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Acerca de la transcripcion de las palabras en nahuatl y los nombres cientificos

Primeramente me enfoco en los detalles de la transcripcion de las palabras en nahuatl, las
cuales estan escritas siguiendo un alfabeto practico y también fonético.

El primero, el —alfabeto practico” se refiere a la transcripcion del nadhuatl con base
en caracteres del alfabeto en espafiol, pero respetando las reglas del nahuatl, sus vocales y
consonantes, los sonidos, fonos y alofonos del habla registrados durante el trabajo de
campo. Estas palabras estdn transcritas en cursivas y en singular y tienen un acento
ortografico siempre y cuando recaiga de manera esdrijula, esto es en la antepenultima
silaba, para enfatizar una caracteristica de la variante de Tequila y Atlahuilco, ya que en la
mayoria de las variantes de nahuatl el acento es grave.

Ahora bien, junto a mis transcripciones con la ortografia practica, hago la
transcripcion fonética de la palabra o palabras entre corchetes [ ], utilizando la notacion del
Alfabeto Fonético Internacional (AFI). Este alfabeto es un sistema de notacién fonética
creado por lingiiistas, con el propdsito de otorgar de forma regularizada y precisa, la
representacion de los sonidos de cualquier lengua. En el AFI cada sonido es representado
por un simbolo, los cuales proceden de letras griegas y latinas. Decidi realizar esta escritura
precisamente para representar de forma regularizada y precisa los fonos y aléfonos a partir
de los cuales surgio la el alfabeto practico utilizado. También consideré que esta escritura
podria ser util para aquellas personas que estudian las variantes del ndhuatl, en este caso se
muestran las variantes de Tequila y Atlahuilco. Lo que esta dentro de los corchetes no esta

escrito en cursivas y su acento se marca al inicio de la silaba tonica.

Pongo algunos ejemplos:

(1)

Sochitl lor” en vez de —xochitl”. Siwatl, -mujer” en vez de —eihuatl”. El escribir
con -8’ ambas palabras en ndhuatl resulta mucho més correcto ya que se respeta el fonema
/s/ 'y su sonido [s], con el que inician ambas palabras. En ningin momento se registro
—ochitl” ni —shochitl”, lo que hubiera ameritado representar su sonido con [x] que suena

i , ubiera u ue su .
en el primer caso, se hubiera usado e suena —sh” para el segundo caso
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(2)
Tonalle significa —dia”, se acentia respetando el acento esdrujulo caracteristico en
Tequila y Atlahuilco. Cabe sefialar que en otras variantes del nahuatl es tondlli, con el

acento en la penultima silaba.

Con respecto a los plurales, he de mencionar que se pluralizan los articulos, no las

palabras en nahuatl, por ejemplo: los tlaydkanke, los sochimanalle, los sochigalle.

Los nombres propios obtenidos de la bibliografia consultada no se escriben en
cursiva, por ejemplo Tequila, Atlahuilco y Cerro Huehuetepetl. Asimismo las palabras en
nahuatl procedentes de bibliografia citada, se escriben tal cual aparece en su texto original
ente comillas.

Los siguientes ejemplos muestran la utilizacion del alfabeto practico en cursivas,

seguido de la notacion fonética entre corchetes, con los caracteres del AFI:

3)
a. tonale ['tonale]
b. panisbat! [pa'nisPatt]
c. tlaydkanke  [tla'jakanke]
d. tonalko ['tonalko]

sochikoskatl [soffi'koskatt]

f. ashokopa [afo'kopa]
g. tsompiltek  [tsom'piltek]

En el -Anexo 1. Apéndice lingiiistico” se presentaran unas tablas con los sistemas
consonanticos y vocalicos del ndhuatl de Tequila y Atlahuilco. Ademds muestro mas
ejemplos para complementar la informacion aqui presentada con respecto a la escritura de

las palabras en néhuatl.
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Con relacion a los nombres cientificos de las especies, es necesario acotar que estos
se componen de un binomio, el nombre del género seguido de la especie o descriptor
especifico. Se escribe en letra cursiva, y la inicial del género va en mayuscula pero el
epiteto especifico no la lleva nunca. Por ejemplo Plumeria rubra (Género especie). Cuando
en un escrito se utiliza constantemente un mismo nombre cientifico se puede abreviar el
género utilizando sdlo la inicial y se escribe el nombre especifico completo, por ejemplo P.
rubra. Cuando se conoce el género mas no la especie se nombra por ejemplo Pinus sp.,
indicando que se trata de una especie no identificada del género mencionado. Si se trata de
varias especies del género Pinus, y no se hace explicito cada una de ellas, se escribe Pinus
spp. En esos casos, sp. y spp., no se escriben en cursiva.

Ahora bien, junto al nombre cientifico de la especie se escribe el autor de la misma,
que es la persona que describid por primera vez tal especie, o por lo menos el nombre que
esta vigente. Puede ser que sea su apellido o la abreviatura del mismo, y no se escribe en
cursiva, por ejemplo Plumeria rubra L., la —£” es la abreviatura de Lineo.

En el caso de que solo se escriba el género, también se afiade el autor del mismo,
por ejemplo Pinus L. o Chamaedorea Willd.

Por ultimo menciono que el nombre de la familia botdnica no se escribe en

cursivas, por ejemplo Heliconiaceae, Burseraceae y Ericaceae
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Mapas generales

Area de colecta de Dasylirion acrotrichum

Mapa general 1. Localidades que se mencionan en esta investigacion

En este mapa podemos ver todas las localidades de las cuales se hace mencion en el trabajo
de investigacion, con la finalidad de dar una proyeccion espacial que sirva para ubicar su
localizacion con respecto a los dos principales sitios de estudio, Tequila y Atlahuilco.
Asimismo sera util para ubicar los sitios de colecta, las demas localidades donde se realizo
trabajo de campo, principalmente las que se mencionan en el capitulo 3, subcapitulo 3.4

—Algunas caracteristicas de la ritualidad intrarregional”.
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Mapa general 2. Ubicacion de Tequila y Atlahuilco con base en una fotografia aérea
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Introduccion

El presente trabajo de investigacion antropologica planted conocer cuales son los procesos
implicados en la religiosidad y la ritualidad en ciertas localidades de los municipios de
Tequila y Atlahuilco', mediante el conocimiento e identificacion de las plantas que se
utilizan como adorno y ofrenda. Estas localidades se encuentran en la zona serrana central
del Estado de Veracruz, region muy amplia y heterogénea que consuetudinariamente se
conoce como Sierra de Zongolica, donde historicamente gran parte de sus comunidades han
sido, y en el presente son hablantes del nahuatl.

Es pertinente hacer notar que estos lugares los conoci afos atras cuando realicé una
investigacion con motivo de los estudios de maestria®. Aquella investigacion (realizada
entre 2006-2008) fue una de mis primeras aproximaciones al campo de la antropologia, ya
que mis estudios de licenciatura los hice en el campo de la biologia. Me interesé entonces
por los estudios interdisciplinarios para conocer la significacion social de una comunidad
vegetal denominada bosque mesoéfilo de montaiia, el cual es muy rico y diverso en términos
bioldgicos. Se obtuvo que un arbusto de ese bosque, denominado localmente en ndhuatl
ashokopa [afo'kopa]® (Gaultheria acuminata) era importante para las ofrendas del dia de la
Santa Cruz y del Dia de Muertos. También se pudo apreciar que existe una ceremonia
agricola llamada sochitlalli [soffi'tlalli] que se realiza principalmente con motivo de
propiciar buena cosecha y proteccion para la milpa.

La utilizacion del ashokopa la presencié en el barrio de la Santa Cruz en Tequila,
mientras que el ritual agricola lo conoci gracias a los testimonios de un par de ritualistas en
Atlahuilco, sin embargo, no pude presenciarlo, ni supe que la importancia de estos
personajes trascendia la ritualidad agricola. Asi el fundamento para regresar a estos lugares
fue precisar detalles que al pasar el tiempo he considerado de suma importancia para tener

una mejor descripcion de los procesos rituales y religiosos.

! Principalmente se realizd en las cabeceras municipales respectivas, y otras localidades aledafias que seran
precisadas en su momento.

* Maestria en Historia y Etnohistoria en la ENAH, Dirigida por la Dra. Johanna Broda, grado obtenido en
2011.

? Para transcribir el ndhuatl he optado por usar un alfabeto practico en cursivas, que asemeje lo mas posible a
los fonemas de las palabras en nahuatl que he registrado. A su lado, entre corchetes las vuelvo a escribir
utilizando caracteres AFI. Para mayores detalles ver —Aerca de la transcripcion de las palabras en nahuatl y
los nombres cientificos”, y el —Aexo 1. Apéndice lingiiistico”.
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Entonces en esta segunda etapa se investigd para determinar quiénes y de qué modo
participan de la religiosidad catdlica que se desarrolla en Tequila y Atlahuilco, en la cual se
hace necesaria la utilizacion especifica de la flora y otros componentes vegetales, para
realizar las ceremonias en distintas épocas del afio en dos contextos complementarios pero
discernibles. Uno referente al ciclo de vida de las personas y otro en lo referente al ciclo
anual de crecimiento del maiz y la milpa.

Se pudo conocer entonces que los participantes estan inmiscuidos en un tejido de
redes sociales que se construyen y que se reorganizan ciclicamente en un accionar a nivel
comunitario. Basicamente el inicio de esta organizacion comunitaria se da al recibir la
responsabilidad de aceptar un cargo, ya sea el padrinazgo del bautizo de algin nifio o de
alguna pareja que quiere casarse, ya sea para la realizacion la fiesta de algiin santo en el
contexto de una mayordomia. La finalizacion parcial de esa organizacion comunitaria se da
al término del evento en cuestion, pero una parte de esa red queda latente puesto que en
algin otro momento los individuos retribuiran sus servicios de un modo reciproco aunque
no idéntico en otra nueva red social, todo esto en un sistema de cargos y compromisos de
orden jerarquico.

Este sistema de cargos distribuye una serie de trabajos, atribuciones y gastos
monetarios con los que se cumplen los compromisos adquiridos con el mayordomo, para su
entrega hay una serie de procedimientos rituales que son coordinados por especialistas para
que todo se cumpla en el momento y en la forma adecuada, aqui fue que empecé a conocer
de manera mas completa la labor de aquellos personajes que conoci afios atras.

Estos ritualistas son llamados tlaydkanke [tla'jakanke] en Atlahuilco y tliganke
[tli'ganke] en Tequila, son reconocidos dentro y fuera de sus respectivas localidades debido
a que poseen conocimientos necesarios para la realizacion de los eventos ceremoniales
tanto en el &mbito del ciclo de vida de las personas, como en el ambito ritual agricola.

Precisamente la descripcion de los conocimientos de los tlaydkanke ha sido un eje
conductor que ha llevado a la culminacion del presente estudio, ya que estos personajes
conocen a fondo y guian aquellas practicas religiosas y rituales que mantienen estrecha
relacion con la utilizacion de la flora. Ellos saben qué especie es necesaria para cada evento
en las distintas épocas del afo, en donde se localiza y el procedimiento para su utilizacion

como adorno y como ofrenda.
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Es preciso notar que el tlaydkanke no es una especie de —.ehaman” que vive aislado,
sino que a lo largo del afio funge como nucleo de las relaciones comunitarias, mediante su
accion y su palabra logra llevar a buen término el evento en turno que dio pie a una
cohesion social especifica. El ritualista utiliza el ndhuatl para dirigir su discurso, que
pueden ser plegarias, agradecimientos o recomendaciones segun sea el caso. Los
participantes en el evento comparten un interés comun, un grado de confianza y
entendimiento de lo que esta persona realiza, asimismo también se comunican con ¢l en
nahuatl. Esta inteleccion mutua que se recrea varias veces al afio ayudo a reconocer que el
tlayakanke articula redes sociales que se concretan en comunidades de practica, en donde
existe de manera funcional el ritual y sus elementos conformantes: la religiosidad, la

utilizacion de elementos floristicos y la lengua.

Asi puedo exponer que el objetivo general de esta investigacion fue aquél que
intitula a la presente investigacion:

e El estudio de la ritualidad y la religiosidad con énfasis en la observacion de
los elementos floristicos que utilizan ciertas comunidades de practica de
ciertas localidades de los municipios de Atlahuilco y Tequila en el Estado de
Veracruz.

Las localidades del municipio de Atlahuilco fueron la cabecera municipal
homoénima, Sihuateo, Atlahuilapa y Tlalmorado. Respecto a Tequila localidades fueron la
cabecera municipal, particularmente los barrios de Santa Cruz, Zacatlamanca 2, San
Francisco, Tecuanca, Cotlajapa y Centro. En la parte metodoldgica se explicara la colecta
de datos.

Como objetivos especificos podemos distinguir los siguientes:

e Describir la flora que se utiliza en contextos ceremoniales y rituales.

e Describir los hdbitos de colecta de tales especies en correlacion con la época
del afo y la festividad en turno.

e Describir las festividades en las que se observo el uso de la flora.

e Describir la participacion del tlaydkanke como ritualista y guia en los

eventos de vida y del ciclo agricola.
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e Describir puntualmente los testimonios obtenidos en lengua nahuatl y en

espanol respetando su variante local.

El enfoque descriptivo antes de otro tipo de andlisis e interpretacion se hace extensivo para
todos los objetivos de investigacion anteriormente expuestos. Las situaciones observables y
registrables asi como la lengua son expresiones que deben ser descritas tal como son, esa es
una premisa que mantengo de manera primordial. Hay un sinnumero de factores espacio-
temporales tanto sociales, historicos y geograficos que confluyen para dar particularidad a
los fendbmenos antropologicamente analizables, esos matices que en su conjunto conforman
elementos del modelo de investigacion que he disefiado se expondrdn en cada capitulo,
cuyo contenido tiene un grado de especificidad pero no deja de entrelazarse con los demas.
A cada capitulo debemos considerarlo como un bloque constitutivo de igual
importancia porque en su conjunto son necesarios para dar organizacidon a la siguiente
tematica que conforma el corpus de esta investigacion y que finalmente se concreta en lo

que propongo exponer sobre este fragmento de realidad que representa la ritualidad:

La descripcion del método de investigacion y los enfoques teoricos.

e La descripcion de la organizacion social que las personas generan, que se
concreta en las comunidades de practica en donde se reproduce la ritualidad
y la utilizacion de la flora en el contexto de la religiosidad catdlica.

e La escala desde la cual observamos y delimitamos los fendémenos sociales y
el lugar donde suceden. Asimismo describiremos desde las perspectivas
emic-etic la topografia serrana, estacionalidad y tiempo atmosférico.

e La diversidad de comunidades vegetales que hay en ese entorno, la

utilizacion de las especies que ahi crecen y los habitos de colecta.

e La labor ritual del especialista tlaydkanke.

He organizado siete capitulos de manera consecutiva mas no jerarquica, siguiendo
la conocida gradacion que va de lo general a lo particular para distribuir los temas antes
mencionados y sus respectivos resultados de la siguiente manera hasta llegar a la

conclusion general:
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Capitulo 1. Sobre las nociones generales. Marco tedrico y metodologico

Se definen los conceptos tedricos que utilizaremos en la presente investigacion. Asimismo
se explicara el método de investigacion utilizado, la delimitacion y alcances de nuestro
estudio. Se explicara el caracter interdisciplinario de este trabajo y nuestro enfoque
antropologico que es social y empirico. Los conceptos y definiciones serdn desglosados
sucesivamente segun la temadtica, por ejemplo se hablara del campo mental y conductual
que se abordaran desde las perspectivas emic y etic.

Luego se mostrara el &mbito de la fitoantropologia y la importancia que ésta da a las
comunidades, reconociendo las variantes que éstas tienen respecto al reconocimiento y la
utilizacion de los elementos floristicos.

En las ciencias sociales hay diversos enfoques para definir -eomunidad”. Es por eso
que se hara una revision de algunas definiciones y los elementos considerados para
delimitar esta unidad de estudio. A partir de ese panorama general se ha elegido trabajar
con una definicidn que apunte hacia una comunidad concreta, asi hemos elegido la
—eomunidad de préactica” como la unidad organizativa siguiendo criterios funcionales
especificos mas que criterios espaciales.

En Atlahuilco y Tequila hay hablantes bilingiies de nahuatl y de espaiiol
principalmente, ambas lenguas estan en situacion de contacto permanente y la dominancia
de la utilizacion de cada una depende del lugar y del contexto. Asi explicaremos conceptos
fundamentales del estudio del contacto lingiiistico ya que en algunos registros de lengua
que seran utilizados en la presente investigacion, hay casos de préstamos y cambios de
cddigos entre lenguas.

Finalmente definiremos con mayor detalle nuestro enfoque empirico de
investigacion basado en el realismo dependiente del modelo (RDM), y mostraremos de

manera sintética como se aplico este método interdisciplinario en la practica.
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Capitulo 2. La religiosidad en Tequila y Atlahuilco. Aproximaciones historicas y

antropologicas

Primeramente se abordan tres estrategias que la iglesia catolica historicamente ha
implementado y utilizado para lograr la adquisicion de adeptos que profesaban otras
religiones. La primera es el culto a los santos, los cuales han sido usados como
intermediarios para favorecer la empatia religiosa de las personas sujetas a conversion. Otra
estrategia ha sido el discurso retérico, para simplificar el entendimiento y hacer
comprensibles los dogmas o verdades teoldgicas. La tercera estrategia se llama Nueva
Evangelizacion, impulsada por la Iglesia Catolica, la cual en un marco hegemonico permite
y fomenta hasta cierto punto las manifestaciones de la religiosidad en tanto sean vehiculos
para mantener la feligresia ante el avance de otras religiones.

Posteriormente nos enfocaremos en el estudio antropolédgico de la religiosidad,
entonces daremos una revision a algunas herramientas de andlisis que han concretado
conceptos tales como religiosidad popular, sincretismo y reinterpretacion simbdlica. Se
expondran las manifestaciones propias de la religiosidad en Tequila y Atlahuilco tales
como el ritual, la ofrenda y la caracterizacion particular de los Santos que hay en sus

iglesias y capillas.

Capitulo 3. Los nahuas de Tequila y Atlahuilco. Un acercamiento desde la historia, la

historia lingiiistica y la descripcion etnografica

La finalidad de abordar la historia fue tener conocimiento de cdmo se ha explicado el
poblamiento de la region y de las localidades que nos atafien, en particular aquellas de los
municipios de Atlahuilco y Tequila. Se considerd importante incluir la informacién
resultante de los estudios de lingiiistica histérica ya que nos ayudaron para conocer los
distintos grupos nahuas que han llegado sucesivamente a la region.

Destaco que con esto no se pretende mostrar una historia lineal y perfectamente
secuencial, ni establecer datacion exacta, pero si se intentara presentar una secuencia

cronologica entendible. Incluso algunas referencias que utilizaremos muestran la
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diversificacion lingiiistica nahua sin pretender dar a conocer fechas exactas pero si procesos
lingiiisticos basados en cambios fonoldgicos, por ejemplo las referencias tomadas de
Canger (1988) y Dakin y Wichmann (2000).

Ademas podremos caracterizar la variante lingiiistica que se habla en Tequila y en
Atlahuilco comparando los estudios dialectolégicos con las muestras de lengua que se han
obtenido en la presente investigacion.

Del segundo subcapitulo en adelante se aborda el presente de la Sierra de Zongolica,
una region sumamente amplia y diversa que incluso se puede considerar una macro region.
Nos centraremos en mostrar algunos aspectos de la ritualidad que se efecttian sélo en
algunas localidades de la Sierra, para posteriormente focalizarnos en nuestras dos
localidades base, Atlahuilco y Tequila. Describiremos su conformacion social y espacial
haciendo énfasis en la delimitaciéon de nuestras comunidades de practica estudiadas
representadas por las mayordomias. Asimismo veremos la situacion del nahuatl en

situacion de contacto con el espafiol.

Capitulo 4. Descripcion corografica de la zona de estudio. Un acercamiento desde la

geografia y la descripcion de las comunidades vegetales

La finalidad del presente capitulo fue hacer notar la escala geografica y organizativa en la
que se desarrolla esta investigacion: la comunidad observable, concreta, sujeta a relaciones
proximas y redes sociales tangibles. No en un nivel regional abstracto sino en un nivel local
que va acorde a la capacidad de colecta de datos etnograficos y de observacion,
combinando las perspectivas emic y etic. Asi el contenido se ha recabado a través de los
testimonios de las personas con respecto a la interaccion en su entorno y la generacion de
conocimiento, a la estacionalidad, a la transformacion de las comunidades vegetales, a la
seleccion de plantas para usarlas en contextos ceremoniales y rituales. También se ha
investigado la conformacion geologica de la sierra, los fendmenos atmosféricos, y los

diferentes tipos de comunidades vegetales en donde se colectan las plantas rituales.
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La corografia como disciplina de la geografia cultural se interesa por las personas,
entonces como subcapitulo final tendremos la corografia a través de los relatos de algunos

habitantes de Tequila y Atlahuilco.

Capitulo 5. Descripcion fitoantropologica: Etnografia de los usos de la flora en el

contexto ceremonial y ritual

Aqui se muestran los elementos floristicos que se usan para cuestiones religiosas y rituales.
De cada planta mencionaremos su lugar de procedencia, el estado de desarrollo de la planta
cuando es colectada asi como la parte que se usa. De manera subsiguiente se describe la
etnografia del evento ritual o ceremonial en donde se utilizan la especie o especies en
cuestion.

Se han incluido mapas elaborados con la informacién etnografica georreferenciada,
para mostrar los habitos de desplazamiento de los grupos de colectores, desde su lugar de
origen hasta donde se trasladan para conseguir las especies. Estos son reflejo de los hébitos
y costumbres de las comunidades que utilizan la flora con propdsitos religiosos. Ademas se

incluyen gréficas e ilustraciones para complementar dicha informacion.

Capitulo 6. La etnografia del ciclo ritual y el ambito del tlaydkanke

Este capitulo inicia describiendo qué es un tlaydkanke tomando como referencias lo
descrito al respecto por Gonzalo Aguirre Beltran (1992) y Maria Teresa Rodriguez (1993),
ademas de los testimonios recopilados durante esta investigacion en donde podemos ver las
opiniones de las personas que han solicitado y conocen el trabajo de estos ritualistas.
Después se describiran propiamente los eventos en los cuales es protagonista, asi en un
subtema se describe su participacion en los eventos del ciclo de vida de las personas, y en

otro subtema presentaré su accionar en el ciclo anual agricola.
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En el ultimo subcapitulo, transcribiré relatos obtenidos de algunos sefiores
tlayakanke, en cuya narrativa se pueden apreciar elementos de cardcter mitico que dan

coherencia a la manera que se efectua el ritual y a los elementos que se utilizan y ofrendan.

Capitulo 7. Conclusion

En este capitulo se retoma la informacion que se ha generado en cada capitulo para discutir
su aportacion para el cumplimiento de los objetivos planteados. Finalmente se presentaran

las conclusiones a las que se ha llegado.

Anexo 1. Apéndice lingiiistico

Ya que en la redaccion utilizaré palabras en ndhuatl e incluso se transcribieron algunas
frases y rezos de los sefiores tlaydkanke, es necesario abordar ciertos aspectos lingliisticos
del nahuatl de Tequila y Atlahuilco, por ejemplo los sistemas vocalicos y consonanticos y
la grafia utilizada para su transcripcion. Esto se explica en este apéndice lingiiistico. Este
apéndice también sirve como complemento del capitulo 3, ya que ahi podremos ver las
muestras de lengua que los especialistas en dialectologia nahuatl han utilizado para
determinar los dialectos de esta lengua y también podremos ver las caracteristicas del

nahuatl de Tequila y Atlahuilco segun la informacion obtenida en la presente investigacion.

Anexo 2. Fotografias

Todas las fotografias que se incluyen para complementar la descripcion etnografica se
conjuntan en este anexo. Estan agrupadas por capitulo, secuencialmente conforme se les
hace referencia a lo largo de la tesis. Por ejemplo la foto 2-1 indica que es una foto referida
en el capitulo dos y es la primera de ese capitulo, la 2-4 es la cuarta foto de ese capitulo.

Las fotografias que no haya hecho por cuenta propia, a pie de foto se menciona su autor.

25



26



Capitulo 1. Sobre las nociones generales. Marco tedrico y metodologico

En este capitulo presento generalidades acerca de los poblados Tequila y Atlahuilco
Veracruz, asi como la directriz de investigacion: el trabajo interdisciplinario que parte de la
antropologia y que incluye un enfoque tedrico llamado realismo dependiente del modelo.
Se definen conceptos importantes que seran utilizados en este trabajo como herramientas
metodoldgicas. También se desglosara la metodologia general de investigacion la cual se ha
desarrollado mayormente en el ambito sincronico. Los términos que aqui se definen
pertenecientes al ambito antropologico son los enfoques emic-etic para la investigacion de
los campos mentales y conductuales; se explica la fitoantropologia, con la cual
abordaremos la comunidad desde la perspectiva de sus conocimientos botanicos
particulares.; asimismo definiremos términos referentes al contacto lingiiistico y los

fenomenos que éste genera en las comunidades lingiiisticas.

1.1 Tequila y Atlahuilco. Ubicacion general

La zona serrana central del Estado de Veracruz, se conoce como —Region montafas” o
—Grandes montanas”, una de sus subregiones es la Sierra de Zongolica, mas pequefia pero
muy heterogénea. Ahi es donde se encuentran los municipios de Tequila y Atlahuilco (y
otros 12 municipios®), y sus respectivas cabeceras municipales homénimas. Tequila esta a
17 Km. al sur de la ciudad de Orizaba, siendo una de las poblaciones serranas mas
accesibles y proximas desde la ciudad antes mencionada. Su latitud norte es de 18° 44 y su
longitud oeste es de 19° 04°, su altitud promedio es de 1,660 msnm. El municipio de
Atlahuilco colinda al Suroeste con Tequila y la distancia entre ambas cabeceras
municipales no es mayor a 5 Km. Su altitud promedio es de 1760 msnm y sus coordenadas
geograficas son 18° 42° norte, 97° 05° oeste (Ver mapa general 1 p. ix).

Esta ubicacion geografica y altitudinal hace que la temperatura de ambas

localidades sea templada a fria, mas en Atlahuilco. No obstante hay zonas mas insoladas y

* Astacinga, Magdalena, Mixtla de Altamirano, Los Reyes, San Andrés Tenejapan, Soledad Atzompa,
Tehuipango, Texhuacan, Tlaquilpa, Tlilapan, Xoxocotla, Zongolica.
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bajas en el municipio de Tequila, ahi se siente mas calor y es posible encontrar cultivos
como el platano, en contraste de las zonas menos insoladas donde se presentan heladas
sobre todo en invierno. En estas condiciones variables hay microclimas que han permitido
el desarrollo de un gradiente ecologico amplio, que incluye plantas que toleran bien el calor
y la humedad y que generalmente se desarrollan en los niveles o estratos inferiores de los
bosques mixtos y caducifolios. Asimismo hay plantas bien adaptadas a las zonas templadas
y frias, como los encinos y los pinos que representan el punto opuesto del gradiente. Es
notorio que la accion selectiva humana para colectar plantas con fines de consumo,
transformacion y propagacion, tendrd un amplio dmbito de accion dentro de estos
ecosistemas y la biodiversidad que representan.

En cuestion lingiiistica, podemos decir que en ambos municipios hay hablantes de
lengua indigena, representada por la variante local del ndhuatl (INALI 2008) denominada
-ndhuatl central de Veracruz”. A la par del nahuatl se habla el espafiol como segunda
lengua y en el caso de los nifios y jovenes, es muy probable que el espafiol sea su primera
lengua. Asi tenemos en escena un bilingliismo permanente, en el que cada lengua es mas o
menos utilizada seglin el contexto, y el lugar concretos dentro y fuera de la comunidad.
Detallaremos esto posteriormente, sin embargo es importante hacer una reflexion que
sintetice este preambulo.

El utilizar datos generales es Ttil para dar a conocer un contexto amplio y a gran
escala, el cual puede en el peor de los casos quedarse ahi y no servir para nada mas que
para cubrir un requisito. Por otra parte puede servir de base a la mejor comprension del
contenido de un proyecto de investigacion siempre y cuando esas generalidades deriven en
una descripciébn puntual que nos ayude a concretar un objetivo. Asi como labor
fundamental se intenta partir de la abstraccion hacia concrecion, entonces en lo
subsiguiente haremos valer el por qué se ha hecho mencion de la region de 4as Grandes
Montafias”, la subregion Sierra de Zongolica para aterrizar en dos localidades. Y esto
responde a la escala que hemos elegido, que es corografica y va en concordancia con la
labor etnografica de recoleccion de datos que hubimos implementado. Esta ubicacion
geografica y altitudinal y el gradiente de ecosistemas se nota en la conformacion de
ofrendas que acompanan el ritual y la religiosidad, ya que la diversidad vegetal de tierra fria

y de tierra caliente se hace presente en las mismas dependiendo de la estacionalidad y
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época del afio. Asimismo la lengua nahuatl, el espafiol, sus usos diferenciados y el
bilingiiismo caracterizan a las colectividades ya no vistas como entidades contenidas en las
localidades, sino como los grupos comunales con intereses compartidos que conforman
comunidades de practica y comunidades lingliisticas, mismas que son la unidad de anélisis
de la presente investigacion destinada al conocimiento del uso de la flora con relacion al

ritual y la religiosidad.

1.2 Método interdisciplinario

Al integrar distintas herramientas de investigacion, este trabajo se interno en el terreno
interdisciplinar cruzando los limites tradicionales existentes entre varias disciplinas
académicas. Los objetivos planteados se abordan desde una perspectiva multidimensional
de estudio para lograr un conocimiento integral, de manera paulatina y consecutiva. Segin
Morin (1999: 16), lo multidimensional se refiere a —as unidades complejas, como ser
humano y la sociedad. El ser humano es a la vez bioldgico, siquico, social, afectivo,
racional. La sociedad comporta dimensiones historicas, econdmicas, sociologicas,
religiosas [...]”.

Se puede estudiar cada dimension aislada una de otra, el todo aislado de sus partes o
incluso cada parte desarticulada de las demds, tal cual sucede cuando se genera el
conocimiento a través de disciplinas especializadas, y del llamado pensamiento simple. Por
el contrario, se puede considerar que estas multiples dimensiones que constituyen cada
unidad son complejas y que estan relacionadas unas con otras, este enfoque se denomina de
sistemas complejos (Espina 2004: 21) el cual -propone una vision diferente del todo, donde
su organizacion es mas que la suma de las partes y constituye un proceso donde aparecen
cualidades emergentes [...]”

Este trabajo retoma algunos aspectos del planteamiento de los sistemas complejos y
la multidimensionalidad, es por eso que se conformo el corpus de investigacion con base en
la diversificacion de temas para mostrar con amplitud el escenario en donde se desenvuelve

la ritualidad y el uso de ciertas plantas para tales fines (ver p. 4 de la introduccién). De
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acuerdo con la propuesta de Espina (2004 parafraseando a Morin 1996) tenemos lo

siguiente con respecto al pensamiento complejo para el estudio en ciencias sociales:

La denominacion de pensamiento complejo, bastante conocida en las ciencias sociales, se
refiere especificamente a la propuesta de Edgar Morin (1996) de transitar hacia una reforma
del pensamiento, que se propone superar las maneras de producir saber que reducen el
conocimiento del todo al de las partes y lo descontextualizan, asumiendo la preeminencia de
una causalidad universal, y avanzar hacia una forma de pensar que —trata a la vez de

vincular y de distinguir-pero sin desunir”, y que acepta el reto de la incertidumbre.

Asi las propuestas de la complejidad insisten en analizar los fenomenos o —anidades” de
manera integral, incluso no pasar por alto la incertidumbre que siempre estd presente en
todo disefio de investigacion, en donde se plantean los objetivos y los resultados esperados.
Sin embargo, hay otros tantos resultados —inesperados” que durante el curso de la
investigacion hacen variar los protocolos y procedimientos que se estan utilizando. Desde
mi punto de vista los resultados no esperados son tan valiosos como los esperados, ya que
son conexiones con la realidad que se estd estudiando, siendo informacidén que ingresa al
sistema para evaluar lo que se esta obteniendo y hacer ajustes pertinentes.

En ese sentido Morin (1999: 17) cita que -€omplexus significa lo que esta tejido
junto®”; y segun el autor —kay complejidad cuando son inseparables los elementos
diferentes que constituyen un todo [...] y que existe un tejido interdependiente, interactivo
e interretroactivo entre el objeto de conocimiento y su contexto, las partes y el todo, el todo
y las partes, las partes entre ellas. Por esto, la complejidad es la unién entre la unidad y la
multiplicidad”.

Considero que al abordar un estudio desde la complejidad, no es viable considerar a
priori la homogeneidad de las unidades de estudio, debido a que estas se integran de
multiples elementos y multiples maneras en que éstos se conectan y funcionan.
Metodologicamente serda mejor ir identificando segmentos de analisis con base en sus
particularidades compartidas observadas. Esto lo menciono porque serd de utilidad para
mostrar en el subcapitulo porqué he optado por definir una comunidad de préctica concreta

como unidad de estudio y no una comunidad abstracta en el sentido —eldsico” de la

> Complejo, del latin complexus, —enlazado”. Real Academia de la Lengua Espaiiola. http://www.rae.es/
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definicion. El trabajo antropologico que he decidido emprender abarca una porcion pequeia
de la realidad de los habitantes de Tequila y Atlahuilco, es por eso que he decidido acotar
desde un principio cudl ha sido el enfoque y la extension elegidos, considerando la opinion

de Luis Carrizo (2004: 46) con respecto a la investigacion en ciencias sociales:

—Etampo de las ciencias sociales y humanas es particularmente desafiante, no sélo por la
complejidad y dindmica de su objeto de estudio —la sociedad, sus personajes, sus
producciones— sino también, y fundamentalmente, por la complejidad y dinamica del sujeto

de estudio: el investigador de tales realidades sociales o percepciones de lo social”.

La complejidad como método de investigacion (Espina 2004: 11) intenta superar las
dicotomias de los enfoques disciplinarios del saber aprendiendo el —pensamiento
relacional”. Por —dicotomias clasicas” (Espina 2004: 14) se entiende —tomar la realidad
definida por la separacidon en pares conectados por contradicciones antagonicas, por su
caracter de opuestos irreductibles”. Mayra Espina (2002: 14) menciond que entre las
dicotomias clasicas estan la estructura-accion, objeto-sujeto, sociedad-individuo, macro-
micro, existencia-conciencia, cambio-estabilidad, cuerpo-mente, sociedad-naturaleza,
normal-patolégico o desviado, cuantitativo-cualitativo.

Algo que me parece interesante es que la autora antes referida, menciond que la
explicacion de las causas ultimas del funcionamiento de los sistemas sociales se ha
colocado en el andlisis de uno u otro de los dos polos de dichas dicotomias, ignorando las
relaciones existentes entre cada extremo. Muchas veces esas dicotomias se han derivado de
la manera en que se plantean los disefios de investigacion que generalmente se cargan o del
lado objetivista o del lado subjetivista a la hora de abordar la relacién objeto-sujeto y la
generacion del conocimiento. Ahora presentaré el punto de vista de Sotolongo (2002 citado
por Klein 2004: 18) quien muestra de la siguiente manera las tres tendencias bésicas del

analisis de la relacion sujeto objeto:
1. La posicion objetivista, en la que se establece una clara separacion entre el

objeto y el sujeto, —el objeto es representado sin que la accion del sujeto

aparentemente incida en esa relacion y donde el papel de este se limita a la
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fijacion de las condiciones iniciales y de frontera del objeto cognitivo para su

indagacion o experimentacion” (Sotolongo 2002:4).

