversiéon no tardé6 mucho, ya que la espuma del
jabon les causé llanto.

Don José: jjats’o’ob wa ma’ un yu'ubiko’ob t'aan!...

Nifia Johana: tun yéelel in wich

Dofia Araceli: pa’atik in p’0’ik a poola’ ka ch’éenek..,, ;ba’ax ku yo’ok’'tik beya’?...
Nifia Johana: leti’e’ jaabon yaan tin wicho'...

Nifia Lizeth: maam, le maminoo (Johana) tun cho’ik le jaabon tu yicho'.

Pajaro: ch’ikbul, ch’ikbul,ch’ikbul,ch’ikbul,ch’ikbul,ch’ikbul,ch’ikbul...

Nifia Lizeth: ju'uyej maam! bey uch in wu'uyik u ya’alik le ch’fich’a’: “no vino x
Arich”, “no vino x Arich”, ki beya’... (Ob. 21/1V/10-CC2. 28)

[Don José: jAzétalas si no hacen caso!

Nifia Johana: Se estan quemando mis ojos.

Dofia Araceli: Voy a lavar tu cabeza para que se quite..., ;qué estd llorando asi?

Nifia Johana: El jabdn que esté en mis ojos.

Nifia Lizeth: Mama esa Johana esta untando jabdn en sus ojos.

Pajaro: ch’ikbul, ch’ikbul,ch’ikbul,ch’ikbul,ch’ikbul,ch’ikbul,ch’ikbul,..Nifia Lizeth:
jescucha mamad!, asf escuché que dijo el pajaro: “no vino Arich”, “no vino Arich”, dice
asi.]

En estas dos observaciones, en primer lugar, nos muestran que no solo los
humanos hablamos sino también los animales, entre ellos los pajaros; y, en



222

segundo lugar, constituyen un claro ejemplo de que los cuerpos y almas del
t'aan son diferentes. En este caso, el t‘aan tuvo vida a través del pajaro
ch’ikbul, la nifia Lizeth, y de mi (cuerpos del t'aan), y la lengua del péjaro, la
maya y el espafiol (almas del t’aan). En la primera observacidn, Lizeth y el
péjaro dan vida al t'aan a través de la lengua del pajaro y luego ella
desarrolla el t‘aan con nosotros a través de la lengua maya; por lo tanto,
entre el lenguaje del pajaro, la lengua maya, nosotros y el pajaro ch’ikbul
dimos vida al t'aan, al momento de usar el lenguaje o hablar las lenguas. En
la segunda observacién, mientras que el pajaro utilizé su misma lengua y
dio el mismo mensaje, de acuerdo con lo que escuché - “ch’ikbul, ch’ikbul,
ch’ikbul, ch’ikbul..” - para la nifla Lizeth fue otra informacién y en otra
lengua, de acuerdo con lo que ella escuché. Para mi, el pajaro habl6 en
maya porque decia “ch’ik bu’ul”, donde ch’ik es clavar, punzar o sembrar y
bu’ul (frijol); “sembrar frijol o sembrando frijol”. Sin embargo, para Lizeth
no fue asi, fue en espafiol y la informacién fue: “no vino x Arich, no vino x
Arich..”. Totalmente diferente.

Pajaro ch’ikbul, nifia Johana y Lizeth, durante el xiimbal y el liik’saj t'aan,
en la casa de la abuela Dofia Trinidad, (21/1V/10).

El t'aan es tan diverso porque los cuerpos y almas por naturaleza son
diversos, sin embargo, no hay ningliin problema para dar vida al t'aan
mientras los hablantes usen las lenguas, se comprendan y tengan grandes
motivos para hablar y seguir utilizando sus lenguas.

LE T'AANO’ YAAN, WA YAAN U KI'IL (EL T’AAN EXISTE, SI TIENE
CARNE)

Cuando fui de xiimbal (visita) a la casa de la Abuela Dofia Victoria, una de
las parteras tradicionales mas respetadas del pueblo y la fundadora de la
comunidad, su bienvenida me hizo reflexionar sobre un tercer elemento
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del t'aan, el cual hasta cierta medida es el mas importante para que el
cuerpo y el alma del t'aan tengan vida. Este elemento, literalmente dicho
por Dofia Victoria, es “la carne del t'aan”; en otras palabras, el contenido
del habla.

Hilario: Nojoch maam, chen jan tdalen in xiimbaltech, ma’ in wdolej wa je’el u
yutstal in t'aan ta wéetele’.

Dofia Victoria: je’ele’, bix ma’ u yutstal. Wa yaan u ki'il le t'aano’, yaan t'aan, chen
ba’ale’ wa mina’ane’, ;ba’ax ko’on a’alej?

Hilario:je’elo’, yaan xan u ki'il le t'aano’.

