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Resumen:

Los proyectos extractivistas en Latinoamérica estan alterando profundamente la forma en que los pueblos originarios ejercen su territorialidad.
Los logros obtenidos por los modelos de proteccién de la biodiversidad, asi como la cultura en Sibundoy, Colombia y Tehuacin, México,
se pueden replicar en el caso de Wirikuta, San Luis Potosi. La informacién recabada mediante mapeo participativo junto con entrevistas
semiestructuradas Sibundoy y Tehuacin, muestran que el resguardo biocultural se basa en las dimensiones material y existencial de los pueblos
amenazados y, no en el paradigma occidental impuesto en el siglo XXI. Este hallazgo, podria aplicarse para disefiar un modelo de preservacién

tanto medioambiental como cultural en Wirikuta, basado en sus tres elementos sagrados: el maiz, el peyote y el venado.
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The territoriality of native peoples in the face of the extractivist
paradigm. Wirikuta, Tehuacan-Cuicatlan and Sibundoy in the XXI

Century

Abstract:

Extractivist projects in Latin America are profoundly altering the way in which native peoples exercise their territoriality. The achievements
obtained by the models of biodiversity and cultural protection in Sibundoy, Colombia and Tehuacin, Mexico, can be replicated in the case
of Wirikuta, San Luis Potosi. The information gathered through participatory mapping and semi-structured interviews in the two initial sites
shows that biocultural safeguarding is based on the material and existential dimensions of the threatened peoples and not on the western
paradigm imposed in the 21st century. This finding could be applied to design a model of environmental and cultural preservation of Wirikuta
based on its three sacred elements: corn, peyote and deer.

KC}’WOI‘dS: Territoriality, Indigenous Peopies, Biocultural Safeguard, Extractivist Projectsi

Introduccién

El ejercicio de la territorialidad de los pueblos originarios integra aspectos materiales y existenciales del paisaje
que se observan mediante el proceso de significacion de los elementos tanto naturales como artificiales, propios
del entendimiento cosmogénico de las culturas ancestrales (Geertz, 2003). Los saberes territoriales relacionados al
medio ambiente yasu dimensién geo—espacial son plasmados en representaciones que preservan el conocimiento
micro genético, asi como macro genético, de los sistemas domesticados de la medicina tradicional, la siembra, la
caceria y la recoleccién entorno a los ciclos tanto lunares como solares los cuales son elementos necesarios para
su realizacién existencial.

Lo anterior, sintetiza la relacién que guardan los Pueblos originarios con su territorio desde lo material y lo
simbélico. Este vinculo se ha puesto en crisis en dos periodos: tanto el colonialismo como el neocolonialismo
se caracterizan por intervenciones territoriales extractivistas. Mismas que parten de la necesidad de obtencién
de bienes naturales para la produccién de la industria, eliminando la relacién de cardcter natural que vincula al
ser humano con el lugar donde ha nacido y que ocupa para desarrollarse (Azama & Ponce, 2014). Actualmente,
las empresas mineras, asi como todas las inversiones productivas en territorios habitados por pueblos originarios
desconocen el articulo 6 del Convenio 169 de la Organizacién Internacional del Trabajo [OIT], que hace referencia
al establecimiento de mecanismos para la consulta y participacion de los pueblos tanto indigenas como tribales.
Este desconocimiento limita la voz, violando asi los derechos a poseer cosmovisiones de la vida diferentes al marco
cultural occidental, segiin las cuales la nocién de progreso que el extractivismo promueve, generando resistencias e
incluso es contrapuesta con otras cosmovisiones, como el ‘buen vivir’, producto de la vida en comunidad (Jiménez
et al., 2017): propuesta que persigue la produccién de una sociedad democritica a partir de reproducir diferentes
formas comunales de vida, como alternativas de la existencia social.

De esta manera, la visién eurocéntrica colonialista se despliega a partir del dominio del territorio en torno al
cambio profundo de la relacién entre humanos y el sistema de la tierra propio del periodo Antropoceno (Lewis

& Maslin, 2015). Esta forma de entender el mundo ha transformado la cosmovisién de los pueblos originarios
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permitiendo la inequidad, asi como la aceptacién de la visién eurocéntrica entre los propios habitantes, lo cual
es una sefal clara del proceso civilizador que se inicié con el descubrimiento del territorio, y mas adelante con
su conquista (Azama & Ponce, 2014). Sin embargo, el ejercicio de la territorialidad de los pueblos originarios de
América continental representa otra manera de relacionarse con el mundo. Esta visién integra a la cruz concéntrica
como simbolo que se encuentra representado por el quincunce en todos los pueblos originarios. Es parte de sus ritos
al igual que de sus conductas consagradas. En un acto ritual, el mundo vivido y el mundo imaginado se fusionan
por una serie de formas simbélicas en un mismo mundo, por lo tanto, producen la transformacién idiosincratica
de la realidad (Geertz, 2003). En el caso de los pueblos andino-amazénicos, se simboliza por la Chakana o Cruz
Concéntrica del Sur, como solario agricola, forma de organizacién politica y sistema de organizacion territorial del
Pueblo Inga y Kameéntsa para la continuidad biocultural. En el caso Wixarika en México, este elemento es llamado
Tsik-ri que es el simbolo al cual los pueblos Toltecas Chichimecas llaman Nahui Ollin o Cuatro Movimiento
que representa el calendario agricola, la distribucién territorial y los ciclos de peregrinaje a los lugares sagrados
como ejes existenciales. En este sentido, los pueblos originarios existen en la medida en que pueden ejercer su
territorialidad; en México en tiempos neoliberales su pérdida fue profunda, hasta el 2013 se habian otorgado 27.000
concesiones mineras que representaban aproximadamente el 17% del territorio nacional (Qt}intana, 2014).