2. La posicion subjetivista o fenomenolédgica, —donde la constitucion de la realidad
del objeto se deriva de la accion significadora del sujeto sin, aparentemente, la
incidencia del objeto”, el objeto queda limitado a un "fendmeno de conciencia,
susceptible de sufrir un proceso de constitucion como una unidad de sentido

cognitivo o valorativo en esa conciencia del sujeto” (Sotolongo 2002:5).

3. La posicion hermenéutica, donde se enfatiza lo relacional, la interaccion sujeto
objeto, ambos formando parte de un todo e influyéndose mutuamente. No se
reduce el papel del objeto o del sujeto, si no que se ven en una
complementariedad intercambiable, dialogica, —eonsiderando reiterativamente al
sujeto ya como polo activo (agente, constituyente), ya como polo pasivo
(paciente, constituido) y al objeto, a su vez, también reiterativamente ya como
condicionante y constituyente, ya como condicionado y constituido” (Sotolongo

2002:5).

Con relacion a lo antes descrito, considero que en el ambito de la antropologia es
sumamente improbable lograr una objetividad en el mas puro estilo positivista en donde se
considera que existe una frontera entre el sujeto y el objeto. Primeramente cuando entran en
contacto el investigador y esa porcion de realidad que desea describir, se crea un sistema
interdependiente, que genera informacidon que transita en ambos sentidos y que pone en
contacto a la teoria y presupuestos del modelo de investigacion, con la realidad de la
comunidad que es estudiada. Incluso las técnicas de investigacion, como son la etnografia y
la observacién participante, plantean la convivencia y proximidad entre el investigador y la
comunidad que se esté estudiando.

Dependiendo del enfoque de la investigacion estos puntos de contacto sujeto-objeto
seran muy especificos, como sucede en las investigaciones simples y serdn numerosos si se
considera la condicion compleja de las unidades de estudio. Antes de continuar explico que
no considero lo simple de manera peyorativa ni lo complejo de manera superlativa, s6lo son

dos enfoques de abordar los estudios.
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Ahora bien, coincido en que es fundamental fijar las condiciones iniciales o punto
de partida de la investigacion y el limite del quehacer investigativo, tanto tematicamente
como temporalmente, un proyecto de investigacion tiene principio y final. Ademas
considero que si bien hay un contacto continuo entre el investigador y la comunidad, a final
de cuentas el investigador es el que esta realizando un trabajo que debe cumplir a cabalidad.

Es por eso que las premisas que he respetado para colectar y analizar los datos han
sido la descripcion de los eventos observados y sus contextos antes que inferir a priori para
explicar los procesos, se han elegido frases concretas antes de recurrir a la retdrica,
metafora o la alegoria para transcribir la realidad estudiada lldmese objeto de estudio, que
existe y que tiene primacia sobre las ideas. Esto ultimo sirva para deslindar a esta del
subjetivismo, que como se ha citado con anterioridad, considera que toda realidad es
producto de los fendmenos de conciencia, dando primacia a las ideas y a la interpretacion
simbdlica de los hechos sociales sin considerar que antes que simbolos son construcciones
derivadas de la interaccion cotidiana de las comunidades en su entorno.

Para afrontar esta multidimensionalidad y complejidad, se ha propuesto trascender
los limites rigidos entre diferentes disciplinas, para integrar un método interdisciplinario o
transdisciplinario. Este planteamiento que ha buscado nexos entre disciplinas y la
renovacion de los métodos de investigacion surgid hacia mediados del siglo XX, bajo el
nombre de transdisciplinariedad (Nicolescu 1996: 3) cuando -en los trabajos de
investigadores tan diversos como Jean Piaget, Edgar Morin, Eric Jantsch y algunos otros,
ese término fue inventado en su momento para expresar, sobre todo en el campo de la
ensefanza, la necesidad de una feliz transgresion de las fronteras entre las disciplinas, de
una superacion de la pluri y de la interdisciplinariedad”.

A continuacion mostraré como se han definido los términos pluridisciplinariedad,
interdisciplinariedad y transdisciplinariaded y después expondré cémo he retomado esas
propuestas para armar el presente modelo de investigacion.

Basarab Nicolescu (1996: 34) mencion6 que la pluridisciplinariedad concierne al
estudio de un objeto de una disciplina, por varias disciplinas distintas a la vez. Por ejemplo,
—un cuadro del Giotto puede ser estudiado por la observacion de la historia del arte cruzada
con la de la fisica, la quimica, la historia de las religiones, la historia de Europa y la

geometria”. Continta el autor (1996: 34, 35):
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El conocimiento del objeto en su propia disciplina se profundiza por un aporte
pluridisciplinario fecundo. La investigacion pluridisciplinaria aporta un mds a la disciplina
en cuestion (a la historia del arte), pero ese —is” es al servicio exclusivo de esa misma
disciplina. Dicho de otra forma, el avance pluridisciplinario desborda las disciplinas pero su

finalidad permanece inscrita en el marco de la investigacion disciplinaria.

La interdisciplinariedad segin Nicolescu (1996: 35) —€oncierne la transferencia de métodos
de una disciplina a otra”. Segun el autor antes citado pueden distinguirse tres grados de

interdisciplinariedad:

a) un grado de aplicacion. Cuando los métodos de una disciplina son aplicados a
otra disciplina. Nicolescu menciond como ejemplo el caso en el cual los métodos de
la fisica nuclear aplicados a la medicina conducen a la aparicion de nuevos
tratamientos del cancer.

b) un grado epistemologico. Nicolescu pone por ejemplo la transferencia de los
métodos de la 16gica formal en el campo del derecho genera andlisis interesantes en
la epistemologia del derecho.

c) un grado de engendramiento de nuevas disciplinas. La transferencia de métodos
entre disciplinas genera nuevas disciplinas. Un nuevo ejemplo del autor se refiere a
la transferencia de métodos de las matematicas al campo de la fisica, 4o cual ha
engendrado la fisica matematica, de la fisica de las particulas a la astrofisica —la
cosmologia cudntica, de la matematica a los fendmenos meteorologicos o a los de la
bolsa —la teoria del caos, de la informatica en el arte- el arte informatico”. Nicolescu
continla, “€omo la pluridisciplinariedad, la interdisciplinariedad desborda las
disciplinas pero su finalidad permanece también inscrita en la investigacion
disciplinaria. Pero por éste su tercer grado, la interdisciplinariedad contribuye al big
bang disciplinario”. Ese —big bang” que menciona Nicolescu, se ve realizado en la
transdisciplina, y como veremos se refiere al desbordamiento de las disciplinas y no

solo el enriquecimiento de una sola de ellas gracias a la cooperacion de otras.

Atendiendo a la aplicacion de métodos interdisciplinarios de investigacion, he de

mencionar que a raiz de mi incursion formal en el dmbito de los estudios sociales, fue en
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los trabajos de Johanna Broda donde primeramente encontré la propuesta de colaboracion
llevada a la préctica, para abordar un objeto de estudio desde varios angulos y disciplinas®.
A partir de sus investigaciones sobre la organizacion social del estado mexica y del ritual
existente en las festividades calendaricas, con base en el estudio de las fuentes coloniales
del siglo XVI (cfr. Broda 1971, 1978), Broda ha desarrollado investigaciones
interdisciplinarias y comparativas tomando en consideracion a la arqueoastronomia, a la
arquitectura, a la etnohistoria, a la antropologia y a la geografia cultural para el estudio del
paisaje ritual, la cosmovision, la observacion de la naturaleza, y la ritualidad de las
comunidades indigenas contemporaneas (cfr. 1991, 1992, 2001, 2016), considerando la

investigacion de manera holistica.

Este enfoque interdisciplinario se nutre de la informacion y de una serie de planteamientos,
conceptos y metodologias de las disciplinas arriba mencionadas. Ya que el tema se refiere a
las culturas indigenas de América, el marco mas general lo proporciona la Antropologia
como el estudio comparado y sistematico de las culturas y las sociedades humanas desde
sus origenes hasta la actualidad. En la Antropologia la perspectiva comparativa es
fundamental, al igual que su punto de partida empirico, es decir historico, y su enfoque

holistico (Broda 2016).

Con —enfoque holistico” la autora (Broda 2016) se refiere —al hecho de que la Antropologia
emprende un estudio cualitativo que relaciona entre si los diferentes campos de la vida
social como son la organizacion social, la politica, la religion y la ciencia”. Broda enfatiza
que —ro es posible entender los fendmenos culturales (sociales, politicos, religiosos y
cientificos) sin esta imbricacion”, ya que las sociedades poseen fusion entre las diferentes
esferas de la vida.

Vemos que la interdisciplinariedad planteada por Johanna Broda se refiere a la
cooperacion de las disciplinas para afrontar la multiplicidad de aspectos que conforman a la
sociedad que se estudia en determinado momento. Asi considero que de manera semejante
a lo que se vio planteado por el pensamiento complejo y la multidimensionalidad, el objeto

de estudio tal cual lo propone Broda, posee relaciones intrinsecas entre sus componentes.

% Al ingresar en el afio 2006 a la linea de investigacion de la Dra. Broda -Organizacion social y
cosmovisiones prehispanicas” en la Escuela Nacional de Antropologia e Historia.
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Ademas, Broda (cfr. Broda 2001: 205) considera la diacronia a la hora de aplicar su
método interdisciplinario y comparativo al considerar necesaria una cooperacion entre la
antropologia y la historia, ya que en varias de sus investigaciones aplica técnicas de analisis
antropolédgico a lo que ella llama —material etnografico prehispanico”, es decir las fuentes
coloniales del siglo XVI. Esto para hacer una comparacion entre aquellos ritos mexicas
registrados en las cronicas y los ritos actuales.

Este ultimo aspecto comparativo diacréonico no lo aplico en mi método
interdisciplinario, ya que prefiero enfocarme en el presente y en la particularidad existente

en el lugar donde llevo a cabo la investigacion

Otra cuestion interesante de la metodologia de Johanna Broda es la reflexividad que
la autora continuamente hace con respecto a los pros y los contras de la
interdisciplinariedad, no obstante la preferencia por este enfoque. Por ejemplo tenemos la

siguiente reflexion.

La interdisciplinariedad no solo ofrece ventajas sino que supone también peligros. Puesto
que por un lado, ninguna de las ramas de estudio que la constituyen da explicacion por si
solo, y por el otro, se presentan problemas reales de la colaboracion entre especialistas que
tienen una formacion académica divergente y muchas veces manejan los mismos términos
pero desde marcos y perspectivas epistemologicas completamente diferentes (Broda 1992:

25).

Desde la propuesta de la simplicidad, las disciplinas tienen un ambito de estudio aislante,
incluso hacia el interior de cada una hay corrientes y campos de investigacion
especializados. Desde la propuesta de la complejidad el ambito de estudio es conectivo,
abierto para tomar de cada disciplina lo que sea compatible para resolver un objetivo de
investigacion situado en tiempo y espacio, es decir, contextualizado.

Existen planteamientos que son puramente tedricos, otros experimentales y otros
mas requieren del trabajo de campo. Los métodos de andlisis van desde lo cualitativo hasta
lo cuantitativo, habiendo propuestas que toman en cuenta ambos. De ahi la pertinencia de
observar las caracteristicas y variantes que hay entre disciplinas antes de emprender un

estudio interdisciplinario, para evitar de antemano la falta de entendimiento. A
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continuacion se describird otro planteamiento de cooperacion denominado transdiciplinario,

en el cual incluso se intenta ir més all4 de toda disciplina como veremos en seguida.

La transdisciplinariedad segin Nicolescu (1996: 35) —encierne, como el prefijo
—trans” lo indica, lo que esta a la vez entre las disciplinas, a través de las diferentes
disciplinas y mds alla de toda disciplina. Su finalidad es la comprehensiéon del mundo
presente en el cual uno de los imperativos es la unidad del conocimiento”. Nicolescu (1996)
considera que para que exista la transdisciplinariedad se deben reconocer la complejidad y
los maltiples niveles de realidad y también lo que llama —a 16gica del tercero”, que es a mi
entender la operacion metodologica que sirve para vincular los distintos niveles de realidad,
lograr un pensamiento en red y dar explicaciones integrales, dejando de lado las
explicaciones basadas en las dicotomias clésicas arriba mencionadas.

Por su parte Klein (2004: 32) opina que —ta transdisciplinariedad es la ciencia y el
arte de descubrir puentes entre diferentes objetos y areas de conocimiento”. La autora
citada (cfr. Klein 2004: 31-34) mencion6 que en la transdisciplina sigue habiendo
especializacion disciplinaria, también hay formas de cooperacion interdisciplinarias pero
son sobrepasadas con la construccion de nuevos paradigmas conceptuales, ya que —en lugar
de una simple transferencia del modelo desde una rama del conocimiento a otra, la
transdisciplinaridad toma en cuenta el flujo de informacion circulando entre varias ramas de

conocimiento”.

Los planteamientos interdisciplinario y transdisciplinario, hay abordarlos con sumo
cuidado ante la particularidad de cada disciplina cientifica que se intenta entrelazar, ya que
todas poseen sus propios métodos, normas y lenguajes. Si no se trabaja con cuidado,
quedard la sensacion de que existid una gran expectativa que al final de cuenta no se logra
consolidar. Esto representd un reto pero si se lleva a buen término, cumpliréd con el objetivo
de explicar de manera robusta los resultados.

Considero que es posible lograrlo poniendo puntos de anclaje y delimitaciones
espacio-temporales: partiendo de la cooperacion entre la antropologia y la botanica,
situando el estudio en un momento determinado, en un lugar determinado con una

comunidad concreta determinada. He elegido una escala local que marca el alcance del
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trabajo (ver capitulo 4) para tener mas concrecion y definicion. Es por eso que descarto un
alcance regional y diacrénico en la mayor parte de esta investigacion, salvo en el capitulo 2,
en el que se describen brevemente los procesos historicos del sincretismo religioso y en el

capitulo 3, que muestra un poco de la historia general de la region.

Ahora mostraré el enfoque antropologico que se ha utilizado para posteriormente
exponer el realismo dependiente del modelo (RDM). Luego continuaré con la
fitoantropologia, y con las nociones acerca del contacto lingiiistico. Finalizaré¢ con la
explicacion acerca del método investigacion, la obtenciéon de datos en campo y la

aplicacion del trabajo interdisciplinario en la practica.

1.3 El enfoque antropologico

La antropologia es una disciplina que al dedicarse al estudio de las sociedades humanas y
su cultura mediante el registro in situ, ofrece la posibilidad de observar una realidad que
puede ser documentada de primera mano. En términos generales la linea teoérica se adscribe
a la antropologia cultural y al materialismo cultural siendo la ciencia empirica el
fundamento para recabar informacion atendiendo dos categorias principales, los campos
mentales y conductuales humanos, en concordancia con lo planteado por Harris (1994,
2011), quien ademas enfatiza la reflexividad cientifica basada en la epistemologia en vez de
la ontologia.

Asimismo se adscribe al estudio de la percepcion de la naturaleza que distintas
sociedades humanas tienen y han tenido histéricamente, tal cual ha planteado Johanna
Broda a lo largo de su trabajo como investigadora, ha sostenido que los procesos sociales

materiales son los generadores de cosmovision, con lo cual coincido plenamente.

En mis propias investigaciones sobre Mesoamérica, desde hace afios atras [...] mi posicion
ha sido de que el mundo real (la naturaleza) efectivamente existe siendo percibido e
interpretado de diferentes maneras por las culturas, pero que las representaciones no tienen
la primacia sobre el mundo real. Pienso que la existencia del mundo real no es solamente un

prejuicio occidental, tal como lo enuncian los perspectivistas. Mas bien constituye la base
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para hacer ciencia, tanto en las ciencias naturales como en las ciencias sociales. Todos los
pueblos y etnias del mundo viven en este mundo real, lo que distingue unos de otros son las
interpretaciones que generan las culturas. A través del analisis antropologico, precisamente,
se trata de estudiar la variacion en las representaciones o imagenes de la naturaleza que las
culturas han creado. En el concepto de cosmovision que he manejado en mis propias

investigaciones, me he enfocado en este aspecto (Broda 2016).

La actitud hacia la naturaleza y su conceptualizacién, son una reelaboracién en la
conciencia social de las condiciones naturales segin ha mencionado la autora. La
conciencia social es un —prisma” que impide tener una —pura desligada de las condiciones e
instituciones sociales en las cuales nace” (Broda 1991:462; 2012). Esa —wision
estructurada” del mundo natural es la cosmovision, la autora (Broda 2016) menciond que
este concepto —es un modelo que s6lo constituye una aproximacion a la realidad y no la
realidad misma [...] como investigadores s6lo podemos acercarnos a la representacion
nativa que es la cosmovision, nunca la vamos a poder aprehender en todos sus matices y

detalles™.

Marvin Harris (cfr. Harris 1994: 45,46) propuso que no es un asunto epistemoldgico
el decidir si son las ideas o las entidades materiales la base de la realidad, para ¢l esa es una
cuestion ontolodgica y estéril. El punto es distinguir que —as entidades materiales tienen una
existencia propia separada de la de las ideas, que los pensamientos acerca de las cosas y los
acontecimientos son separables de éstos”, entonces el problema epistemoldgico derivado es
como obtener conocimiento de ambos dominios sin entremezclarlos. Harris (1994: 46)
propuso abandonar la distincion entre lo real y lo irreal y en su lugar adoptar dos conjuntos
de distinciones diferentes, primeramente la distincién entre acontecimientos mentales y
conductuales, y en segundo lugar la distincidén entre acontecimientos de tipo emic y de tipo

etic.
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1.3.1 El campo mental y el campo conductual

Dentro del campo mental estdn los pensamientos y sentimientos que experimentan los
individuos. Estos se expresa a través de su discurso, de sus narraciones y explicaciones,
opiniones acerca de sus percepciones sobre su propio accionar, presente, pasado o futuro, o
sobre el actuar de alguien mas al interior o hacia el exterior de la comunidad. La tematica
puede ser variada, pero al ser el sujeto —entrevistado” el que emite un juicio, tendremos que
la informacion obtenida serd aquella que esa o esas personas consideran relevantes.

El campo conductual se expresa a través de acciones que se realizan a nivel
individual y grupal. El movimiento y el accionar de un grupo comunal o comunidad incluso
la manera en que se establecen los didlogos son realizaciones de los actantes que se ejecuta
in vivo, suelen ser momentos que se deben captar al instante. Al ser el —ebservador” el que
registra y emite los juicios, la informacion obtenida serd aquella relevante para ¢€l.

Si bien Marvin Harris menciona que es fundamental obtener conocimiento de
ambos campos sin entremezclarlos, es del todo 1til y necesario hacer un contraste de ambas
informaciones ya que son complementarias, y ayudan a robustecer los resultados. Cada
campo explora dos expresiones distintas que aportan datos tnicos. Muchas veces tenemos
que cuando preguntamos acerca de un evento X, y registramos lo que se dice acerca del
mismo, no es lo mismo que lo que se observa que se hace en el evento cuando podemos
presenciarlo. Ambas informaciones pueden ser proximas o completamente distintas,
dependiendo de muchos factores metodoldgicos, sin embargo, no quedarse con una sola
fuente de informacion nos puede aproximar a acercarnos a una descripcidbn mas precisa, y

no so6lo fortuita o casual.

1.3.2 Emic y etic

Dice Harris que —la distincion entre elementos mentales y los conductuales no da respuesta
al interrogante de como describir adecuadamente una cultura en su totalidad” (Harris 2011:
36). No obstante para seguir en la ruta de la adecuada descripcion de los pensamientos y la

conducta de los participantes plantea que éstos pueden enfocarse desde dos perspectivas
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contrapuestas: desde la de los propios participantes y desde la de los observadores. En
ambos casos son posibles las descripciones cientificas y objetivas del campo mental y del
campo conductual. Pero, en el primero los observadores emplean los conceptos y
distinciones que son significativos y apropiados para los participantes; y en el segundo,
conceptos y distinciones significativos y apropiados para los observadores. El primero de
estos modos de estudiar la cultura se llama emic y el segundo etic. Al llevar a cabo la
investigacion emic los antropdlogos tratan de adquirir un conocimiento de las categorias de
las categorias y reglas necesarias para pensar y actuar como un nativo. En modo etic en vez
de emplear conceptos significativos y apropiados desde el punto de vista del nativo, el
antropologo se sirve de categorias derivadas del lenguaje de la ciencia (Harris 2011: 37).

Harris apunta que los términos emic y etic no son redundantes con respecto a los
términos mental y conductual, entonces hay 4 dominios operacionalmente definibles en el
campo de investigacion sociocultural (Harris 1994: 53). Asi, los campos mentales y los
campos conductuales son analizables desde la perspectiva emic y también desde la

perspectiva etic (ver Tabla 1).

emic etic
Conductual | II
Mental III v

Tabla 1-1 Campos mental y conductual en el estudio emic-etic

Por ultimo mencionaré una cita de Marvin Harris (1994: 49):

Toda estrategia investigativa que no distinga entre los acontecimientos pertenecientes a los
flujos mental y conductual, y entre las operaciones emic y etic, sera incapaz de desarrollar
un conjunto coherente de teorias concerniente a las causas de las semejanzas y diferencias
socioculturales. Y, a priori me inclino a pensar que las estrategias que se limiten
exclusivamente a la perspectiva emic o a la etic no pueden satisfacer los criterios de una
ciencia orientada hacia metas de una manera tan efectiva como aquellas que abarcan ambos

puntos de vista.
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1.4 El realismo dependiente del modelo

Esta propuesta de trabajo ha surgido en el campo de la fisica, y lo he adoptado a partir de la
lectura del trabajo de Stephen Hawking y Richard Mlodinow (2010). Esta es la manera en
la que integro el realismo dependiente del modelo (RDM) al presente trabajo de
investigacion:

Segin el RDM (Hawking y Mlodinow 2010: 51) no hay imagen y teoria
independiente del concepto de realidad, asi una teoria y una imagen del mundo es un
modelo y un conjunto de reglas que relacionan los elementos del modelo con las
observaciones.

El RDM (Hawking y Mlodinow 2010: 55) se aplica también a los modelos mentales
consientes y subconscientes que todos creamos para interpretar y comprender el mundo
cotidiano. No hay manera de eliminar al observador de nuestra percepcion del mundo,
creada por nuestro procesamiento sensorial y por la manera en que pensamos y razonamos.
Nuestra percepcion y observaciones y explicaciones del fendémeno observado no son
directos, pasan por una especie de lente, la estructura interpretativa de nuestros cerebros.

Nosotros captamos la realidad pero ésta es independiente de nuestras percepciones,
asi bajo este modelo tedrico la realidad no es metafisica, no se cae en supuestos ni debates
sobre lo que significa la existencia. Reitero lo mencionado al principio de este subcapitulo,
si bien diferentes sociedades en diferentes lugares y épocas se hacen distintas percepciones
de la realidad, la naturaleza existe independientemente de conceptos y percepciones
humanos. Todo esto lo cito para distinguir el modelo dependiente de la realidad de las
aproximaciones antirrealistas (Hawking y Mlodinow 2010: 53), en un caso extremo los
postulados de George Berkeley, quien afirmaba que no existe nada mas que la mente y sus
ideas.

Ademas en cuestiones de estudios antropoldgicos, considero otros aspectos

inherentes a la realidad estudiada con base en modelos de investigacion.

1- Es historica, no solo producto de la generacion espontdnea de ideas o simbolos per
se. El reconocimiento de la existencia de procesos diacronicos que conforman un

continuo sirve para ubicar en el tiempo y espacio el estudio que se estd realizando.
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No pretendo hacer valer la diacronia para llenar huecos metodologicos, todo lo
contrario, se pretende hacer valer la sincronia, ya que es el alcance que se ha
planteado.

Es un sistema abierto y dindmico. Presenta variacion por motivaciones internas de
la comunidad y por influencias externas, como puede ser el contacto con otros
grupos, la migracion y el reintegro de migrantes a su comunidad de origen.

Es racional, responde operacionalmente a necesidades tangibles y estd ligada al ser
cotidiano, no es un mero producto simbolico ideal desligado de lo que sucede
diariamente.

Tiene filiaciones culturales, las cuales el RDM observara y no tratara de implantar a
priori un modelo y encajar forzosamente las observaciones en ¢él. Eso iria en contra
de sus propios postulados ya que segun el realismo dependiente del modelo
(Hawking y Mlodinow 2010: 55), lo que importa es preguntar si un modelo

concuerda o no con las observaciones.

Al plantear que el realismo es dependiente del modelo, deja de ser una propuesta

realista —eldsica” en la cual existe la objetividad que describe la realidad univocamente, esto

es una sola explicacion posible, lo que tanto es criticado actualmente, junto con todo lo que

es calificado como -pensamiento occidental”. Eso seria el realismo modelado por el

modelo o en su contraparte el idealismo moldeado por el modelo.

Cabe destacar que en mi incursion en la antropologia, por el cardcter mismo del tipo

de investigacion elegi este RDM en vez de aproximarme a la filosofia para explicar y

realizar la investigacion. Menos me adhiero a la cuestion ontoldgica ya que en mi

investigacion no son tan importantes los —qué o los —progué” sino los —eomo”.

Puntos a destacar en el modelo de investigacion.

l.

Concuerda con las observaciones existentes y proporciona descripciones de ellas.
Como directriz se considera que la realidad registrable, sea la lengua, el uso de la
flora, la religiosidad, son como son, y la labor del investigador es describirlos tal

cual para no meter ruido al sistema de anélisis y desviar los resultados.
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2. Se opta por las explicaciones mas sencillas y cercanas a la experiencia, antes que
recurrir a especulaciones arbitrarias e imaginativas. El principio es atribuido al fraile
franciscano inglés del siglo XVI Guillermo de Ockham y es fundamental para el
reduccionismo metodoldgico y en ciencia, este principio se utiliza como una regla
general para guiar el desarrollo de modelos teéricos. En su forma mas simple, el
principio de Ockham indica que las explicaciones nunca deben multiplicar las
causas sin necesidad: Cuando dos o mas explicaciones se ofrecen para un
fenomeno, la explicacion completa mas simple es preferible; es decir, no deben
multiplicarse las entidades sin necesidad.

3. Todo resultado es objeto de andlisis, y las observaciones futuras permitiran refutar
lo obtenido o complementar los datos. Este es un principio ampliamente en la
investigacion cientifica, no obstante en antropologia rara vez se reconoce como un

principio fundamental.

Asi para trabajar con los lineamentos de este modelo de investigacion, se necesita la
adquisicion de datos en campo, practica que ha distinguido a la antropologia desde el inicio
de esta disciplina. La etnografia como metodologia ha servido de manera fundamental para
recabar informacion, es el modo en que se construye el modelo ya que representa el registro
de las observaciones, para su posterior andlisis. La etnografia estd dirigida a conocer
comunidades concretas conformadas por personas, hablantes y portadores de practicas
particulares con relacion a la utilizacion de la flora en contextos festivos. Asi tanto la
manera de hablar, como la botanica particular que la comunidad ha desarrollado, como la
manera de organizar el ritual religioso es identificable puntualmente en el tiempo y el
espacio. Por poner un ejemplo del tipo de descripciones que se han hecho en esta
investigacion, se puede decir que algunas personas hablantes de una variante del ndhuatl de
central de Veracruz suelen elaborar algunos so’chigale hechos con las hojas de ashokopa
como parte de la celebracion religiosa del Corpus Christi en el mes de junio. Este cuidado
se ha tomado en cuenta para evitar tanto las ambigiiedades como las generalizaciones. Asi
la manera de hacer el trabajo antropoldgico basado en el RDM se puede considerar realista,

o secular en el sentido que su interés principal son los datos del aqui y el ahora.
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El uso de la flora y la religiosidad al igual que la lengua son sistemas constituidos
por subsistemas y constituyentes de sistemas mas amplios. Todos ellos estan abiertos al
cambio, el cual implica la variacion a través del tiempo, pudiendo ser esta subita o gradual.
Sin embargo, todo cambio responde a una légica de adecuacion al momento que vive la
comunidad, asi algunos elementos de la flora, utilizados en contextos ceremoniales pueden
ser sustituidos por otros, a modo de la adquisicion de —préstamos” que pueden llegar a
asimilarse y volverse permanentes o por el contrario, pueden ser sustituciones temporales
que en cuyo caso volveran a ser sustituidas por ejemplo, si el recurso vegetal original puede
estar a disposicion. Asimismo el culto a los santos se conforma de entradas y salidas del
sistema, comportamientos religiosos variables y propios de los creyentes. Igualmente
sucede con el nahuatl local, el cual presenta préstamos y cambios de cddigo provenientes
en su mayoria del espafiol y otros menos del inglés. Esta variaciéon se describe en la
presente investigacion y se le trata de dar explicaciones con base en motivaciones internas
tanto como externas que experimenta la comunidad, pero jamas seran consideradas
desviaciones o practicas impuras, malas o degradadas. Cabe notar que toda practica
informal y esponténea es donde se nota la vitalidad de la cultura, sea a través del uso de la

flora y la religiosidad, dos de los objetivos a describir.

1.5 Fitoantropologia

La fitoantropologia y su enfoque de caracter interdisciplinar, resulta de gran ayuda cuando
nuestro objetivo de investigacion es el estudio de la cultura a través de la observacion de los
habitos de utilizacion de las plantas. El observar las plantas presentes en las ceremonias es
la parte inicial que me da pie para profundizar en el estudio antropoldgico, acerca de los
usos que se le da a la flora en el contexto ceremonial y ritual, muchas veces asociado a las
celebraciones religiosas. Los autores P. Sensarma y A. Gosh (1995: 70) definen la
fitoantropologia como —el estudio de las comunidades humanas desde la perspectiva de la
botanica particular que cada comunidad ha desarrollado, de la observacion de sus
diferencias y similitudes, y de las razones de las variantes observadas”. Ellos toman como

base el hecho de que cada comunidad responde de diferente manera ante las plantas, ya que
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no todas ven a la misma planta con igual reverencia o el mismo uso, incluso aquellas
vecinas que comparten el mismo habitat. Estas construcciones sociales estan condicionadas
por las normas civiles y religiosas. Destaco que la fitoantropologia es un campo realmente
atractivo, sobre todo cuando analizamos los juicios humanos con respecto a la naturaleza,
los cuales, a mi entender, articulan practicas sociales que surgen a partir del empirismo
hacia la abstraccion de la cotidianeidad convirtiéndola muchas veces en rito, generando
actitudes ante la naturaleza y cosmovisiones en constante transformacion. El contacto entre
grupos humanos es un factor importante tanto en la modificaciéon como en la transmision de
tales creencias.

Es por eso que considero necesario complementar los datos obtenidos mediante la
etnografia y el trabajo de campo biologico, con el estudio antropologico, y asi tener bases
para discernir cada rasgo constitutivo de las diversas actitudes ante la naturaleza, mismas
que se han desarrollado como procesos historicos y sincréticos producto del contacto entre
diversas sociedades, y de muchos afios de observacién y experimentacion. Un aspecto
importante del estudio de la cosmovision segliin lo expresa Johanna Broda (Broda, 2001:
166), —plantea explorar las multiples dimensiones de como se percibe culturalmente la
naturaleza”, éstas se encuentran ligadas estrechamente a su observacion. Ahora bien, la
cosmovision surge de las practicas cotidianas, de la relacion del humano con su entorno, de
las concepciones que se tienen de la naturaleza partiendo de las construcciones sociales y
culturales en un momento histérico dado. Tales concepciones moldean el comportamiento
del ser humano en sociedad y determinan los mecanismos de apropiacion y utilizacion de la
naturaleza.

Ahora me interesa resaltar un punto interesante que estd en la definicion de
fitoantropologia, el estudio de comunidades. Esto deja en claro que el enfoque no es ni se
limita a la descripcion y uso de las plantas. Contrariamente propone el estudio de la
comunidad a partir de un hébito particular o varios de ellos con respecto a las plantas,
manifestado utilitaria o simbdlicamente siendo socialmente identificable y compartido. En
particular en la presente investigacion se abordard el conjunto de practicas afines a la
ofrenda con plantas en la realizacion ritual-religiosa y ceremonial. Estas practicas incluyen
tanto la deposicién de objetos como la pronunciacion de algun discurso o rezo destinado a

agradecer por el favor recibido o para propiciar el favor mismo. Por eso que considero
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pertinente presentar el concepto de comunidad desde distintas perspectivas antropologicas y
sobre todo hacer explicito que cuando hablo de comunidad y comunidades hago referencia

a comunidades concretas.

1.6 Comunidad y comunidades de prdctica

(Por qué las diferencias incluso en comunidades vecinas? Esto puede deberse a que estas
practicas son generadas en comunidades particulares que vistas grosso modo pudieran
aparentar ser una sola pero no es asi. Habiendo tenido la oportunidad de estar en las
localidades de Tequila y Atlahuilco y de colectar datos in situ, la primera cuestion que
tengo que expresar es que esos datos se obtuvieron en comunidades concretas dentro de
esas localidades. Importante es lograr definir una comunidad en su aspecto operativo de
investigacion, no como algo idealizado o demasiado general, sobre todo considerando
nuestra escala de investigacion, que es etnografica y principalmente se desarrolld en dos
localidades. ;Es necesario tener coadyuvantes inmanentes para su definicion, tales como
etnia, territorio, pueblo? Las relaciones funcionales de la sociedad ;son las que articulan a
las comunidades, independientemente de su extension territorial, localidad donde se
encuentren, duracion de la integracion comunitaria y nimero de participantes? Asi,

considero pertinente definir algunos conceptos respecto a las comunidades.

Miguel Lisbona (2005: 25) ha mencionado que el término comunidad -escila entre la
referencia a un territorio construido por la impronta humana y la conformacion de
relaciones sociales modélicas en ese mismo espacio”. En ese sentido de acuerdo con
Mercedes Causse (2009: 2) las definiciones de comunidad hacen énfasis en dos elementos
claves: los estructurales y los funcionales, aunque hay otro grupo que combina ambos tipos.
Los elementos estructurales se refieren a la consideracion de la comunidad como un grupo
geograficamente localizado regido por organizaciones o instituciones de caracter politico,
social y econdmico. Dentro de estas definiciones el criterio delimitativo es el maés
importante, al considerar como tal, un grupo, un barrio, una ciudad, una naciéon o un grupo

de naciones. No obstante el tamafio de la comunidad va de acuerdo con los intereses de la
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clasificacion, la delimitacién de la misma depende de la existencia de una estructura
potencial capaz de ejercer la funcidon de cooperacion y coordinacidon entre sus miembros.

Los elementos funcionales se refieren a la existencia de necesidades objetivas e
intereses comunes. Como definicion que agrupa tanto aspectos estructurales como
funcionales, Mercedes Causse (2009: 2) menciona que la comunidad es un —grupo de
personas que viven en un area geograficamente especifica y cuyos miembros comparten
actividades e intereses comunes, donde pueden o no cooperar formal e informalmente para
la solucion de los problemas colectivos”. Lo estructural estd dado por la consideracion de
un grupo enmarcado en un espacio geografico delimitado y lo funcional est4 presente en los
aspectos sociales y psicologicos comunes para ese grupo.