Dofia Victoria: lelo’ yaan, bey je’ex le janalo’ wa yaan u ki'ile’ ma’ an wa’alik wa
ma’atan a janal. Bey tiun lela’, wa yaan u kil le t'aano’ yaan t'aan, ;ma’ beyo’?
Hilario: lelo’ jach jaaj..,, je’elo’, ko’ox ts’aik tiun u ki'il le t'aano’, nojoch maam. (Ent.
VYC. 21/X/09)

[Hilario: Gran madre, sélo vine a visitarla, no sé si puedo hablar con usted.

Dofia Victoria: Si, cémo no se va poder. Si el t'aan, “habla” tiene carne hay habla,
pero sino hay, ;qué vamos a decir?

Hilario: Entonces, el t‘aan también tiene carne.

Dofia Victoria: Si tiene, es como la comida, si tiene carne no puedes decir que no vas
a comer. Asi es esto, hay carne hay t'aan, ;no es asi?

Hilario: Eso es verdad ... entonces, vamos a darle carne al t’‘aan, gran madre.]

Lo que parece ser una simple expresiéon ordinaria de la abuela Dofia
Victoria para aceptar mi visita y mi platica, resulta ser una extraordinaria
enseflanza para empezar a entender por qué se deja de usar la lengua
maya, en una comunidad maya con hablantes de la lengua maya. En
principio, me deja claro que s6lo si hay algo en comun de qué hablar
podemos hablar, si no, no se puede. Esto nos lleva a entender que no es
suficiente con que el t'aan tenga un cuerpo (personas que puedan y
quieran hablar la lengua maya, o sea nosotros) y un alma (la lengua maya)
para mantenerse vivo, sino que ademas se necesita de un contenido:
conocimientos culturales para compartir. Es decir, la carne para cubrir los
huesos del cuerpo para obtener un buen manjar de habla. Para cerrar con
esta metafora del t'aan, iniciada por Don Gumercindo con el alux y
completada por Dofia Victoria con u ki'il t’aan (la carne del t'aan), veamos
cémo interactiian de manera interdependiente estos tres elementos.
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Dofia Victoria, primera partera tradicional de la comunidad,
durante el xiimbal para el tsikbal (platica).

Segin Dofla Trinidad, partera tradicional y curandera de Naranjal
Poniente, en su posicion de primera hija del ultimo sacerdote maya
fundador del pueblo, Don Antonio Canul Dzuc (q.e.d), el maaya taan,
aunque sale o nace de manera natural en las persona, tiene sus secretos
para concebirse. Estos secretos o conocimientos son las que dan vida al
t'aan. Por eso, nadie debe ni puede quedarse sin el habla de los abuelos.

Le t'aano’ ku jéok’ol ken u chuk u K’iinil, le beetike’ kak dantik jéok’ol [...], u yéet taal
maak. Mix maak u p’datal wa ma’ u t'aane’, le beetike’ desde ti’ u jeets méek’ta’al
maake’ ku k’'aata’al ti’ ka jéok’ok’ u t'aan. Yaan u yaalulo’ob ti’ u jo’osa’al le t'aano’
[..], ti” yaan tu t'aan le tuchben nukuch maako’obo’. Jach k'a’ana’an ak ojeltik le
t'aano’ob lela’, wa ma’e ma’atan a bin a kane’ex bix u kuxtal wiinik.., beyo bix ken a
kane’ex a kuxkintaba'ex.. Pero bejla’ake’, a pdarte ma’atan u kreejtiko’ob in
paalalo’ob le tuchben t'aano’obo’, bix u paajtal in ka’ansik ti’ in waabilo’ob pus bey
mix le maaya ku t'aniko’obo’.... (Ent. TCC.15/V/10)

[Sale el habla cuando llega su dia, por eso lo ayudamos a salir .. viene con la
persona. Nadie puede quedarse sin habla, por eso desde el ritual del jeets méek’
(abrazar a horcajadas en la cadera a la nifia o nifio) se le pide que salga su habla.
Hay secretos para sacar el habla .. estd en el habla de los grandes ancianos.
Debemos saber todos estos t'aano’ob (palabras), sino ustedes no van a saber como
viven las personas ... asi como van a aprender a darse vida ... Pero hoy, aparte de
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que mis hijos no quieren creer en los tiuchben t'aano’ob (antiguas palabras), no
puedo ensefiar a mis nietos, pues asi como ni la maya hablan.]