Enel siglo xXI, la relacién entre el sistema social y el sistema ecolégico estaba en crisis, ruptura que se manifiesta
a escala global a través de problemas socioecoldgicos asimétricos de subsistencia y de conflictos de visiones (Del
Viso, 2011). Este fenémeno, causante de un deterioro profundo del cuerpo social y del medio ambiente, es objeto
de estudio de los debates actuales de la ecologia politica que contrasta la visién occidental del territorio con la de
los pueblos originarios. La incompatibilidad entre ambas perspectivas radica en que la primera define al medio
ambiente como mercancia, mientras que los pueblos originarios entienden al territorio como un sistema que
fusiona la vida y la muerte en el presente y el pasado: un espacio-tiempo en el que se teje cotidianamente el arraigo
territorial para la defensa, proteccion y resguardo de la biodiversidad, asi como la cultura. Por lo tanto, el derecho
ala reparacion, al igual que las estrategias de visibilizacién, son herramientas que pueden impulsar el cambio en

la forma de relacionarse entre el Estado y las comunidades (Del Viso, 2012).

Territorialidad, materialidad y existencialidad

La territorialidad en los pueblos indigenas estd integrada por su cosmovision, sus pricticas espaciales al igual
que su patrimonio biocultural—recursos naturales biéticos y su uso a partir de patrones culturales
establecidos, agroecosistemas tradicionales e igualmente la diversidad biolégica domesticada—(Boege Schmidt,
2008). A su vez, el ejercicio de la territorialidad se manifiesta a través de la apropiacion simbélica y material en el
proceso cultural de la produccién del espacio. De esta manera, “la territorialidad indigena estd fuertemente ligada
al modo de vida generado alrededor del conocimiento y el manejo de los ecosistemas, y por medio de bienes
tangibles e intangibles creados histéricamente”. (Boege Schmidt, 2008, p. 58).

La comprension de la territorialidad de los pueblos indigenas se inicia a partir del vinculo afectivo con sus
lugares desde lo simbélico hasta lo afectivo-cosmogoénico (Tuan, 2001). Su relacién con el territorio se caracteriza
por un profundo sentimiento de apego producto dela pertenencia al sitio. Las colectividades se apropian de los
espacios que las contienen, dindoles un sentido ritual, haciendo del territorio una territorialidad “la territorialidad
esla significacién sociocultural del territorio con fines identitarios, cargada densamente de cronotopos” (Spindola,
2016, P 48).

Para Henri Lefebvre se distinguen dos formulaciones que abonan en este mismo sentido. Por un lado, los
espacios apropiados, utilizados para servir las necesidades de una comunidad y que posibilitan una ‘apropiacién’

simbélica, ademds de funcional (Lefebvre, 1991), tiene ‘lugar’ en el mundo de la vida cotidiana (Schiitz, 1975). Por
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otro lado, los espacios dominados, que se transforman a partir de un sentido utilitario-funcional, son pensados para
controlar procesos naturales y sociales en la Produccién espacial (Lefebvre, 1991). De esta manera, el territorio se
construye relacionalmente como una trama compleja en la que participan diversos actores a escala local y global,
bajo una dindmica contradictoria que contiene conflictos de intereses (Cardoso, 2019). Este proceso implica la tanto
la apropiacion como la explotacion de bienes, incluidos los recursos naturales (Harvey, 2003).

El concepto de materialidad se refiere a la cualidad de aquellas cuestiones inherentes a la realidad fisica, asi
como todo aquello que forma parte de la dimension sensible de los objetos. Los cuales pueden ser captados a través
de medios fisicos los cuales que ocupan un espacio determinado. Es decir, el sistema de objetos pertenecientes al
espacio fisico o percibido (Lefebvre, 1991). A los objetos se les inscribe en el espacio existencial por medio de su
significacién desde el espacio vivido de las personas. De esta manera el espacio vivido dota y recubre de significado
al espacio fisico a través de la apropiacién. Para los pueblos originarios, la materialidad sensible de sus objetos, asi
como elementos del paisaje es una con la materialidad de las necesidades existenciales o simbélicas. “Hay elisién
de estos dos sistemas incoherentes, primarios y antagénicos en virtud de la insercién entre uno y otro de un sistema
abstracto de signos manipulables” (Baudrillard, 2014, p- 72) en este caso, la funcién que desempeﬁan dentro del
ejercicio de la territorialidad.