Elena Socarrés (2004: 177) define la comunidad como —f..] algo que va mas alla de
una localizacion geografica, es un conglomerado humano con un cierto sentido de
pertenencia. Es, pues, historia comun, intereses compartidos, realidad espiritual y fisica,
costumbres, héabitos, normas, simbolos, codigos”. Ambas definiciones son amplias en su
concepcidn del espacio geografico ya que pueden aplicarse a un pais, una ciudad o un
barrio, relaciona los elementos subjetivos, donde lo cultural se erige como un eje
determinante que sintetiza gran parte de estos mecanismos e incluye ademas un aspecto
importante, el sentido de pertenencia, factor que permite la cohesion y la cooperacion entre
los habitantes de una comunidad.

Andrés Medina (1988: 82) hablando de la comunidad en la etnografia mexicana
menciona que la primera aproximacion a la comunidad es de naturaleza metodologica; se le
define implicitamente como espacio de observacion, es el universo sobre el que trazara sus
coordenadas cada investigador [...]. Para ejemplificar el autor (Medina 1988: 82-84) cita
algunas caracteristicas que se han considerado para definir una comunidad en varias
investigaciones realizadas en los Altos de Chiapas, estas son la delimitacion territorial, el
parentesco, el etnocentrismo comunal expresado en indumentaria y en la variante dialectal,
las fiestas y ceremonias del santoral, en el ayuntamiento regional derivado de aquél
colonial, la vision del mundo particular de cada comunidad que es comunicada con
simbolos y mitos que se relatan en ocasiones especiales.

Leopoldo Valifias (2010: 126) menciona que la comunidad no equivale ni a pueblo

ni a un determinado territorio, entonces define comunidad como "la unidad social basica en
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la que los sistemas de poder y de control social son los que establecen sus limites de accion
y a través de la cual circulan los sistemas de significaciones, siendo definida, a la vez, por
el conjunto de espacios sociales simbolizados y recreados por los sujetos en la practica de
sus interacciones". El autor hace una interesante reflexion respecto a la lengua y las

interacciones sociales que determinan y a la vez suceden en la comunidad:

Sabemos que la naturaleza y la realidad de toda lengua es su puesta en escena en situaciones
dialogicas, que antes de ser dialdgicas son interacciones sociales en donde todo individuo
estd sujeto a normatividades sociales particulares (quienes hablan, de qué pueden hablar, en
qué contextos, con qué finalidades, de qué manera). Por ello, los hablantes ademas de
platicar reproducen diferentes practicas sociales (identitarias, cognitivas, normativas,
estéticas y afectivas). Todo esto se materializa, entre otras cosas, en un conjunto de formas
de hablar diferentes (por generaciones, por sexos, por actividad, por especialidad, por
espacios sociales o fisicos) y por valoracién de usos y usuarios que son sancionadas y
legitimadas por las normas lingiiisticas que no son sino manifestaciones concretas de

normatividades sociales (Valifias 2010: 126).

Apuntando a definir la comunidad en el sentido concreto y no en el abstracto, fue
importante distinguir la diferencia entre lo comun y lo colectivo, que si bien ambos tienen
significacion distinta, utilizdndolos de manera complementaria pueden ayudar para tener
una mejor caracterizacion de la comunidad, evitando dicotomias innecesarias. Manuel
delgado (2005: 53) aludiendo a Maurice Halbwachs, menciona que 4o comin” tiene una
connotacion idealista que se utiliza para designar —aquello con que todos comulgan”,
convirtiendo a los individuos conformadores de una sola comunidad. En ese sentido
(Delgado 2005: 53) la unidad social resultante manifiesta —eoherencia y comunion” en su
comportamiento, ya que su cosmovision y su orden es tan rigido que no se puede escapar
de él.

Por el contrario e colectivo” (Delgado 2005: 53) se asocia con la idea de que un
grupo de individuos toman conciencia lo conveniente que resulta reunirse para poder lograr
un fin comun, generalmente utilitario. Asi esta organizacion pareciera ser un mecanismo
(Delgado 2005: 53) que manifiesta —eohesion y comunicacion”, debido a que sus fines no

necesariamente se amparan en la tradicion o historia comunes.
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Atendiendo algunos de los criterios antes mencionados delimité que las
comunidades observables en donde realizaria el trabajo de campo, poseen rasgos
estructurales y funcionales que las hacen conformar redes sociales organizadas. No fue
necesario escindir la estructura de la funciéon para aproximarme a la comunidad
considerandola en el sentido metodologico —eomo un espacio de observacion” e
investigacion aludiendo a Andrés Medina (1988).

De esta manera, de acuerdo con Valifias (2010), las comunidades de estudio no son
las localidades de Tequila ni de Atlahuilco. La localidad per se no hace a la comunidad. La
comunidad puede estar en un sector de una localidad, o en distintas localidades. Asi mis
comunidades para el presente estudio son aquellas que usan las especies botanicas
especificamente para fines rituales y ceremoniales. Abordando la investigacion de ese
aspecto del uso de la flora, encontré que no se puede reconocer una sola comunidad en
Tequila y Atlahuilco, ya que hay comunidades quedan fuera del ambito de investigacion,
por ejemplo los Testigos de Jehova quienes no utilizan la flora para aspectos religiosos, no
realizan ritualidad agricola alguna y mucho menos reconocen a los santos catdlicos ni sus
organizaciones sociales tales como las mayordomias.

Asi consideré que las mayordomias y las personas que buscan a un tlaydkanke
[tla'jakanke] para que realice un ritual por ejemplo el sochitlalli [soffi'tlali], cumplen con
los criterios para ser considerados —eomunidades”, mdas especifico —eomunidades de
practica” que se encuentran en una o unas localidades politico-administrativas, Tequila,
Atlahuilco, Atlahuilapa, etc.

Son comunidades de practica ya que de acuerdo con el planteamiento Etienne
Wenger (1998) quien menciona que las comunidades de practica se pueden definir como
—grupos de personas que comparten un interés, y quienes profundizan su conocimiento y
experiencia a través de una interaccion continua que fortalece sus relaciones”. Una
comunidad de practica vuelve explicita la transferencia de conocimiento dentro de redes y
grupos sociales ofreciendo una estructura que permite adquirirlo a través de las
experiencias compartidas dentro del grupo. La propia identidad del grupo refuerza el

aprendizaje como un proceso de 'participacion' y 'liderazgo' compartido.
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Del como se generan los conocimientos y se aprenden los mismos se puede
denominar —aprendizaje situado o situated learning” a —aquel aprendizaje que se da en el
mismo contexto en el cual es aplicado, no debe ser visto como una simple transmision y
descontextualizada de conocimiento de un individuo a otro, por el contrario esta situado en
un contexto especifico incrustado en un entorno social y fisico especifico. Es un proceso
social co-construido, por el que ensefia, por el que aprende y por la situacion especifica en
la cual servird” (Lave y Wenger 1991) (ver Figura 1-1).

Segin Alonso Guerrero (2013: 19), las comunidades de practica, son —grupos de
personas que siguen ciertas pautas comunicativas segun el tipo de actividades sociales que
comparten, participan de ellas a través de una o varias lenguas y una misma vision cultural,
la cual los identifica y les permite reconocerse como parte de un grupo”.

Segin lo visto anteriormente con respecto de lo —eomun y lo colectivo” las
mayordomias poseen ambas caracteristicas. Comparten rasgos —eomunes’ tales como la
religion catdlica cuya religiosidad gira en torno a la celebracion de los santos en un ciclo
anual. El sentido ritual de la mayordomia hace necesaria la presencia de un guia, el
tlaydkanke, quien dird al mayordomo con quienes —hacer el compromiso” para que le
brinden los objetos necesarios para ofrendar a la figura religiosa que tiene bajo custodia, y
sobre todo, para entregarlos en la forma y tiempo adecuados.

En el sentido —eolectivo”, las mayordomias también tienen un claro sentido utilitario
ya que se crean vinculos entre el mayordomo y sus ayudantes quienes le ayudardn a
solventar los gastos para realizar la festividad. Seria parcial considerar que solo la devocion
es la que mueve la mayordomia, hace falta gran cantidad de dinero para organizar la fiesta
de alguna figura religiosa, en especial las de los santos patronos y fechas conspicuas como

Navidad y Semana Santa.

En la figura 1-1 esquematizo las comunidades de practica y sus elementos culturales
compartidos grupalmente. En el circulo de la izquierda represento de manera concéntrica
varios niveles de observacion y organizacion social. El circulo exterior representa el lugar,
que es considerado el espacio habitado por personas, siguiendo las propuestas de la

corografia de acuerdo con Fernandez y Urquijo (2012: 13-22) y Fernandez (1012: 100)’.

" En el capitulo 4 de esta tesis abordaremos ampliamente la corografia y las escalas de investigacion.
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Figura 1-1. Esquema de la comunidad de préctica y sus elementos culturales compartidos

Ese lugar puede corresponder a una comunidad en general, a groso modo, la cual en cierta
medida se equipare a una localidad. Sin embargo en el sentido antropologico, esta primera
aproximacion no es funcional, ya que no se estan reconociendo las redes sociales concretas
necesarias para determinar que en realidad se trate de una comunidad, o varias
comunidades en un lugar determinado. Es por eso que he delimitado comunidades de
préctica, que podemos ver dibujadas en el esquema con pequefios circulos de distintos
colores. Cada circulo representa a un individuo que integra una comunidad de practica. Asi,
para los fines de esta investigacion, en dichas comunidades de practica se han identificado
elementos culturales compartidos para asi poder enfocarnos en aquellas comunidades que
puedan aportar datos para conocer los usos rituales y ceremoniales de la flora. Tales
elementos compartidos son: el profesar la religion catolica, cuya religiosidad hace necesaria
la utilizacion diferenciada y especifica de la flora dependiendo de la celebracidn o ritual en
turno. La partencia al sistema de mayordomias en las cuales se celebra a los santos e
imagenes religiosas en su dia, es otro factor que identifica a las comunidades. Asimismo el
hablar el ndhuatl para comunicarse en esos contextos religiosos y rituales es otra de las
caracteristicas que comparten. Las costumbres se mantienen ya que hay una reproduccion

cultural que las actualiza y mantiene vigentes.
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Por ultimo haré referencia a otra nocidn pertinente para delimitar una comunidad,
esta es la comunidad lingiiistica, que se define como definen a un grupo social que
comparte una misma variedad de lengua y unos patrones de uso de esa variedad. La
comunicacion entre los miembros de la comunidad se lleva a cabo en el marco de unos
eventos comunicativos que estructuran y desarrollan la vida social del grupo. El origen del
concepto se remonta a mediados del siglo XX con los trabajos de John Gumperz (1961),
Dell Hymes (1972) y William Labov (1972), interesados todos ellos en la variacidon social
del lenguaje y en el estudio de los grupos sociales que utilizan una determinada variedad de
lengua, en su caso del inglés. Gumperz (1961) la define como —rupo social unificado por
la frecuencia de interaccion social estructurada y separado de las areas circunvecinas en
términos de comunicacién//que mantiene una interaccidn y comunicacion regulares 'y
frecuentes y muestra un cierto distanciamiento con respecto de sus areas circundantes
debida a la debilidad o al menor grado de comunicacion e interacciéon que mantiene con

ellas”.

1.7 Contacto lingiiistico

El contacto lingiiistico es una situaciéon comiin que se presenta reiteradamente entre grupos
humanos, que para simplificar llamaremos comunidades. Pues bien, cada comunidad es
poseedora de al menos una lengua o una variante de esa lengua. Puede suceder que haya
contacto entre comunidades que poseen variantes de la misma lengua, asi, el contacto
lingiiistico no necesariamente implica el encuentro de dos sistemas lingiiisticos distintos
como lo son el espafiol y el ndhuatl por poner un ejemplo. Antes de la llegada del castellano
en el siglo XVI, en el territorio que ahora es la Republica Mexicana, hubo a través de los
siglos un contacto intenso entre lenguas de familias lingiiisticas distintas y entre variantes
de una misma lengua, esto debido a las migraciones que han propiciado el contacto entre
grupos humanos (Canger 1988, Dakin y Wichman 2000, Manrique 2000, Kaufman 2001,
Valifias 2010).
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Tanto asi que en la actualidad, poniendo otra vez como ejemplo el ndhuatl, podemos
identificar en diferentes variantes de dicha lengua palabras provenientes del totonaco, del
huasteco, del zapoteco, del espaiiol, por citar algunos ejemplos. Terrence Kaufman (2001:
9) menciond una serie de préstamos tomados del totonaco e incorporados al ndhuatl, por
ejemplo —puuchuut”, que significa —&rbol de algodon”. En ndhuatl es pochot! ['potfott],
palabra designa al mismo arbol también conocido como pochote o ceiba. Otro ejemplo es la
palabra —sagat”, que en nahuatl es sakatl ['sakatl] y significa pasto o zacate.

En Tequila y Atlahuilco existe el contacto lingiiistico entre hablantes del ndhuatl,
hablantes del espafiol y hablantes bilingiies, situacion que se puede presentar en distintos
contextos, por ejemplo en las platicas en el interior del hogar, o en dmbitos sociales mas
amplios, como puede ser la convivencia en las escuela, en los lugares de trabajo
administrativo por ejemplo en el palacio de gobierno, o en las unidades médicas cuando se
acude a consulta. Para ayudar en la descripcion de los fendmenos resultantes presentaré
algunas nociones que se han desarrollado en el contexto del estudio del contacto lingiiistico.

Empecemos por los hablantes, los cuales en el proceso de aprendizaje adquieren una
—primera lengua, es la lengua que se aprende primero” (Gleich 1989 citada por Hernandez
2012: 20). Comunmente a esta lengua de primera adquisicion también se le llama lengua
materna y lengua nativa, aqui la referiremos como L1. La -segunda lengua, es
generalmente la lengua que se aprende después de la primera” (Gleich 1989 citada por
Herndndez 2012: 20), aqui la referiremos como L2. En el caso de la investigacion, las
personas que nos han dado testimonio, entrevista o de las cuales se hubo registrado dialogo
libre o rezo en el contexto ritual, son hablantes de nahuatl como L1 y del espafiol como L2.

Uno de los efectos del contacto lingiiistico es el bilingliismo, y uno de los autores
pioneros en este campo de estudio fue Uriel Weinreich (1963) quien propuso que la
costumbre de utilizar dos lenguas en alternancia se llama bilingliismo y a las personas que
tienen esta costumbre se les llama bilingiies. Hay bilingliismo individual y bilingiiismo
social (Weinreich 1963:10), en el caso de Tequila hay un bilingiiismo social similar a lo
descrito en teoria por Weinreich (1963: 10) donde el autor defini6 un —tercer tipo de
bilingiliismo social”, donde un grupo es monolingiie y el otro bilingiie. En la mayoria de los
casos, el grupo bilingiie es minoritario, quizas no desde el punto de vista numérico o

estadistico, pero si desde una perspectiva socioldgica (Weinreich 1963:10): —es un grupo no
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dominante u oprimido”. En efecto, en Tequila y Atlahuilco la comunidad bilingilie es
aquella hablante de ndhuatl como L1 y espafiol como L2, y la comunidad monolingiie es
aquella que solo habla el espafiol. Tal cual mencion6 Weinreich (1963: 10), aunque la
comunidad bilingiie es mas numerosa, su L1 es menos utilizada ya que en los ambitos
administrativos, de transporte, escolares y de comercio, predomina el uso del espafiol.

En su definicion de bilingiiismo social, Van Overbeke (1976 citado por Guerrero y
San Giacomo 20014: 1460), menciond que éste se produce al haber coexistencia de dos
lenguas habladas por dos grupos sociales, algo interesante es que el autor menciona que es
importante el conocimiento y dominio de las reglas sociales de uso de cada lengua, en los
diferentes espacios de dominio de cada una de ellas,

Esto nos lleva a afiadir otra nocion, aquella que describe un —bilingiiismo funcional”
(Fishman 1972 citado por Guerreo y San Giacomo 2014: 1461) donde se presenta la
situaciéon en que los hablantes son esencialmente bilinglies pero cada lengua tiene un
prestigio y una funcion diferente y es utilizada en contextos distintos”. Hablando del
bilingliismo funcional Lastra (2003: 221) menciond que es la situacion que se presenta
cuando en una misma comunidad las funciones de cada lengua se ha especializado.

Como toda situacion social-historica el bilingliismo es complejo y dificil de
caracterizar exactamente ya que la sociedad es mévil y cambiante, asi el elegir habla con la
L1 o con la L2 se vuelve una decision practica que responde a diversos factores, tal como lo

han mencionado Guerrero y San Giacomo (2014: 1459).

La eleccion de una lengua determinada depende practicamente de la situacion
comunicativa, siempre es una decision multifactorial que involucra el contexto cultural y
socioeconomico de los interlocutores, el prestigio de las lenguas, la competencia
comunicativa de los hablantes, su historia personal y la de su comunidad y region. Por tal
motivo se habla de distintos tipos de bilingiiismo, los cuales divergen en los usos, valores y
funciones de las lenguas en distintos dominios y que ha dado lugar al llamado espafiol

indigena.

Guerrero y San Giacomo (cfr. 2014: 1460, 1461), en el contexto del bilingiiismo se puede

producir otro fenémeno llamado diglosia, del cual Fishman (1972) ampli6 el concepto para
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describir situaciones donde coexisten dos lenguas, en la que cada una de ellas tiene
asignada una funcion social concreta”. Por el contrario, autores como Flores Farfan (1999)
y Valifias (1986) mas alld de la coexistencia entre dos lenguas, enfatizan que la diglosia
implica un conflicto lingiiistico entre dos codigos diferentes, que se disputan el mismo
espacio social.

Al hablar de la situacion del nahuatl y del espafiol en Tagcotepec, Estado de Puebla,
Marcela San Giacomo (2009: 53) mencion6 que tanto las definiciones de diglosia que
muestran la coexistencia como aquellas que enfatizan la disputa, son complementarias para
describir la situacion lingiiistica en esa comunidad. Retomo esa propuesta ya que es

semejante a lo que podemos registrar en Tequila y Atlahuilco:

Esta comunidad en efecto, responde a un conflicto lingiiistico que implica la diglosia por
una distribucién social complementaria entre las dos lenguas, distribucion que ha
contribuido a la permanencia del nahuatl. En ese escenario, cada lengua tiene una funcion
importante para las necesidades comunicativas. A lo largo de su utilizacion y su transmision
a las nuevas generaciones, el nahuatl permanece restringido a los espacios intimos y
comunitarios, en su posicionamiento como la lengua que identifica a los hablantes de
Tagcotepec. En cuanto al espafiol, recibe un valor distinto ya que es utilizado en los
espacios comunitarios referentes al comercio, la religion y la educacion, la comunicacion

con los no nativos y el trabajo en la ciudad (San Giacomo 2009: 53)*.

Otros resultantes de relevancia del contacto lingiiistico son las interferencias, definidas por
Weinreich (1963) como —sna diferencia en relacion a la norma de cada lengua que surge en
el discurso de los bilingiies, como resultado de su familiaridad con mas de una lengua y las

llamo6 fendmenos de interferencia. Para este autor las interferencias son reestructuraciones

% Nous pensons que ces différentes définitions de la diglossie se complétent pour décrire la situation du
nahuatl et de 1°espagnol a Tagcotepec. Cette communauté répond en effet au conflit linguistique qu‘implique
la diglossie par une distribution sociale complémentaire entre les deux langues, distribution ayant contribué a
la permanence du nahuatl. Dans ce scénario, chaque langue a une fonction importante pour les besoins de la
communication. Au fil de son utilisation et de sa transmission aux nouvelles générations, le nahuatl reste
cantonné aux espaces intimes et communautaires, en se positionnant comme la langue qui identifie les
locuteurs de Tagcotepec. L espagnol, quant a lui, regoit une valeur différente puisqu‘il est utilisé dans les
espaces communautaires concernant le commerce, la religion et 1‘éducation, la communication avec les non
natifs, et le travail a la ville.
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de los patrones que resultan en la introduccion de elementos extranjeros en los dominios de
la lengua mas profundamente estructurados”

Haugen (1950: 212 citado por San Giacomo (2009: 11) fue uno de los primeros en
estudiar los préstamos, quien los definid6 como —a reproduccion en una lengua, de las
formas encontradas anteriormente en otra lengua”. Estos préstamos segin Haugen, pueden
ser importaciones cuando se toman los préstamos en su forma original, y pueden ser
substituciones, cuando esas formas extranjeras se reproducen pero son reemplazadas con
formas mejor adaptadas en la lengua receptora.

Las importaciones, son consideradas por San Giacomo (2009: 11) como préstamos
no adaptados o no-adaptaciones, mientras que las substituciones son consideradas por la
autora como préstamos adaptados por los hablantes a su L1 desde una L2, en este caso
adaptados al nahuatl desde el espafiol.

En este trabajo utilizaremos la palabra préstamo para referirnos a las interferencias,
importaciones y sustituciones, siguiendo la definicion de Thomason y Kaufman (1988: 36-
37): préstamo (borrowing) —es la incorporacion de caracteristicas extranjeras en la lengua
nativa de un grupo, hecha por sus mismos hablantes”.

Los préstamos estan en distintos niveles de la lengua: fonoldgico, cuando se toman
los sonidos de la otra lengua. Morfolégico, cuando se toman partes minimas de significado
relacionadas a la flexion o derivacion, entre otros. Sintactico, cuando se transfiere el orden
de palabras o la estructura de frases u oraciones de la lengua donante a la receptora. En
sintesis, los préstamos pueden ser léxicos, fonologicos, morfoldgicos, semanticos o
sintacticos. El abordaje de estos conceptos es necesario, ya que en los testimonios
obtenidos, particularmente en los rezos que conforman el ritual agricola sochitlalli, existen
estos fendmenos, que pueden ser mejor comprendidos si contamos con herramientas
metodologicas para su andlisis. Es necesario hacer un andlisis formal para comprender
como es que elementos de una lengua flexiva y fusionante como lo es el espafol, son
adquiridos y acomodados en una lengua aglutinante y aislante como lo es el nghuatl’.
Esperamos dar una explicacion satisfactoria al final de la descripcion y el analisis pero lo
que podemos adelantar de acuerdo con Field (2002: 27), es que estas situaciones son

procesos historicos que se hacen visibles en el tiempo, y lo observable es el estado

? Para mayor detalle acerca de las lenguas aislantes y aglutinantes ver —Aexo 1. Apéndice lingiiistico™.
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sincronico de un proceso diacrénico. Es decir, el resultado actual de las transformaciones
historicas de la lengua.

Estas nociones las destaco ya que analizando el rezo del tlaydkanke [tla'jakanke], no
obstante ser hasta cierto punto rigido y repetitivo, encuentro que es un nahuatl con
presencia del espafiol. Tales préstamos han sido integrados al discurso del tlaydkanke, por
lo que ya no tienen completamente su significado original en espaol, sino que ahora tienen
un nuevo significado y una nueva funcion en el nahuatl actual. Entonces fue necesario
estudiar la lengua para saber el significado de las palabras, préstamos o no, en el contexto
ritual de los rezos. Es de esperar que de alguna manera el discurso y el rezo se transforman
de generacién en generacion, y se incorporen nuevas palabras y nuevos significados en
funcion de las necesidades que se generan al interior de la comunidad. Un analisis formal
nos ayuda a comprender esta actualizacion lingiiistica antes de considerar que los prestamos
e innovaciones son eventos que quebrantan a la lengua ndhuatl. Mas adelante en el
subcapitulo 1.8.2 se complementa la justificacion de la importancia del estudio de la lengua

en esta investigacion.

1.8 Método de investigacion

Como hemos planteado en los subcapitulos 1.3 y 1.3.2, el trabajo antropologico se puede
hacer atendiendo a los aspectos mentales y conductuales de nuestros interlocutores.

Los aspectos mentales se recabaron mediante la conversacion directa con las
personas, ya sea por medio de una entrevista dirigida, libre, o con el registro de
conversaciones cotidianas entre integrantes de la comunidad.

Los aspectos conductuales se registraron mediante la observacion simple y la
observacion participante de los eventos que son del interés para la investigacion.

El contraste entre ambos conformé y complement6 la descripcion de los eventos en
los cuales se utilizo la flora con propositos ceremoniales.

En lo respectivo a los testimonios, hubo registros grabados en espafiol y en ndhuatl
(esto se detalla en el subcapitulo 1.8.1). Ambas lenguas se describieron respetando sus

variantes locales. Asimismo se intentd conocer el significado de las palabras en el contexto
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en el cual sin utilizadas por sus respectivas comunidades lingiiisticas. En el caso del
nahuatl, se eligio la oraciéon o enunciado para comenzar su andlisis formal y lograr una
equivalencia Iéxica en espafiol, mas alla de pretender una —traduccion literal”. Se considero
entonces la oracion como unidad minima ya que es una entidad gramatical que nos
comunica, situaciones, hechos y contextos. Una palabra aislada no cumple esa funcion.

Para su escritura, como se ha mencionado en la p. 11, se ha utilizado una ortografia
practica a partir de la transcripcion fonética del nahuatl de Tequila y Atlahuilco. Se
utilizaron caracteres AFI mismos que se pueden ver en los cuadros de fonemas
consonanticos y vocalicos que estan en el Anexo 1.

Por ultimo para lograr una ubicacion espacial georreferenciada que se pudiera
proyectar en mapas, mediante un software se procesaron e integraron datos tales como los
puntos obtenidos en campo con GPS, la cartografia digital obtenida del INEGI, iméagenes
de Google Earth”, para asi conformar un Sistemas de Informacién Geografica (SIG). A
partir del procesamiento de la informacion disponible utilizando las herramientas del
software, se pudo obtener nueva informacion util, en particular con respecto a las cubiertas
vegetales proximas a Tequila y Atlahuilco, las zonas de colecta y los héabitos recoleccion de
plantas para usos ceremoniales. El procedimiento de integracion de las diversas
herramientas de investigacion, pertenecientes a distintas disciplinas se explica con detalle

en el subcapitulo 1.8.2.

1.8.1 Obtencion de datos de campo

Para la presente investigacion se obtuvieron datos de campo en distintas temporadas
durante los afios 2012-2016. En lo concerniente a los campos conductuales, mediante la
observacion y la observacion participante se pudo conocer con mayor detalle la colecta de
plantas para su posterior utilizacion ritual y religiosa. Se pudo conocer como se realiza la
ceremonia sochitlalli en dos de sus variaciones: una para sanar la milpa que estaba siendo
atacada por tuzas y otras plagas y otra para pedir proteccion en una nueva vivienda, ya que
no se pidi6é permiso a la tierra para construirla. Ademds en lo concerniente a los campos

mentales, se realizaron entrevistas dirigidas, y se grabaron narraciones cortas de la vida
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cotidiana, historias de vida, de fundacion de pueblos, cuentos y también algunas

narraciones miticas. También se obtuvo informacion a partir de conversaciones largas como

preambulo del sochitlalli, entre el especialista tlayakanke y la o las personas que solicitaron

su ayuda. Asimismo se obtuvieron los rezos pronunciados durante la ceremonia. A

continuacion presento una lista esquematica de las personas que cooperaron con sus

testimonios, y una lista de actividades observadas (observacion simple y observacion

participante) (Tabla 1-2).

Municipio Localidad Campo Tipo de | Sexo y edad del
Mental (M) testimonio hablante/interlocutor
Conductual recopilado
©
Atlahuilco Atlahuilco M Entrevista Mujer, 40
dirigida
Atlahuilco Atlahuilco M, C Entrevista Mujer 23
dirigida,
participacion en
mayordomia
Atlahuilco Atlahuilco M, C Entrevista Hombre 70
dirigida,
gjecucion  de
rituales
Atlahuilco Atlahuilco M Entrevista Hombre 70
dirigida
Atlahuilco Atlahuilapa | M, C Entrevista Hombre 71
dirigida,
participacion en
mayordomia
Atlahuilco Los Pinos M Entrevista Hombre 72
dirigida
Atlahuilco Atlahuilapa | M Entrevista Hombre 40
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dirigida

Atlahuilco

Atlahuilapa

Entrevista
dirigida,
participacion en

mayordomia

Mujer 40

Atlahuilco

Sihuateo

Entrevista

dirigida

Hombre 38

Atlahuilco

Sihuateo

Entrevista

dirigida

Hombre 36

Tequila

Tequila

Conversacion,
entrevista

dirigida

Hombre 37

Tequila

Tequila

Conversacion,
entrevista

dirigida

Mujer 58

Tequila

Tequila

Conversacion,
entrevista

dirigida

Mujer 46

Tequila

Tequila

Conversacion,
entrevista

dirigida

Hombre 50

Tequila

Tequila

Conversacion,
entrevista
dirigida,
participacion en

mayordomia

Hombre 60

Tequila

Tequila

Conversacion,
entrevista

dirigida

Mujer 59

Tequila

Tequila

Conversacion,

entrevista

Hombre 45
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dirigida

Tequila

Tequila

Conversacion,
entrevista
dirigida,
utilizacion ~ de

plantas

Hombre 72

Tequila

Tequila

Conversacion,
entrevista

dirigida

Mujer 64

Tequila

Tequila

Entrevista

dirigida

Mujer 49

Tequila

Tequila

Entrevista

dirigida

Hombre 49

Tequila

Tequila

Conversacion,
entrevista
dirigida,
utilizacion  de

plantas

Mujer 42

Tequila

Tequila

Conversacion,
entrevista
dirigida,
utilizacion  de

plantas

Mujer 43

Tequila

Tequila

Entrevista,
elaboracion de

sochigalle

Hombre 47

Zongolica

Somajapa

Entrevista

Mujer 40

Zongolica

Somajapa

Entrevista,
elaboracion de

altar

Mujer 42

Zongolica

Tlacuilotecatl

Entrevista

Hombre 47
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Zongolica Tlacuilotecatl | M Entrevista Hombre 36
Zongolica Tlacuilotecatl | M Entrevista Hombre 48
Astacinga Astacinga M Entrevista Hombre 48
Astacinga Astacinga M Entrevista Hombre 69
Astacinga Astacinga M Entrevista Hombre 28

Tabla 1-2. Esquema de la procedencia de los datos de campo

Cabe destacar que se propicio la reflexividad al realizar las entrevistas. Ya que no solo se
realizaron durante los eventos religiosos y rituales, sino también a posteriori. Asi una vez
pasados los eventos se mostraron fotografias a los interlocutores para que hablaran acerca
del evento mostrado, o de la alguna planta para conocer su nombre y su procedencia. Esto
resulté de gran ayuda ya que en ocasiones durante las celebraciones hay mucho tumulto y
no se puede obtener la informacion puntual y detalladamente.

Se grabaron los audios de las entrevistas, los rezos, las conversaciones. Estas
grabaciones ademads de aportar datos etnograficos sirvieron para escuchar las caracteristicas
dialectologicas de las variantes locales de nahuatl. Para complementar esa informacion, se
elicitdé un cuestionario con palabras en las que se pudieran apreciar las alternancias entre
[w] ~ [B] ~ [hB], y el acento esdrujulo que en ciertas ocasiones se presenta en Tequila y

Atlahuilco.

1.8.2 Trabajo interdisciplinario en esta investigacion

El trabajo interdisciplinario puesto en practica se puede explicar junto con el esquema
general de la investigacion, tal cual se representa en la figura 1-1. Partiendo de nuestros
antecedentes de investigaciéon y de los objetivos planteados, se disefi6 un modelo de
investigacion que responde a una realidad metodologica con base en los criterios planteados
por el RDM, que fundamentalmente se basa en obtener evidencia empirica, datos mediante
trabajo de campo para su posterior analisis (la explicacion continta después de la figura 1-

2).
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Figura 1-2. Esquema de la investigacion y del trabajo interdisciplinario

En una primera etapa de la investigacion se planted que este trabajo tuviera el caracter
interdisciplinario y que hubiera un abordaje multidimensional de nuestro objetivo de
investigacion.

La antropologia y la botanica son las disciplinas cuya cooperacion es el eje desde donde se
partid para conocer los procesos sociales implicados en la utilizacion de la flora en los
contextos ritual y religioso. Esto ha dado pie al desarrollo de distintas tematicas que en
determinado momento cumplen objetivos especificos pero que a la vez, ayudan a dar una
explicacion del objetivo general de la tesis. Ahora bien, para identificar las plantas de usos
rituales y ceremoniales hubo técnicas etnograficas y botanicas. Etnograficas en cuanto a la
observacion de las plantas en los eventos religiosos y rituales, a la indagacién de sus
nombres comunes en espanol y en ndhuatl, al registro de los sitios de procedencia y en
medida de posible la técnica de colecta, si es una planta cultivada o silvestre. En cuanto a la
parte botdnica se identificaron las especies con base en fotografias y algunas colectas que se

herborizaron. Se compar¢6 dicha evidencia con ejemplares de herbario. Se utilizé literatura
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para complementar la identificacion taxondmica y su descripcion. Se obtuvo informacion
referente al area de distribucion de las especies y su habitat.

También hubo una cooperacion entre la historia y la antropologia, ya que se
muestran brevemente los procesos sociales de imposicion religiosa por parte de la jerarquia
catolica, mismos que son asimilados creativamente por las comunidades sujetas a
conversion. En este proceso se nota la adecuacion de los dogmas oficiales, los cuales se
convierten en expresiones tangibles, al ser apropiados por la sociedad. Estos fendmenos
religiosos han dado pie al estudio antropoldgico de la religiosidad, y se han consolidado
herramientas de analisis tales como son el sincretismo religioso y la reinterpretacion
simbolica.

La delimitaciéon de la escala de la investigacion se realizd con base en la
cooperacion con la corografia, disciplina de la geografia cultural que presenta ciertos
paralelismos con la etnografia. Ya que considera de suma importancia establecer una escala
local para apreciar a la gente que habita los lugares. Asimismo considera importante la
percepcion que la gente tiene con respecto a su entorno geografico, esto va de acuerdo con
la propuesta de investigacion emic-etic. También consideré que esta escala seria
conveniente para apoyar la delimitaciéon de la comunidad, esta es la comunidad de préctica
en la cual se reproduce el uso ritual de la flora y se pone en practica el aprendizaje situado
(situated learning).

El aporte de la lingiiistica en este trabajo interdisciplinario fue muy importante en
varios aspectos. Primero para conocer la historia de los grupos nahuas que histéricamente
han migrado hacia lo que ahora es la zona central del Estado de Veracruz. asimismo se
pudo conocer los ambitos y contextos donde predomina la lengua nahuatl y en cuales
predomina el espafiol, ya que en la zona de estudio encontramos comunidades lingiiisticas
bilingiies. También nos ayudd para caracterizar la variante del ndhuatl que hablan las
comunidades estudiadas. En particular para hacer una mejor descripcion de los términos
que se utilizan en el contexto ritual, aquellos expresados en nahuatl y que a final de cuentas
hacen que este trabajo antropoldgico mantenga sus premisas: basarse en las evidencias y
analizar las evidencias. Estas fueron obtenidas durante el trabajo de campo etnografico.

Durante este proceso de investigacion comprendi que si estaba recabando

informacion en nahuatl, habria que tener las herramientas para comprender esa lengua lo
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mas proximo posible, sin escudarme en la retdrica y en la metafora. Es por eso que se
intento estudiar el ritual comprendiendo los términos en la lengua de quienes lo realizan, no
en los términos traducidos al espaiiol.