A través de las palabras de Dofia Trinidad, vemos que el t'aan tiene un
sentido mas espiritual, centrado en seres humanos, de forma y medio de
vida; en donde la revaloracién de los tiuchben t‘aano’ob (antiguas palabras,
saberes y conocimientos empiricos de los nativos: tradiciones y
costumbres) y la continuidad de la lengua maya son fundamentales para
que el t'aan siga existiendo y reproduciéndose en las personas. Con esto
entendemos entonces que la carne del t'aan, los contenidos del t'aan, son
precisamente las tradiciones y las costumbres; es decir, la forma de vida
del pueblo: la cultura del pueblo. Por lo tanto, el t'aan sin contenido
cultural no puede existir aunque exista el cddigo, la lengua maya. Sin
embargo, también se pueda dar que, a pesar de que exista el contenido
cultural, si no existe el medio, la lengua maya, tampoco puede existir el
t'aan. En otras palabras, el t‘aan engloba la lengua y la cultura como lo
sefialan Joshua Fishman, en su “What Do You Lose When You Lose Your
Language?” y David Cristal en La muerte de las lenguas. Estos elementos los
podemos ver con mas detalle con algunos hechos que experimenté en la
comunidad de Naranjal Poniente.

Dofia Trinidad, partera tradicional y primera hija del tltimo sacerdote maya,
durante el xiimbal para el tsikbal (platica).

Primero, vamos a ver como la pérdida y la desvalorizacidn resentida de los
conocimientos ancestrales, los contenidos del t‘aan (tradiciones,
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costumbres) y la cultura, merman la comunicacién en lengua maya entre
hablantes mayas. Este acontecimiento tuvo lugar en un triste y doloroso
velorio de la familia Castillo, donde alcancé a observar y percibir el
sentimiento de una abuela sobre la pérdida y la desvalorizaciéon de los
conocimientos ancestrales; el contenido que mantiene vivo el habla: la
carne del t'aan.

En el velorio, a la hora de decidir qué hacer con los restos del papel
que se utiliz6 para construir la corona de flores del nifio, los abuelos del
difunto (mayores de 50 afios), sus tios y el papd, como de costumbre, se
juntaron con Dofa Trinidad (por ser la abuela mayor que se encontraba en
ese momento) para platicar y saber qué hacer con los restos del papel que
sobrd, segtin los conocimientos de los abuelos.

Don Genaro (abuelo): ;tu’ux tiun ko’on ts’a beya’?

Don José (tio mayor): ma’ wa je’el le nojoch maaka’, k'aat a wu'uye’ex ti’.

Dofia Trinidad (hija del tiltimo sacerdote maya): ;ba’axi’?

Don Genaro: leti’ u reesto le ju'un kK’'o’osaj, ;ba’ax ko’on beet yéetel a wa’alik?

Dofia Trinidad: si ku ya’ala’ale’, tumen le nukuch maako’obo’, ma’ uts bin u
liik’sa’ali’, le beetik bin ku yaantal u jeel kiimil.

Don Genaro: pero le je’ela’ yaan bin u ts’dabal ti’, bey u ya’alik le j Don Teulo’.

Dofia Trinidad: je’el u béeytal a ts’aike’ex ichil le muknalo’...

Don David (papd del difunto): cha’e’ je’el in ts’aik te’elo’, wa kex kin téokik, yaanili’
in bo’otike’.

Dofia Tomasa (abuela): je’elo’, ch’'ujkinse’ex te’elo’. Sdamale’ kak ilik tu'ux kun
ts’o’okol...

Hilario (yo, el xiimximbal, “caminante o visitante”): ;ba’ax tiuchij Mdam?

Dofia Trinidad: le paapalwiiniko’ob te K’iina’, mix u yojelo’ob bix u meyajta’al le ba’a
beya’. U chi’ xano’ k’'a’ana’an u k'a’axal tumen je’ek’ab, binka’aj mukbile’ ku
wa’'ach’al .. ma’ uts ka xi'ik tu muknal bey jaajap u chi'o’. Mina’an u t'aanil ti’ob,
ts'u’'u tu'ubsiko’ob [u ka’ansaj le duchben nukuch méako’obo’], ku ts’o’ole’ mun
kreejtiko’ob ba’ax ka wa’alik ti'ob. Beyo’ mun yutstal a t'aan yéetelo’ob. (Ob.
13/X/09-CC1.132)

[Don Genaro (abuelo): ;Dénde lo vamos a poner asi?

Don José (tio): ;No esta aqui la gran abuela?, pregintenle.

Dofia Trinidad (primera hija del tltimo sacerdote maya): ;Qué es?

Don Genaro: es el resto del papel, ;Qué crees que debemos hacer con eso?

Dofia Trinidad: Se dice, por los grandes ancianos, que no es bueno que lo levanten,
por eso se muere otro.

Don Genaro: Pero éste se tiene que ir adentro de la sepultura, asi lo dijo don
Teodomiro.
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Dofia Trinidad: Lo pueden poner adentro de la sepultura.

Don David (padre del difunto): jDéjalo!, o lo pongo ahi o lo quemo, de todas formas
lo voy a pagar.

Dofia Tomasa (abuela del difunto): Entonces, que lo cuelguen ahi, mafiana vemos
doénde se va quedar.

Hilario: ;Qué pasé mama?