La existencia implica presencia, que a su vez se caracteriza por algo ‘presente’ en el espacio-tiempo que permite
avanzar y ‘dar lugar a’, es decir que otorga a las personas proclividad asociada al acto de crear (Heidegger,1999).
La presencia de nosotros mismos hacia nosotros mismos es consciencia: nuestro cuerpo es consciencia encarnada
que se abre al mundo creando una unidad inseparable en el espacio y el tiempo (Merleau-Ponty, 1993). Este
fenémeno involucra consciencia de si, a partir de la presencia del otro, consciencia encarnada que da lugar al
agente de creacién en armonia con el patrimonio biocultural: “Es justamente esta presencia del otro la que define
la dimensién social como condicién de posibilidad y de existencia de la subjetividad” (Porta, 2013, P.48).

De esta manera la existencialidad se basa en procesos intersubjetivos propios del universo incorporal, los
cuales no se limitan al espacio fisico. Forman parte de territorios existenciales que persiguen integrar en un
mismo movimiento el conjunto de la mundanidad como territorios jamés dados como objeto, “sino siempre como
repeticién intensiva, lancinante afirmacién existencial” (Guattari, 1996, p.43), origen y fuente de los simbolos,
las ceremonias, los ritos de paso, las fiestas tradicionales, asi como la organizacién comunitaria. Estos simbolos
representan mucho mis que simples manifestaciones de la presencia material, son indispensables para la
realizacién existencial.

Los simbolos sagrados refieren una onto]ogia unida a una Cosmologia, estética y moral las cual radica en su
fuerza peculiar que procede de su presunta capacidad para identificar hecho con valor en el plano mds fundamental,
asi como su capacidad de dar, alo que de otra manera seria meramente efectivo desde una dimensién normativa
general (Geertz, 2003).

De esta manera, el comparativo entre Sibundoy, Wirikuta y el Valle de Tehuacin se establece mediante la
interseccion de las nociones de territorialidad, materialidad y existencialidad expuestos con elementos culturales
que caracterizan a estos dos sitios sagrados. Dentro de ambos universos el fuego se encuentra en el centro como
punto de reunién, sobre el cual se integran las casas comunales, tales como: la Maloca en el caso de Colombia
como elemento arquitecténico verniculo donde se guardan los saberes tradicionales; El Cali Huey o el Tuki—
Casa grande ceremonia—en el caso de México. Este es el punto de partida para los elementos existenciales de
indole agricola como centro de saber: la Chagra y la Milpa como equivalentes ademads de fuente guardiana del
reservorio biogenético.

En una tercera linea se gesta la organizacion y la distribucién cosmogobnica del trabajo, denominado Minga en
Colombia y Tequio en México. Por tltimo, se presentan las relaciones simbélicas trinitarias de la territorialidad, para el
caso de Sibundoy—Yagé, Anaconda, Choclo, Colibri—y en Wirikuta—Peyote, Venado, Maiz, Aguila—. Ambos

comparten un elemento existencial civilizatorio que enlaza los casos de estudio, la graminea Cea Maiz, de la cual el
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Valle de Tehuacin-Cuicatlin—patrimonio mundial de la UNESCO—se identifica como la cuna de la
domesticacién (Carrillo Trueba, 2009). Entre otros elementos codificados se encuentran los textiles como cédices
donde se expresa la vida e identidad de los pueblos por medio de la lingiiistica referida a la territorialidad como
herencia de saberes ancestrales, la geografia, hidrologia, botinica y Zoologia de los lugares que conforman tanto

su cultura como su pensamiento.

El paradigma extractivista y modelos de resguardo

La modernidad surge con la caida de las dos grandes matrices de pensamiento civilizatorio, en el caso del territorio
llamado Tawantinsuyu en Sudamérica y de Anihuac en Norte-Centro de América Continental (Polo & Gémez,
2019). La modernidad naci6é cuando Europa pudo confrontarse con el Otro y controlarlo (Dussel, 1994), lo cual
es exhibido como un fenémeno por la pérdida biocultural, al igual que el dominio territorial. Siglos después, la
historia se repite, con el neocolonialismo, a partir del cual los proyectos extractivistas representan una amenaza
para el ejercicio de la territorialidad de los pueblos originarios donde prevalece el desconocimiento de la otredad.
Ante este escenario, resulta fundamental entender que "La vida, la tierra, el agua y el aire limpio son mads preciosos
que el oro” (Martinez, 2021, p-179)-

Las actividades extractivistas forman parte del proceso de acumulacién global que, segtin Garcia-Jerez (2019) “...
se fundamenta en la apropiacion de la naturaleza en calidad de materia prima para obtener grandes Plusvalias” (P'
25). Estas actividades se han tornado necesarias para satisfacer al elevado consumo que nuestra cultura posmoderna
exige. Sin embargo, éstas implican la explotacién de recursos, la imposicién de un sistema de dominacién
econdémica y politica, asi como de una légica socio-cultural predatoria (Composto, 2012). Actividades como la
mineria, la extraccién petrolera y maderera forman parte del sistema global que demanda la explotacién de la
naturaleza para la obtencién de materia prima, transformando radicalmente. Por lo tanto, es inevitable que surjan
conflictos socioambientales producto de la violacién de los derechos humanos de los Pueblos originarios.