Entonces se recurrio a analisis formal de los rezos, tomando como base la oracion
como unidad para la busqueda de una equivalencia léxica ya que una traduccién como tal,
en equivalencia total no es posible. Una vez reconocidas las limitantes, es mucho mas
sencillo proyectar las posibilidades y enfocar los objetivos en la interpretacion de términos
especificos. Por ejemplo, al preguntar a los sefores tlaydkanke, en que consiste una ofrenda
para la tierra, ellos mencionaron que lo importante es —poner flor”. ;Qué es poner flor?,
(Cuando cémo y quién pone la flor? ;Tienen el mismo significado flor, sochitl, y
sochipotone (0 sochipotonalle)?, ;es un moton de pétalos coloridos unidos en un tallo?
(Son solo los pétalos o su aroma independientemente del objeto flor, el cual estd en la
mente del investigador mas no en el ritualista?

Yolanda Lastra (2014) en su discurso de entrada a la academia de la lengua, expuso
una gran cantidad de términos que se entienden y se utilizan en las fiestas religiosas en el
area de San Miguel de Allende, Guanajuato. Esos términos significan mas alld de la
definicion que puedan tener como —entrada de diccionario”. Ella mencion6 términos como
—eucharilla”, -mayordomo”, —a&nimas” —stchil”, que en otros contextos o no existen o
significan cosas diferentes. -€ucharilla” no es el diminutivo de cuchara, sino es la hoja de
la planta Dasylirion arcrotrichum, mayordomo es un cargo muy importante en la
celebracion de algin santo, es un arco realizado con troncos sobe el cual se van creando
figuras en honor a alguna imagen religiosa.

Con esto quiero decir que cada palabra tiene significados distintos en su contexto y
en su propia lengua. Y que para entender mejor los procesos rituales y ceremoniales
consideré necesario hacer un andlisis formal de la lengua que se utiliza en dichos dmbitos.
Igualmente hice una descripcion de las plantas que en esas ocasiones se utilizan, ambas
herramientas de estudio fueron importantes en este trabajo interdisciplinario.

Cabe destacar que la mayordomia result6 util en dos sentidos, uno para registrar
esos usos particulares de la lengua que he mencionado antes y también para delimitar la
comunidad de practica, al ser la red social que cohesiona muchos eventos rituales,

econdmicos, afectivos y religiosos en Tequila. En cada mayordomia hay un tlaydkanke, el
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ritualista quien vincula el uso de la flora, la religiosidad y el ritual. Es aqui que se pone en
practica el postulado de la fitoantropologia, con el cual se busca el estudio de las
comunidades humanas con base en la observacion de las formas en que utilizan la flora.

Como recién se ha mencionado se utilizaron herramientas de andlisis espacial,
conocidas como Sistemas de Informacion Geografica (SIG) con la finalizar de mapear los
habitos de colecta, el desplazamiento necesario para obtener los recursos y los tipos de
vegetacion en donde se localizan. Otro aspecto interesante fue la observacion de la
estacionalidad en la cual se presenta la colecta de cada recurso, expresada en términos
locales de Tequila y Atlahuilco. Este ¢énfasis antropoldgico-etnografico se vio
complementado con la observacion fenoldgica de la fase de desarrollo de la especie vegetal
a la hora de ser colectada.

Todas estas dimensiones apuntan hacia la culminacion de la investigacion en donde
se describe el ciclo ritual y el ambito de accion del ritualista tlaydkanke. Una vez descritos
los entornos en los cuales se desarrolla su actividad: el entorno cultural de la religiosidad
popular y las dindmicas de las mayordomias; la percepcion de los lugares topograficamente
importantes como son los cerros y las cuevas, donde habitan los seres que conforman la
cosmovision que se expresa en la ritualidad y la religiosidad. El entorno vegetal en donde
se desarrollan las plantas que se utilizan a lo largo del afo y que como consecuencia de la
interaccion y observacion de los procesos fenologicos, atmosféricos y estacionales, se han
insertado especificamente en las celebraciones religiosas. Los espacios y dmbitos sociales
donde predomina el nahuatl, son aquellos donde el tlaydkanke realiza sus ceremonias y
rituales.

Esta metodologia en la cual hubo cooperacion interdisciplinaria fue necesaria para
explicar distintos aspectos de la investigacion, auxilidndome de disciplinas especializadas

capaces de categorizar, sistematizar y resolver los problemas de investigacion.
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Capitulo 2. La religiosidad en Tequila y Atlahuilco. Aproximaciones historicas y

antropologicas

Este capitulo esta destinado a describir la religiosidad y el ritual, y la conexion existente
entre ambos en Tequila y Atlahuilco. Primeramente se abordaran tres aspectos historicos
que la iglesia catolica historicamente ha implementado y utilizado para lograr la conversion
y adquisicion de adeptos que profesaban otras religiones. Han sido multiples estrategias que
se actualizan conforme a sus necesidades de catequizacion, no obstante, aqui solo
abordaremos tres de las mas redituables, como son la creacion de la dulia o culto a los
santos los cuales fueron usados como intermediarios para favorecer la empatia religiosa de
las poblaciones sujetas a conversion. Otra estrategia ha sido el discurso retdrico para
simplificar el entendimiento y hacer comprensibles los dogmas o verdades teoldgicas. Ante
el éxito que han tenido desde hace varias décadas otras religiones cristianas ganando
adeptos otrora catolicos, la Iglesia Catdlica ha recurrido a una estrategia denominada Nueva
Evangelizacion para retener a sus feligreses, la cual en un marco hegemonico permite y
fomenta hasta cierto punto las manifestaciones de la religiosidad en tanto sean vehiculos
para mantener la feligresia ante el avance de otras religiones.

Posteriormente abordaremos los aspectos antropologicos del estudio de la
religiosidad, que han dado estrategias de analisis concretadas en categorias tales como
religiosidad popular, sincretismo y reinterpretacion simbolica. Se expondran las
manifestaciones propias de la religiosidad en Tequila y Atlahuilco tales como el ritual y la
ofrenda y la caracterizacion particular de los Santos que ahi se observa, y veremos como se
pone de manifiesto in sifu la Nueva Evangelizacion. Gran parte de la informacion que
compone esta segunda mitad del capitulo, fue redactada a partir de datos etnograficos

provenientes del trabajo de campo realizado.

2.1 Aspectos historicos en Europa y América
Empecemos con los aspectos histdoricos en Europa en lo referente a la conversion. Antonio
Rubial (2014) senald que el cristianismo procedia de dos maneras para lograr la conversion,

una de ellas era pactar con el sistema establecido, la otra era la conversion por conquista tal
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cual sucedid primeramente en la reconquista en Espafia y en la Conquista de América,
siendo la violencia el principal instrumento de dominacion. Siendo el cristianismo una
religion monoteista, ;como hacer entender a la gente la existencia de un solo dios, si el
politeismo era la regla en la Europa precristiana? Los dioses del bosque, del agua, el Sol y
la Luna eran proximos, y tangibles en cada momento del afio, eran las fuerzas de la
naturaleza mismas actuando en cada una de las estaciones del afo, por ende habia dioses
dominantes en cada una de éstas.

Por el contrario el cristianismo pregona la existencia de un solo dios creador,
integrado en una trinidad junto con el Espiritu Santo y Jesucristo, su hijo de apariencia
humana pero de origen divino. En este escenario, el politeismo y el actuar de los dioses
fuerzas de la naturaleza y por otra parte el monoteismo y el hacer del dios trinitario
pertenecen a sistemas de creencias distintos muy poco compatibles, ya que en el primer
sistema los dioses se encuentran cercanos, algo opuesto al dios cristiano, ya que la Iglesia
se ocup6 de hacer de ¢l una figura inaccesible y alejada del mundo y convirti6 al cielo en
una estructura estamental y jerarquica, a imagen y semejanza de la estratificacion del poder
clerical catolico.

Dada la imposibilidad de hacer comprensibles estas verdades teologicas en las
comunidades que se intentaban catequizar, surgié un término teoldégico denominado dulia
(Pace 2015) que designa el culto y el honor tributado a los santos. Antonio Rubial (2011,
2013, 2014) ha mencionado que el presentar humanos capaces de lograr vidas
excepcionales cumpliendo los preceptos religiosos catolicos, se pensd seria un estimulo
suficiente para convencer a la gente, sin embargo, en la realidad a pocos les resulto
atractivo, o incluso imaginable, ya que los santos son personajes con vidas ejemplares que
representan modelos a seguir capaces de mostrar a los demas un camino de perfeccion.

Esas personas al llevar una vida moralmente distinguida por consecuencia tenian la
posibilidad de llegar al cielo y formar la llamada iglesia triunfante después de su muerte, asi
podian interceder ante Jesucristo por la humanidad en la tierra y por los muertos en el
purgatorio. Una distincion posterior declaraba que la dulia en el sentido absoluto se referia
al culto hecho a las personas en si (los santos), y la dulia en el sentido relativo se referia al
culto dado a los objetos inanimados tales como imagenes y reliquias. En lo que respecta a

los santos (Pace 2015) la dulia incluye veneracion e invocacion; la primera es el honor
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rendido directamente a ellos y la segunda teniendo en mente primeramente el beneficio del
peticionario.

Si bien el camino de la imitacion de la vida de los santos no fue tan atractivo para
las personas sujetas a conversion, si lo fue la posibilidad de tener un intermediario entre
ellos y Dios para resolver problemas y encontrar consuelo ante las dificultades de la vida.
Si ya habia santos capaces de interceder por ellos, era mas fécil rendirles culto y sobre todo
pedir favores y beneficios a cambio de ofrendar, en vez de imitarlo toda una vida para
después tener la posibilidad de lograr la salvacién, mas aun cuando se proporcionaban
herramientas de adoracion —portatiles” como son las imagenes y restos humanos entre ellos
huesos subidos a la categoria de reliquias y amuletos, que en cierto modo despertaron la
creatividad para realizar el culto popular, incorporando elementos de religiones autoctonas.
Sin embargo para consolidar esa aceptacion hacia falta un enganche persuasivo que
mantuviera cohesion entre la Iglesia y la religiosidad de los recién conversos, este fue el
discurso retorico.

La retorica como elemento comunicativo (Rubial 2010, 2011, 2013, 2014) tuvo gran
efectividad para la conversion al cristianismo de las sociedades paganas, ya que su forma
alegorica esta dispuesta para la comprension mediante la repetitividad del discurso dirigido
a la emocion y al sentimiento. Fue necesaria la reiteracion del discurso mitico de la vida de
los santos para ser preservado en la memoria, que solamente se refuerza si un relato o
imagen son escuchados o vistos una y otra vez. La emocion y el sentimiento mueven a las
personas, las motivan e inducen a actuar de tal o cual manera, en este caso, para adoptar
una religion mediante el amor y el miedo, mediante un condicionamiento a pensar en un
sistema binario por ejemplo vida-muerte, luz-oscuridad, masculino-femenino, cuerpo-
espiritu, bien-mal, obediencia-castigo.

Asi la retorica fue disefiada para impactar a la gente. Esa retérica va causando la
devocion y el desarrollo de la religiosidad, misma que registra caracteristicas particulares
dependiendo del lugar y el tiempo, asi como la comunidad que estd experimentando esos
sucesos. Se va asimilando el cristianismo de diversas maneras a tal grado de que es
imposible en la realidad de la existencia de un sélo cristianismo, de una sola religiosidad,
ya que cada una de ellas pertenece a la comunidad de préactica en cuestién, son las

religiosidades de los pueblos, religiosidades populares. Los mismos instrumentos de
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conversion fueron aplicados para suplantar a los dioses locales en distintos lugares, pero el
resultado no sélo fue el esperado, sea la conversion, ademés se cred una religiosidad.

Tomaré tres ejemplos basado en las propuestas de Rubial (2010, 2014):

1- Por el nombre-caracteristica de la deidad se le intentd suplantar con un nombre-
caracteristica compatible del santo.

2- Por la fecha de celebracion. Para los dioses de la cosecha hubo entonces santos
de la cosecha, para los dioses invernales o de verano, asi como los ritos
implicados, hubo santos de invierno y santos de verano.

3- Por la compatibilidad de insercion de lo autoctono en lo cristiano. Mitos de
viajes fantasticos de los santos que suben a una barca y llegan al lugar que ellos
eligen para ser venerados. La balsa era un objeto simbdlico celta, instrumento
retorico funcional para las comunidades celtas. Sin embargo, adaptable, en
México es sumamente comun escuchar la historia de como llegd un santo patrén
a su comunidad, muchas veces en burro, otras tantas es encontrado justo en el
lugar en el que quiere que le construyan su iglesia, y si de dia lo llevan a otro

lugar, de noche regresa a donde ¢l quiere.

También hay que tomar en cuenta que la aceptacion de los santos en el discurso, se debe en
gran medida a la contemporizacion de los protagonistas, santos olvidados pueden ponerse
en uso segun la situacion y ante quien se pretende reafirmar la superioridad del
cristianismo. Segin Rubial (2013, 2014) se puede notar que los atributos del santo son
modificados también, asi como sus vestimentas y objetos que ellos portan, si se tratase del
siglo XV hay personajes a la usanza del siglo XV, si hay enemigos judios o musulmanes,
los santos nacionales combatiran a judios o musulmanes en las representaciones pictoricas,
si en Ameérica se intenta cristianizar indigenas morenos, habra virgenes morenas. Asi
tenemos que la leyenda dorada de los santos, la predicacion, la retoérica y el didactismo por
medio de la palabra y de la imagen como pueden ser las reliquias, resultan en la
cristianizacion de los fieles, siendo el discurso retorico el precursor del sincretismo desde el
mismo adoctrinamiento. Fue mediante la utilizacion de santos que se logré el vinculo

tangible entre catequistas y los sujetos en proceso de conversion para lograr una auténtica
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aceptacion de la fe, o por lo menos la auténtica inmersion de los santos en el imaginario, ya
que esas figuras semi-humanas, semi-divinas resultaron efectivos traductores que daba
aplicabilidad a la nueva fe en la vida cotidiana. Esto ya se habia presentado en Europa en la
época medieval, cuando los frailes intentaban convertir a las tribus llamadas barbaras.
Entonces se amplificé el culto de los santos, de las reliquias y de las imagenes, la confianza
en los ritos y en los ademanes. Charles Guignebert (1957) mencion6 que -aquellos
barbaros, recién ganados a la fe, llevaban consigo una representacion antropomorfica de la
divinidad, fortificandola con la que no habian abandonado completamente... el dios del
credo cristiano debia parecerles muy poco accesible y los santos intercesores, sucesores
naturales de los dioses especializados y familiares los seducian mucho mas”.

La difusion de este tipo de culto con imdgenes y devociones (Rubial 2014), se hizo
muy pronto extensivo a los santos patronos de las ordenes evangelizadoras. Los
franciscanos promovieron el culto a San Francisco, San Bernardino de Siena y San Antonio
de Padua, entre los dominicos estaban Santo Domingo, San Vicente Ferrer y San Jacinto,
mientras que entre los santos preferidos por los agustinos estaban San Agustin, San Nicolas
Tolentino y San Guillermo. Junto con ellos (Rubial 1999: 9) fueron promovidos varios de
los apostoles en especial San Pedro y San Pablo, San Bartolomé, San Andrés y Santiago.
Este grupo de santos dieron su nombre a poblados y personas, a rios y a montafas, a barrios
y a templos.

De acuerdo con lo mencionado por Christian (1981: 50), los creyentes observaban
alguna coincidencia por ejemplo, entre un desastre natural y el dia de determinado santo,
esto podria ser el indicativo de la manifestacion del poder sobrenatural del santo llamando
al pueblo para hacerse de su devocion. En ese contexto de un grupo en peligro, se
realizaban votos colectivos a manera de comprometer al pueblo con el santo para obtener su
proteccion, la cual los salvaria de sufrir las consecuencias de la catastrofe, o para que el
santo intercediera ante dios y en lo subsiguiente, no les volviera a mandar tal calamidad.
Debido a situaciones similares a la antes descrita, los santos cobraron fama e incluso se
volvieron especialistas, en el sentido de ser buenos para resolver ciertos problemas en
especifico. Por ejemplo Christian (1981: 43) menciona que para las plagas de insectos en
las vifias, los santos preferidos eran San Gregorio de Nacianzo y San Gregorio I el Papa.

Una de las razones por las que se preferia a esos santos es debido a que las fechas de su
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celebracion (12 de marzo), coincidia con el nacimiento de los retofios de las vifias, un
momento en que estaban propensas a ser atacadas por los gusanos. Entonces se pedia a los
santos que protegieran los cultivos. San Pantaleon pudo ser elegido en parte porque su dia,
27 de julio, las uvas ya estaban creciendo y podrian estar en peligro por el ataque de
algunos escarabajos.

Para la seleccion del catdlogo de santos y martires, el martirologio o santoral estaba
repleto y especializado en todo tipo de protectores o abogados. Los habia para hombres,
mujeres, nifos, siembras, animales o para cualquier actividad humana y hasta para la
meteorologia. En el momento de decidirse echaban mano al calendario catélico. Algunas
veces se aprovecharia el nombre del santo que correspondiera al dia de la fundacion para
bautizar a la poblacion. Otras poblaciones recibieron el nombre de su fundador, pero el
nombramiento también podia deberse a alguna promesa o a la memoria de una persona.

Asi, el cristianismo a pesar de adorar a un solo dios, no pudo evitar la necesidad de
crear —atermediarios semanticos” (Rubial 2014) para hacer comprender el monoteismo, las
virtudes de sujecion y las virtudes teologales entre otros asuntos de la catequesis dogmatica,
tales como la redencion, la existencia del purgatorio o la vida eterna por citar algunos
ejemplos. Un instrumento primordial para lograr esos objetivos, fue la utilizacion de los
santos, humanos prédigos con la capacidad de cumplir con las virtudes, no obstante lo
dificil y sacrificial que pudiera representar el lograrlo. Entre los primeros modelos de
santidad estuvieron los angeles, los apostoles de Cristo y los mértires. Los primeros (Rubial
1999), eran representados como seres alados y voladores con lanzas o espadas, que en
algin momento eran violentos; los segundos y terceros eran objeto de la violencia y
sacrificio. Todos ellos fueron ese eslabon primigenio para forjar entre los paganos la
religiosidad cristiana, en ese proceso los santos cristianizaron creencias y practicas paganas,
llegando a ser vengadores y sustitutos de los dioses. Aunque la iglesia propuso que los
santos debian ser modelos cuyas vidas fueran imitables asi como sus virtudes, los fieles se
quedaron con su poder milagroso, con su facultad de taumaturgos y dadores de favores.

El Cristianismo como religion multitudinaria lejos de ser homogénea, pura, esta
lleno de caracteristicas inducidas por los fieles en el proceso de entender la religion y
expresar la religiosidad, si no fuera asi, nadie le hubiera hecho caso, seria ininteligible para

todos excepto los tedlogos. Por consiguiente en la labor hagiografica no es importante la
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vida real de los santos, si fue cierta su existencia o que hayan hecho tal o cual milagro. No
importa si son reales o no, lo que importa es que sean efectivos como instrumentos
comunicativos capaces de transmitir el camino de la fe y la verdad moral ya que son objetos
retoricos, ademas la historia y vida de los santos mas alld de ser la construccion oficial y
eclesidstica, es una mezcla entre ésta y las caracteristicas que la gente les va poniendo,
segun sus propias simpatias y aversiones en un momento y lugar dado.

Los santos patronos (Lopez Cantos 1992: 105-106), si bien eran instrumentos de
conversion, al pasar el tiempo fueron adquiriendo la aceptacion y el respeto de las
comunidades bajo su patronazgo respectivo. Si se establecia un lazo afectivo con un
determinado santo, eso implicaba la observancia de obligaciones mutuas. El santo patrono
del poblado era considerado intercesor ante Dios en beneficio de los lugarefios, o incluso
era considerado en si mismo como el dador directo de los milagros y favores. A cambio se
tenian que cumplir los votos prometidos al patrono, por ejemplo se tenia que participar en
las procesiones, asistir a misa o hacer acciones caritativas. Asimismo habia que hacer una
celebracion en su nombre en la que participaba el pueblo y las autoridades eclesidsticas y
civiles, ademas se realizaba la tradicional procesion con la imagen del santo.

Ahora refiriéndonos a la evangelizacién del México colonial a partir del siglo XVI,
también se existio la dificultad de hacer aceptar y entender un monoteismo a distintas
sociedades prehispéanicas que poseian religiones politeistas. Garrido Aranda (2013: 25) ha
sefialado que las ordenes mendicantes fueron las primeras en emprender esa labor de
implantacion de la religion de los dominadores, en un contexto de violencia y de conquista,
haciendo hincapi¢ en que —a evangelizacion de los indigenas fue un proceso impuesto por
el poder, en un medio adverso y que tuvo consecuencias variadas en cuanto al cambio
religioso”. Garrido Aranda (2013: 25) agreg6 que las formas de evangelizar eran variadas
tanto en los procedimientos de como llevar el mensaje de la fe tanto en las metodologias
empleadas por las distintas ordenes religiosas, basicas en el proceso de evangelizacion
durante el siglo XVI. Muchas veces se ha insistido en el hecho de que la religiéon que se
intentd ensefar a los indios (Gruzinzki 1991; Duverger 1993; Aguirre Beltran 1992),
pretendia seguir el modelo del cristianismo primitivo, simplificado y carente de
supersticiones, sin embargo en la practica tenemos que los evangelizadores, algunos de

ellos poco preparados, experimentaron un proceso de adaptacion, a la hora de inculcar la
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religion para hacerla compatible al pensamiento religioso de la poblacion indigena, la cual
sin embargo, fue la que sufri6 mayor afectacién al verse forzada a aceptar las normas,
patrones y la religion de los conquistadores en detrimento de la propia.

Acerca de los dioses prehispanicos a los cuales se rendia culto al momento del
contacto con el cristianismo en el siglo XVI, de entrada se puede decir que eran diversos tal
como el territorio y las sociedades que en ¢l habitaban. Su filiacién cultural pertenece a
grosso modo a la tradicion mesoamericana cuyo origen se puede situar en el preclasico en
la region olmeca y ademas a la tradicion de las culturas del norte, basicamente aquellas
pertenecientes al tronco yutoazteca, muchas de ellas sociedades cazadoras y recolectoras
aunque también sedentarias. No obstante los origenes distintos, el contacto histdrico entre
los grupos humanos, hubo propiciado el intercambio de rasgos culturales, entre los cuales
estaban los dioses, esto se puede ver reflejado historicamente a través del periodo clédsico y
posclasico, asi, podemos decir que en el momento del contacto con los espafioles habia
religiones consolidadas, rituales y cultos a dioses bien definidos.

Tenemos que algunas de las caracteristicas o atributos de los dioses prehispéanicos
eran el poseer un cardcter dual y el estar inmersos en la naturaleza tal como lo sefiala
Johanna Broda (2009b: 14): —Eos dioses representaban las fuerzas de la naturaleza, los
astros, la meteorologia, el paisaje y las actividades humanas. Estas deidades no eran
superiores al cosmos sino que le eran inmanentes. Sus figuras individuales se desdoblaban
en dualidades, en formas cuéddruples, o se asociaban a los cinco o seis rumbos del
universo”. En ese sentido, Johanna Broda (1987: 71, 74, 75) ha hecho referencia de lo
importante que es considerar a Tlaloc en un aspecto mas amplio que simplemente el dios de
la lluvia. Es por supuesto, representado desde el Clasico teotithuacano como una entidad
fluvial, pero también existen representaciones que remiten a su caracter terrestre y
subterraneo, en relacion con el jaguar y el sol nocturno. Ademas Broda (1987: 102-104)
mencioné la fuerte vinculacion entre Tlaloc y la tierra, Tlaltecuhtli (el sefior de la tierra) y
Cihuacoatl incluso a tal grado de ser aspectos de la misma deidad.

Lopez Austin (2010: 38) menciona que fray Juan de Torquemada registré la idea
de la dualidad divina en el centro de México, quien ubic6 a —a pareja del Sefior dos
(Ometecuhtli) y la Mujer 2 (Omecihuatl) en los cielos mas altos”. Lopez Austin (2010: 38)

transcribi6 de Torquemada (1975-1983) —Estos dioses fingidos de esta gentilidad creian ser
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el uno hombre y el otro mujer, y como dos naturalezas distintas y de distintos sexos las
nombraban como por los nombres de dichos parece. De estos dos dioses (o por mejor decir,
demonios) tuvieron creido estos naturales que residian en una ciudad gloriosa, asentada

sobre once cielos, cuyo suelo era el mas alto y supremo de ellos”.

Es un hecho comprobable en la actualidad que los santos tienen gran devocion
tanto en las comunidades campesinas como en las urbanas. Sin embargo, y mas alla de una
implantacion total del modelo cristiano en América, queda de manifiesto que al igual que
en Europa, el sistema religioso catdlico y los sistemas religiosos politeistas en América no
eran compatibles. Asi que el proceso para que funcionara la conversion de los indigenas y
lograr la aceptacion real del catolicismo y la creacion de una religiosidad colonial, por
fuerza significo la adaptacion de ambos sistemas, aquél que se impone y aquél sobre el cual
se impone.

Como se ha mencionado con anterioridad, en la voluntad de los evangelizadores
estaba el inculcar un cristianismo libre de supersticiones llamado —primitivo”, en el cual
predominara el aprendizaje y el entendimiento de la fe y sus valores, tales como la
imitacion Cristo y de los santos, en su calidad de -humanos ejemplares” para lograr la
santidad. Sin embargo esta estrategia resultd poco entendible, entonces la evangelizacion
desde la parte nuclear fue practicamente irrealizable, por el contrario la evangelizacion
desde la parte periférica y alegorica, es decir partiendo de los santos ya poseedores de
caracteristicas populares, aquellos apropiados y cargados de supersticion europea durante
siglos de procesos de conversion de comunidades no cristianas.

Segin Rubial (1999), la utilizacion de las bondades y atributos de aquellos, su
capacidad milagrosa, su proximidad en el mundo y la capacidad de otorgar favores, ademas
los atributos iconograficos de los mismos tales como el poseer flamas, espadas, controlar
animales, todo esto tomado a partir de las hagiografias populares, de los santos taumaturgos
no de los ejemplares, pudo ser un vehiculo utilizable para la retérica como instrumento
comunicativo tratando de empatar el concepto del bien y el mal con aquellas dualidades, o
cualidades multiples y ciclicas de los dioses, los —epuestos complementarios”. Hemos visto
en el pequefio fragmento de Torquemada algo que se hizo reiterativo, el descalificar los

dioses o —falsos dioses” y de inmediato poner el apelativo —dialo”.
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Al respecto Baez-Jorge (2011b: 101) sefal6 que:

Las hagiografias populares son representaciones colectivas que recogen tradiciones y
configuraciones simbolicas como resultado de procesos transculturales. Son expresiones
que se construyen y se consumen por parte de los mismos integrantes de las comunidades
en las que se producen. En tanto relatos orales, operan con las caracteristicas de los
tropos, es decir, emplean las palabras con sentido diferente al que propiamente les

corresponde, si bien mantienen con éste semejanza o analogia.

Esa es la funcién de la retérica, persuadir por medio del relato emocional y reiterativo,
capaz de llegar al sentimiento de las personas. Ademas segun refiere Baez-Jorge (2011b:
99), el Primer Concilio Vaticano celebrado en 1555 impulsé el culto a los santos y a la
Virgen Maria en las comunidades indigenas, accidon conjunta a la conjunciéon del santoral
con el calendario agricola, a la congregacion de pueblos y cofradias.

Asimismo el aprendizaje de las lenguas indigenas, la creacion de vocabularios
bilinglies y tratados que registraron las costumbres proveyeron elementos para poder
conocer no s6lo la lengua y las religiones sino la religiosidad de las comunidades, asi los
evangelizadores tuvieron elementos para comenzar la implantacion del catolicismo mas alla
de la aplicacion masiva del sacramento del bautismo, ya que muchos maceguales eran
cristianos a los ojos de los religiosos por el simple hecho de que fueron bautizados, de que
se persignaban o iban a misa. Sin embargo, ese tipo de culto publico representaba una
accion mecanica o inducida, tal vez consuetudinaria pero que dejaba una gran brecha
existencial debida a que la evangelizacion fue una empresa de masas en la que la iglesia no
se acerco al individuo fuera del bautismo o el matrimonio (Gruzinski 1991).

Continuando en el contexto del México colonial, mas especificamente el referido a
su capital y otras localidades del centro de Nueva Espafia, Serge Gruzinski (1991) propuso
una reconstruccion de como empezo el proceso de lo que ¢l llama —a colonizacion del
imaginario indigena” y la creaciéon de la practica de la religion catdlica mexicana, en
tiempos coloniales. Mas alld de existir una cristianizacion homogénea y efectiva, el autor
distingue dos intentos de catequizacidon, uno mas efectivo que el otro con base en el grado
de penetracion en la mentalidad autoctona. El primero fue la cristianizacion general o

global y el segundo la posterior invasion de las creencias domésticas para la conversion del
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imaginario indigena. Gruzinski (1991) mencion6 que la cristianizacion general o global se
dio en el contexto exterior del seno doméstico, en la cual no hubo una interiorizacion del
imaginario catdlico, por lo menos inicialmente. En ese contexto exterior la practica o culto
a los dioses prehispanicos pudo haber sido facilmente detenido por parte de los religiosos.
Gruzinski nos menciona que hacia el interior del hogar, en el nucleo familiar pervivieron
ciertas practicas ancestrales que no pudieron ser desarraigadas por los curas, quienes no
pudieron establecer un dominio individual ni una conversion efectiva.

Gruzinski (1991) propuso que la invasion de las creencias domésticas fue
fundamental para el éxito en la conversion del imaginario indigena, algo que hubiera sido
imposible s6lo con la cristianizacion global. La captacion y absorcion de formulas
cristianas fue de manera gradual y como se describird segln la tesis del autor, se dio como
consecuencia de una modificacion de preceptos en el quehacer evangelizador. En medida
que hubo una mayor apertura del culto popular, el imaginario cristiano pudo penetrar al
ambito hogarefio y al ritual relacionado con el ciclo agricola, que es una actividad de
subsistencia por excelencia, se propicio la participacion del individuo en el universo de los
santos, la conversion dispersa y de masas logréd entonces focalizarse en los actores sociales,
dotandoles de un campo de adoracién tangible y aplicable a sus preocupaciones y
necesidades diarias.

Gruzinski (1991) ha propuesto que fue hasta que sucedid la invasion de las
creencias domésticas que el culto se convirti6 en algo asimilable que daba razon de ser a los
acontecimientos favorables y desfavorables. Fue entonces cuando llegd a ser una manera
efectiva de comprender el mundo, mas all4 del hecho cristiano del bautismo (nacimiento) y
exequias (muerte). Tenemos que la invasion de la vida cotidiana y de subsistencia por parte
de las representaciones cristianas dadoras de proteccion fue fundamental para la
comprension de los conceptos y los criterios que organizaban la realidad definida por la
iglesia. Al propiciarse la participacion del cuerpo y mente del indigena del pantedn
cristiano, al hacer asequible una realidad tan distinta y tan distante se logré con mayor

eficacia la conversion de la mentalidad indigena”.

El papel de la vigilancia y la catequizacion ha sido constante por parte de la

Iglesia, ya que en todo momento pueden ocurrir coyunturas que pueden afectar sus

78



intereses, una de los mas importantes y sujetas a resguardo es evitar la pérdida de adeptos
por cambio de religion. Abordo el tema de la Nueva Evangelizaciéon de una manera muy
puntual, ya que puede ayudar a describir y comprender mejor las dindmicas religiosas que
se observan en Tequila y Atlahuilco, ya que en ambas localidades existen comunidades de
distintas religiones en contacto, asi se puede observar una reelaboracion y actualizacion
constante de estrategias para el fortalecimiento de la practica religiosa.

Tal como lo mencion6 Baez-Jorge (2009a: 147) la Nueva Evangelizacion es
conformada por una serie de estrategias hegemonicas disefiadas por la jerarquia catélica en
respuesta al creciente numero de fieles que han abandonado la doctrina catélica para
integrarse a diversos credos no catdlicos. El autor citado (Baez-Jorge 2009a: 150) propone
que hay una inculturacion tendiente a abrir prudentemente el camino hacia nuevas formas

., .. . . . 10
de devocion  propiciando un "sincretismo guiado"

, un proceso en el que "los
controladores del poder religioso pertenecientes a la tradicion cultural dominante [...]
intervienen conscientemente con el fin de convertir a la poblacién sometida, dando origen a
una sintesis fuertemente asimétrica". Una lectura antropologica de los planteamientos de la
liturgia inculturativa deja al descubierto que su finalidad hegemonica opera en los planos de
la cosmovision, la axiologia, la organizacion social y la dimension identitaria de las
comunidades indigenas, es decir, abarca una amplia gama de acciones ideoldgicas que van
desde el "anuncio evangélico", la incorporacion de elementos de las culturas autdctonas,
hasta la intromision unilateral en las culturas receptoras. Desde cualquier perspectiva que
quiera mirarsele (Baez-Jorge 2010: 230, 231), la logica de la inculturacion litargica
privilegia, en Ultima instancia, el ethos occidental en detrimento de las cosmovisiones y
axiologias indigenas.

Todo este aparato hegemonico aplica el -método de las equivalencias dindmicas”,
el cual consiste en reemplazar la estructura, el lenguaje y el rito de la liturgia romana con
elementos culturales que poseen un mismo significado o valor, el objetivo es difundir la
liturgia romana con formas de expresion tipicas de la religiosidad popular. Esta
equivalencia no significa que estas formas populares seran elevadas al rango de ritos

litirgicos, al contrario, analiza las formas y los rasgos de la religiosidad popular para

19 Baez-Jorge acota que este término fue originalmente definido por Hugo Nutini (1988: 17-18)
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utilizar aquellos mas funcionales en la adaptacion del rito litargico, el cual no cambia su

contenido, solo lo reexpresa (Baez-Jorge 2008: 151).

2.2 Aspectos antropologicos de la religiosidad: sincretismo, re-elaboracion simbolica y

ritualidad

Como hemos visto en el apartado anterior, la catequizacion tuvo que adaptar el contenido
catolico para que funcionara como una membrana permeable en ambos sentidos y asi crear
un mensaje y codigos tangibles y maleables, representados por santos y virgenes morenos y
dadores de beneficios necesarios para la subsistencia. La observacion reiterada de la
practica religiosa propia de muchas comunidades, principalmente comunidades indigenas y
campesinas, ha dado lugar a la creacion de conceptos que funcionan como herramientas de
analisis antropoldgico para los fendmenos religiosos, asi han surgido términos tales como el
sincretismo y la reelaboracion simbdlica, entre otros que les precedieron en el afan de
describir este fendmeno comunitario y social. Refiriéndose al entendimiento de rol que
poseen los santos catdlicos en las manifestaciones religiosas actuales Johanna Broda

(2009a: 7) propuso que:

Para entender el papel activo que los santos han jugado en los ciclos festivos de las
comunidades basados en la agricultura del maiz y la observacion de los ciclos
meteoroldgicos, es necesario profundizar en el estudio de la implantacion de la religion
oficial Catolica y la activa reinterpretacion que las comunidades mesoamericanas han hecho
de ella a partir de sus antiguas cosmovisiones... Merece ser estudiado como un proceso
cultural de una extraordinaria riqueza que ha resistido los embates de los procesos
hegemonicos hasta nuestros dias. Sin embargo, al mismo tiempo estamos conscientes de
que la tradicion mesoamericana, hoy solo se ha conservado en aspectos parciales de la vida

social, y que existen numerosas contradicciones internas en el proceso.