Dofia Trinidad: Los jévenes de hoy no saben cdmo se hacen estas cosas. La boca del
nifio la deben de amarrar también porque esta abierta, cuando lo vayan a enterrar
la desatan ... no es bueno que vaya asi con su boca abierta. No tienen el t'aan (los
antiguos conocimientos o saberes), ya han olvidado [la ensefianza de los grandes
ancianos]. Asi no puedes hablar con ellos.]

En este caso, vemos que no solo se estin perdiendo las antiguas
enseflanzas de los abuelos, por la falta de su transmisiéon
intergeneracional, sino que también empieza a percibirse la falta de interés
de los padres jovenes para continuar con la practica de las costumbres y
tradiciones de la comunidad. Como se observa con el padre del nifio
difunto, en la observacién que se presenta arriba: “jDéjalo!, ah, ;lo pongo
ahi o lo quemo? De todas formas lo voy a pagar”. Estos signos de
desvalorizaciéon estidn obstaculizando el t'aan, el didlogo entre los padres
jovenes y los abuelos como lo sefiala Dofia Trinidad en sus ultimas
palabras de la observacién que presentamos: “asi no puedes hablar con
ellos”. En este caso, aqui hay carne del t‘aan: conocimiento cultural, algo de
qué hablar, compartir y transmitir por parte de los abuelos; y hay alma--la
lengua la maya-- e inclusive cuerpos-- personas que quieren hablar la
lengua--, pero la falta de interés por las practicas culturales por parte de
los padres jovenes esta impidiendo la continuidad de la transmision de los
conocimientos o carnes del t'aan y de paso evita el t'aan. Por lo tanto,
mientras cada vez es menos la carne del t'aan, los conocimientos de la
cultura, podemos pensar que cada vez va ser mas pobre nuestra
comunicacidn en lengua maya, atin entre los hablantes de la lengua maya.
Interpretando la valoraciéon de Dofia Trinidad sobre este suceso, es
menester preguntarnos, cuando los saberes de nuestros pueblos, los
conocimientos de las formas de vida de nuestros pueblos, se encuentren en
el rincén del olvido y teniendo en cuenta que los cambios sociales, la forma
de vida de la gente va cambiando y en consecuencia los contenidos de la
comunicacién también cambian, ;cudles seran los contenidos de la
comunicacidn en lengua maya? Si es que habra carne del t'aan, ;de qué
hablaremos con nuestros hijos, padres y abuelos? Si es que habra
comunicacidn, ;qué cosas o ideas comunicaremos en maya? ;Sera que nos
limitaremos a los saludos y las expresiones de despedida con nuestras
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propias familias? Estas interrogantes nos sefialan que, a la ausencia o la
pérdida del contenido del t‘aan, basicamente representada por la cultura,
las costumbres y tradiciones del pueblo, la lengua maya no tendra otro
camino que trascienda el olvido.

Familia de los Castillos en el xiimbal para el tsikbal (platica) (18/X/09).

Un claro ejemplo es la experiencia que tuvo el abuelo Don Gumercindo
cuando fue nombrado comandante maya de Naranjal Poniente. El no podia
hablar con los grandes ancianos en maya, aun siendo hablante nativo de la
lengua maya, precisamente por desconocer el t‘aan de los dignatarios
mayas.

..Tu jeel K'iine’, ka tu ka’a t'anen in suku’un j Antonio Canul ka xi'iko’on xiimbalt le
aminaj Don Llano ku kajtal te x Ko’opch’e’eno’... le kaj k’'ucho’ono’ yéetel u t'aanil tu
t'aneno’ob (le tu t'aan le nukuch dignatarios maaya’obo’), pero tene’ mix paajchaj in
nuukik mix junp’iiti’ tumen ma’ in wéojli’ ... Tene’ tin ndukaj: nojoch maak tene’ mix
ba’a in wéojel, ma’ an wilika mix paajchaj in ntiukik mix junp’iit le tu ya’alaj teno’ ...
mun paajtal in ntukik u tsikbal le nukuch maako’obo’, ma’ in na’atik ... Sdajken...
(Ent. GAD, Comandante maya. 08/V/10)

[..Otro dia me volvié a hablar mi hermano Antonio Canul para que vayamos a
visitar al difunto Don Llano que vive en Kopchén ... cuando llegamos, me hablaron
con el respectivo lenguaje (el lenguaje de los grandes dignatarios mayas... ) pero yo
no pude contestarle con el mismo lenguaje porque no lo sabia .. Yo le contesté:
gran anciano yo no sé nada, no ve que no pude contestar ni un poquito de lo que él
me dijo ... no puedo contestar la platica de los grandes ancianos, no lo entiendo ...
Tengo miedo...]
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Como vemos, la falta de conocimiento de Don Gumercindo sobre el
contenido del t'aan de los grandes abuelos, aun siendo él uno de los
grandes abuelos del pueblo, le impedia entablar la comunicacién, incluso le
engendraba miedo por no entender y saber qué contestar. Por lo tanto,
recaemos de nuevo en el sefialamiento de la abuela Dofia Victoria: “wa
ydan u ki'il t'aane’ ydan t'aan, wa na’ane’ ba’ax ko’on a’alej” (si hay carne
para el t'aan, hay t'aan, si no ;qué vamos a decir?)