Estos procesos de acumulacién por desposesion (Garcia-jerez, 2019), incluyen al Estado como facilitador bajo
dos modelos principales. En primer 1ugar, el clasico, basado en la explotaci()n de materia prima con altos madrgenes
de ganancia econémica para los inversionistas y poca o nula regulacién por parte del Estado. El segundo, o
neo extractivismo, es un modelo basado en la negociacion del Estado para maximizar su beneficio (Gudynas,
2009). Sin embargo, ambos modelos, fomentan una “reprivatizacién de las economias latinoamericanas con base
en la desposesién, 0 despojo de tierras y recursos naturales, cuyas consecuencias sociales y ambientales son
negativas” (Garcia-jerez, 2019, p.25).

Las actividades extractivistas ponen en riesgo las pr;icticas territoriales de Pueblos originarios, ya que para
realizar sus pricticas predarorias atacan a “todas aquellas relaciones sociales, constelaciones culturales y lenguajes
de valoracién propios de otras matrices civilizatorias no predatorias para subsumirlas a la légica unidimensional
del mercado, el tiempo abstracto, el individualismo y la ganancia privada...” (Composto, 2012, p. 325).

Estas practicas han sido cuestionadas desde la ética del buen vivir bajo la cual el territorio no es un elemento
ajeno que se pueda poseer y explotar, sino “un lugar saturado de significacion—memoria de los ancestros, por
ejemplo—y en el cual se hallan integrados en armonia con todo lo vivo que hay en él” (Polo & Pifieiro, 2020,
p-8). El buen vivir ha sido un contra discurso decolonial que desafia la I6gica de acumulacién y explotacién
Pugnando por la autodeterminacién de los pueblos originarios. Los principios del buen vivir, tales como una
critica aguda al mercado, la basqueda de espacios de participacién, el incremento de poder politico al igual que
la defensa de la soberania nacional (Polo & Pifieiro, 2020), han permeado en las constituciones de diversos paises en

Latinoamérica, siendo torales en la definicién de modelos de auto resguardo del territorio.
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Los modelos de indole biocultural, cuentan con una disposicién tnica en su tipo en América continental para la
salvaguarda de los valores bioculturales, pueden serla respuesta ante la crisis socio—ecolégica que enfrentamos: “Los
territorios indigenas, se estima que alcanzan entre 12% y 20% de las dreas del planeta bajo manejo humano” (Toledo,
2001, P. 8). Este enfoque implica que la ética de los pueblos indigenas, la tradicién oral, asi como su organizacion
politico territorial sean elementos integrales en la preservacién de dreas socio-ecolégicas. Bajo este enfoque, tanto
la cultura como la naturaleza son preservadas a partir de los conocimientos y saberes tradicionales teniendo en
cuenta los recursos biolégicos desde lo micro—a nivel genético—a lo macro—el territorio—.

En México existen diversos modelos de preservacion de dreas naturales tales como los parques nacionales, dreas
de proteccién de flora y fauna junto a santuarios que cuentan con figuras legales para salvaguardar los territorios
y sus reservorios biogenéticos. Sin embargo, s6lo integran de manera tangencial a las comunidades que en ellos
habitan. Probablemente lo mas cercano al modelo biocultural en el México sea la Reserva de la Biosfera del Valle

de Tehuacan-Cuicatlan, uno de los casos de estudio abordados en este trabajo.

Metodologia

Esta investigacion busca entender qué principios pueden informar la construccién de un modelo de reserva
biocultural en Wirikuta. Para ello, se presenta un estudio de caso comparativo entre modelos de reservas
bioculturales existentes en Latinoamérica mediante el estudio, a escala microterritorial, de dos casos secundarios:
Sibundoy, Putumayo, Colombia y la Reserva de la Biosfera del Valle de Tehuacin-Cuicatlin, en Puebla-Oaxaca,
Meéxico. La tabla 1 muestra las caracteristicas principales de cada sitio, asi como aquellas que definen la originalidad

de cada lugar y su riqueza biocultural.
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Lugar

Wirtkuta
San Lus
Potosi
Reserva
Estatal

Meéxico

Tehuacan-
Cuicatlan
Puebla-
Oaxaca.
Reserva
Federal
Meéxico

Valle de
Sibundoy
Resguardo
Alto
Putumayo.
Colombia

Con base a estos casos, el estudio analiza las caracteristicas territoriales, materiales y existenciales que hacen de
Wirikuta, candidata a ser reserva natural. Posteriormente, se contrasta esta riqueza con las afectaciones sufridas en
el territorio como consecuencia de la actividad extractivista en la regién. Finalmente, basados en las experiencias de

Sibundoy y Tehuacin, se proponen algunas lineas de accién para implememar el modelo de resguardo biocultural

Area

140.000-
144.000

Hectareas

500000
Hectareas

91.037
Hectareas

del buen vivir en Wirikuta.