Un investigador pionero en el analisis historico y antropologico de varios aspectos sociales
en la denominada Sierra de Zongolica fue Gonzalo Aguirre Beltran. Sus investigaciones

representan un referente proximo que hay que considerar ya que el autor se refiere
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directamente a Tequila y Atlahuilco. Refiriéndose a la hagiografia local o significacion de
los santos en algunas localidades de esa extensa region, Aguirre Beltran (1992) sugirié un
significado sincrético, o como ¢l lo llam6é —es toponimos y su significado abscondito”,
mismo que surgid a partir del pareo de un nombre o topénimo néhuatl conjuntado con un
santo o divinidad cristiana inducida por los catequizadores franciscanos que evangelizaron
en la region de la Sierra de Zongolica. El autor (Aguirre Beltran 1992: 90) cita multiples
ejemplos referentes a la fundacion y denominacion histérica de localidades sujetas a las
cabeceras coloniales de Zongolica y de Tequila, de las cuales algunas de ellas permanecen
en la actualidad, otras han desaparecido o se han unido para formar nuevas localidades y
cabeceras municipales. Segun el autor los franciscanos impusieron un numero reducido de
santos, no mas de una docena de ellos y prefirieron repetir los nombres de los santos para el
patronazgo de distintas localidades en vez de —nvadir la regiébn con miles y miles de
martires y confesores de la hagiografia judeo-cristiana”. Aguirre Beltran (1992: 89, 90
basado en Del paso y Troncoso 1905 y en El libro de las tasaciones), mencioné que en el
siglo XVI habia 14 estancias o pueblos sujetos a la cabecera San Francisco Zongolica,
mientras que a la cabecera San Pedro Tequila estaban sujetos 8 pueblos o estancias,
sumando 24 localidades incluyendo las cabeceras cuyos patronazgos correspondian a los
siguientes santos:

A la Virgen Maria correspondian 4: La Anunciacion de Nuestra Sefiora de
Aquauchiuhca, Nuestra Sefiora de Uitztlan, Nuestra Sefiora de Tecaztetzitlan y Nuestra
Sefiora de Teccitlan.

A Maria Magdalena correspondian 3: Santa Maria Magdalena de Tlaquilpa, Santa
Maria Magdalena de Quetzallan y Santa Maria Magdalena de Temimilucan.

A Santiago correspondian 3: Santiago de Tenepango o Teuepanco (hoy
Tehuipango), Santiago de Quetzalapa y Santiago de Paxcauhtlan o Poxcautlan
(Posiblemente Poxcautla localidad en el municipio de Tequila).

A San Andrés correspondian 3: San Andrés de Mixtla, San Andrés de Omeyalcan u
Omeyacatl y San Andrés Xicalcuauhtitlan.

A San Pedro correspondian 2: San Pedro Tequillan y San Pedro Oloapan.

A San Juan Bautista o San Juan el Evangelista correspondian 2: San Juan de

Teoyxuacan (hoy Texhuacan) y San Juan Tlatozcac.
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A San Francisco corresponden 2: la cabecera Zongolica y San Francisco
Quecholingo (hoy Quechulingo, localidad en el municipio de Atlahuilco).

Y a los siguientes santos les correspondia una sola localidad: San Jerénimo de
Atzingo, San Josep de Amatepeque, San Sebastian de Aquachiuhca, San Miguel de
Ecatepec, y los Santos Reyes de Zacamimilullan (hoy Zacamilola, localidad en el
municipio de Atlahuilco), un total de 12 santos y advocaciones. Cabe destacar que en esta
etapa ningin pueblo fue asignado Cristo o alguna de sus representaciones, siendo hasta 2
siglos después cuando se antepone el nombre de El Salvador al pueblo nuevo de Xoxocotla.

Es interesante el estudio anteriormente citado de Aguirre Beltran, ya que aporta
datos que nos ayudan a comprender el desarrollo de la regién, mismos que seran citados en
este trabajo cuando sea pertinente. Sin embargo, en el aspecto toponimico y de instauracion
del santo patrono en sucesion de una tradicion o deidad mesoamericana como ¢l lo nombra,
considero hay poco rigor en su propuesta y sobre todo falta de datos que refuercen su
hipotesis, no hay glosas suficientes para sustentar la aplicabilidad del binomio santo-
toponimo, ya que en muchas ocasiones, en las mas de las ocasiones, fundamenta su
explicacion en el traslado de cronicas coloniales, principalmente de Bernardino de Sahagtiin
para referir la existencia del culto de una deidad prehispéanica en un sitio de la sierra de
Zongolica. El trabajo de revision de fuentes y expedientes eclesiasticos sobre el actuar de
los franciscanos denota cuidado extremo, no obstante considero que por la naturaleza
distante de esas fuentes, que mayormente se refieren a México-Tenochtitlan en el caso de
Tequila o a la Historia Tolteca Chichimeca en el caso del Toponimo de Atlahuilco, es que
su propuesta solo la refiero mas no la comparto.

Por ejemplo Aguirre Beltran (1992 102) escribié de Tequila: Jgar de trabajo, el
trabajo substancial de todo hombre, la captura de prisioneros destinados al sacrificio que
hace vivir al sol, es el lugar elegido por los mortales para pagar a los dioses el derecho de la
vida [...] sus animas acompafan al sol desde el levante hasta el cenit, _alzando voces y
golpeando las rodelas”.

Con respecto de Atlahuilco, Aguirre Beltran m (1992: 129) menciona que el
patronazgo de San Martin puede estar relacionado con los atributos del héroe nativo
Xelhua, héroe cultural nonualca-chichimeca —sacerdote guerrero que conduce a las siete

tribus de los toltecas-chichimeca, al establecerse en la region de Teouacan-Zongolica™.
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Seglin la leyenda dorada, un texto medieval del siglo XII que escribido Jacques de la
Voragine o Jacopo da Varazze'', San Martin, hijo de soldado y siendo joven oficial ayuda a
un limosnero que resulta ser Cristo. Renuncia a la milicia e ingresa a la clerecia donde
alcanza la dignidad de Obispo de Tours. Para finalizar Aguirre Beltran propuso que —esta
doble profesion de guerrero-sacerdote es buena base para fundar el sincretismo con los

antiguos tlatoani-teoua chalchihuaca-tzoncoliuhque” (Ibid.).

Félix Baez-Jorge (2008: 168) ha abordado profusamente el papel de los santos
dentro de comunidades concretas, en donde estos personajes, deidades-amigos, confidentes
y complices de las personas, adquieren caracteristicas moldeadas por la necesidad real de

proteccion:

Los santos venerados por los pueblos indios se imaginan vinculados a las entidades
sagradas autoctonas, rectoras del orden cosmico y terrenal: en tal dimension, son parte
sustantiva de las cosmovisiones. De tal manera, como se ha visto, el Sol, la Luna, el cielo,
el rayo, el aire, el maiz, la lluvia, la tierra, los cerros, se refieren directamente asociados
al culto a los santos, se incorporan a las hagiografias locales. Con su arcaica
configuracion numinosa definen los perfiles singulares de estas devociones populares,
cohesionadas y dinamizadas al margen del canon eclesiastico; y es precisamente al
antiguo sustrato cultural mesoamericano a donde debe acudirse para explicar, de manera
complementaria, esa riquisima veta del imaginario colectivo en la que los héroes
culturales, ancestros y deidades locales se asocian (o confunden) de manera selectiva, con

los santos, en la infinita dimension del tiempo mitico.

Segun lo propuesto por el autor antes mencionado (Baez-Jorge 2013: 180) por una parte los
santos tomaron un cardcter que al mismo tiempo daba identidad a los indigenas al ser
reinterpretados dentro de sus cosmovisiones propias —transponiendo su condicidon
hierofanica en la alteridad de la religion hegemonica, los santos fueron transformados en

vehiculos identitarios”

" Gonzalo Aguirre Beltran refiere ese texto medieval de la siguiente manera: La légende dorée. Garnier
Flammarion, Paris, 2 vols., 1967.
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Por otra parte esa adaptacion del santoral catdlico fue creando un sustrato nuevo
pero que a la vez suavizaba la friccion con los evangelizadores, asi hubo una reduccion de
la friccion entre ambos. Baez-Jorge (2013: 184) sefiala que estos procesos poseen una
contradiccion interna que sin embargo, responde claramente a las comunidades que estan

en conflicto, en un momento histérico dado, en cuanto a la época colonial menciona que:

En respuesta a la persecucion de sus creencias durante la Colonia (en particular, afectados
por la satanizacion de sus divinidades), los pueblos mesoamericanos y andinos
desarrollaron complejas estrategias simbdlicas orientadas a reducir la tension y el conflicto
con la imposicion del catolicismo. Instrumentaron, en consecuencia, la inserciéon de sus
deidades en imagenes y rituales propios de la fe hegemonica, configurando variadas

expresiones de la religién popular.

En distintas investigaciones se ha planteado que los fenémenos identificados como
sincréticos y de reelaboracion simbolica, son procesos diacronicos (Cfr. Baez-Jorge, Broda,
Giménez), a partir de las formas particulares de la religiosidad se producen y son inherentes
a cualquier comunidad tanto en el campo como en la ciudad. Estos se configuran a través
de la interaccion asimétrica entre las autoridades religiosas y los profesantes de la
religiosidad, muchas veces identificados como pertenecientes a antiguas religiones que
fueron suplantadas por el catolicismo. Félix Baez-Jorge (Béez-Jorge 2009b: 25, 26) destaca
algunos puntos interesantes citando a Julio Caro Baroja (1995). Establece que es prioritario
hacer descripciones detalladas de las diferentes expresiones religiosas en diversas épocas y
espacios geograficos, contribuyendo a matizar las historias generales que proponen juicios
globales y homogéneos. Incita a conocer el contenido de tales experiencias religiosas sin un
proposito denigratorio ni apologético, mas bien con el objetivo de apreciar la riqueza de sus
matices distintos

Para describir y analizar antropologicamente estos fendémenos Giménez (1978) y
Baez Jorge (1998, 2008, 2009a, 2011) propuesto los siguientes factores incidentales que

han dado lugar a la religiosidad popular.

1- Existe tanto la dominaciéon como la hegemonia, entendidas en términos de

Gramsci como: dominacién es la coercion fisica en tanto que la hegemonia o
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direccion corresponde al consentimiento y control ideologico (Baez-Jorge
2011a: 241). Gramsci (citado por Béez-Jorge 2011: 241) sefial6 que ningin
régimen politico puede mantenerse tinicamente del poder coactivo, tiene que
contar con el apoyo popular que legitimara su estabilidad, asi vincula el papel
de la Iglesia y la religion como coadyuvantes en la concrecion de un

—principio organizativo” que cumple la hegemonia.

Hay un vaivén entre la permisividad y la restriccion en cual ha sido
denominado como —el péndulo de la represion y la tolerancia por Baez-Jorge
(1998: 201, 2009a: 148), que corresponde a la ejecucion de creencias y
rituales propios de la religiosidad indigena, que aunque son distantes a las
disposiciones eclesiasticas, mantienen una vinculacion con dichas normas en
un contexto sujeto al marco hegemonico. Esta permisividad serd mayor o
menor segun el momento histérico y coyuntural, segun el lugar y las
necesidades de conversion o de conservacion de la feligresia ante los embates
de otras religiones. El discurso retorico eclesiastico es adaptable, tal como lo
hemos visto anteriormente en la parte historica, y es el vehiculo para el
aprovechamiento del repertorio hagiografico utilizando todas las maneras en
que se pueda exhibir (graficas, plasticas, arquitectonicas, discursivas,
reliquias) para la mejor inculcacion de la doctrina, la méas comprensible, la

mas apropiable por parte de la comunidad-objetivo.

Mediaciones simbolicas e ideologicas. Siguiendo a Gilberto Giménez (1978:
244), retomo estas nociones, ya que segun €l hay un juego y rejuego entre las
tendencias hegemonicas y contrahegemonicas, que permite que la religion
popular conserve su originalidad, al mismo tiempo que permite a la religion
oficial apropiarse politicamente de la religion popular para someterla a su
control y disciplina. En un movimiento circular, la iglesia pretende fomentar
ciertas practicas populares en tanto sean funcionales para conservar a sus
feligreses ante la competencia que representan otras religiones. Asi utilizando

conceptos derivados de las ciencias sociales tales como socializacion e
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inculturacion, la Iglesia Catolica ha disefiado una Nueva Evangelizacion” en

beneficio de los propositos eclesiales (cfr. Baez Jorge 2008). 2.

Gilberto Giménez Montiel hizo una acotacién importante haciendo alusion a la perspectiva
cientifica de andlisis de la religion popular: —Se debe rechazar a priori toda definicion de la
religion popular sobre las bases de lo aprobado y lo no aprobado, lo religioso y lo mégico,
lo cristiano y lo pagano”. Giménez apuntd que no es mision de las ciencias sociales separar
el trigo de la cizana, entonces define a la religiéon popular como el conjunto de todas las
practicas simbolicas consideradas como religiosas por los campesinos pueblerinos
tradicionales (Giménez 1978). El abordar el tema desde las ciencias sociales nos abre el
panorama y nos aleja de prejuicios que s6lo obstaculizarian apreciar el fendémeno religioso

como una manifestacion social y cultural, que es dindmica y acorde al momento histdrico.

Béez-Jorge habla (Baez-Jorge 1998: 85) acerca de la identidad generada a través de
la religiosidad como expresion sincrética en un tiempo y espacio especifico, de una
comunidad de fieles que a su vez se integran por diferentes componentes grupales. Estos se
agrupan en torno a una imagen venerada o un santo epoénimo para festejarlo de acuerdo con
el santoral y las tradiciones locales. Baez-Jorge menciona que el quehacer evangelizador
—posibilité el acomodo de las antiguas deidades locales bajo la forma de santos patronos,
correspondientes a barrios o pueblos. Es interesante notar que en muchas ocasiones si no
se contextualiza la utilizacion del término puede ser malinterpretado y manipulado. En la
siguiente cita de Félix Baez-Jorge (2010) destaco una acertada definicion de la religiosidad
popular en el sentido antropoldgico, asimismo es pertinente observar la variacion de la

religiosidad dependiendo de la comunidad en la cual situemos la investigacion:

La religiosidad popular no es un término univoco sino equivoco, ha sido aplicado a
discursos politicos como sinénimo de cultura popular, en el ambito eclesial lo han aplicado
como un sindénimo de cristianismo popular. En el sentido antropolégico, se entiende como
la forma en que una sociedad ha construido su propia nocién de lo sagrado y lo proyecta en

simbolos. A cada simbolo sagrado le concede una peculiaridad especial para solicitar

"2 En el subcapitulo 2.3 Abordaremos esta temética y mostraremos ejemplos que suceden en Tequila y
Atlahuilco.
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favores de acuerdo a sus necesidades: por ejemplo San Juditas el patron de las causas
perdidas, Santa Lucia para los que estan enfermos de los ojos, o San Antonio, etc. Es
indudable que propiedad de los simbolos religiosos puede variar en las diferentes regiones

del pais.

Otros aspectos conspicuos de la religiosidad son el ritual y la ofrenda, mismos que
expondremos a continuacion. Elementos tales como el ritual colectivo o individual que se
lleva a cabo fuera de las iglesias en espacios que han sido dispuestos por la comunidad ex
profeso para realizar algun evento, y dirigidos por algun ritualista y no por el sacerdote, han
causado escozor a la hora de ver la religiosidad y se ha llegado a tildarla de desviada, mal
aprendida etc., por parte de la jerarquia eclesiastica. Sin embargo, para la labor descriptiva
en términos antropoldgicos, lo més interesante es esa semantica particular con la cual se va
construyendo la religiosidad que se expresa en reciprocidad con la realidad circundante.
Los elementos rituales que en ocasiones se pueden apreciar dispersos fuera de una
celebracion colectiva, se hacen visibles de una manera integrada cuando sucede la fiesta de
un santo patrono, o la deposicion de una ofrenda. A continuacidon veremos algunos
planteamientos al respecto.

Johanna Broda en sus trabajos en los que analiza distintos tipos de ofrendas de
manera comparativa, define la ofrenda de la siguiente manera: —el acto de disponer y
colocar en un orden preestablecido ciertos objetos que, ademas de su significado material,
tienen una connotacion simbolica que refleja conceptos claves de la cosmovision,
proyectados en el espacio. La ofrenda va dirigida a los seres sobrenaturales, persigue un
proposito, es decir, pretende obtener un beneficio simbolico o material de estos seres o
divinidades” (Broda 2013: 641).

La autora (Broda 2013: 641, 642) ademas sefiala que las ofrendas forman una
parte fundamental del ritual el cual define —eomo una parte integral de las actividades
sociales, se encuentra intimamente vinculado con la organizacion social, las condiciones
econdmicas y politicas y la ideologia de la sociedad”. Broda hace énfasis en la necesidad de
describir puntualmente las ofrendas, en qué consiste, donde y como se hacen y quienes
participan en ellas.

Por su parte Daniele Dehouve (2013: 605, 606) prefiere utilizar el término

deposito ritual en vez de ofrenda y sacrificio, ya que considera qué son términos exdgenos,

87



impuestos e inventados por los evangelizadores en su afan de describir practicas
sacrificiales y rituales. Ademas Dehouve (2013: 605, 606) considera que no describen
puntualmente el acto ritual ya que se han vuelto en cierta medida obsoletos: —aunque el don
y el sacrificio proveyeron en el pasado (y siguen proporcionando a la comparacioén) unas
herramientas ttiles, no son suficientes para describir y analizar los rituales, y menos aun si
se olvida uno del sacrificio para enfocarse Uinicamente en el don”. Asi la autora propone
dejar de utilizar el término ofrenda para analizar el acto ritual que es objeto de su
investigacion y que segin menciona, es siempre mucho mas que una operacion de don y
contradon, esto con base en su trabajo de campo en comunidades tlapanecas del Estado de
Guerrero. Dehouve (2013: 607) propuso designar esta practica con el nombre de depdsito

ritual:

Un ritual figurativo, basado en representaciones materiales y miniaturizadas. En los
depositos rituales contemporaneos este acto figurativo esta acompafiado por un acto ritual
verbal, es decir, un rezo. Los sacrificios humanos y/o animales parecen acompafiar el
deposito ritual en la mayoria de los casos —habria de preguntarse si es siempre el caso— Asi,
a nivel morfologico, el deposito ritual aparece como una clase especial de ritual que

consiste en elaborar una representacion figurativa concebida como directamente eficaz.

Un aspecto con el cual coincido con Broda y Dehouve (Cfr. Dehouve 2013, Broda 2013) es
que la ofrenda o depdsito ritual segiin cada autora, es una representacion o esquema del
mundo, en el cual hay una delimitacién espacial en donde se hard la deposicion de los
objetos. Este —esquema del mundo”, puede estar constituido de varias capas o niveles
superpuestos, mismos que sugieren su estructura o conformacion, segun es entendida por el
dirigente del ritual y los participantes del mismo. Cada objeto depositado tiene relacion con

el todo ahi representado, y tienen una significacion concreta y también simbolica.

2.3 Religiosidad en Tequila y Atlahuilco: relatos sobre los santos y eventos religiosos

Los individuos son los generadores y portadores de la religiosidad, en ellos y sus

comunidades recaen la varianza de la expresion de la devocion. Los siguientes ejemplos
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muestran la apropiacion de los santos patronos en las dos comunidades donde se realiza
esta investigacion, veremos que se les han dado caracteristicas muy propias y atributos que
son diferentes, otros han sido modificados y algunos mas son muy similares si
consideramos como referente las hagiografias eclesiasticas. Primeramente describiré como
se caracterizan algunas figuras religiosas en Tequila y en Atlahuilco, aludiendo también
eventos religiosos. Hacia el final de este apartado, describiré algunas reacciones de
personas catdlicas con respecto al intento de conversion que reciben de personas

pertenecientes a otras religiones.

Diosito, totatse o Cristo.

Jesucristo tiene varias advocaciones, las mas notorias son aquellas figuras en bulto que lo
representan en el Calvario y en su Sepulcro. Totatse puede traducirse como —nuestro
padre”, y el sufijo referencial tse, que también puede ser zsin, hace notar el respeto y carifio
que setiene hacia la figura. En espafiol, diosito es el equivalente de fotatse. En Atlahuilco,
segun testimonios del Sefior Refugio, es una figura que se equipara al sol y es nombrado de
tres maneras: Emanuel, San Vicente y Santo Sol (Testimonio registrado en Atlahuilco

2013).

Por otra parte, en Tequila se registro el siguiente testimonio acerca de Cristo.

Ahora que estamos aqui en honor a la fiesta del santisimo me doy cuenta que poca gente
sabe el significado real de Cristo y de la Virgen. No se imaginan por qué es necesario para
Cristo que exista la Virgen. Para que pueda haber vida, ademas de tener el agua que San
Pedro nos da, Cristo necesita depositar la semilla en la Virgen, una mujer, una joven, que no
es una nifla y tampoco es una seflora. Necesita una mujer, donde nacen los hijos, la abraza,
como uno abraza a su mujer, y deposita la semilla. Eso es necesario para la vida

(Testimonio del Sr. Gregorio registrado en Tequila 2014).

Durante la narracion, el sefior Gregorio cada vez que referia a la Virgen, apuntaba con sus
brazos extendidos hacia la tierra en donde estamos parados, haciendo segiin mi percepcion,

una clara alusion o analogia de la semilla y de la tierra, que es necesaria para que ahi
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germine. Es notorio que el caracter de la Virgen como madre de Cristo no existe en su
pensamiento, sino que la Virgen o las virgenes que se celebran durante el santoral aluden a
la capacidad reproductiva de la mujer y la fase del desarrollo de una nueva vida. Cristo y la
Virgen son pareja necesaria para la vida, Cristo es sol y semilla, la virgen es un utero
potencial, la tierra para la reproduccion del maiz y asi de la vida, en conjuncién con el agua

también necesaria para la existencia.

La Cruz es un importante simbolo que es venerado en Atlahuilco y Tequila. En esta
ultima localidad hay un Barrio que lleva su nombre y por ende su festejo es el principal
para los que habitan ahi. Es la iinica mayordomia que sélo organizan los habitantes de ese
barrio, aunque su festejo también se realiza en otros barrios aunque sin mayordomia. En la
iglesia de Atlahuilco hay una figura de la Santa Cruz de color azul, en ella esté crucificado
Cristo pero es notoria la eminencia de la primera sobre el segundo, al observar las

dimensiones de cada uno (Fotografia 2-1).

Diositos o santos.

Para referirse a los santos se utilizan tanto el nombre de diositos como el de santos. Estos
seres estan presentes en las capillas y las iglesias y cada uno de ellos es celebrado
anualmente por su propia mayordomia. Podemos notar que el caracter poderoso de los
diositos es la razon por la cual reciben ese nombre, y ese poder que les es inherente es por
el cual se les hace objetos de devocion.

Hay diositos que so6lo se invocan en los rituales agricolas, tal es el caso de talokan
tata tlalocan nana [tla'lokan 'tata tla'lokan 'nana]. Esta dualidad es considerada como una
pareja de ancianos que habitan en el flalokan [tla'lokan]. A ellos se les dedica el sochitlalli
[soffi'tlalli], una ofrenda para pedir que se logre la milpa. Hay otro que es tlahkotlalokan
[tlahkotla'lokan] San Antonio Abad. Este santo se encuentra en medio del T/alokan, de ahi
su apelativo tlahko que significa mitad o en medio. A ¢l se le que —encierre a sus animalitos

para que no se coman la milpa”.
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En Tequila la Virgen de Mayo esta representada con una figura en bulto en cuyos
pies tiene una culebra. Se dice que el dia de su celebracion no hay que salir al monte porque
suelta a su culebra, y las personas corren mas riesgo de ser mordidas por el animal.

San Pedro es el Santo patron de Tequila, también es considerado un diosito y como
veremos a continuacion es objeto de respeto y veneracion por parte de los habitantes de esta

localidad. También podremos ver algunos rasgos de su caracter seglin algunos testimonios.

Acd en Tequila gracias a San Pedro tenemos agua, agua de diferentes maneras, por ejemplo
estan las nubes y esas nos protegen del sol. Cuando se ve que vienen llegando las nubes
podemos ver que son hielo y esas se ponen enfrente del sol y si eso no pasara pues nos
quemariamos, como en el desierto. Hay lugares donde hay mar, y ahi abunda el agua, yo me
admiro de toda el agua que hay en esos lugares por eso pueden vivir, hay calor pero también
hay agua, sin el mar no podriamos vivir. Luego gracias a San Pedro llegan para aca las

nubes y nos dan la lluvia (Testimonio de Don Gregorio, registrado en Tequila, 2014).

En Tequila, se dice que hay que preparar al santo patrén con tiempo antes de su fiesta y no
a las carreras, tal como sucedio un afio en el cual el mayordomo en turno trabajaba fuera del
pueblo y no lleg6 tres dias antes de la fiesta, como es la costumbre para cambiar las ropas
del santo. La sefora que era t/liganke [tli'ganke], sea la especialista ritual (otro nombre que
se le da al tlaydkanke [tla'jakanke]) se percatd de esta situacion, que se llegd el tercer dia
antes de la fiesta, luego el segundo hasta que llegd el dia de la celebracion y hasta ese
momento, unas horas antes de la misa llegé el mayordomo. La sefiora t/liganke comenz6 a
cambiar la ropa del santo, justo en la parte de arriba de la iglesia donde se encuentra el
coro. En tanto iba desvistiendo al santo, empezd a sentir que un fuerte aire entraba y la
empujaba hacia el borde de ese segundo piso al punto que sintié6 que se iba a caer para
abajo, incluso se sinti6 desfallecer. Toda esta situacion, segiin me narré la sefiora Francisca
Xocua, quien a su vez platico con la tiganke, ella piensa que todo esto se suscitd porque el
santo se molestd ya que en vez de cambiarlo en privado, tres dias antes en presencia de
pocas personas con la iglesia a puerta cerrada, sucedié todo lo contrario, lo empezaron a
desvestir en la iglesia con mucho bullicio y multitud dentro de la iglesia ya que se
aproximaba la hora de la misa, con los ruidos de los cohetes. Dofia Francisca hizo el

comentario de que es lo mismo que a uno lo cambiaran en la calle enfrente de todo mundo,
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por eso el santo se enojd, eso no se debe hacer (redaccion a partir de un testimonio de la

Sra. Francisca, Tequila, julio 2014).

Existe otro relato titulado —guen omoche tiopa”, en espaiiol —edmo se hizo la iglesia”. Este
aborda el momento en que San Pedro llegd a Tequila y decidi6 que ahi se quedaria en el

lugar de su eleccion:

Un pastor cuidaba y vino por un arbol que se llamaba pochotl. Ahi estaba un viejito y le
pregunto6 su nombre. El vigjito le respondi6 —te voy a decir como me llamo, mi nombre es
San Pedro Apdstol y vine del cielo. Ahora diles a tus papas—. El pastor fue a su casa y les
dijo que habl6 con un viejito que se llama San Pedro y me dijo que vayan a verlo. Fueron
a verlo, pero se dieron cuenta que ahi no habia lugar para hacer una capilla. Entonces lo
llevaron a la parte alta de Tequila. Hicieron una casa que es la capilla y ahi estuvieron
toda la noche. Al amanecer se dieron cuenta de que no estaba y se habia movido al lugar
en donde lo encontraron. Se preguntaban ;qué vamos a hacer con la iglesia? Decidieron
que en donde estaba el santo era un buen lugar y tendria que comer. Asi que juntaron
muchos trabajadores e hicieron un terraplén, ahi hicieron la casa para San Pedro, ahi
donde se hizo el trabajo y toda la faena, compraron cemento y cal. Luego llamaron a un
padrecito para que le diga a toda la gente -;cuando va a ser la misa?-. El padre dijo que
va a ser el 29 de junio. Se va a hacer la misa opinaron los sefiores, que va a ser todo un
dia, que van a hacer una mayordomia, en la noche se va a quemar el castillo y en la
mafiana el alba", van a tocar, van a poner cucharilla y van a poner 4 ciriales y hacer
sochitlalli. Van a poner los bailarines, vaqueros, tocotines, santiagueros, panaderos,
sochikolohke, que se vea que pasa la misa y su dia festivo (Relato de Josafat Coyohua

Apale traducido del nadhuatl por José Tzitzihua y Luz Areli, noviembre de 2012).

Muestro otro ejemplo, los santos San Martin Obispo y San Martin Caballero, que son
patronos Atlahuilco. Es curioso notar que la poblacion reconoce una especie de escision
que hace de San Martin un doble personaje pero que a la vez es el mismo. Esto tiene que
ver con la hagiografia del santo, tanto la eclesidstica como la popular. San Martin en vida

fue un soldado y después se convirtio6 en Obispo de Tours, Francia. Las personas

'3 El cohete o cohetes que se queman durante la madrugada indicando la llegada del dia del santo.
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entrevistadas en Atlahuilco, explican esta dicotomia aludiendo al hecho de que el santo

durante su vida primero fue un soldado y después se convirtid en obispo.

San Martin Obispo y San Martin Caballero son diferentes las imagenes. San Martin fue un
soldado y porque ayudaba a los pobres y se convirtid en caballero. Le ayudd a un pobre
porque no tenia de comer. Asi nosotros vamos y le pedimos que nos de trabajo. San Martin
Obispo es el mismo pero tiene sus propias caracteristicas. El San Martin Obispo nunca lo
han sacado [de la iglesia], solamente un platito. Es el que tiene el sombrero como el del
papa. El San Martin Caballero lo sacan el dia de la resurreccion en Semana Santa

(Testimonio de Teresa Tzenahua, Atlahuilco, julio 2013).

En la hagiografia de San Martin se menciona que en alguna ocasion asistié a un mendigo
que estaba semidesnudo en el campo. En realidad ese era Jesucristo quien puso a prueba a
Marin. El soldado, no obstante ser muy fiero, se apiadd del personaje, rompid su capa y se
la dio al pordiosero para que no estuviera desnudo. En la iglesia de Atlahuilco aparecen las
figuras en bulto de los dos personajes, El acompanante de la figura de San Martin que
representa al pordiosero, ha recibido el nombre de Santiaguito y Cristito (Ver foto 2-2).
Cada uno de los dos San Martin, el Obispo y el caballero, tienen su propia mayordomia y
su propio dia de celebracion, primero se celebra a san Martin Obispo y al dia siguiente tiene
lugar la celebracion de san Martin caballero. Siendo esta ultima, una festividad un tanto
mas vistosa y prestigiada para el mayordomo en quien recaiga la organizacion de la

festividad.

Una historia popular que se conoce en Atlahuilco, indica que San Martin Caballero
era muy aficionado de salir en las noches de la iglesia, muchas veces se iba toda la noche y
regresaba al amanecer. Estas travesias las realizaba muchas veces para visitar a su hermano
que vive en San Martin Texmelucan, Puebla. Los habitantes se daban cuenta que no estaba
la figura en la iglesia, sobre todo aquellos madrugadores notaban la ausencia. También
notaban que su caballo tenia las patas llenas de lodo. Por eso decidieron encadenar una pata
del caballo, para que no saliera mas. Esta cadena se puede ver cuando bajan la figura del
santo y la colocan a la entrada de la iglesia cuando son dias de festejos, uno de ellos es la

fiesta patronal.
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Una de las razones por las cuales no se saca nunca de la iglesia la figura en bulto de
San Martin Obispo, tal cual menciono la Sra. Teresa Tzenahua y el Sr. Bernardo
Quechulpa'®, es porque alguna vez que se les ocurri6 sacarla sucedid un gran temblor. En
esa ocasion sacaron la figura por motivos de remodelacion de la iglesia, pero dado el
resultado, aprendieron que no habia que mover al santo de su lugar preponderante detras
del altar mayor.

Como nota adicional, temblor se dice tlalolin [tla'lolin] y tlaloline [tlalo'line], los
cuales son causados por imagolinia [imagolin'ia]. En el diccionario de Mecayapan
(Wolgemuth et al. 2002: 27) tlalolin aparece como sustantivo y es definido como
—temblor”. Imagolinia es una palabra que connota la accion de —mover su mano”, i es un
prefijo posesivo de tercera persona singular —su”, ma es la raiz de maitl -mano” con el
locativo g, que en otras variantes de ndhuatl es £ quedando imag [imag ~ imak] —en su
mano”. Ollin es el sustantivo -movimiento”, y el sufijo causativo ia deriva al sustantivo en
verbo quedando olinia -mover”. Entonces imagolinia es -mover su mano” o ¢l mueve su
mano, y segin un testimonio, imagolinia cuando tlaloline [imagolin'ia 'kuando tlalo'line] se
entiende —euando tiembla es que Dios mueve su mano”. Es frecuente encontrar tanto en
testimonios como en rezos, que Jesus y las deidades tales como tlalokan tata tlalokan nana
[tla'lokan 'tata tla'lokan 'nana] son la tierra misma. En el capitulo 6 (subcapitulo 6.4")
podemos ver las transcripciones de algunos rezos en los cuales aparece la nocion del
cuerpo-tierra de las deidades.

San Ramos es otro santo, que aunque en la liturgia cristiana se le conoce como Jesus
de Ramos, en Tequila no se le relaciona con Cristo, sino que es un diosito por si mismo,
tiene la propiedad de actuar en contra de los truenos y el mal aire. El Domingo de Ramos,
éste es sacado en andas para hacer una procesion por el perimetro de la iglesia, abarcando
la parte central del centro de esa cabecera municipal. Los nifios que participan le echan flor
cuando va pasando San Ramos. Pasa por los seis sochigale [so'ffigale]'®, o enramadas con
forma cubica hechas con hojas de ashokopa [afo'kopa], una planta ceremonial que sera

descrita posteriormente.

'* En Atlahuilco, noviembre de 2012 y abril de 2016 respectivamente.

' Paginas 239, 264, 266 y 269.

' Sochigale significa casa florida o casa de flores en sentido literal. Procede de sochitl, que significa flor, y
kalle o galle si es que hay una sonorizacion de la [k] que resulta en [g], y que significa casa.
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Alessandro Lupo (1994: 327) menciona que en la Sierra de Puebla, especificamente
en Yancuictlalpan a San Ramos o San Ramitos se le dedica una de las 22 mayordomias. En
esa localidad San Ramos tampoco es comunmente identificado con Cristo, sino como
sucede con sus otras representaciones, acaban siendo deidades en si mismas. Lupo
menciona que San Ramos es —el Sefior de los Vientos” y es capaz de desatarlos, desviarlos
o controlarlos con la palma que lleva en la mano. Otra caracteristica de la religiosidad en
Tequila y Atlahuilco es que posee cierta ortodoxia en el sentido del respeto de los héabitos y

practicas tradicionales, por ejemplo:

1- Utilizacion de la flora segln la estacionalidad correlacionada con las celebraciones
religiosas

2- Poseen significados propios en la manifestacion del culto externo y la asimilacion
del culto interno

3- Hay redes sociales que se construyen en torno a las mayordomias. Entre las
funciones de cooperacion estdn la colecta de las especies y su transformacion para
su uso ritual y ceremonial.