Ampliando un poco la mirada, para seguir ejemplificando esta
peculiaridad de la carne del t'aan, la importancia del contenido cultural
para que la lengua siga viva, a una compaiiera aymara de Bolivia le sucede
lo mismo. Le falta el contenido cultural para mantener activa su
comunicacién en la lengua aymara (una de las 36 lenguas indigenas en
Bolivia) con su padre:

He dicho a mi padre que tenemos que hablar puro aymara, en cualquier momento;
pero he visto ... cuando él habla de la educacién, por mas que él busque la forma de
hablar en aymara conmigo, tiene que saltar obligatoriamente, por este tema, al
castellano ... y cuando el habla de las costumbres del pueblo, sucede lo contrario; el
salto lo hace al aymara, de manera muy normal porque no lo va a poder hacer en
castellano. Por mas que busca explicar en castellano, de un brinco pasa al aymara ...
pero yo no puedo seguir con la conversaciéon porque no conozco el tema de las
costumbres. Y no continuamos la conversacién en aymara porque cambiamos de
tema, el contenido es otro y no se puede hacer en aymara. Y por eso nos cuesta
hablar en aymara. Veo muy pobre decir cuestiones, de nada mas: ven, vamos,
comemos, dénde vamos, aqui, alla ... en aymara. Solo eso no funciona, y creo que
por eso regresamos de nueva cuenta al castellano. Nos cuesta mantener nuestra
comunicacién en aymara con mi papa... (Comentario personal de Lourdes Saavedra
Villa, compafiera aymara estudiante de la séptima versién de la Maestria en
Educacion Intercultural, del PROEIB Andes, Cochabamba, Bolivia, 04/X/10)

Por lo tanto, cuando Fishman nos dice que al perderse una lengua se
pierde la cultura, podemos ver que aqui relativamente no aplica la
suposicion, porque en los hechos anteriores vemos que la pérdida de los
conocimientos ancestrales, la carne o contenido del t'aan, llamémosle
cultura, estd orillando la pérdida de la comunicacién entre hijos, padres y
abuelos, incluso entre los mismos abuelos, y por ende la lengua maya, ya
que la lengua sélo vive si se habla. Sin embargo, como bien lo sefiala David
Cristal: “..Una lengua no acostumbra morirse de manera uniforme. Hay
varias razones que inciden en que pueda desaparecer en un lugar, pero no
(necesariamente) en todos los demas” (105).
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Por otro lado, también encontramos razén en la suposicién de
Fishman cuando Dofia Trinidad nos dice que:

le Guchben t'aano’obo’, ich espanioole’ xtuluka’aj u na’ata’al. Le ba’a beya’ chen
maaya u ya'ala’al ... le maax u k’dat u na’atej yaan u yojeltik maaya wa ma’e, ma’atan
u bin u na’atej. Bey je’ex tena’ chen maaya in wa’alik wa tu na’atej ma’alo’ob wa
ma’e ja'alibe’... Je’ex le ts’aako’ chen ja’ali’ maaya u béeytal in tsolike’, le k'aaxo’obo’
laj ich maaya yaan u k’aaba’ob, ma’ ojelta’an bix u k’aaba’ob ich espaniooli'... (Ent.
TCC.10/1V/10)

[Los antiguos conocimientos se entienden de manera muy limitada en espafiol.
Estas cosas sélo se dicen en maya ... el que quiera entenderlo tiene que saber maya,
sino no va entenderlo. Como yo sélo lo explico en maya, si lo entiende bien, sino, no
me importa ... La medicina s6lo en maya la puedo explicar, todas las hierbas tienen
nombres en maya, no se sabe cémo se llaman en espafiol...]

Por lo tanto, aqui se confirma la postura de Fishman al marcar que, “a
language long associated with the culture is best able to express most
easily, most exactly, most richly, with more appropriate over-tones, the
concerns, artifacts, values, and interests of that culture. That is an
important characteristic of the relationship between language and culture,
the indexical relationship” (80).

El contenido del t'aan: la carne del t'aan, la cultura, no puede seguir
existiendo, sino existe el medio, el alma del t'aan, la lengua maya, porque la
mayoria de los conocimientos ancestrales se encuentran desarrollados y
vivos en la lengua maya. Por ejemplo, en el caso especifico de la abuela
Doia Trinidad, quien es la partera tradicional, la sobadora y la curandera
del pueblo, ;serd posible que pueda transmitir sus conocimientos
ancestrales, sus costumbres y tradiciones, la cultura de su pueblo, cuando
vemos esta forma de t’aan que mantiene con algunas de sus nietas?