El proceso de recoleccién de datos se llevé a cabo de manera consecutiva en los tres sitios de estudio entre los
anos 2018 y 2020. Las personas cercanas de las comunidades en Wirikuta y Tehuacin fueron una pieza clave, asi
como las organizaciones de base que fungieron COmo primer contacto, facilitando la insercién en campo, tal como
la Alianza de Mujeres Indigenas en Ciudad [AMIC] al igual que el Cabildo Indigena Universitario de Bogota

para el caso de Colombia. Previo a las visitas se realizd investigacién documental de literatura secundaria, en los

TABLA 1.

CARACTER{STICAS BIOCULTURALES DE WIRIKUTA, |EHUCAN-CUICATLAN Y SIBUNDOY

Biodiversidad

Extension del
desierto
Chihuahuense,
selva baja
caducifolia en el
trépico de
Cancer. térmicos
templados v
SeCos.

Semi desierto,
grieta mas al sur
del bosque de
selva baja
caducifolia v
pisos térmicos
templados

Vertiente oriental
de la cordillera de
Los Andes, pisos
térmicos medio,
frio v paramo.
Bosque
Amazdnico.

Pueblos

Comunidad de San
Antonio de los
Coronados.

200 habitantes mestizos
de descendencia
Chichimeca.
Peregrinaciones
Wixarikas en febrero v
marzo.

Comunidad de los
Reves Metzontla.
2,700 habitantes.
Pueblos indigenas
Mixtecos, Nguiva,
Nahuatl, v Mestizos.

Municipio de Sibundoy
10, 533 habitantes.
Pueblos mdigenas
Kaméntia e Inga
Poblacion Mestiza.

Fuente: elaboracién propia.

Origen

Cosmogodnico:
nacimiento del
sol.

Biologico: centro
de onigen del
Pevote
(Lophophara
Williamis)

Cosmogonico:
nacimiento del
primer hombre v
mujer hechos de
Maiz.

Biologico: centro
de onigen de
domesticacion del
Maiz,

{Cea Maiz)

La mayor
concentracion de
plantas
enteogenas del
mundo.
Surgimiento del
modelo de
Fesguardo por
medio de la
disposicion de
Tierras de Carlos
Tamabiov

sitios se aplicaron entrevistas, a su vez se recolectaron datos mediante mapeo participativo y observacion.
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Para la investigacién documental se consultaron actas de cabildo, notas de periédico, junto a la normativa
vigente en materia de dreasnaturales protegidas, ademds de literatura secundaria que aborda a la cultura Wirrarika y
a Wirikuta, estudiando en particular la defensa del territorio medido desde las practicas existenciales cosmogénicas
(Gutiérrez del Angel, 2014). Ademis, los documentales “Los Ultimos Guardianes del Peyote™y la serie documental
“Relatos de Resistencia” (Vilchez, 2014a, 2014b) fueron piezas fundamentales en el desarrollo de este trabajo. Esta
serie aborda la relacién de México-Colombia para el modelo de Resguardo que puede ayudar a la continuidad
biocultural en relacién a Sibundoy-Wirikuta como antecedente metodolégico.

En cada sitio se realizaron observaciones no participantes de asambleas comunitarias, asi como ruedas de prensa
para la defensa contra actividades extractivitas. También, se llevé a cabo la observacion participante de faenas
de mejora de las comunidades, encuentros, conferencias y foros en las que participaron los Consejos Indigenas
Wixarikas. De estos eventos se guard6 una biticora de trabajo en la cual se registraron notas, citas textuales, eventos
e impresiones de los participantes. Estas notas fueron transcritas y codificadas en ATLAS.ti de acuerdo con los
elementos de anilisis: territorialidad, materialidad y existencialidad.

Asimismo, se hizo un levantamiento fisico del entorno construido en el cual se registraron proyectos
extractivistas en el territorio, altares dentro de la peregrinacién Wixaritari, elementos construidos en el paisaje que
simbolizan la apropiacién territorial junto al sentir topofﬂico del pueblo Wixaritari, mapeo de zonas de recargay
de elementos territoriales como concentracién de especies vegetales de valor tradicional ademis de ecosistémico
cultural para pueblos originarios y de comunidad agraria campesina. Lo anterior se llevé a cabo mediante una
ficha de observacion aplicada a los tres casos de estudio. Los hallazgos fueron mapeados en ArcSIG y analizados
espacialmente para entender la relacién del territorio con las afectaciones de la biodiversidad y las formas de vida
en cada sitio.

Ademais de la investigacion documental y observacién se realizaron entrevistas estructuradas a participantes
clave, asi como a miembros de la comunidad reclutados mediante el método de bola de nieve. En Tehuacan fueron
entrevistadas ciencuenta personas entre ellas: ancianos y familias jovenes con actividades productivas en ambito
biocultural. En Wirikuta la muestra fue de cinco familias nucleares de San Antonio de los Coronados, con diez
miembros en el ambito agrario campesino. Para el caso de Colombia se recogieron datos por medio de entrevistas
no estructuradas con informantes de la AMIC en interaccién con veinticinco actores clave.