4- En tales procesos hay un ritualista que conoce la utilizacion de la flora y coordina la
recoleccion, la elaboracion de las ofrendas y la ejecucion de los procedimientos en

cada ceremonia y ritual.

En el capitulo 6 —etnografia del ciclo ritual” tendremos mas detalles del accionar del
ritualista tlayakanke [tla'jakanke], pero como preambulo describiré un aspecto importante
de la religiosidad popular en Tequila y Atlahuilco: las ofrendas, cuya definicion teodrica ya
se ha plasmado en lineas anteriores de este capitulo.

Las ofrendas se realizan tanto en presencia de un especialista ritual como sin la
necesidad de su intervencion. Las ofrendas que no requieren la presencia del tlaydkanke
generalmente son aquellas que se realizan durante el Dia de Muertos y Todos Santos. En
estas ocasiones se realiza ofrenda el 31 de octubre, en los altares domésticos. El dia 2 de
noviembre se acude al cementerio y ahi también hay ofrenda, de comida y de hojas de

ashokopa [afo'kopa], cuyo aroma es el alimento para los difuntos.
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Ofrenda se dice titlahpaloba [titlah'palofa], cuando se ofrenda a la tierra se dice
titlahpaloba semanawak [titlahpa'lofa sema'nawak] y puede ser a manera individual o
grupal. Cuando la ofrenda la realiza un ritualista #laydkanke, ofrenda se dice -poner flor”,
en nahuatl sochitlalia [soffitla'lia] dar flor a la tierra o dar algo preciado a la tierra.

(Qué es lo que se ofrenda? Son distintos objetos y esencias que se usan para tales
fines. Por ejemplo, como recién se ha mencionado, las hojas de ashokopa se ofrendan por
su intenso aroma que en el contexto de dia de muertos, su olor es para los muertos el simil
del aroma de los totopos y las tortillas para los vivos.

Siguiendo con el tema del aroma, también se ofrenda sochipayanalle
[soffipaya'nale] y sochipotone [soffipo'tone]. Sochipayanalle es un camino de pétalos de flor
de cempasuchil en combinacion con hoja de ashokopa, esta combinacion potencia el aroma
de ambos componentes. —Hlor desmenuzada” puede ser la traduccion de sochipayanalle,
atendiendo a sus raices sochi de sochitl -flor” y —-papayana”, que significa -desmenuzar o
quebrantar” (Molina 1: 42r).

También durante el sochitlalli [soffi'tlali], ceremonia agricola de peticion de buena
cosecha, se ofrendan sochipotone, que son flores de margarita desmenuzadas, y atendiendo
a las raices de la palabra, ya hemos visto que sochi es la raiz de flor (sochitl), y que segin
Molina (Molina 2: 83v) es —eosa olorosa, o hedionda, o poluos secos y muy molidos, o
harina muy cernida”. —Rotoniliztli” (Molina 1: 90r) es —elor malo o bueno™.

Otro elementos que se ofrendan son velas, también se ofrenda agua limpia'” para
mitigar la sed de la tierra, esta agua limpia es agua ventita y aguardiente.

Por tultimo mencionaré que se ofrece copal también a manera de ofrenda. Este
puede ser sahumado pero también puede ser ofrendado en granitos envueltos con hoja de
totomoxtle, estos pequefios —tamalitos” se entierran en honor del tlalokan tata tlalokan
nana y San Antonio Abad tlahkotlalokan [tlahkotla'lokan]. Habrd mas detalles de las

ofrendas en los capitulos 5 y 6.

Ahora abordaré otro aspecto de la religiosidad en Atlahuilco, las estrategias de la
Nueva Evangelizacion de la Iglesia Catdlica, mismas que se ven claramente en dos

situaciones. Una de ellas ha sido la promocion del culto externo frecuente y excesivo.

7 Ver la explicacion de lo que es el agua limpia en las paginas 267, 273- 275.
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Ahora hay mayor visibilidad, cantidad y frecuencia de arcos de cucharilla y otros elementos
rituales durante la celebracion de cada festividad en durante el ano. Lo que en algin
momento pudo haber sido reprimido ahora es fomentado, por ejemplo el ritual de las
mayordomias, que implica un culto religioso fuera de las iglesias, las celebraciones
patronales y ritos agricolas encabezados por un tlaydkanke son algunas de las
manifestaciones de la religiosidad que si bien distan de ser canonicas, son efectivas para la
prevalencia del catolicismo.

El reto para un mayordomo es lograr que su fiesta sea vistosa y logre competir en
lo fastuoso que pudo ser la mayordomia del afio pasado del santo que ahora le corresponde.
Mais alin si se trata de una mayordomia principal como puede ser la del santo patrono,
Semana Santa, Navidad o Afio Nuevo. El gasto puede exceder los 200,000 pesos en la
preparacion de la fiesta del dia del santo y en el pago a los ayudantes. Mas adelante
detallaremos la estructura socioecondmica y ritual de la mayordomia, por ahora me limitaré
a decir que uno de los elementos que se han vuelto indicativo de la bonanza de un
mayordomo y la fiesta que €l organiza, es el poder hacer un arco de cucharilla, para esto se
requiere conseguir la planta con la cual se hacen los adornos. En el afan de hacer un arco
grande, muchas veces se colecta demasiada planta.

Otra estrategia que se ha fomentado en Atlahuilco es la defensa del evangelio
versiculo a versiculo, por parte de la feligresia cuando semanalmente reciben en sus casas
la visita de —hermanos separados”, asi se les llama a las personas pertenecientes a otras
religiones y que regularmente cada semana salen a predicar y a tratar de conseguir adeptos.
Debido al contacto se ve modificado tanto el discurso oficial como la religiosidad, ambos
reaccionan ante la incidencia de los protestantes tales como la Luz del Mundo y los
Testigos de Jehova, presion que ha modificado la relacion Iglesia Catdlica local con sus
feligreses.

Algunos catolicos de Atlahuilco han optado por conseguir unas publicaciones en
las cuales se muestra la manera en que los Testigos de Jehova (por ejemplo) se referiran a
algiin versiculo generalmente tratando de desacreditar a Cristo y dar la divinidad Unica a
Jehova. En una columna paralela en la publicacion, hay otro versiculo que refuta lo dicho

por el -hermano separado” y da su lugar eminente a Cristo, a la Virgen y a los santos. En
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las lineas siguientes parafrasearé una conversacién que tuve con Bruno'®, un catequista que
vive en la localidad de Sihuateo, Atlahuilco, a unos pocos kilometros de la cabecera
municipal.

Bruno dice que los -hermanos separados viven en el Antiguo Testamento y
prohiben muchas cosas por ejemplo comer carne y sangre”. —Ahora es el tiempo de los
apostoles, antes era el tiempo de los profetas”, recalca Bruno. Ellos dicen que el Sefor
Jestis tuvo mas hermanos, no creen en los santos, no hay que persignarse, hay que volver a
bautizarse. Ellos me decian ;y ta te persignas? Los hermanos separados dicen que la cruz es
locura, no respetan la cruz porque mato al Sefior Jesucristo. Sabemos que la cruz no maté a
Jesucristo, ahi los pusieron los humanos. Bruno mencion6 que los hermanos separados
cuando citan la Biblia, -no dicen todo el texto completo, s6lo leen un pedacito y lo
interpretan a su manera para tratar de confundir”. Bruno ha tenido discusiones con los
testigos de Jehova. En particular hubo un punto que incit6 la busqueda en la Biblia, ya que
le leyeron un versiculo que decia que Jesucristo no es dios. Bruno consultd una tablita que
trae frases y temas clasificados en dos, los textos de los testigos de Jehova y lo que dicen
los textos catdlicos.

Generalmente ambas frases se contradicen, ya que en el caso de los primeros
muchas veces vienen del Antiguo Testamento, mientras que los de los catélicos provienen
de los evangelios. Aunque también refieren a los evangelios. —Son bien canijos los testigos
de Jehova para distorsionar la Biblia”- mencion6é Bruno. —Andan de borrachos y luego ya
después quieren andar predicando. Ya luego que uno cae en su red, le piden dinero. Nos
dan sobres para que uno de dinero y luego ya vienen a recogerlos diciendo ;cuanto le vas a
dar hoy a Dios?”. Yo andaba en duda de a —-deveras”, pero luego el padre me explicé. Ellos
casi no mencionan nada a Jesucristo, poco, pero a la Virgen Maria ni la mencionan. Ellos se
basan en el Antiguo Testamento, por eso Jesucristo no aparece ahi, es como si estuvieran a
la espera de un profeta, y esa falta de mencion la utilizan para desacreditar a Jesis como
figura preponderante de la fe, por el contrario insisten en Jehova como Unico dios. Bernardo
menciond que en agosto saldran para Guadalajara, van a llevar miles de pesos para alla, en

donde esté la iglesia principal de La Luz del Mundo.

'8 Esta conversacion tuvo lugar en julio de 2013, en el preambulo de la ejecucion de un sochitlalli que él pidi6
al tlaydkanke Bernardo Quechulpa, con motivo de pedir perdon a la tierra por haber construido su casa sin
haber realizado previamente ese ritual y ofrenda.
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Por ejemplo, Teresa Rodriguez (2013) ha abordado el estudio de la diversificacion
religiosa de algunas comunidades nahuas, en Astacinga, Veracruz, las cuales ya no utilizan
la flora con el mismo sentido ritual que las comunidades catolicas. En el capitulo 5
veremos una manifestacion religiosa de las comunidad catolica de Astacinga, la elaboracion
del sochik*awit [soffi"kv¥awitl] durante la Semana Santa, el cual se conforma de distintas

especies de plantas..

En conclusién del capitulo se puede destacar que se ha hecho una revision de los
procesos historicos de catequizacion y conversion que ha manifestado la Iglesia Catolica.
El encuentro entre sistemas religiosos exogeno y dominante, representado por el
catolicismo, y los sistemas religiosos autoctonos, tanto en Europa como en América, la
mayoria de ellos politeistas, historicamente ha causado el surgimiento de formas de
religiosidad popular muy variadas, en todas ellas se puede hacer de manifiesto el k sobre el
cual se pretende instalar el catolicismo.

Antropologicamente esas formas de religiosidad han sido abordadas, mediante
conceptos valiosos que han servido como herramientas analiticas de para dar contexto para
el analisis, mas alld de —tildar” de creencias desviadas o erroneas, tal cual lo hace la Iglesia.

Este predambulo general e histérico se ha realizado para posteriormente describir
las formas particulares de profesar la religion y el ritual por ciertas comunidades en Tequila
y Atlahuilco, hemos visto que no hay unidad completa y que no todos hacen lo mismo ni
poseen las mismas creencias, ya que existen religiones que no requieren del uso de la flora
especifica tal es el caso de los protestantes. Solo el domingo, las comunidades protestantes
adornan con flores la iglesia, estos adornos florales son comprados y estdn hechos con
flores de corte, tales como girasoles, crisantemos, rosas rojas y blancas, gerberas
(—margaritas africanas”) de distintos colores que van del amarillo al rojo y rosado, y
distintos follajes de acompanamiento entre los cuales predominan las hojas de ciprés.

Este capitulo ayud6 a conocer el ambito religioso que existe en Tequila y
Atlahuilco. Conocer el contexto de las comunidades que reproducen esa religiosidad va
acorde con nuestra propuesta de comunidades de practica ya que se incluyen las
comunidades catdlicas que guardan cierta ortodoxia en el sentido que se ha planteado. Se

excluyen las comunidades protestantes las cuales no tienen un uso congruente de la flora ni
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manifestaciones del culto popular. En el siguiente capitulo se continuard describiendo lo
que se plantea como comunidad de practica y su aporte en el sentido antropologico.

El catolicismo posee la caracteristica de ser maleable en cuanto a la permisividad
de la expresion local y particular de la religiosidad por parte de la feligresia, en este caso en
la zona serrana de Veracruz. Tales expresiones son conducidas por ritualistas que tienen
conocimiento sobre el ciclo de vida la flora y sobre la ritualidad catélica en cada momento
del ano. Esto propicia que la biodiversidad floristica ocupe un lugar especifico y
preponderante en cada etapa del santoral catdlico, el cual forma una parte muy importante

para las comunidades que profesan esa religion.
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Capitulo 3. Los nahuas de Tequila y Atlahuilco. Un acercamiento desde la historia, la
historia lingiiistica y la descripcion etnografica

Como punto inicial me parece importante explicar la importancia y la estructura del
capitulo. Considero que ésta radica en su aporte para consolidar la premisa fundamental del
proceso general de investigacion: mostrar datos contextualizados prestos para cumplir con
el rigor de la comprobacién y a la refutacién en el sentido cientifico’”.

Asi quien lea y evalue este trabajo podra tener la seguridad de estar frente a una
investigacion que respeta lineamientos, es decir, que los elementos que utilizo tanto para
explicar la historia y para describir el presente conforman un contexto y un marco de
referencia, el cual sirve para caracterizar mis comunidades de estudio, de las cuales obtengo
datos etnograficos. Estos datos son la base para en lo subsiguiente explicar los procesos
implicados en la utilizacion de la flora en el ambito religioso, sin la necesidad de incorporar
datos de otras procedencias y contextos, sin haber sido especificados desde un principio.

Ahora bien con respecto a la estructura del capitulo, comencemos con el subcapitulo
3.1 en donde se recurrié a la lingiiistica historica para conocer cémo se ha explicado el
poblamiento de la region y de las localidades que nos atafien, en particular aquellas de los
municipios de Atlahuilco y Tequila. Como veremos dicha explicacién recurrentemente y
casi univocamente se basa en referencias etnohistoricas (Krickeberg 1933, Kirchhoff 1940,
Kirchhoff, Giiemes Herrera y Reyes Garcia 1976).

Es por eso que he decidido destinar el subcapitulo 3.2 para auxiliarme de los
estudios que se han hecho en el campo de la lingiiistica histérica para conocer las distintas
migraciones de grupos de habla ndhuatl que sucesivamente llegaron a la region. Veremos
que estos estudios lingiiisticos dan evidencias que refuerzan las teorias etnohistéricas
acerca de las migraciones que sugieren el poblamiento de la region.

Destaco que con esto no se pretende mostrar una historia lineal ni establecer
datacidon exacta, pero si se intentaran presentar de manera comprensible los rasgos que
caracterizan el ndhuatl de las localidades en donde se realiza el estudio y de donde

provienen, segun las propuestas de algunos lingiiistas especializados en la dialectologia del

' Siguiendo la propuesta de Karl Popper (1985: 115) en la cual se propone —a formulacion de ideas
innovadoras y en su sometimiento a las mas razonables, rigurosas y eficaces refutaciones posibles”.
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nahuatl. Este subcapitulo lo he redactado con base en las siguientes referencias: Hasler
(1961), Canger (1988), Dakin y Wichmann (2000), Kaufman (2001) y Lastra (2010). Cabe
mencionar que algunos detalles lingiiisticos, por ejemplo las caracteristicas dialectologicas
que los autores antes mencionados consideraron para determinar la variantes
dialectoldgicas, y otros detalles lingiiisticos se encuentran en el -Anexo 1. Apéndice

lingtiistico”.

Del subcapitulo 3.3 en adelante se abordo el presente de la Sierra de Zongolica, una
region sumamente amplia y diversa que incluso se puede considerar una macro region. Para
la obtencion de la informacion combinamos el trabajo etnografico con la revision de la
bibliografia existente, asi pudimos recabar datos con relacion a ciertos aspectos de la
ritualidad que son compartidos en distintas localidades serranas.

Posteriormente nos focalizamos en nuestras dos localidades base, Atlahuilco y
Tequila, para describir su conformacién social y espacial haciendo énfasis en la descripcion
de las comunidades lingiiisticas y comunidades de practica estudiadas.

Como parte final de la caracterizacion de los nahuas de Tequila y Atlahuilco, se
describen los ambitos sociales que hay en Atlahuilco, relacionando la produccion ritual con
el uso de la lengua. Asimismo se abord6 el tema del nahuatl en situacion de contacto con el
espafiol, ya que es un fenomeno presente en dichas localidades en mayor o menor grado

dependiendo del lugar y las necesidades comunicativas.

3.1 A propdsito de la historia de la region

Los primeros trabajos al respecto fueron los hechos por Krickeberg (1933), Kirchhoff
(1940), Kirchhoff, Gliemes Herrera, Reyes Garcia (Kirchhoff ez al. 1989), estos ultimos
hicieron la ediciéon més completa del manuscrito de la Historia Tolteca Chichimeca (HTC),
que se compone de 50 folios y que fue escrito entre 1547 y 1560.

Georgette Soustelle (1958) y Gonzalo Aguirre Beltran (1992), retomaron esas obras
al abordar el tema de la historia del poblamiento de la region de la Sierra de Zongolica.

Primeramente Soustelle en su trabajo etnologico antes referido, pionero en el pueblo de
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Tequila y sus alrededores, basdndose en Krickeberg (1933) menciond que hubo 4 etapas
sucesivas de poblamiento:

Etapa 1- Los mas antiguos habitantes de la region fueron los chocho-popolocas o pinome,
quienes no hablaban nahuatl.

Etapa 2- Ocupacion de los nahuas provenientes de la meseta central, de la tradicion tolteca,
los cuales se establecieron al final del siglo XII o a principios del XIII.

Etapa 3- Los nonualca-chichimeca llegaron a la region después de la caida de Tula,
hablantes de un dialecto néhuatl, que entraron a la regién de Zongolica-Tequila en el siglo
XIV.

Etapa 4. Los nahuas de la meseta central, especialmente los mexica quienes se apropiaron

de la zona dentro de su imperio.

Ademas Soustelle (1958: 15) propuso su hipotesis que relaciona las migraciones con la

lengua:

Es logico admitir que la lengua de los inmigrantes toltecas era el nahuatl, y que solamente
hubo influencia de México, después de la conquista de esa region por los soberanos de
Tenochtitlan, quienes extendieron el ndhuat! clasico. Se puede suponer que en el siglo XVI
el habla local no estaba perfectamente conformada como aquella de la meseta central, por
eso les reservamos el nombre particular de —mxicano nonoualca”. La —mxicanizacion” de

e e . . . . 2
la region iniciada bajo el imperio azteca [...]%.

Soustelle asumi6 que después de la existencia de un ndhuatl pre-mexica, los hablantes de la
region adquirieron el llamado néhuatl clasico como resultado de la llegada de los mexica.
Sin embargo no hay certeza de que los mexica llegaran a la Sierra de Zongolica en donde
ahora se encuentra Tequila, Atlahuilco y demas localidades donde habitan hablantes
nahuas. En el Anexo 1 veremos las muestras del ndhuatl de Tequila que la autora registrd

en los afos 50.

2 11 est donc logique d‘admettre que le langage des inmigrants toltéques était le nahuat, et que cest
seulement 1‘influence de Mexico, aprés la conquéte de cette region par les souverains de Tenochtitlan, qui y a
repanda le nahuatl classique. Encore faut-il croire qu‘au xvi° siecle le parler local nétait pas tout a fait
conforme a celui du plateau central, puis qu‘on éprouvait le besoin de lui résever 1‘appelation particuliére de
—iexicano-nonoualca”. La —maxicanisation” de la région, comencée sous 1‘empire aztéque [...].
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Por su parte Gonzalo Aguirre Beltran en su obra etnohistorica sobre Zongolica
(1992), también refiere el poblamiento de la region de la Sierra de Zongolica a partir de La
Historia Tolteca Chichimeca de la siguiente manera:

Los nonoualca llegados a Tecpanzacoalco se dividieron en siete cacicazgos para
conquistar Tehuacan, Cozcatlan, Teotitlan, Nanahuatipac, Nextepec, Mazatlan y
Tzongoliucan. Uno de ellos era el grupo tribal chalchiuhcalca-tzoncouliuhqui, —gente de la
casa esmeralda-los del cabello torcido”. Segun Aguirre Beltran (1992) este grupo domind
la Sierra de Zongolica desplazando a los grupos chocho-popoluca que se encontraban ahi
antes de su llegada y permanecieron como cazadores recolectores y agricultores de roza con

asentamiento disperso.

Consultando directamente la obra de Kirchhoff (1940) pudimos conocer que en la
primera parte aborda la migracion de los nonoualca-chichimeca hasta la region del sur del
Estado de Puebla y las partes colindantes del Estado de Veracruz. El autor menciona que en
su migracion los nonoualca pasaron por Quauhnahuac y de ahi fueron a Tepoztlan Amico.

Ahi, segin menciona Kirchhoff (1940: 83) basado en la Relacion de Tepoztlan” de 1580:

Los que antiguamente la poblaron, fueron lanzados de la tierra y se fueron a vivir hacia
Veracruz”, refiriéndose tal vez a elementos NONOUALCA que se habian quedado en
TEPOZTLAN cuando los otros siguieron adelante (de hecho mas o menos —haia
Veracruz”) y que al ser expulsados mas tarde por nuevos inmigrantes (MEXICANOS) se

fueron a la misma region a donde ya habian migrado antes sus congéneres.

Mas adelante los nonoualca llegaron a cuatro lugares en donde su jefe Xelhuan habia hecho
antes un viaje de exploracion desde Tollan, estos lugares fueron Atlahuimolco,
Quetzaltepec, Tenpatzacapan y Chololtecamilla. En Tenpanzacapan es donde
posteriormente hubo una division (Kirchhoff 1940: 84) y este lugar fue identificado por
Aguirre Beltran (1992) como Tecpanzacoalco, tal como lo citamos anteriormente. En el
parrafo 57 de la Historia Tolteca-Chichimeca (HTC) (Kirchhoff et al. 1976: 138) se
menciona que —Euego ya se van a Tenpanzacapan, alld van a dividirse, a separarse los
nonoualca”, y en el parrafo 60 dice que —¥a se van los Chalchiuhcalca, los

Tzoncouliuhque, van a merecer su pueblo: Quahtzin, Xochihua, Nancotimal, Coxil”.
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En esta division algunos se quedaron y otros continuaron hasta la regién de
Zongolica (Estado de Veracruz) y Teotitlan del Camino (Estado de Puebla), entre los que
continuaron se encontraba el grupo o grupos chalchiuhcalca tzoncouliuhque, quienes se
presume fueron hacia la anterior region mencionada en el estado de Veracruz,
Tzoncouliuhcan en la HTC segun apuntd Kirchhoff (1940).

Hay dos cuestiones que han suscitado discusion y que debido a la falta de
informacion no se han esclarecido (o se esclareceran), primeramente ;qué lengua o lengua
hablaban estos nonoualca-chichimeca? Y segundo, los chalchiuhcalca tzoncouliuhque
nombrados en el parrafo 60 de la HTC, ;representaban uno o dos subgrupos de los
nonoualca?

Con respecto a lo primero, Kirchhoff (1940: 87-90) propuso tres interpretaciones:

La primera es que los nonoualca-chichimeca hablaban el mexicano-nonoalco,
desconocido pero con posible relacién con el mexicano. Lo lograron imponer solo en una
parte del territorio por ellos ocupado y los antiguos habitantes de la region mazateca y
chocho-popoloca no fueron expulsados y ademds conservaron sus idiomas maternos. En
favor de esta propuesta estd que los nombres de los jefes y lugares estdn en idioma
mexicano, pero no s6lo aquellos en relacion con los nonoualca-chichimeca.

La segunda interpretacion propone que los nonoualca-chichimeca hablaban el
mazateco y el chocho popoloca. El nonoualca-chichimeca lo hablaban aquellos que
continuaron su camino en la division de Tenpatzacapan, mientras que el mazateco lo
hablaban aquellos que se quedaron. Segun esta interpretacion los chocho popoluca y los
mazateca serian descendientes de los nonoualca-chichimeca, quienes al momento de la
migracion que llegé a la region de Zongolica, encontraron hablantes de mexicano.

La tercera interpretacion es aquella por la cual se inclind Kirchhoff en su escrito,
esta menciona que los nonoualca chichimeca hablaban el chocho popoloca y el mazateco y
tenian parentesco con mixtecos, cuicatecos, y otomies, pero sus jefes hablaban ademas un
idioma de la familia nahua, como una especie de lengua de prestigio segin menciona
Kirchhoff y segiin ¢l esto explicaria el uso bilingiie de nombres mexicanos y chocho-
popoloca al principio del texto mexicano de la HTC.

Con respecto a si los Chalchiuhcalca Tzoncoliuhque eran un solo grupo o dos

dististintos, Luis Reyes propuso dos hipotesis. Primeramente su trabajo La tierra en el
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desarrollo historico de Zongolica (1963: 2), donde basado en los Anales de Cuauhtinchan
afirm6 que los nonoualca-chichimeca estaban constituidos por cuatro grupos distintos: —es
teovaque que era el grupo principal, los coscateca, los tzoncoliuhque y los chalchiuhcalca™.

La segunda hipotesis de Luis Reyes estd en su traduccion de la HTC de 1976
(Kirchhoff et al. 1976: 138), donde en el parrafo 60 aparece lo siguiente: -Euego ya se van
los Chalchiuhcalca, los Tzoncoliuhque, van a merecer su pueblo: Quahtzin, Xochihua
nancotimal, Coxil”.

Reyes como traductor not6 la diferencia entre lo antes transcrito y entre la
traduccion alemana de Preuss y Mengin (1937), misma que puede transcribirse asi: <Euego
ya se van los Chalchiuhcalca, los [que ahora son] tzoncoliuhque”, y hace la observacion de
que —probablemente se trata de un solo grupo con dos nombres o bien de dos grupos
diferentes, como lo sugiere el parrafo 61 donde se enumera exclusivamente a los que se

establecen en Tzoncoliuhcan.

Aguirre Beltran (1992) propuso que la presencia nonoualca representd un
desplazamiento y una mezcla con la cultura originaria, asi como el establecimiento de
costumbres, religion, ceremonial y lengua nahuas que adquirieron a lo largo de mas de 300
afios de influencia tolteca en Tula. Para Aguirre Beltran era claro los chalchiuhcalca y los
tzoncouliuhque si eran dos grupos diferentes que dieron lugar a dos pueblos cabecera de
dos regiones preponderantes en la Sierra, uno lo es Tequila, y el otro lo es Zongolica.
Monzon y Roth, (1986) y Monzon (1990) plantearon un estudio fonoloégico basados en
estas divisiones chalchiuhcalca-tzoncouliuvhque, para determinar si hay fronteras
fonologicas que pudieran reforzar esa hipdtesis bi-grupal.

Aguirre Beltran mencioné que el cacicazgo de Tzoncoliucan no alcanzé un
desarrollo tal para convertirse en una ciudad comercial y politicamente destacada como
Tehuacén o Teotitlan. Segun Aguirre Beltran, la escasa capacidad productiva les libro de
ser sometidos a tributo por parte de la Triple Alianza, cuya expansion llego a esa zona a
mediados del siglo XV. En los codices que narran sus conquistas no aparecen los nombres
de Tequila ni Zongolica (Aguirre Beltran 1992: 21).

Agustin Garcia Marquez (2005: 39, 135) sefialé que en el Codice Mendoza, en la

seccion donde se enlistan las conquistas de los gobernantes de Tenochtitlan, aparecen los
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glifos de varios pueblos que podemos ubicar en la provincia tributaria de Cuauhtochco. En
el folio 11, vemos los simbolos de Cuezcomatlyyacac, Tecalco y Puxcauhtlan, junto a
Cotaxtla y Ahuilizapan, sefialando que fueron conquistados por Axayacatl entre 1474-1475.
El autor agrega que en el municipio de Tequila hay una congregacion con el nombre de
Poxcautla. Sé6lo su cercania geografica y el hecho de que en el codice fuera dibujado junto a
Ahuilizapan [castellanizado Orizaba], permiten suponer que se trata de Puxcauhtlan. Sin
embargo se carece de informacion arqueologica de la Sierra de Zongolica, ademas segin
Garcia Marquez la Sierra fue practicamente ignorada por la Triple Alianza lo que pone en
duda su identificacion (2005: 40).

Peter Gerhard (2000: 211) propuso que los estados indigenas en el momento del
contacto con los espafioles eran Ahahuializapan, Acoltzinco, Matlatlan, Poxcauhtlan y
Quecholtenanco. Probablemente estaban subordinados a la Triple Alianza ya que
Ahahuializapan (Ahuilizapan), Matlatlan, Poxcauhtlan aparecen en la provincia tributaria

de Cuauhtochco en el Codice Mendoza, como también lo menciond Garcia Mérquez.

3.2 Migraciones e historia lingiiistica

Ahora comenzaremos con el aporte que nos puede dar la lingiiistica historica. Como dato
general podemos mencionar que los grupos protonahuas eran hablantes de una lengua que
se ha denominado protonahuatlano. Kaufman (2001) piensa que el homeland se ubico cerca
de Cora, Nayarit mientras que Dakin y Wichmann (2000: 58) lo ubican en la region de
Durango-Jalisco, los dos ultimos autores mencionaron que desde su homeland se dieron dos
migraciones muy espaciadas temporalmente entre si, hacia el centro de México, mas
delante veremos los detalles.

Juan Hasler en su estudio clasico de dialectologia nahuatl (1961: 458) clasifico el
nahuatl actual de la siguiente manera: El mencion6 que derivan del -sahua comin” tres

dialectos actuales y sus subdialectos:

I- El nahua del oeste, en el municipio de Toluca, por el nevado de Toluca, en

Michoacan, en Guerrero, en Xoxocotla, Mor., en el municipio de Cuernavaca, Mor.,
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2- El nahua central, valle de México, Huauchinango, Pue., Tlaxcala, Valle de Puebla y
Amilpas, asi como el extinto cazcéan de Jalisco.
3- El nahua septentrional, en la Huasteca (parte de los Estados de San Luis Potosi,

Hidalgo y Veracruz).

Hay un cuarto dialecto con sus respectivos subdialéctos, el cual deriva del pre-nahua,
Hasler (1961: 458) lo denomind el nahua del este, y su distribucion la situd en la Sierra de
Puebla, centro de Veracruz (eje Cuauhtochco-Zongolican-Tehuacan), pipil de Tuztepec,
Oax., y de Acula, Tuztla, etc., pipil de Centro América. Son interesantes los rasgos
considerados por Hasler para determinar los distintos dialectos, los cuales no se basan
principalmente en el rasgo /tl/ /t/ /l/, sino en —&n conjunto complejo de rasgos integrados,
en el cual la mayor insistencia o la ausencia de uno de los rasgos no es considerada de
importancia definitiva” (Hasler 1961: 458). Los rasgos considerados por Hasler se pueden
ver de manera detallada en el Anexo 1.

Hasler no explicitd a que se refiere con -rahua comun”, pero en el desarrollo del
escrito deja ver que puede referirse a un nahuatl anterior a la diversificacion en el que
predominaba /tl/, mismo que por procesos de cambio o innovacion ha sido sustituido o al
menos alternado con /lI/ o /t/ (cfr. Hasler, 1961:457). Tampoco explica lo que significa pre-
nahua, del cual deriva directamente el ndhuatl del este segin su propuesta, pero puede
suponerse que refiere alguna lengua similar a lo que se considera el protonahuatlano.
Entonces en lo concerniente a la dialectologia, es el denominado por Hasler nahua del Este
el directamente relacionado con los hablantes de nahuatl de Tequila y Atlahuilco,

poblaciones se localizan en la zona central de Veracruz en el eje antes mencionado.

Una Canger (1988), Karen Dakin y Seren Wichmann (2000) han propuesto lo
siguiente con respecto a las migraciones historicas nahuas. Los que ellos denominan
-nahuas del este” o eastern nahuas fueron los primeros grupos nahuas en migrar hacia el
centro de México. Esto también lo propuso Canger con anterioridad (1988: 63, 64)
basandose en un conjunto de préstamos nahuas donados a algunas lenguas mesoamericanas,
ella llamo first group of Nahuatl speakers a estos primeros nahuas migrantes hacia el centro

de México. Al transcurrir el tiempo, continua Canger (1998), algunos de estos nahuas se

108



desplazaron hacia La Huasteca, otros grupos fueron hacia el sur de México, la Sierra de
Puebla y hacia las tierras bajas de lo que ahora son los Estados de Puebla, Veracruz,
Tabasco, Campeche y Oaxaca, particularmente en la zona del istmo, Chiapas incluyendo
Xoconusco, y Centro América.

En un tiempo muy posterior en la historia de Mesoamérica (Dakin y Wichmann
2000: 58), hubo una segunda migracion de grupos nahuas que se movieron desde su
homeland norteno, a los cuales los autores antes mencionados llaman —#ahuas del oeste” o
werstern nahuas. Estos grupos probablemente correspondan a los chichimecas descritos en
las fuentes etnohistéricas. Ellos también migraron hacia el centro de México y unos de
estos grupos occidentales fueron los mexicas, donde entraron en contacto con los hablantes
de los dialectos del Este. Canger (1988: 63) denomind a esta oleada posterior de nahuas
aztlan migrants o migrants tribes from Aztlan. Debido a esta mezcla, encontramos
evidencia de ambos dialectos en el area central. Por ejemplo hay formas de ambos dialectos
en el diccionario del siglo XVI de Molina. Otros nahuas del oeste se movieron hacia el sur,
de manera proxima a la costa del Pacifico, a través de Nayarit, y Colima, la costa de
Michoacan hasta el norte de Guerrero, alcanzando Pochutla en Oaxaca. Canger (1988: 63),
Dakin y Wichman (2000) apuntaron que los grupos del oeste desplazaron a los nahuas del

este, y segun Canger (1988: 63) estos fueron los periodos migratorios”':

Primer periodo: el periodo tolteca cuando florecié Tollan (1170 d. C.)
Segundo periodo: un periodo intermedio con invasiones chichimecas no nahuas.

Tercer periodo: el arribo de tribus migrantes desde Aztlan (1160-1230 d. C.).

Canger (1988: 64) propuso que los ancestros de los hablantes actuales del nahuatl de la
Huasteca, Sierra de Puebla, Istmo y Pipil, fueron aquellos —primeros migrantes del
nahuatl”, incluidos los toltecas, quienes llegaron al centro de México y mas alla hacia el
sur. Canger (1988: 65) mencion6 que por otra parte se encuentran los hablantes que son los

descendientes de los migrantes de Aztlan, como hemos visto, en una época posterior

*! Cabe hacer mencion que para realizar esta propuesta cronologica respecto a las migraciones de grupos de
habla nahuatl, Canger se basé en Carrasco (1971), Nicholson (1978) y Michael E. Smith (1984), para evaluar
las cronicas como fuentes validas de informacion historica, y correlacionarlas con evidencias arqueologicas y
lingiiisticas.
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llegaron al centro de México. Estos son los nahuas del norte de Puebla, del area central
incluyendo Tlaxcala, el Centro de Puebla y Morelos, y en cierto grado algunos hablantes
del Centro de Guerrero. Asimismo comparten caracteristicas con los nahuas de la periferia
occidental. Estos grupos migrantes desde Aztlan, conforme entraban en el Valle (de
México), se extendieron hacia el Este, desplazando a los grupos anteriores hacia la
Huasteca, la Sierra de Puebla y el Istmo.