Por la tarde, nos sentamos en la puerta de la casa a platicar con Dofa
Trinidad. Después de unos 5 minutos de charla, vimos que venian
caminando Idalmi y Priscila, nietas de Dofia Trinidad. Las dos nifias, de
entre 6 y 8 aflos cada una, llegaron a comprar saborines y frituras con la
abuela.

Priscila: abuela, véndeme un chamoy y un chicharrén.

Idalmi: a mi, abuela, véndeme un saborin.

Abuela: ko’one’ex te’ ich naj ka ch’a’exo’..,, je’ela’, x Pris,.. xldalmi a saborina’
Priscila: abuela, estd muy aguado el chamoy, se cae su palito.

Abuela: ma uts beyo’, maas séeb ken a laj jaantij.
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Priscila: pero no se puede agarrar, jcambialo!

Idalmi: la mia también, quiero uno més duro.

Abuela: pa’atik in wilik wa yaan u jeel.., in wa’alike’ yaan, je’ela’ x Priss... yaan xan le
saborfino.

Priscila: ya nos vamos. (Ob.03/X/09-CCr1.55)

[Abuela: vamonos dentro de la casa a buscarlo.., aqui estd Priscila, Idalmi tu
saborin.

Abuela: no esta bien asf, lo vas a comer mas rapido.

Abuela: voy a ver si hay otro.., creo que hay, aqui estad Priscila.., también hay el
saborin.]

La respuesta a nuestra pregunta anterior, al parecer, evidentemente es no.
De acuerdo a lo que dice Dofia Trinidad: “la medicina sélo en maya lo
puedo explicar, todas las hierbas tienen nombres en maya, no se sabe
céomo se llaman en espafiol”, la abuela no podrad transmitir sus
conocimientos a sus nietas. Aunque en la conversacién anterior se puede
ver que los interlocutores se entienden entre si, la comunicacién se limita
Unicamente a 6rdenes y respuestas monolingiies; es decir, se entienden en
las dos lenguas, pero hablan Gnicamente una de ellas. Refiriéndonos a la
transmision de conocimientos donde se requiere un lenguaje mas
especializado, simplemente se repetiria la experiencia de Don Gumercindo:
quedarse callado, sin t’‘aan y sin conocimiento.

LAS TRES PIEDRAS QUE SOSTIENEN EL COMAL DEL T AAN

Los tres elementos del t'aan--el cuerpo, el alma y la carne-- son
considerados por naturaleza diversos; es decir, no existe un solo cuerpo ni
una sola alma y mucho menos una uniformidad de la carne o de los
conocimientos que permiten el t'aan. Sin embargo, para que el t'aan se
mantenga vivo y se reproduzca, tienen que estar presentes el cuerpo, el
alma y la carne porque son elementos interdependientes. Esto quiere decir
que para que el maya t'aan se mantenga y viva tiene que haber personas
que hablen la lengua y grandes motivos para hablarla.

Lo anterior lo podemos ver de mejor manera en las piedras del
k'é6oben (fogébn maya) que sostienen el comal de las tortillas. El k'6oben
tiene tres piedras colocadas en forma de tridngulo para sostener el comal
donde se cocinan las tortillas. Estas tres piedras tienen que estar presentes
siempre en el k’éoben, si falta una de ellas las otras dos piedras no podran
sostener el comal, se caerd en un costado y las tortillas no se cocinaran; por
lo tanto, no habra alimento.
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Viendo los tres elementos del t‘aan como las piedras del k'éoben que
sostienen el comal, podemos visualizar esta interdependencia de los
elementos con el k’6obén de la abuela Dofia Victoria, convertida en un
k’é6oben del t’‘aan; donde sus piedras ya no serfan las piedras del comal sino
las piedras del t'aan, y el comal, en lugar de ser el comal de las tortillas,
seria el comal del t’aan sostenido por las piedras del cuerpo, del alma y de
la carne del t’aan.

Esquema N9 1. U k’6obenil t’aan (El fogén del t'aan)

K’6oben de Dofia Victoria(25/X/09. (Disefio propio)