Laherramienta empleada para implementar las entrevistas estructuradas, se basé en un cuestionario que incluyé
una seccién de perfil del participante y nueve preguntas para entender el nivel de arraigo de los participantes a sus
comunidades, teniendo en cuenta el conocimiento que poseen sobre 4reas naturales protegidas, asi como lo que
implica vivir en ellas, ademas de sus problemas y potenciales de la comunidad. Finalmente se incluyeron preguntas
para valorar su conocimiento sobre programas y oportunidades interculturales de gestion del territorio.

La informacién recabada mediante este método permitié entender la relacion comunidad-territorio y explorar
mecanismos de preservacién bio-culturales. Las entrevistas fueron transcritas y analizadas en ATLAS.ti mediante
el sistema de codigos basados en los elementos de anilisis.

Finalmente, con base en Sanoff (1999), se llevé a caboun ejercicio de mapeo participativo con personas de pueblos
originarios, campesinos, mujeres, jovenes y familias nucleares. En él, participaron un total de ochenta personas de
entre 18 y 65 afios de la comunidad de San Antonio de los Coronados. Cabe destacar que se llevé a cabo un piloto
de este ejercicio en Tehuacin. Para ello, se les dio la instruccién de dibujar en un mapa los espacios al igual que
los equipamientos Principales de su comunidad, asi como los que necesitan.

En este ejercicio se mapearon los elementos bioculturales para Wirikuta y la operacién del modelo de Resguardo
Biocultural. La interpretacion de los mapas se basé en la narrativa que cada participante hizo de su trabajo. Estas
narrativas fueron registradas en bitdcora y estudiadas segn las categorias de anilisis. Los diferentes métodos

empleados permitieron la triangulacién de datos con el fin de dar validez a la investigacion.
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Resultados

«...esta otredad, reivindica sus territorios como garantia material y espiritual de estos otros mundos, que reclaman su derecho a existir”

Jaime Chindoy Jamioy

El derecho a existir en Wirikuta estd dividido en dos mundos que se encuentran en un mismo Territorio. Por un
lado, los Wixarikas conciben a esta tierra como lugar mitico del origen solar, sin embargo, no lo habitan los 365 dias
del afo. Ejercen la territorialidad por medio de las peregrinaciones a sus sitios sagrados marcando los lugares de
culto con ofrendas de objetos materiales que son simbélicos tales como: cuadros de estambre, jicaras, flechas, velas
y ojos de Dios. Por otro lado, los comuneros, ejidatarios y avecindados habitan permanentemente el territorio. Estos
grupos marcan sus lugares de culto con nichos o cruces para sacralizar los cerros y lugares de significado espiritual.

Los Wixaritari provienen de las sierras de Durango, Nayarit y Jalisco. Su presencia en el territorio de Wirikuta
se encuentra profundamente arraigada a las tradiciones, las précticas rituales contribuyendo ala preservacion dela
territorialidad a partir de los sitios sagrados que integran los elementos de su capital cultural entre ellos: medicina
tradicional, arte textil y gastronomia ritual. Para esta comunidad cada elemento natural es una representacion
divina plasmada en objetos como jicaras, flechas, espejos y plumas de tres elementos esenciales en su relacion
existencial con el territorio: el Venado (Maxa), el Peyote (Hikuri) y el Maiz (Ikx). El simbolismo de esta trinidad
se materializa en expresiones rituales, artisticas y espaciales las cuales estin presentes en los altares encontrados
alo 1arg0 del territorio. La figura 1, muestra la frecuencia con la que los participantes del mapeo participativo
identificaron los elementos mis relevantes del paisaje biocultural. Las barras del gréfico indican tanto los lugares
mds comunes en dénde se encuentran como los grupos que los emplean. Como se muestra, los ojos de Dios son
los elementos mas comanmente encontrados tanto en los manantiales como en los templos. Estos simbolizan los

puntos cardinales al igual que la conexién con el ser supremo que todo lo ve.
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FIGURA 1.
ELEMENTOS DEL PAISAJE BIOCULTURAL WIXARIKA

FUENTE: ELABORACION PROPIA

Cada ano, los Wixaritari realizan una peregrinacién de 1000 kilémetros de sus lugares de origen a San Luis Potosi,
alo largo de la cual visitan los sitios sagrados cuyos altares, nichos y ofrendatorios se encuentran en Wirikuta. A lo
largo de este recorrido se encuentra la comunidad de San Antonio de Coronados, marcada como Hauriyapa en la
ruta Wixarika, uno de los sitios sagrados principales. También conocida como “El paraje del coyote”, la comunidad

cuenta con un nacimiento de agua en el que el culto Wixarika y el cristiano se integran para dignificar la vida,

Juan Tonatiun VELAZQUEZ MENDOZA, ET AL. LA TERRITORIALIDAD DE LOS PUEBLOS ORIGINARIOS ANTE EL PARA...



asi como el nacimiento del liquido vital que permite el establecimiento de la comunidad y la habitabilidad del
territorio.