Son 5 las caracteristicas dialectologicas que utilizd una Canger (1988: 64) para
establecer la isoglosa o division dialectal que distingue a los -primeros nahuas migrantes”
(first group of Nahuatl speakers) de los —-migrantes de Aztlan” (Aztlan migrants), tal como
los designd la autora. Esas caracteristicas se explican a detalle en el Anexo 1, mientras
tanto podemos mencionar que en Tequila y en Atlahuilco se comparten la mayoria de las
caracteristicas con los nahuas del Este, aunque también comparten caracteristicas con los
denominados nahuas migrantes de Aztlan. Hasta aqui es interesante ver que Hasler como
Canger, Dakin y Wichman, cada uno destacando sus propias caracteristicas dialectoldgicas,
han concluido que existen nahuas mas antiguos denominados del Este, y esas caracteristicas
han situado a los hablantes de ndhuatl en Tequila y Atlahuilco muy préximos a ese grupo
oriental. Asimismo hacen notoria la presencia de grupos nahuas en la zona antes de recibir
la influencia de los primeros migrante nahuas de Aztlan y posteriormente la llegada ulterior
de los mexica a ciertas partes de la zona central del Estado de Veracruz, por ejemplo las

zonas proximas al Valle de Orizaba.

Por su parte Terrence Kaufman, también ha propuesto su hipotesis acerca de la
historia de la lengua ndhuatl y de su llegada a Mesoamérica. Su método basado en el
estudio etimologico del ndhuatl y otras lenguas mesoamericanas, a la par de la utilizacion
de léxico estadistica y estudios de la variacion sintictica del ndhuatl, lo llevaron a
determinar su propia hipdtesis acerca de los lugares, los tiempos y los contenidos culturales
de los diferentes estratos lingtiisticos del nahuatl. El autor (Kaufman 2001: 1) menciona que
es generalmente reconocido el origen nortefio del ndhuatl y sus hablantes, pero cuando,
donde y quienes eran sus portadores es un tema en el cual no hay consenso. Kaufman
propone que la presencia nahua en Mesoamérica es relativamente reciente, posiblemente

desde el 500 después de Cristo y posterior. Antes hubieron ocupado un lugares tanto en el
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Oeste entre los coras, huicholes, cascanes, pero también en el Este, cerca de los huastecos.
Al entrar a Mesoamérica, Kaufman (2001: 3) propuso que ocuparon un area continua del
Valle de México y regiones adyacentes pero, un grupo, el pre-pochuteco continud
moviéndose hasta establecerse en la costa del Pacifico de Oaxaca. Esto marco su separacion
del resto del nahuatl aproximadamente en 500 d. C.

El siguiente gran rompimiento lo representd la separacion del nahua del este del
resto, 1éxico estadisticamente lo propone alrededor del 800 d. C. Esos grupos pudieron
partir hacia el Noreste hacia el area de Tula y entraron en contacto con el huasteco. Desde
Tula varias colonias salieron y produjeron varias lenguas, el pipil que entrd en contacto con
el maya, el nahuatl del Golfo-Istmo que entr6 en contacto con lenguas mije-zoques, y el
nahuatl de la Sierra de Puebla, que entr6 en contacto con el huasteco. El nihuatl de la
Huasteca segiin Kaufman, es un descendiente del ndhuatl de los toltecas de Tula (Kaufman
2001: 4).

Por ultimo Kaufman (2001: 4) propone a nivel de hipotesis que alrededor de 1000 d.
C., los nahuas del oeste se separaron del ndhuatl central, dispersdndose por el Valle de
México, Morelos, Puebla y Toluca, el Norte y Sur de Guerrero y Michoacéan. El nahuatl de
Toluca entr6 en contacto con el matlatzinca, el de Michoacan entré en contacto con el
tarasco y el de Guerrero con el tlapaneco y posiblemente con el amusgo.

Cerca del 1200 d. C. (Kaufman 2001: 4), el ndhuatl central del Estado de México,
Morelos y Puebla se convirtid6 un importante vehiculo de un poderoso gobierno que
influencio otras regiones nahuas. Alrededor del 1400 d. C. (Kaufman 2001: 5), el ndhuatl
del oeste se dispersdé desde Michoacan hacia Durango, y el ndhuatl central se dispersé

llevando cierta influencia hacia el ndhuatl de la Huasteca.

Yolanda lastra (2010: 855), en mayor medida tomando datos de su obra publicada
en 1986, preciso que las areas dialectales no se perfilan claramente ya que en algunos casos
hay mucha variacién, es por eso que metodologicamente se decidid que el criterio principal
para designar las areas y subareas fue que -rubiera rasgos comunes en una zona continua y
que estos no se dieran en zonas adyacentes”. Es asi que Lastra (2010: 856) propuso las

siguientes areas y subareas dialectales:
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Area Periferia occidental

[y
1

Subdreas:
Costa occidental, Occidente del Estado de México y Durango-
Nayarit.

Area Periferia oriental

N
1

Subareas:
Sierra de puebla, Istmo y Pipil.
Area Huasteca

4- Area Centro

w
]

Subareas:
Subéarea nuclear, Puebla-Tlaxcala, Xochitepec-Huatlatlahuca, Sureste

de Puebla, Guerrero Central, Sur de Guerrero.

Las caracteristicas dialectales que las determinan se presentara en el Anexo 1, sin embargo,
de antemano menciono que Lastra (2010: 861) no menciona el nahuatl de Tequilla y
Atlahuilco o la region geografica —Sierra de Zongolica”. No obstante, un sitio donde obtuvo
datos fue Rafael Delgado Veracruz, un municipio y cabecera municipal cercanos a Tequila
y Atlahuilco. En el mapa general (p. xiv) he marcado la localidad Jalapilla, la cual colinda
con la cabecera municipal Rafael delgado. Consultando ese mapa se puede ver su
localizacion respecto de Tequila y Atlahuilco.

Entonces, las muestreas lingiiisticas de Rafael delgado, han sido ubicadas por Lastra
en el area dialectal -€entro”, subarea —Sureste de Puebla. Viendo los rasgos dialectales
utilizados (Lastra 2010: 861-864) para determinar el drea —€entro”, podemos decir que
existen algunas coincidencias con aquellos utilizados por Hasler para sefialar el —ahuatl del
Este” y por Canger para designar las caracteristicas de los —primeros nahuas migrantes o
first group of Nahuatl speakers”, sin embargo, otras tantas caracteristicas difieren.

Esto, apuntdé Lastra (2010: 860), se debe a que el —€entro, es un area muy
innovadora. Sus innovaciones se difunden por zonas de diversos tamanos. La falta de
homogeneidad dentro del Centro puede deberse a que las innovaciones se difundieron muy

poco.
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Para concluir este subcapitulo, voy a nombrar algunos rasgos concordantes entre los
autores citados de la siguiente manera:

Hasler y Kaufman coinciden en la existencia de un nahuatl del oeste que abarca la
zona de Toluca, por el Nevado de Toluca, Michoacan y Guerrero.

También coinciden en que existe una diferencia entre las variantes del ndhuatl de la
Huasteca con respecto al ndhuatl del centro, Hasler lo llama Septentrional y Kaufman del
Este. Igualmente Canger, Dakin y Wichman hacen esa diferencia, pero sus categorias se
basan en la distincion de dos grupos solamente, el del Este (Huasteca, Golfo, Pipil).

Para Kauffman, Canger, Dakin y Wichmann, el ndhuatl de los primeros migrantes
deriva de los habitantes de Tula, o por lo menos de algunos grupos que de ahi salieron.
También para todos esos autores, el ndhuatl del Este se escindio del ndhuatl general antes
que el ndhuatl del Oeste, pero dan distintas explicaciones para este hecho.

Se puede decir que:

Bajo la clasificacion de Hasler, el nahuatl de Tequila y Atlahuilco pertenece a la
clasificacion —Este”, que deriva del pre nahua y que es distinto que el ndhuatl central y del
nahuatl del Oeste.

Bajo la clasificacion de Canger, Dakin y Wichmann, el ndhuatl de Tequila pertenece
a la clasificacion Nahuatl del Este, que corresponde a grupos nahuas —iejos” o first group
of Nahuatl speakers, cuya migracion fue mucho antes que la llegada de los nahuas del
Oeste, entre ellos los grupos de Aztlan.

Bajo la clasificacion de Kaufman, el nahuatl de Tequila posee caracteristicas del
nahuatl del Este, y posiblemente tiene caracteristicas del nahuatl central, que pueden
representar influencias posteriores.

Bajo la clasificacion de Yolanda Lastra, el ndhuatl de tequila y Atlahuilco posee
caracteristicas del area dialectal -€entro”, subarea —Sureste de Puebla, y algunos de los
rasgos son los mismos que utilizo Canger para trazar su isoglosa que divide los migrantes
de Aztlan de los primeros nahuas. Sin embargo, también posee caracteristicas del —Area
Periferia Oriental”. Reitero que estas caracteristicas se estan en el Anexo | junto con las

muestras obtenidas durante el trabajo de campo en Tequila y Atlahuilco.
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Antes de pasar al siguiente subcapitulo donde veremos el presente de la region, se
puede hacer una reflexion de lo que nos ha aportado el conocer la historia de la regién con
referencias etnohistéricas y de la lingiiistica historica. Primeramente que en la historia de la
region las migraciones de grupos humanos han sido una constante en distintos periodos.
Grupos nahuas hubieron llegado en distintas etapas, entrando en contacto con grupos
mesoamericanos de origen, tales como los totonacos y los teneek.

También pudimos conocer que distintos grupos nahuas entraron en contacto y
sucedi6 un desplazamiento, aquellos nahuas mas antiguos fueron paulatinamente
impulsados hacia el este como consecuencia de la llegada de nuevos grupos nahuas desde el
altiplano central. El Gltimo grupo nahua en llegar a la region de la Sierra de Zongolica fue
aquel representado por los mexicas, y existe poca evidencia de que estos grupos hayan
llegado a las zonas Serranas, mas bien hay evidencia de su presencia en los valles proximos
a Maltrata y Orizaba. En las caracteristicas dialectoldgicas, hemos visto que hay mas rasgos
de los nahuas del Este, aunque también estan presentes caracteristicas del Oeste.

Atendiendo esta situacion considero que las caracteristicas culturales de los nahuas
de la sierra de Zongolica, tales como las caracteristicas de la ritualidad que mostraremos en
el punto 3.4, se han conformado a partir de los grupos nahuas pre-mexicas y su contacto
con los grupos mesoamericanos que ahi se desarrollaron, tales como los totonacos.

También es importante resaltar que el contacto entre grupos humanos ha sido
constante, antes y después de la llegada de los espafioles. Sugiero que el contacto ha sido el
motor de la produccion cultural, y que elementos de distinta procedencia y en distintas
temporalidades, han incidido en la conformacion cultural de las comunidades que son
objeto del presente estudio. Ya hemos visto en el capitulo anterior la vastedad de influjos
que histéricamente han influenciado en la conformacion de la religiosidad de Tequila y
Atlahuilco.

Ahora podemos tener la nocion de la cantidad de elementos que se fueron
conjuntando por medio de los distintos grupos humanos que han entrado en contacto y que
ahora los podemos visualizar en el uso de la flora con propdsitos rituales, por mencionar el
tema central de la investigacion. En este sentido, se puede inferir que los grupos nahuas
migrantes pudieron haber traido consigo la costumbre de utilizar la planta denominada

cucharilla, que es de zonas aridas y su area de distribucion es mayor en las zonas aridas del
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altiplano central y hacia el norte. Mas adelante en el capitulo veremos mas detalles sobre la
utilizacion de dicha planta, y el capitulo 5 esta destinado completamente a la etnografia del
uso de la flora, pero con este ejemplo quise reiterar que todo contacto modifica los habitos
y la cultura, algunas resultantes pueden ser la perdida de ciertos rasgos, asimismo la adicién
de nuevas caracteristicas. Lo que se va, lo que se queda y lo que se renueva, estd en manos
de los grupos sociales y su capacidad para generar significados con base en el conocimiento
compartido que se genera en las comunidades, tanto en el aspecto pragmatico y cotidiano
de la vida, como en las ocasiones donde se realiza el ritual, consideremos que las conductas
altamente practicadas son aquellas que se transmiten entre generaciones y poseen la

posibilidad de ser adaptadas a su contemporaneidad.

3.3 El presente: La region Sierra de Zongolica

Se conoce como Sierra de Zongolica a un cuerpo de montafias que pertenece a la provincia
fisiografica Sierra Madre del Sur. La sierra se extiende hacia el Estado de Puebla, donde
toma el nombre de Sierra Negra, y hacia el Estado de Oaxaca, donde se conoce como Sierra
Mazateca. La porcién veracruzana estd integrada por trece municipios que abarcan una
extension aproximada de mil kilémetros cuadrados, esta es un area tan amplia que pareceria
poco provechoso caracterizarla como un 4drea homogénea. A la Sierra se puede ingresar por
distintos flancos, desde el norte se puede ingresar desde la autopista federal 150D en su
tramo México-Orizaba, primero desde Ciudad Mendoza, tomando la carretera que se
denomina -A la loma”, que es sumamente sinuosa y que va hacia el sur hacia Soledad
Atzompa que ya es un municipio serrano. Si uno sigue unos kilometros mas por la autopista
en vez de tomar el camino antes mencionado, ya en el perimetro de Orizaba uno toma hacia
el sur siguiendo la carretera 123, que desde la localidad de Jalapilla (al borde de la
carretera) sube a la Sierra atravesando Tlilapan, considerado el primer municipio serrano
por esa via. Esa carretera pasa por Tequila y llega hasta la cabecera municipal Zongolica, al
este de la Sierra. Cabe sefialar que es muy dificil ingresar desde ese punto geografico hacia
la Sierra de Zongolica, ya que la mayoria de sus caminos son brechas, que comunican a las

poblaciones del municipio de Zongolica con su cabecera, mas no hacia fuera de la Sierra.
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Por el sur también se puede ingresar a la Sierra, pero eso se hace desde la carretera
866 que pasa cerca de Tehuacan, Puebla, para después atravesar la sierra a mas de 3,000
metros de altitud por caminos secundarios que tienen tramos de terraceria, para llegar a
Tehuipango, el municipio mas surefio y uno de los mas altos y frios de la Sierra Zongolica.

Haciendo un analisis espacial de la Sierra®’, se puede conocer su fisiografia, y
aunque en el proximo capitulo detallaremos esta tematica, podemos decir que la Sierra se
constituye en mas del 95% de topoformas denominadas cumbres tendidas, esto es aplicable
a todos los municipios, y solo pocos de ellos, los que comunican hacia afuera de la Serra,
tienen algunos porcentajes de sierra baja, valles de laderas tendidas y de lomerios y
llanuras, tal es el caso de Tlilapan y Zongolica®.

Este conjunto topografico es el espacio, que en palabras de Gilberto Giménez (1999:
27) es —a materia prima del territorio o, mas precisamente, como la realidad material
preexistente a todo conocimiento y a toda practica”. Bajo esta ldgica el espacio tendria
entonces una relacion de anterioridad con el territorio. Sucesivamente, el territorio seria el
resultado de la apropiacion [tanto material como simbolica] y valorizacion del espacio
mediante la representacion y el trabajo, una "produccion” a partir del espacio inscrita en el
campo del poder por las relaciones que pone en juego. Tres son las caracteristicas del
territorio: la apropiacion del espacio, el poder y la frontera (Cfr. Giménez 1999).

Entonces bajo mi punto de vista, la Sierra de Zongolica es un conjunto de territorios
que cuentan con grados de integracion puntuales en cuanto a su vida social y comercial,
esto en contraposicion de una vision completamente limitada que homogeniza a la Sierra de
Zongolica como una regiéon de indios nahuas que poseen tradiciones prehispanicas. Es
comun oir estas referencias a nivel discurso politico desinteresado, pero en un trabajo de
investigacion no tienen cabida considerar a la Sierra como un bloque homogéneo, menos en
un trabajo etnografico. Asi considerando que existen conjuntos territoriales es preciso
describir en qué consisten, siguiendo a Giménez retomo principalmente dos de sus nociones
en cuanto a la organizacion del territorio, los —-audos” y la —ed”. Los —rudos” son centros
de poder o de poblamiento jerarquicamente relacionados entre si, estos pueden ser barrios,

pueblos, ciudades, etc. Giménez (1999: 28) menciona que éstos representan la posicion

** Por medio del andlisis de la cartografia impresa y digital de INEGI, software para integrar un SIG y
consultando los Prontuarios Municipales de esa misma dependencia gubernamental.
%3 Para ubicar las localidades antes descritas ver mapa general 1, p. 14.
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relativa de los actores sociales dentro de un territorio. Una —ed” es un entramado de lineas
que ligan entre si por lo menos tres puntos o "nudos". Se deriva de la necesidad que tienen
los actores sociales de relacionarse entre si, tanto para aproximarse ¢ influenciarse
reciprocamente como para de controlarse y alejarse unos de otros. Por eso las redes ademas
de expresar rutas de comunicacion también pueden representar limites y fronteras. y
fronteras que impiden la comunicacion.

Hay también la nocion de mallas, que segin entiendo Giménez (1998: 28) las
considera como limites que resultan de la division y subdivision del espacio en diferentes
escalas o niveles, como pueden ser el espacio municipal, regional, etc., entonces una malla
abarcara conjuntos de redes seglin la extension territorial que elija. El sistema de —#allas,
nudos y redes jerarquicamente organizados constituye el sistema territorial”. En el proximo
capitulo se detallardn las escalas cartograficas y geograficas de investigacion y otros
aspectos de la corografia de la zona de estudio.

Dependiendo de la localizacion geografica en que nos ubiquemos, podremos notar
distintos vinculos comerciales y sociales. Asi que para conocer la situacion de contacto mas
proxima tenemos que las localidades de Tequila y Atlahuilco, que estdn a 5 Km de
distancia, tienen una especie de posicion central entre Orizaba y Zongolica. En Orizaba, al
ser la ciudad mas grande que se encuentra en el Valle, se acude para obtener gran variedad
de productos para consumo y para revender en las tiendas locales, ademds ahi se pueden
encontrar servicios. A Zongolica muchas veces se viaja puesto que los dias jueves y
domingo se instala un mercado, en donde se puede acudir a comprar o a vender, y entre
semana, hay juzgados en donde se pueden resolver instancias legales. Cabe destacar que
desde antes que existiera la via pavimentada que comunicaria estas poblaciones con
Orizaba (antes de los afios 50), hubo desde antafio veredas que se unian a los caminos
reales por los que los comerciantes transitaban con sus bestias desde Tehuipango, pasando

por Atlahuilco, Tequila hasta llegar a Orizaba.
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3.4 Algunas caracteristicas de la ritualidad intrarregional

Un aspecto intrarregional que me interesa destacar es aquel de los rasgos de la ritualidad y
de la religiosidad que se pueden observar en un contexto de similitudes pero al mismo
tiempo de variabilidad. Son tres los aspectos ve voy a tocar de manera comparativa, estos
son la elaboracion de altares de Dia de Muertos, el culto a las cuevas y al tlalokan, la
utilizacion de la planta Dasylirion acrotrichum o cucharilla para realizar arcos que son

importantes en las festividades religiosas y la ritualidad agricola®.

Dia de Muertos. Esta comparacion la realizo con base en datos obtenidos en dos

localidades, una es Somajapa, municipio de Zongolica y la otra es Tequila, cabecera del
municipio homénimo. Somajapa se encuentra al Este de la cabecera Zongolica, se
encuentra en una zona de selva mediana perennifolia y su temperatura es calida, con un
clima semitropical correspondiente a su altitud menor a los 800 msnm, se encuentra en la
zona topografica denominada valle de laderas tendidas, que antes hemos mencionado.
Tequila se encuentra en plena zona de cumbres tendidas, a una altitud de 1,650 msnm
aproximadamente, su temperatura es templada tendiendo a fria.

Una de las caracteristicas mas notables es la variacion de las plantas principales que
se utilizan en gran medida porque éstas proceden de los ecosistemas proximos. La
excepcion mas notoria es el cempasuchil, que es una planta cultivada y distribuida
ampliamente para su uso en esas fechas. De las especies nativas de los ecosistemas de
Somajapa podemos destacar el Tepejilote (Chamaedorea tepejilote), la rama tinaja
(Trichilia havanensis), con la cual se hace una especie de ramo para salpicar agua bendita
hacia el altar. Mediante el trabajo de campo etnografico se pudo obtener informaciéon con
respecto a la elaboracion del altar. Algo interesante es que al frente del mismo, se montan
dos postes verticales con un travesafio que los une, esto se denomina —el arco de la vida”, y
representa las siete etapas de la vida en referencia con los siete sacramentos. El travesafio
de forra con segmentos alternados de flor cempastchil y segmentos y de una hoja alargada

doblada por mitad cuyo envés es morado, en el centro del travesafio se yergue una cruz

** Para ubicar las localidades ver mapa general 2, al inicio de la tesis.
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forrada de cempasuchil que se denomina —el triunfo”. Ahora bien, cada segmento morado
(u oscuro en la fotografia blanco y negro) consta de siete hojas dobladas. En vez de las
hojas moradas también pueden usarse hojas de un bejuco denominado feposistak
[tepos'istak], cuya caracteristica es tener el has verde y el envés blanco, y se dobla para que
quede a la vista éste ultimo.

Los segmentos alternados del travesaiio también podemos encontrar la referencia al
numero 7 de las etapas de la vida, segin explico la Sra. Norma quien fue la encargada de
hacer su altar. Por ejemplo si nos enfocamos en el lado izquierdo y empezamos a contar
desde el segmento amarillo de cempasuchil (o claro en blanco y negro) en la punta del
poste vertical y hacemos escuadra siguiendo horizontalmente hacia el centro contaremos 7,
incluyendo —el triunfo”. Lo mismo sucede si contamos desde el lado derecho (Ver foto 2-1
y 2-2).

Se acostumbra quemar incienso blanco desde el dia 30 de octubre hasta medio dia
del 1° de noviembre, este periodo se denomina vigilia y esta dedicado a —es angelitos”, los
nifios y jovenes que murieron. Desde ese mediodia hasta el mediodia del 3 de noviembre,
se quema copal incienso, para las animas de los fieles difuntos. Estos se consideran los dias
mas —fuertes” o importantes. Desde el 30 de octubre se prenden las veladoras y las velas de
cebo, mismas que tienen una base hecha con un pedazo corto del tallo de platano.
Permanecen encendidas ocho dias, y cuando ese periodo se cumple, se encienden las
ultimas velas de cebo y se dejan encendidas hasta que se consumen.

En Tequila la hoja que se usa principalmente para la elaboracion de los arcos que
van en los altares, es la ashokopa [afo'kopa], la cual proviene de un arbusto nativo de los
bosques caducifolios que se encuentran en colindancia con la cabecera municipal (Ver foto
2-3). Con ésta se forra un arco que se coloca en la parte frontal del altar. A diferencia de
Somajapa, en Tequila no se alternan segmentos de hoja de ashokopa con flor de
cempasuchil ni se acostumbra contar los racimos u objetos. El sefior Irineo y la Sra. Maria
Antonia, tienen la costumbre de montar el altar para los nifios el dia 31 de octubre cuando
se prende copal para sahumar. Ellos ofrendan principalmente flores blancas para los nifios,
como son la nube y el aleli. Al dia siguiente quitan la ofrenda, se vuelve a sahumar y se
prepara el altar para los grandes. Entonces colocan cempasuchil y la flor moco de guajolote.

El dia dos de noviembre se realiza una ofrenda en general para todos los muertos, ademas
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se visita el pantedn. Ahi se decoran las tumbas con todas las variedades de flores y plantas
mencionadas anteriormente. Segun testimonios de la primera persona que ahi entrevisté,
conoci que se ofrenda ashokopa para agradar a los muertos, para recordarlos y darles algo
de lo que antes tenian. Habiendo hecho otras tres entrevistas obtuve la reiteracion de que el
ashokopa es como las tortillas y los totopos para los difuntos. Una mujer me dio unos
pétalos de cempasuchil y hojas de ashokopa, me dijo que los exprimiera juntos y los oliera.
Realmente la combinacion de ambas plantas intensifica el aroma, es en parte por eso que

Creo que se usan juntas.

Culto a las cuevas. El primer referente que cito es una investigacion hecha por Hildeberto

Martinez y Luis Reyes (1970), quienes haciendo trabajo de archivo encontraron un
expediente que pertenece al Archivo de Notarias de la Ciudad de Orizaba, que se
encontraba en ese entonces en la extinta Biblioteca Central de la Universidad Veracruzana,
en Jalapa, Veracruz. Los autores refieren que el documento describe una ofrenda
encontrada en la cueva de Cuautlapa, en el actual municipio de Amatlan de los Reyes,
Veracruz, en el afio de 1723. Se trata de una zona muy proxima a la ciudad de Cérdoba,
unos 15 Km al este de la entrada a la Sierra de Zongolica por Jalapilla como se describid
anteriormente. Lo interesante es que ellos describieron evidencia del culto o ceremonias
que se hacen en las cuevas, entre los objetos encontrados habia restos 6seos de animales,
sahumadores y candeleros. También habia unos restos de extrafios —tamales” de barro
envueltos en hojas del monte, y algunos ramilletes de flores.

En Tequila Veracruz, también se acostumbra ofrendar flores y velas cuando las
personas entran a las cuevas, a modo de peticion de permiso para los duenos de la cueva.

El culto a las cuevas se refleja en el respeto que se tiene hacia ellas porque son
lugares que pueden dar beneficios si no se trata de abusar de ellos. En Atlahuilco, Veracruz,
Don Bernardo Quechulpa también relatd acerca de la existencia de un sefior que habita en
el interior del cerro y se le considera como el duefio del agua. El relato también explica la

etimologia del toponimo Atlahuilco.

Un abuelito me dijo que hace muchos afios aca no habia agua. En ese cerrito hay una cueva

y se metian ahi, pero para alumbrarse no usaban lampara sino usaban cera, se les llamaba
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pabilo. Con esa cera iba alumbrando en la cueva. Hace frio alla y hay un sefior que es el que
manda ahi, donde hay un manantial es el que lo cuida, es un achane. Como iban
alumbrando con velas para traer la agiiita, de ahi surgi6 el nombre atlabilco ['atlaPilco], y
luego lo cambiaron a Atlahuilco. A# [atl] es agua y tlabil ['tlapil] es iluminar con la vela.

En otra ocasion fui alld a una comunidad cerca de san Andrés Tenejapa, fui a
trabajar y ya teniamos sed, entramos al cerro Tsoncolco y hay agiiita, también asi un
manantialito. Hay un idolo de piedra como san Antonio, estd cuidando la agiiita. Nomas
tomamos y nos salimos, no hay que ir a hacer maldades. Después nos contaron que vino a la
cueva de Tsoncolco otro sefior de Cérdoba junto con unos acompafiantes para sacar al
idolo, llevaban barretas de acero porque querian despegarlo para llevarlo. No pudieron
despegarlo, y como el idolo tiene poder, se empez6 a nublar y cayeron los truenos. Y
entonces se fueron y ya nunca regresaron, se espantaron (Testimonio de Bernardo

Quechulpa, Atlahuilco, julio de 2013).

También en Atlahuilco, el sefior Marcelo Coscahua hizo un relato con respecto al nombre

de Atlahuilco y acerca de un personaje duena del agua que se llama agua sinola:

En aquellos tiempos sacaban agua de las cuevas. Habia un arroyito y dentro de la cueva,
llevaban sus cantaros para traer el agua. Entraban alumbrando con un ocote, tlawil ['tlawil].
Entran muy dentro de la cueva, donde estda muy oscuro encienden un ocote, eso se dice
tlawil. Cuando se iba por agua también habia que pedir permiso a agua sinola, es un
seflorita que es el agua, nosotros no la vemos, pero si uno hace desastre donde esta el
ameyalito [manantialito], estd uno maltratando o empieza a agarrar un palo y pegar al agua,
el ameyalito se va, esa es Agua Sinola. Se va el agiiita y nos va a dar un sueflo y no sabemos
ni por qué. Es una sefiora de fuera [una persona fuerefa que no es nahua], las sefioras que si
son de por aqui no son sinolas, son sibat/ ['sifatl] (Relato de Marcelo Coscahua, Atlahuilco,

julio de 2013).

El tlalokan [tla'lokan]. Para conocer las referencias regionales de este lugar subterraneo,
elegi un relato titulado E! Anillo de Tlalocan grabado por Luis Reyes y Dieter Christesen
(1989: 87) en Cuahuixtlahuac, municipio de Zongolica en el afio de 1962, su informante fue
una persona de 30 afios de nombre Emilio Xochikikiski. A continuacién transcribo un

fragmento:
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Habia un hombre a quien le gustaba cazar animales, tenia sus hijos y tenia tres perros que
iban buscando a los animales, en seguida encuentra un animal y le dispara, y ¢l regresa y le
hacen comida y todo, siempre esta contento. Llego el dia en que lleg6 a la montafia y en
ninguna parte encontré un animal, entonces se fue a otro cerro y encontré muchos venados,
tantos como si fueran chivos, empez6 a perseguirlos y no se fijo en donde se metio. Antes
de que se diera cuenta ya no estaba aqui, llegd al tlalogan. Permanece aqui y nada te pasara,
tu permanece aqui y cura a los animales que heriste. Respondid: pero me ordenan que cure
y no sé qué medicina utilizar. Le dicen: /Y donde estabas, con qué guisabas al animal?
Respondi6: con hierba agria y con aguacate oloroso. Le dicen: entonces busca hojas de
aguacate oloroso, yo lo tostaré y tu las pondras a todos los animales que estan enfermos.
Cuando termind y cur6 a todos, le dijo a quién es el padre del tlalogan, tlalogan tetah,
Sefior ahora suéltame, ya me voy. Le respondi6 —a” alguien que estaba ahi, una madre del

tlalogan, tlalogan nana, le dijo solicita tu paga al tlalogan tata |...]

Hablando de lo que hay en el tlalokan, a continuacion transcribo un relato que obtuve del
tlayakanke Bernardo de Atlahuilco. Es notoria la similitud que tienen ambos relatos, de

distintas localidades y habiendo transcurrido 51 afios:

Segun que en tlalokan hay animales como aqui, ahi trabajan para tlalokan tata y tlalokan
tana, pero los que son flojos se vienen para acd porque no les gusta trabajar. Nosotros aqui
trabajamos con el azadon, ellos como no quieren trabajar se vienen por aca y se empiezan a
comer la milpa. Entonces si nosotros si encontramos por aca una culebra la matamos y alla
en tlalokan no se muere, solo se enferma. Su patrén los regafia porque no obedecen y se
salen del #lalokan en vez de trabajar. Generalmente esos animales que se salen de alla son
los animales que aqui consideramos ponzoiiosos.

Los tiradores, los que van a buscar el venado, al tepezcuintle al jabalin, entonces
llegan a matar a alguna animal, pero su nahual se regresa herido al #/alokan. Entonces un
seflor que iba a cazar y que ya habia matado muchos animales alla en el monte, encontrd
una puerta, ahi encontré un venado que le dijo -—d hablan alla”-, entonces lo sigui6 y entro
en la cueva, hasta donde lleg6 el venado, lo sigui6 el tirador, hasta el tlalokan. Alla habia
muchos muchachos y muchachas enfermos (animales). Y el duefio de alla en tlalokan le
dijo al cazador -tienes muchos heridos, que mataste alla en la tierra y los tienes que curar-.
Pero el cazador no sabia con qué curarlos, el duefio le dijo que hasta que se levanten los que

estan ahi te vas, si no, no te vas. Se qued6 pensando como los iba a curar, entonces el viento
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le hablo, amarrado de un palo de aguacate pero convertido en un perro gigante y le hablo. -
(Qué te pasa?- le pregunto, y el cazador le respondi6 -Me dijeron que curara a los animales
y no sé con qué curarlos-. El viento dijo - ah en tu tierra cuando matabas a los animales,
(qué les echabas, con que comias?- pos le echaba yo hoja de aguacate y sal- dijo el cazador.
El viento le dijo que los curara con eso, entonces el cazador mir6 hacia arriba y vio que el
arbol de aguacate estaba muy alto y que no podia bajar las hojas, eso le dijo al viento. Este
le respondid que si lo desataba tantito lo iba a ayudar, cuando lo aflojo tantito se fue a
correr, pero se vino a correr para aca a la tierra, andaba corriendo por todas las casas [corria
mucho viento como en febrero y marzo sucede], hasta que se dieron cuenta los duefios pues
lo vinieron a agarrar y se lo llevaron. Pero las hojas de aguacate se cayeron todas, las
recogié y junto con la sal se las iba dando a los animales que estaban enfermos y se
levantaron. Asi pudo salir el cazador, con la ayuda del viento que fue quien le cort6 todas

las hojas de aguacate (Testimonio de Bernardo Quechulpa, Atlahuilco, julio de 2013).

Utilizacién del Dasylirion acrotrichum o cucharilla. Tanto en la parte Sur de la Sierra,

como en el Norte, Este y Oeste, se utiliza la hoja de cucharilla, una planta cuyo nombre
cientifico es Dasylirion acrotrichum, con esta se hacen figuras de motivos diversos y se
colocan en arcos que se colocan en los portales y atrios de las iglesias como parte de los
objetos que se ofrendan durante las celebraciones religiosas. Esta costumbre estd muy
arraigada en la Sierra, y para conseguir el recurso vegetal, los colectores tienen que acudir a
las zonas aridas que circundan la Sierra, sobre todo en sus limites suroeste, oeste y
noroeste, que corresponde a la frontera con el estado de Puebla. Los procesos de colecta
seran detallados en el proximo capitulo, pero por lo pronto podemos decir que la
organizacion para tal proposito forma parte de las tareas que el mayordomo delega a alguno

o algunos de sus ayudantes, que se denomina el mayordomo de la cucharilla.

Por ejemplo, en la cabecera municipal Zongolica, al noreste de la Sierra, se registrd
un arco que estaba dedicado a San Francisco su santo patron(Foto 2-4). El siguiente se
encontraba en Tepetzizintla (Foto 2-5), al suroeste de Tehuipango, ya en el estado de
Puebla, Municipio de Vicente Guerrero a mas de 2,600 metros de altitud, en el borde de la
Sierra de Zongolica en su parte Sur. Esta localidad se encuentra muy préxima a los sitios de

colecta, algunos de ellos se encuentran en el mismo municipio entre 15 y 20 Km de
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distancia. El siguiente arco se encontraba en Tehuipango, en la Semana Santa (Foto 2-6). El
ultimo arco se encontraba en Tlacuilotecatl El Grande, municipio de Zongolica (Foto 2-7),
todavia mas al Este de la cabecera municipal y a una altitud menor a los 800 msnm. Este
adorno fue realizado el 30 de diciembre con motivo del cambio de mayordomo del Sefior
del Recuerdo, una de las imagenes principales de las 14 con que consta esta pequefia
capilla. Cabe senalar que las plantas colectadas para hacer el adorno fueron colectadas hasta
Acultzingo, Puebla, esta localidad es cercana a Ciudad Mendoza, Veracruz. Para llegar alla,
hay que ir a la cabecera municipal, unos 20 Km, de ahi se tiene que llegar hasta Jalapilla y
tomar la autopista 150D o la carretera libre para llegar a las zonas aridas de Acultzingo,

unos 70 Km.

Ritualidad agricola. Este practica es muy difundido por gran parte de la Sierra, desde las

tierras bajas, medias y altas. Los rituales agricolas se denominan sochitlalli y generalmente
consisten en una peticion y ofrenda para que las deidades favorezcan la cosecha. En los
capitulos subsiguientes se describirdn las ceremonias agricolas en Tequila y Atlahuilco,
ahora de manera comparativa describiré que en Tlacuilotecat! E1 Grande, Municipio de
Zongolica, también se hace sochitlalli para propiciar la buena cosecha. En el lugar se
siembra muy poco el maiz ya que el terreno es rocoso, no obstante a veces hay tonalmile
[tonal'mile] o venturero, que es la siembra que se realiza en la época seca del ano, y el
shopamile [fopa'mile] es mas comun, la siembra en la época de lluvias.