A MANERA DE CONCLUSION. DE LA TRADICION A LA MODERNIDAD

En el pueblo de Naranjal Poniente hablar de lengua maya es hablar del
t’‘aan. T’aan no hace referencia directa y cerrada a un idioma o lengua del
ser humano y mucho menos se limita Unicamente a la lengua maya
(aunque es la mayor referencia que se tiene de t'‘aan). El t'aan engloba
todos las voces que salen de la boca, ya sean del ser humano o de los
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animales, y los sonidos que expresan algin sentido o informacion para las
personas; pudiendo ser entendible o no, maya o espafiol, las dos lenguas
juntas, otras lenguas u otros lenguajes. Sin embargo, la comunidad tiene
claro que el t'aan es algo que tiene vida como el ser humano, hablando
metaféricamente desde la concepcidn del alux, porque tiene cuerpo, almay
carne. El cuerpo del t’‘aan son los seres humanos, los animales, los arboles,
los péjaros, entre otros. El alma del t'aan es la lengua que los cuerpos
escogen darle vida; en el caso de Naranjal Poniente, las personas
consideran generalmente que el alma de su t'aan es la lengua maya. La
carne del t'aan es el contenido del habla, son los conocimientos culturales,
las tradiciones y las costumbres del pueblo, que dan algo en comtn de que
hablar. Este udltimo se presenta como una de las piedras angulares
decisivas para la continuidad de la vida de la lengua maya a largo plazo, y
nos hace reflexionar fuertemente sobre lo que Fishman sefiala cuando se
pierde una lengua, y lo que se pierde cuando se pierde la cultura. Esta
concepcioén metaférica del t’aan para Corder es comun cuando se habla de
la lengua como un mecanismo vivo, y es necesario para entender y tratar
de manera mas objetiva a la lengua.

Desde nuestra tradicién maya el llamado a la vitalidad lingtiistica de la
lengua maya en la comunidad no se centra en el rescate de la lengua maya,
como comunmente se hace con las politicas lingiiisticas de Estado, que van
de arriba hacia abajo con la produccién de materiales escritos y con
agencias que vienen desde el Gobierno, incluso centralizadas en la escuela,
sino con el rescate de los usuarios de la lengua, ya que la lengua maya no
estd perdida. Los que se pierden o se encuentran perdidos son los
hablantes que ya no tienen interés en seguir alimentando sus almas con la
lengua maya. En este sentido vale la pena decir que hay que rescatar y
poner en practica la tradiciéon de la vitalidad de la lengua maya en la
comunidad de Naranjal Poniente. Siguiendo esta logica, entonces tenemos
que repensar la tradicién, pero no sé6lo pensarla sino vivirla, honrarla y
dignificarla. Hay que atreverse a seguir una légica opuesta a los planes ya
establecidos desde afuera sobre la vitalizacién lingiiistica que solo nos
opacan la luz del entendimiento de la vida de nuestras lenguas para cruzar
las fronteras del saber, y darse la oportunidad de ver que estamos ante la
posibilidad de generar nuevos cuerpos, almas y carnes para el buen vivir
de nuestra lengua maya.

Si bien funciona la metafora del alux, entonces nuestros nuevos
cuerpos para la lengua maya deberan estar formados por nuevos mayas,
por las nifias y nifios mayas que van naciendo, incluso, hasta antes de
nacer, si volcamos la mirada hacia la planificacién del sujeto y no la lengua.
Es decir, hacia la planificaciéon de la transmisién intergeneracional. Esto
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quiere decir que los que somos profesores de la lengua maya, promotores,
planeadores y ejecutores lingiiisticos entendamos de una vez por todas
que nuestro planes, politicas y programas lingiiisticos tendrian que
encaminarse hacia el hogar, hacia las familias, buscando simplemente una
cosa: la continuidad de la transmisién intergeneracional, motivando
ademads a los padres que son hablantes de la lengua maya a que contintien
hablando a sus hijos en maya y a los que han dejado de hacerlo que
retomen la tradiciéon de usar la lengua con sus hijos. Porque sé6lo de esa
forma vamos a lograr dar a nuestros hijos una cara, una identidad maya, a
lo maya y con lo maya. En este mismo sentido, también tendriamos que
centrarnos en ganar espacios y usuarios de la lengua maya. Busquemos
cémo motivar a que los que no hablan la lengua maya se interesen en
aprenderlo, creAmosles grandes motivos para que lo hagan, si de la propia
voluntad no sale. Saquemos de su escondite el valor de la lengua maya y su
importancia en el trabajo con las comunidades indigenas mayas y con la
construcciéon del conocimiento. La lengua maya no solo es gramatica y
escritura, es ante todo una forma de vida y del buen vivir, una herramienta
util para ver con mayor claridad el mundo donde vivimos y donde
deseamos vivir. Para los que nos dedicamos a ensefiar la lengua maya,
busquemos no solamente ensefiar la lengua para que los alumnos
aprueben los exdmenes, sino para lograr interesarlos en transmitir lo que
van aprendiendo en un futuro a sus hijos y a sus nietos. De esta forma
estariamos dando espiritu a nuestros muifiecos de mayas Aluxo’ob.