Ademis del ojo de agua, la comunidad cuenta con zonas de recarga acuifera, de reserva biogenética y con
presencia de venado cola blanca. La relacién comunidad-territorio se caracteriza por el bajo impacto en materia
agricola, el silbo pastoreo caprino, la construccién vernacula y las actividades de comercio de productos locales con
los niicleos urbanos mas cercanos. Sin embargo, como muestra el mapa de la figura 2, la comunidad también ha

visto su poblacién de peyote disminuida en una parte de su territorio, la cual estd sujeta a la actividad extractivista

de antimonio.
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FIGURA 2.

Mara pE SAN ANnTONIO DE CORONADOS
FUENTE: ELABORACION PROPIA

Segan las entrevistas realizadas, para la salvaguarda de los bienes naturales con los que cuenta la comunidad se
requiere de la educacién intercultural apoyada por los programas agroecolégicos, el manejo de la fauna silvestre
y la reproduccion de cacticeas.

Asi como Wirikuta es centro ceremonial y a su vez reserva del peyote (ver Figura 3), Sibundoy, concentra la

mayor cantidad de plantas medicinales y enteégenas del mundo (ver Figura 4).

FIGURA 3
WirikuTA
FuenTE: VELAZQUEZ (2020)
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FIGURA 4
VALLE DE S1BUNDOY

Fuente: ELt M. Mucnachasoy (2019)

Otra similitud entre ambos sitios se da en el trabajo con el maiz, el sistema de la Chagra es equivalente al de
la milpa, propia del caso mexicano. Estos dos sistemas agricolas son fuente de conocimiento biocultural para los
pueblos originarios. La distribucién del trabajo en torno al calendario agricola, asi como las actividades rituales y
sociales estan basadas en los casos de estudio, incluido los Reyes Metzontla, este es un sistema de apoyo mutuo
conocido como Tequio en México y Minga en Colombia. Asi mismo, estos sistemas agricolas tienen otro punto
de encuentro: el autogobierno con la aplicaci()n de cabildos mayores y cabildos menores retomados del modelo
del resguardo del valle de Sibundoy.

Estos sistemas de organizacion, sustentados en saberes tradicionales, son la base sobre la que operan los modelos
de resguardo biocultural. Ademads de esto, en el caso de Tehuacin, tres programas de indole biocultural son factores
clave para su resguardo: la educacién intercultural, los programas agroecolégicos y la reproduccién de Plantas
nativas para la salvaguarda biogenética. Sin embargo, Tehuacan a diferencia de Wirikuta y Sibundoy no ha sido
sujeto a przicticas extractivistas. Wirikuta, a pesar ser declarada drea protegida estatal, ha visto sus espacios naturales
amenazados, por lo que esta determinacién no asegura su proteccion. La mineria de cielo abierto afecta a los
mantos acuiferos y contamina el agua que abastece a plamas, animales y seres humanos, aunque esta actividad
representa una fuente de ingresos inmediatos para los pob]adores de la comunidad, la misma ha puesto en riesgo
los recursos naturales, por ejemplo, las poblaciones de dguila real y venado cola blanca se han visto menguadas Por
este motivo, los pueblos originarios exigen de manera inmediata la proteccion del sitio, igualmente los comuneros
estan consternados por la implementacién de proyectos de despojo hidrico de su comunidad para usos industriales
y extractivos.

Actualmente Wirikuta es reserva minera nacional declarada por el gobierno mexicano para extraccién de oro,
plata, litio, cobre, antimonio y uranio. No obstante, poco mds del 70% del territorio minero se encuentra dentro
del 4rea natural protegida. No obstante, el gobierno tederal ha otorgado 78 concesiones sin consulta previa con los
pueblos originarios (Gavilan, 2018). Lo anterior se relaciona con el desconocimiento de los derechos territoriales
tanto de habitantes como de pueblos originarios en Wirikuta por un alto porcentaje de los participantes que tueron
entrevistados para identificar su grado de involucramiento conocimiento en materia de acceso a la informacién
sobre un 4rea nacional protegida. La figura 5 muestra el bajo porcentaje de participantes son conscientes de que
viven en un ANP, asi mismo que cuentan con derechos territoriales y tienen la posibi]idad de acceder a programas

de manejo ambiental.
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FIGURA 5.
CONOCIMIENTO ACERCA DEL AREA NATURAL PROTEGIDA Y SUS IMPLICACIONES.
FUENTE: ELABORACION PROPIA

Cabe resaltar que en el caso de Sibundoy el pensamiento neocolonial no ha cambiado significativamente. El
investigador indigena Jaime Chindoy Jamioy relata desde su percepcion, lallegadae impacto delos megaproyectos
en la comunidad, especialmente la construccién de la autopista San Francisco-Mocoa y las concesiones a empresas
mineras transnacionales. Factores que han Provocado una importante movilizacién del Pueblo Kaméntsa e Inga
en defensa de su territorio.

Las luchas de los pueblos originarios en Colombia han sido sustentadas en el modelo de resguardo biocultural,
reconocido por la legislacién colombiana que garantiza a las comunidades indigenas el derecho al usufructo de los
recursos naturales renovables de esos territorios. Desde 1987 se han nombrado inspectores indigenas de los recursos
naturales en los resguardos, con la participacién y acuerdo de cada comunidad (Ley 21 de 1991) con la participacion
y acuerdo de cada comunidad. Esta es una diferencia sustancial entre ambos casos, ya que en Wirikuta este marco
legal es inexistente.

Para el caso de Reserva de la Biosfera del Valle de Tehuacin, que es fuente no explotada de salinas ricas en
litio, las leyes de proteccién ambiental son consideradas por los habitantes del territorio como una gran ventaja, ya
que la ley general de Proteccién de equilibrio ambiental, en su articulo 76 de 2015, dispone y otorga la salvaguarda
de la reserva bajo la supervision del Sistema Nacional de Areas Naturales Protegidas. Ademis, esta reserva estd
incluida en la lista de Patrimonio Mundial de la Humanidad de la Organizacién de las Naciones Unidas para la
Educacion, Ciencia y Cultura como sitio prioritario biocultural.

De esta manera, los dos casos comparativos Sibundoy y Tehuacin, demuestran que las leyes para la proteccién
biocultural operadas desde la organizacién y supervisién de los pueblos originarios son un garante para que los
territorios no sean afectados por los intereses de las empresas de extraccién masiva de recursos naturales. Lo anterior
representa un fenémeno continental que trastoca irreversiblemente la territorialidad de los pueblos originarios. En
Particular, para el caso de Colombia el decreto 1088 de 1993 dicta normas relativas al funcionamiento y proteccion
de los territorios indigenas por medio de su participacion, fortalecimiento social, cultural y econémico. En el
caso de México, no existe la figura de cabildo indigena para el territorio, sin embargo, el CaPitulo Vdela ley
agraria de 2022, aborda superficialmente en su articulo 164 que en los juicios en que se involucren tierras de los
grupos indigenas, los tribunales deberan considerar las costumbres y usos de cada grupo mientras no contravengan

lo dispuesto por esta ley ni se afecten derechos de terceros. Para San Luis Potosi, la Ley de justicia indigena y
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comunitaria en el articulo 9 de 2017 reconoce el derecho a preservar la forma de vida de sus pueblos indigenas,

costumbres, recursos, medicina tradicional y modos especificos de organizacién comunitaria.
D . 10

Ante las similitudes expuestas del ejercicio de la territorialidad los pueblos originarios, se puede observar que la
disputa estd ligada a una continuidad histérica, en la cual la modernidad surge por medio del despojo e imposicion
de un pensamiento, asi como y acciones dominantes sobre el Otro y su territorio. Por esta razén, las ticticas de
los pueblos indigenas han sido encausadas para la proteccion de la cosmogonia para las futuras generaciones.
Esta aproximacion permite establecer que el territorio al cual se encuentran arraigados los pueblos originarios
no sélo es fisico, sino es una extensién del cuerpo humano. La territorialidad se torna en corporeidad encarnada
mediante la apropiacién de los conocimientos que brinda en materia de botdnica, medicina tradicional, asi como
el aprovechamiento de los agroecosistemas domesticados, la caceria y recolecta.

En consecuencia, se puede afirmar que los espacios apropiados por los pueblos originarios trascienden la
dimensién funcional de la produccion del espacio a escala territorial (Lefebvre, 1991). En el proceso de apropiacion
espacial, la dimensién simbélica es fundamental para el resguardo biocultural de las comunidades estudiadas.
Sin embargo, la presion ante la cual se encuentran sometidos los pueblos originarios pretende imponer el sentido
utilitario-funcional otorgado al territorio con fines de dominio y control sobre los recursos naturales al igual que

IOS procesos sociales.

Conclusiones

La implementacién del modelo biocultural en Wirikuta debe apoyarse en el conocimiento tradicional, asi como
en las estructuras politicas existentes que dan cuerpo a la reserva en Tehuacin y Sibundoy. Ya que ambos modelos
operan a partir de la estructura de los cabildos supervisores tanto de las poblaciones campesinas mestizas como
los pueblos originarios. Ademas de contar con el soporte de la educacién intercultural para el equipamiento
relacionado a dos ejes fundamentales: i) la preservacion del eco-hibitat como fuente de saberes orginicos y
materiales; ii) la proteccién de los sitios sagrados para la continuidad biocultural.

Por lo tanto, los principios del modelo de resguardo biocultural pueden ser replicados en Wirikuta como
estrategias ante el riesgo inminente de deterioro ambiental y cultural. Lo anterior se da por medio de la proteccién
legal unido al amparo que otorga cuerpo a la planeacién urbana y territorial basada en la cosmovisién de los
pueblos originarios. Para su operatividad, se sugiere instaurar un gobierno propio de cabildo indigena en San Luis
Potosi para la organizacién territorial de Wirikuta por medio del plan de justicia Wixarika operado por el Instituto
Nacional de los Pueblos Indigenas. En suma, es indispensable un modelo sustentado en la educacién ancestral,
el manejo equilibrado de los recursos naturales, el disefio participativo, el autogobierno y libre determinacién
territorial, la salvaguarda genética de semillas y medicinas propias, la proteccién de las lenguas originarias,

costumbres y saberes las cuales en conjunto dotan de significado la existencia de los habitantes de este territorio.
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