Por otro lado, también podemos ver que asi como el alux (un mufieco
construido de barro, de tierra roja), existen hoy en nuestras manos
muchos objetos y oportunidades para construir nuevos cuerpos de nuestra
lengua maya, ademas, de grandes razones para usarla. Por ejemplo, los
celulares de hoy en dia, ofrecen grandes oportunidades y virtudes porque
son excelentes cuerpos para que nuestra lengua maya se encarne, brote y
nazca con nuestros mensajes y llamadas telefénicas. Empoderemos
nuestra lengua maya en los medios electrénicos y hagamos de la
globalizacidn no sélo una oportunidad para sobrevivir, sino un espacio y
tiempo para renacer con mayor fortaleza formando parte de ella sin
perder la lengua y la cultura. En otras palabras, materialicemos una
filosofia intercultural para la revitalizacién de la lengua y cultura maya
desde un enfoque de accién con igualdad y dignidad, para que la lengua y
la cultura maya ya no se duerman por estar ausentes en este mundo
globalizado. Hoy en el Internet podemos facilmente construir nuestras
estelas mayas electréonicas en el Facebook o el Twitter, a diferencia del
pasado cuando el uso de la escritura maya se limit6 tinicamente a ciertos
grupos sacerdotales, s6lo es cuestion de ser militantes persistentes y fieles
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con la lengua maya para que a la hora de elegir la lengua que va expresar
nuestros pensamientos, sentimientos y emociones, sea la maya la que
cumpla esta funcién.

En cuantos a las almas, el llamado es hacia la reinvencién de nuestra
lengua, la cual la misma comunidad lingiiistica esta llevando a cabo. En el
caso de Naranjal Poniente, este fendmeno lingiiistico es considerado como
un estado normal de la lengua maya, por su propia e inevitable
“modernizacién” (Ent. LUC. 16/V/10), causada por los contactos con el
espafiol o el inglés, en relacién con el tiempo, el espacio y los usuarios. Por
eso los hablantes mayas de Naranjal Poniente no cuestionan quien usa
mayariol o mayainglés, mas bien se preocupan por los que no lo hablan.* No
tenemos que limitarnos a usar una lengua estdndar si no queremos, ni
siquiera nos debe interesar el estandar en la escritura si lo que buscamos
es que se use la lengua. En este sentido, importa mas que todos hablen,
usen la lengua maya como puedan y donde puedan, lo que interesa es que
se use, ya que al ser pronunciada cobra vida, al salir de la boca cobra vida.
Estando dentro, en la mente, en el pensamiento, no sirve porque no existe,
no se escucha.

Si se acaba el mundo para nuestras lenguas, reinventemos el mundo
con nuestras lenguas, ya que nada se pierde, solo cambia, se transforma, y
en ese transcurso del cambio, se vale y se debe reinventar, recrear para no
perderse, manteniendo siempre la esencia de nuestro t‘aan (habla) desde
lo maya, a lo maya y con lo maya.

Universidad de Quintana Roo

NOTAS

1 Para mayor detalle sobre el empleo de estas practicas culturales en la
etnografia para la construccién del conocimiento, véase Chi Canul (53-60).

2 Todas las citas en maya proceden de entrevistas u observaciones hechas por el
autor con sus interlocutores mayas y las traducciones al espafiol colocadas
inmediatamente después de las citas son también del autor. Se agrega en
paréntesis la fecha y si se trata de una observacién (Ob.) o una entrevista
(Ent.).

3 Jun tiiul nojoch mdak te’ Santa Isabeeloo’ tu ya’alak’taj le aluxo’..., yéetel chak
liuk’ tu preparaartaj u chan munieekoil, ka ts’o’oke’ ka tu kuxkintaj...: siiete u
téenel tu yuk’ultaj ti’ kaada biiernesak ... Kaada bey ken u yuk’ulto’ ku ts’aik u
Kk'i'ik’el ti’ ka kuxlak, le ken kuxlako’ leti’ kun kanantik u kéol. Jach je ba’ax ka
pak’e’ ku yaantal yéetel xan ma’ un cha’ik u ts’o’onol u kéejil a kéol... [Un
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anciano de Santa Isabel tuvo un alux .., el mufieco lo construyé con lodo de
tierra roja, después le dio vida...: siete veces, de cada viernes, hizo el ritual del
ofrecimiento del atole al alux. Cuando él hace el ritual de cada viernes, él le da
su sangre al alux para que viva, y cuando cobrd vida el alux, cuid6 su milpa.
Todo lo que siembra le da fruto, y no permite que alguien mas cace los
venados de su milpa...”] (Don Gumercindo, comandante maya de Naranjal
Poniente, 17/1V/10-CC2.114-117). Ver mas en linea:
http://www.mayas.uady.mx/literatura/cuent2r.html.

4  Mayafol y mayainglés hacen referencia a la mezcla de c6digos que se dan
entre la lengua maya con el espafiol y la maya con el inglés. Por ejemplo: tdan
in inbitaartikech tin booda “te estoy invitando a mi boda”, okay, je’el in wa’alik
ti’le broodero’ “esta bien, a le digo al hermano”.
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