A diferencia de Tequila y Atlahuilco, el ritual no se dedica para que la milpa y el
maiz se logren, sino para que el café produzca buenos frutos y para que las culebras no
aparezcan cuando las personas andan cuidando sus cafetales. Estos se plantan entre la
vegetacion nativa, sea entre la selva mediana perennifolia conformando lo que se conoce un
cultivo bajo sombra. Asi el ecosistema conserva basicamente intacta su dinamica y los
animales silvestres se pueden encontrar en cualquier momento. El ritualista llamado
sochitlalero nombra a los cerros y a tlalokan tata y tlalokan nana [tla'lokan 'tata iwan
tla'lokan 'nana] durante la ceremonia y realiza una especie de ofrenda cuando chapea (roza
la maleza), lleva aguardiente, flores, una taza de café e incienso, pide principalmente que
no se aparezcan las serpientes, y al final del ciclo agradece que se logré una buena cosecha

del café. Las mujeres también pueden hacer la peticion pero segun testimonio, no es valido
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porque de los que se trata es ahuyentar a las serpientes y la mujer lo que hace es atraerlas,
—porque son lo mismo™>.

Otro ejemplo de ritualidad agricola lo retomo de un registro de Luis Reyes y Dieter
Christensen (1989: 79) del municipio de Amatlan de los Reyes, Veracruz. Se trata de una
—eracion de la tierra antes de rozar”, testimonio grabado de Juan Rojas de 70 afios, en junio

de 1964. A continuacion transcribo un fragmento:

Ay tlaltikpaktle (superficie terrestre) de mis ojos, ay taltikpaktle de mi alma, aqui frente y
sobre ti he venido, te he venido a visitar. Perdoname: aqui frente y sobre ti cometo faltas,
frente a ti cometeré alguna irreverencia. Perdoname tlaltikpaktle de mis ojos, tlalokan tenan
tlalokan tetah, nada digno y admirable te traigo, sélo te traigo una flor, un poquito de agua
vengo a ofrendar a tu vera. Mucho te ruego, que este dia escuches mis labios. En esta hora
yo te llamo, tlaltikpaktle de mis ojos, tlalokan tenan tlalokan tetah, nada digno y nada

admirable te vengo a ofrendar, perdoname. En este dia te llamo, en esta hora te nombro.

En el capitulo 6 referente al ambito del tlaydkanke en Tequila y Atlahuilco, veremos los
rezos registrados en esas dos localidades y los compararemos directamente con el texto en
nahuatl del testimonio antes transcrito. Por el momento es interesante destacar que cuando
el narrador hace alusion al tlalokan tetah tlalocan tenah [tla'lokan 'tetah tla'lokan 'tenah],

siempre lo hace de forma pareada y se refiere a este personaje en singular, no obstante su

dualidad.

3.5 Las localidades de Tequila y Atlahuilco

Tequila es la cabecera municipal del municipio homénimo, se encuentra a 17 Km de
Orizaba y su comunicacion es por via terrestre a través de una carretera asfaltada. Esta
cabecera cuenta con una zona céntrica, en donde se encuentra la parte mas urbanizada de la
misma. La mayoria de sus calles y casas estan hechas de cemento, ahi podemos encontrar el
palacio municipal y la iglesia, la parroquia de San Pedro. También hay gran variedad de

comercios, tales como la caja popular, un centro de salud, un sitio de taxis, una

25 Testimonio del Sr. Jerénimo Quiauhua y del Sr. Roberto Cortés, Tlacuilotecatl, enero de 2014.

125



telesecundaria, una escuela primaria y preescolar. También ahi se encuentra la terminal de
autobuses que se dirigen a muchos puntos de la Sierra. Hay que hacer notar que la carretera
que viene de Orizaba, es la via de entrada de la Sierra, es una ruta que pasa por Jalapilla,
Tlilapan, San Andrés Tenejapan hasta llegar a Tequila, en donde la carretera se divide en
dos direcciones, una que ird hacia el este y sureste, hacia Zongolica, pasando antes por la
Cumbre de Tequila, Atlanca y Los Reyes, y otra que continuard hacia el Sur, pasando por
Atlahuilco, Tlaquilpa, Astacinga hasta llegar a Tehuipango, en los limites con el sureste del
estado de Puebla.

Tequila estd compuesto por barrios que se encuentran en los lomerios en la periferia
de la zona del centro. Uno de los barrios principales es el barrio de la Santa Cruz, tiene la
celebracion los dias 2 y 3 de mayo y al ser la celebracion que da nombre al barrio, los
mayordomos encargados de la fiesta tienen que pertenecer a esa seccion de Tequila. Otros
de los barrios destacados son Zacatlamanca, Tecuanca, Oztotitla, Apiaxco y Tepapalotla y
San Francisco en donde se encuentra el cementerio. En Tequila también hay un mercado
los dias domingo, al cual acuden personas tanto de las tierras bajas como de las altas, a
vender productos cosechados o elaborados por ellos mismos, aunque también podemos
encontrar comerciantes que vienen de Orizaba o Puebla, y venden ropa de fabrica, zapatos
y alfareria de barro. Este mismo caso se presenta los dias que hay pago del programa
gubernamental Oportunidades o Progresa, que otorga dinero en efectivo a las familias que
se han registrado.

A lo largo del afio se celebran alrededor de 60 imégenes pertenecientes a igual
numero de mayordomias, en los afios 50, Georgette Soustelle reportd 54 mayordomias, esto
nos indica un ligero aumento. Las mayordomias mas importantes debido al santo que
celebran y la preponderancia de la que goza, son: la que celebra al Santo Patron San Pedro
el 29 de Junio, celebracion que se une con la de San Marcial y la de San Pablo, un dia antes
y un dia después respectivamente; las mayordomias de semana santa, cada una representa a
un apostol distinto; la mayordomia de la Santa Cruz; Corpus Christi; la de las d&nimas que
se conmemora a la par del Dia de Muertos; la de La Virgen de Guadalupe, la de Navidad y
la de afio nuevo.

Atlahuilco cabecera municipal se encuentra en un estrecho valle, a diferencia de

Tequila no esta constituido por barrios. Es una localidad mucho mas pequeia, cuyo centro
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es la iglesia de San Martin Obispo y San Martin Caballero, una capilla aledafia dedicada al
Sefior del Calvario, también estan las oficinas administrativas del palacio municipal. En esa
zona céntrica también podemos ver tiendas de abarrotes y de comida pero muy menor en
comparacion de Tequila. También hay un sitio de taxis y el camion proveniente de Tequila
o de Tehuipango en sentido inverso, se detiene pare el ascenso y descenso del pasaje en un
costado de la Iglesia, ya que no hay una terminal. Si bien no hay barrios, si hay localidades
que estan unidas a la cabecera municipal, tal es el caso de Atlahuilapa, en su extremo norte
y Los Pinos en su extremo sur, y en el sur sureste, siguiendo el camino que va a
Tehuipango se encuentra Zacamilola, Tlalmorado y Sihuateo. En esta serie de localidades
hay escuelas, desde preescolar hasta la educacion secundaria.

En Atlahuilco no hay mercado o tianguis, asi que los lugarefios acuden a Tequila a
comprar o vender. En esta localidad y sus localidades aledanas, hay mayor agricultura que
en Tequila. En la Iglesia de San Martin se encuentran 42 imagenes, todas ellas tienen su
mayordomia siendo las mas importantes las de Semana Santa y Santo Entierro; la de
Corpus Cristi; las de San Martin Obispo y la de San Martin Caballero, Santos patronos de
Atlahuilco celebrados en enero, y que también se celebra otra figura de San Martin en abril,;

la de la Virgen de Guadalupe; la de Navidad y la de Afio Nuevo.

3.6 Comunidades en Tequila y Atlahuilco

Abordo las comunidades haciendo una distincion de las localidades ya que no se trata aqui
de hablar del lugar como referencia geografica, sino de la gente y su participacion en
actividades colectivas que generalmente implican redes sociales. En ese sentido Lucero
Meléndez (2011) ha mencionado que a comunidad no debe entenderse como equivalente
a pueblo ni localidad en términos del INEGI [...] Los estudios de orden antropoldgico
sustentan que ni las localidades ni las divisiones territoriales estatales ni municipales
corresponden a los limites de las comunidades”. En ese mismo sentido, Leopoldo Valifias

(2011) sefialo que:
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La comunidad en el sentido antropoldgico en nada corresponde con pueblo, es concreta,
existen rostros €stos tienen nombres propios, el tejido de relaciones de parentesco es amplio
y abarcador y el acervo cultural es de profunda tradicion. Dentro de la comunidad se
interactiia, se habla, se norma y se sanciona la produccion lingliistica. Aqui la lengua o
comunalecto tampoco es homogénea como en ninguna parte. Pero la saben una, la dicen

una.

Por su parte Karen Dakin (2012: 152) ve la importante relacion entre la sociedad, su
particular percepcion de su entorno y la utilizacion de la lengua: —El hombre en su vida
social colectiva, al inventar palabras se basa hasta cierto punto en una percepcion particular
de su grupo para ver el mundo. La difusién de una palabra se da por razones sociales, de los

contactos dentro de y fuera del grupo y por los intereses que tenga”.

Lo antes citado con respecto a la produccion lingiiistica en una comunidad, lo hago
extensivo para describir el accionar de la comunidad y su organizaciéon en torno a la
ritualidad. Para esto ejemplifico lo dicho por Bdez-Jorge (2011b: 101; ver Capitulo 2 p. 72
de esta tesis) con respecto a las hagiografias populares. Baez apuntdé que son —son
expresiones que se construyen y se consumen por parte de los mismos integrantes de las
comunidades en las que se producen”. En mi opinidén, esta manera de analizar las
hagiografias tiene mucho que ver con lo antes citado de Valifias (2011), ambos autores
insisten en la cualidad de las comunidades de producir significados y utilizarlos en el
mismo grupo social en que son generados, y esto tiene mucho que ver con la nocion de la
existencia de comunidades de practica y la generacion de un —aprendizaje situado” como

veremos a continuacion.

Las comunidades de practica segun Etienne Wenger (1998) —son grupos de personas
que comparten un interés, y quienes profundizan su conocimiento y experiencia a través de
una interaccion continua que fortalece sus relaciones”. Una comunidad de practica vuelve
explicita la transferencia de conocimiento dentro de redes y grupos sociales ofreciendo una

estructura que permite adquirirlo a través de las experiencias compartidas dentro del grupo.

La propia identidad del grupo refuerza el aprendizaje como un proceso de
'participacion’ y 'liderazgo' compartido. Del como se generan los conocimientos y se

aprenden los mismos se puede denominar —aprendizaje situado o situated learning” tal
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como lo propusieron Jean Lave y Etienne Wenger (1991). Ellos lo definieron como -aquel
aprendizaje que se da en el mismo contexto en el cual es aplicado, no debe ser visto como
una simple transmision y descontextualizada de conocimiento de un individuo a otro, por el
contrario esta situado en un contexto especifico incrustado en un entorno social y fisico
especifico. Segun Lave y Wenger (1991) —es un proceso social co-construido, por el que
ensefia, por el que aprende y por la situacion especifica en la cual servira”. Un poco mas

adelante que se describa la estructura de la mayordomia y su funcionamiento, asi se podra

notar la pertinencia de esta propuesta teorica.

Enfocandonos en nuestros temas centrales de investigacion, podemos distinguir en
el ambito de creencias dos tipos de comunidades tanto en Tequila como en Atlahuilco,
aquellas que profesan la religion catolica y aquellas protestantes, ya sean Testigos de

Jehova o partidarios de la Luz del Mundo.

Esta distincién es muy importante, tal cual se ha mencionado en el capitulo 2, ya
que so6lo los catdlicos participan de las mayordomias, que las considero en este estudio
como comunidades de practica. Ademas de compartir el ritual implicito en la mayordomia,
podemos mencionar que comparten y crean distintas redes sociales durante la celebracion

del santo o figura religiosa en cuestion.

Dichas redes son presentes y latentes. Presentes ya que durante la festividad se hace
efectiva la cooperacion de todos los ayudantes del mayordomo para cumplir su tarea. Y
latentes porque siempre hay una conexion entre los participantes de las mayordomias
incluso cuando una festividad ya ha pasado. Otra manera de expresarlo seria decir que las
redes sociales son ciclicas, ya que cuando alguien entra en ellas es muy dificil dejarlas ya
que se han adquirido compromisos o se han pedido favores mismos que en dado momento
seran solicitados de vuelta. Ahora bien, dentro de estas comunidades de practica también se
genera un conocimiento que se aplica al interior de las mismas. El mayordomo aprende en
el aspecto organizativo y ritual, ya que siempre es guiado por un conocedor de la ritualidad
denominado tlaydkanke, tliganke o diputado mayor. El le guia en distintos aspectos que

conoceremos a continuacion, empezando con la utilizacion de la lengua y términos
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especificamente en el contexto de la mayordomia. Basicamente esto se realiza en lengua

nahuatl pero puede suceder de cuando en cuando que se utilice el espafiol.

Espero no ser malinterpretado como si mi posicionamiento es en detrimento de la
comunidad, como una manera de escindir la —-anidad”, es decir ver fragmentos. No es asi,
ya que en la comunidad de practica el accionar colectivo prevalece ante el individual. Sélo
intento hacer categorias con base en lo observable y dependiente del objetivo general de
investigacion. ;Qué comunidades usan la flora con sentido ritual y ceremonial? Asi mas
alld de generalizar, tendremos una descripcion de una situacion real, y esto puede ser o no
agradable, pero es un abordaje que puede generar nueva informacion. Ademaés considero
que es muy coherente hacer un esfuerzo de exhaustividad®® al describir que no toda
comunidad global reproduce el fenomeno antropologico que se estd estudiando, que es el
uso ritual de la flora. Mas aun cuando ya hemos dado a conocer que existen comunidades
no catdlicas para en las cuales no existe la celebracion de los santos, por ende no existen las
mayordomias ni la utilizacion de la flora de manera especifica en cada celebracion y época

del afio.

3.6.1 Las mayordomias

Las mayordomias en Tequila y Atlahuilco son comunidades de préctica que se organizan
con el fin de celebrar algin santo, santa, o figura religiosa. Hay un orden jerarquico entre
mayordomos y entre ayudantes. Por ejemplo si el mayordomo de una celebracion menor
hace bien su trabajo y gusta se va haciendo de prestigio y entonces es llamado por los
mayordomos salientes para ocupar el cargo en una mayordomia cada vez mayor. Asimismo
los ayudantes que cumplen bien su trabajo, pueden ser detectados por su buena labor por
parte de mayordomos de mayor prestigio, incluso pueden llegar a ser llamados para adquirir

el cargo de una mayordomia menor al pasar el tiempo. Para el andlisis de la mayordomia de

* En 1972 William Labov expuso el término —principio de exhaustividad” o —principle of accountability”, en
el cual estipul6 que todas las ocurrencias y no ocurrencias de una variable deben ser analizadas. Este principio
me ha motivado a hacer patente que hay ocasiones en las que ocurre nuestro tema de investigacion, pero hay
otras en que no. Esta distincion la hago para evitar crear una ilusion involuntaria en la que se pudiera
interpretar que toda la comunidad en general estd inmiscuida en los procesos rituales que estamos
describiendo y estudiando.
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la fiesta patronal de Tequila, Lépez Carmona (1999: 26) dividi6 las tareas en —quehaceres
rituales” los cuales son dirigidos por un especialista tliganke o tlayakanke [tli'ganke,
tla'jakanke] como se denomina con mayor frecuencia en Atlahuilco. También hay
—guehaceres especificos”, que son las actividades que delega el mayordomo a sus ayudantes
o tiachkame [tiaf'kame] (tiachkatl ['tiafkatl] en singular), pero estas funciones no las
realizan ellos solos o directamente, ya que contratan a personas para que ejecuten la tarea
en la que se especializan, por ejemplo lanzar cohetes, hacer comida o acarrear lefia.

Asi, la cabeza organizativa en el plano econdmico es el mayordomo, quien adquiere
el compromiso de organizar la fiesta para algin santito o imagen religiosa en especifico.
Para esta tarea ¢l dispone de su dinero para patrocinar la mayoria de los gastos, que segun
mis observaciones sirven para patrocinar la comida y la bebida de sus ayudantes durante
toda la fiesta. Este es un punto clave ya que el mayordomo y su tliganke [tli'ganke]se
dedican a planear la forma en que se puedan distribuir mejor las funciones entre los
ayudantes en vez de asumir un gasto total por cuenta propia. En caso de no encontrar un
ayudante para que le ayude en un —guehacer especifico” por ejemplo, para que le ayude con
los cohetes, ¢l tendra que comprarlos. Asi una de las tareas operativas mas importantes del
mayordomo es conseguir sus ayudantes de cocina, su ayudante o ayudantes para hacer el
café, los molineros y su encargado de conseguir la lefa, ya que la comida no puede faltar
para recibir a sus ayudantes. Asimismo es importante que no falte la cerveza.

En segundo término estdn sus tiachkame, que como se ha mencionado son los
encargados de realizar las tareas especificas para poder honrar al santo y también para
quien se hace de ayudantes para poder obtener todos los recursos para celebrar al santo.
Cabe destacar que los tiachkame también pueden ser denominados mayordomos, asi se
puede oir decir el mayordomo de la musica, el mayordomo de los cohetes, el mayordomo
de la flor, etc., sin hacer referencia al mayordomo principal de la fiesta. Desde que es
nombrado el mayordomo, tratard de hacer compromisos con ayudantes y para esto va a
visitar a personas que pueden ser sus allegados para proponerles que lo ayuden. El dia de la
propuesta les ofrecerd un refresco o un par de cerveza y si el trato se cierra se les otorga un
carton de cerveza y una canasta de comida o de pan. Algunos de los tiachkame mas

importantes son:
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El tiachkatl de los cohetes o —albero”, esta es una de las funciones que implica mas
gasto de dinero porque cada rollo de cohetes cuesta unos 15, 000 pesos, asi el conseguir un
tiachkatl de cohetes es muy importante. El tiachkat! de la flor, le proporciona la flor para
adornar al santo tanto en la casa como en la iglesia. Hay flores que son comunes para todas
las celebraciones como pueden ser la margarita, la nube, el cempastchil pero en otras
fiestas, incluso una funcién especifica de tiachkatl de la flor de kakalosochitl
[kakalo'soffitt], que se requiere para celebrar el Corpus Christi. Otro tiachkatl es el de la
musica, quien patrocina la banda de metales para acompafiar las procesiones, la musica en
el exterior de la casa que suena cuando llega algin invitado, cuando se estd preparando la
comida y cuando se le cantan las mafanitas al santo. Hay otro ayudante para patrocinar la
musica al interior de la casa, que consta de musica de violin y guitarrén solamente y sirve
para acompanar los momentos mas tranquilos de la fiesta, por ejemplo por las mananas
cuando no hay invitados. Si es un mayordomo con dinero, podrd hacerse de un ayudante
para ir a colectar cucharilla (Dasylirion acrotrichum) para hacer un arco o varios de ellos
que se pondran en la iglesia, tanto en su atrio, su portal o en el interior, junto al altar. El
mayordomo o mayordomos de la danza también son muy importantes, ya que los danzantes
son fundamentales para acompafiar las distintas procesiones durante la festividad. Algunos
de los danzantes principales son los Moros y Cristianos, los Negritos, los sochikolohke
[Joffiko'lohke] o Arqueros.

En el capitulo 6 se aborda el ambito del flaydkanke y su participacion en los eventos
del ciclo de vida de las personas (subcapitulo 6.3). Sin embargo, es importante que a
continuacion nos adelantemos a esa descripcion ya que el guiar al mayordomo es una de las
labores del tlaydkanke, por ende corresponde a un quehacer dentro del ciclo de vida.
Entonces es tematicamente pertinente describir aqui el accionar del ritualista como eje de
las redes sociales de la mayordomia para complementar la informacion de este subcapitulo.

La mayordomia posee un fuerte caracter ritual, el cual no recae sobre el mayordomo
sino en otro tipo de ayudante, un t/layakanke. Este ritualista, es el encargado de guiar al
mayordomo para cumplir correctamente con las reglas rituales tanto en la iglesia como en
su casa. Incluso varios tlaydkanke pueden ser llamados para actuar en una misma
mayordomia debido a lo cansado de su labor, sobre todo en una mayordomia principal. Para

empezar el tlaydkanke es quien acompafia al mayordomo saliente para buscar a su sustituto.
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Si bien entre el saliente y el que recibira el cargo, ya pueden estar —apalabrados”, no puede
cerrarse el trato sin la presencia de un tlayakanke que representa a cada parte. El ritualista
también acompafiard al mayordomo a conseguir a sus ayudantes, dira cuanta flor y de qué
tipo se le ofrecerd al santo en funcion, dird qué tipo de copal es el necesario para cada
ocasion y recibird a los ayudantes del mayordomo el dia de la fiesta principal en casa del
mayordomo, para dar un adecuado recibimiento y agradecimiento por la colaboracion
brindada.

Cada mayordomo tiene bajo su custodia su —platito”, una figura miniatura
de plata. Esta es la representacion en pequeio del santo que estd en la iglesia y cuya
mayordomia y festejo te tocd organizar. Cada santo, virgen, imagen y advocacion de las
que hay en la iglesia tiene su platito, éste es el simbolo de que ese santo est4 bajo su tutela y
le organizar su fiesta ese afio.

Ahora bien, los mayordomos al organizar la fiesta que le corresponde a su santo,
buscan a otros mayordomos para pedirle su —platito”, y asi poder juntar pares. Cada par
servird para a su vez darselo a cada ayudante o tiachkatl ['tiagkatt] que consiga para que lo
ayude con la celebracion. Esto con la finalidad de cerrar el trato y poder estar seguro de
contar con su ayuda y cooperacion. La manera mas facil de pedir esos platitos es el dia
domingo, ya que ese dia se congregan los mayordomos en la iglesia a la hora de que van a
cambiarle la flor a su santo. Si un mayordomo no asiste, probablemente esté su tiganke
[tli'ganke], que es su representacion y también con €l se puede negociar el préstamo de la
figurilla.

Para ejemplificar la dindmica voy a nombrar parte del procedimiento que realizaron
el mayordomo de Las Animas también conocida como de Todos Santos y su tliganke,
mayordomia que en el afio 2012 estuvo en el Barrio de la Santa Cruz en Tequila. La
peticion de cada platito la realizd6 en la iglesia, uno a uno fue negociando con los
mayordomos la disponibilidad de los platos para la fecha en que se celebra la mayordomia.
Una vez que cierra el trato, se le dan algunas cervezas al mayordomo —donador” ahi mismo
en un costado de la iglesia. Con ayuda del #iganke consiguieron que el préstamo fuera del
dia 28 de octubre al 4 de noviembre, dia que el mayordomo se compromete formalmente a
regresarlos. El dia que recolecta los platitos acude a la iglesia donde seran entregados junto

con su tliganke y algunos ayudantes. Los lleva a su casa para posteriormente repartirlos en
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pares a cada tiachkatl. El tiachkatl se quedard con su par de imagenes y las regresara al
mayordomo de las Animas de la siguiente manera. Una la regresa el dia que entrega el
compromiso que ha adquirido, por ejemplo la flor. La segunda la entregara hasta pasado el
dia del festejo del santo, un dia después cuando el mayordomo realiza una comida de
agradecimiento para los tiachkame. Uno por uno van llegando desde sus respectivos barrios
a entregar el segundo platito. Entonces el altar se vuelve a llenar de platitos que dan una
idea de la extension de la red social quese ha conformado para realizar la fiesta. Se
acostumbra que el tiachkat! que lleva la musica se lleve el platito del santo festejado, en ese
caso fue en de la —patrona” la Virgen del Carmen advocacion de las animas. Con la
finalidad de que —el dia de su santo” sea entregado con la musica de banda que se ha
comprometido llevar ese —#achkatl de la musica”.

Los platitos que ese afio consigui6 el mayordomo de Las Animas fueron:

e La Santa Cruz del Barrio de Cotlajapa, que s6lo pertenece a ese barrio.

e La Santa Cruz del Barrio de la Santa Cruz, que también s6lo pertenece a ese barrio.

e E] platito de Domingo de Ramos, que en ese entonces lo tenia en encargo un el
mayordomo de La Cumbre de Tequila, como su nombre lo dice un barrio que se
encuentra a una mayor altitud que el centro del Barrio Centro. Este platito pertenece
a la iglesia de Tequila al igual que los demaés platos que consigui6 el mayordomo:

e Las dnimas del 30 de noviembre

e Santos Reyes

e Cristo de la Transfiguracion

e San Juan Nepomuceno

e San José

e San Gabriel

e Sefor Jesucristo, entre otros.

Con este ejemplo nos podemos dar una idea de las redes que se crean en torno a la
mayordomia, la cantidad de personas implicadas y la distribucion espacial y el —dihetro de
influencia” que puede tener cada una de estas comunidades de practica. Considerando que

en Tequila hay una gran cantidad de mayordomias que supera las 50 y que ese nimero va
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en aumento, se puede vislumbrar que cada dia hay algiin quehacer ritual que atender por

parte de los tlaydkanke, s6lo en el &mbito de las mayordomias.

3.7 Ambitos sociales y uso de la lengua

En las localidades de Atlahuilco y Tequila, hay distintas zonas, barrios y localidades
aledafas, en cada una de las cuales se presentan diferentes ambitos sociales y situaciones
comunicativas distintas. Segln la accidon que se realice y el lugar en donde se lleve a cabo,
en términos de comunicacion, habra predominio de la utilizacion de la lengua nahuatl o del
espafiol. Incluso pueden llegar a compartir la preponderancia en un mismo lugar, pero en
distintos dias de la semana. Por ejemplo en la iglesia durante la misa domina el discurso
litirgico en espafiol del sacerdote, sin embargo, cada domingo antes de la misa, los
mayordomos hablan en nédhuatl cuando se encuentran y empiezan a platicar entre si.

A continuacion presentaré algunos ejemplos de las situaciones que se realizan en
distintos d&mbitos sociales en las localidades de Tequila y Atlahuilco, y el uso diferenciado
que se hace de las lenguas néhuatl y espaiol.

Ya en el capitulo 1 (p. 53, 54) habiamos mencionado que en Tequila y Atlahuilco
hay hablantes bilinglies, por consiguiente se presenta el bilingliismo social y la diglosia.
Estos fendmenos implican que las lenguas ndhuatl y espafiol estdn en contacto y que cada
una de ellas tiene una funcién importante para cada evento y necesidad comunicativa
especifica. Entonces podemos ver distintos habitos de produccion ritual y de uso de la

lengua.

El nahuatl es una lengua que se utiliza con alta frecuencia en los espacios intimos y
comunitarios, tal cual represento en los mapas 3-1 y 3-2. En éstos he marcado los nombres
de los barrios, en el caso de Tequila, y las localidades adyacentes en el caso de Atlahuilco
ya que ahi no hay barrios al ser una localidad mucho mas pequefia. He trazado una linea
color rojo tinto para englobar el area de la lengua ndhuatl y en su interior, he marcado con
color naranja y con numeros los sitios en donde se presenta el contacto entre el espafiol y el

nahuatl con mayor frecuencia.
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Se puede observar una serie de puntos negros que se distribuyen en las curvas de
nivel que muestra el mapa cartografico. Estos puntos representan los hogares tanto en los
barrios de Tequila como las comunidades que integran el pequefio valle donde se encuentra
Atlahuilco. Se ve la distribucion aislada de los asentamientos humanos, los cuales se
encuentran en muchas ocasiones en las laderas de los cerros. En el interior de las casas de
los barrios de Tequila no en el centro, y en Atlahuilco y sus localidades, predomina el habla
nahuatl cuando hay platicas entre padres, hijos y abuelos. Entre los hijos menores cuando
platican entre ellos puede llegar a dominar el espafiol ya que muchos de ellos han aprendido
primero el espafiol y luego el nahuatl. Cuando oyen el radio o musica de algin disco
compacto o MP3, o ven la TV, se puede suscitar el aprendizaje de frases en espafiol y se
genera una constante alternancia de cddigo entre el espanol y el nihuatl. Sobre todo al
abordar términos de tecnologia e informadtica, se van incorporando palabras incluso

directamente del inglés hacia el nadhuatl.

Es en esta area delimitada en color rojo es también donde se reproduce el ritual en
varios de sus aspectos: la ofrenda individual que se realiza al interior de los altares
domésticos en conmemoracion del Dia de Muertos (Foto 3-8). También en esta area se
lleva a cabo el ritual de las mayordomias, el cual hace visible las redes sociales que existen
en torno a la celebracion de un santo o figura religiosa (Foto 3-9). Desde los dias previos a
esos eventos, podemos ver el transito de los ayudantes o tiachkame [tia'kame], los cuales
acuden a la casa de su mayordomo para entregar los bienes con los cuales contribuyen a la
festividad de la imagen religiosa: flores, cohetes, musica y danza, por citar algunos
ejemplos (Foto 3-10).

En este espacio también ocurre la importante celebracion de la Santa Cruz, en donde
a manera de ofrenda, son depositados distintos sochigale [so'ffigale] en distintos sitios
donde se encuentran cruces de madera, generalmente pintadas de azul (Foto 3-11).

En las mismas laderas colindantes con los espacios domésticos, hay terrenos
destinados a las milpas, donde a lo largo del ciclo anual, se realizan las ceremonias
sochitlalli [soffi'tlali], ofrendas floridas destinadas a proteger el desarrollo de la siembra,
desde la deposicion de la semilla, pasando por etapas intermedias donde se puede realizar

sochitlalli para curar a la milpa de las plagas que puedan afectarla.
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En todo este espacio anteriormente descrito asi como en las actividades rituales
mencionadas, predomina la utilizacién del ndhuatl. Tanto en los rezos que acompanan las
ofrendas, como en el proceso de la celebracion de los santos en el ambito de las
mayordomias.

Hay otros espacios comunitarios donde existe el contacto entre el espafiol y el
nahuatl son: la escuela, donde predomina el espafiol durante la ensefianza en el aula. Esta
situacion aumenta conforme el grado escolar es mayor. En preescolar y en la educacion
primaria se intenta fomentar el ndhuatl mediante diversas actividades, por ejemplo, el
cantar ciertas canciones adaptadas del espafiol a esa lengua (Foto 3-12)*. Pero en la
educacion secundaria y bachillerato las clases se imparten en espafiol.

Otro lugar de contacto en donde predomina el espafiol es el centro de Tequila y de
Atlahuilco, por ejemplo cuando se tiene que abordar el camidon o un taxi. Tal vez los
pasajeros en la estacion estén hablando nahuatl sin embargo al solicitar el boleto, si el
cobrador o el chofer del camidén o el taxi s6lo hablas espafiol, el hablante ndhuatl tendra que

usar esa lengua para poder comunicarse.

En el mapa 3-1 en el que podemos ver la cabecera municipal Tequila, aparece en el
barrio de Tolapa la primera area de contacto, numerada con el 1. Ahi se encuentra el
bachillerato tecnologico y la Universidad Veracruzana Intercultural (UVI). En estos centros
educativos se imparten clases en espafiol.

(La explicacion continua después del mapa 3-1).

*7 Cabe mencionar que la letra de la cancién en nahuatl corresponde a la adaptacion de una conocida cancion
infantil en espafiol, Un elefante se columpiaba”. En la foto 3-8 podemos observar que el texto esta escrito un
—ahuatl estandar” que no reconoce predominancia de [g] en vez de [k], que es una caracteristica de la
variante de Tequila. Por ejemplo en Tequila —arafia” se dice togat/ ['togatl] no fokat! ['tokatl]. Por consiguiente
la palabra —tekatzawal” que esta en la tercera linea, seria togatsawal [togat'sawal] —tela de arafia”.
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Mapa 3-1. Distribucidn de las lenguas nahuatl y espafiol y areas de mayor contacto en la

cabecera Municipal Tequila

El punto 2, que se encuentra en el barrio Tecuanca, sefialo una cocina econdémica, en donde
van a comer los profesores de las dos escuelas antes mencionadas e incluso de otras
escuelas que nombraremos posteriormente. Por lo general ahi se reinen personas que no
viven en Tequila, y que cada fin de semana regresan a sus localidades de origen una vez
que ha finalizado su actividad semanal docente. Ahi predomina el espafiol.

El punto 3 que también se encuentra en el barrio de Tecuanca se encuentra un
auditorio techado. Ahi hay una explanada de cemento en donde estd una cancha de
basquetbol y de futbol rapido. Ahi diariamente hay partidos que disputan jovenes de

Tequila, generalmente se escucha que hablan en ndhuatl y en espafiol indistintamente.
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Pero ese lugar también es usado para conciertos generalmente de musica nortefa, en
ese entonces se presenta un contacto del espafiol de los fuerefios que van a atender los
puestos de cerveza y de comida con motivo del evento musical, con los lugarefios que

utilizan también el espafiol para poder comunicarse.

Ese mismo sitio también es utilizado una vez al mes por los programas de asistencia
social disefiados por el Gobierno Federal en turno, Prospera” antes -Oportunidades”, para
tomar lista de asistencia a los beneficiarios y repartirles su dinero correspondiente. La

lengua de uso para comunicarse con los funcionarios de gobierno es el espaiiol.

El punto 4 lo representa el centro de la cabecera municipal. Lo que ahi predomina es
el espanol al ir de compras, ya que estd lleno de comercios desde tlapaleria, farmacia, hay
una muebleria, también hay una caja popular. Para realizar cualquier compra es necesario
hablar espafiol ya que los empleados utilizan esa lengua. Sin embargo, si se trata de alguna
compra en el mercado, en algin estanquillo o tienda de abarrotes, la situacion cambia, ya
que los tenderos dominan tanto el ndhuatl como el espafiol. Con sus clientes de Tequila
predominara el nahuatl, mientras que con los fuerefios, ya sean repartidores o compradores
predominara el espafiol. En esta zona nuclear también esta el palacio municipal donde
podemos encontrar una distribucion de habla de 70% espafiol y 30 % ndhuatl, no obstante
el porcentaje de hablantes del ndhuatl es superior al 30 %. Ahi también se encuentra la
iglesia, en donde se presenta la situacion descrita en los primeros parrafos de este

subcapitulo.

En el punto 5 esta la estacion de camiones que atraviesan la sierra y cuyo punto
medular es Tequila. Los pasajeros conversan entre si en espafiol pero se usa el espafiol para

comprar el boleto ya sea en la taquilla o directamente con el conductor.
El punto 6 lo representa el Telebachillerato, ahi se imparten clases en espafiol.

El punto 7 que se encuentra en el Barrio de Santa Cruz lo representa la escuela
primaria y el preescolar. En lo que al preescolar se refiere, se usa la lengua nahuatl al igual
que el espafiol, ya que las dos maestras intentan que los nifios pequefios aprendan y utilicen

el ndhuatl. En la primaria se habla mas el espafiol.
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El punto 8 estd representado por una secundaria bilinglie en el barrio de
Zacatlamanca, en donde se habla mayoritariamente espafiol, algo similar sucede con el
punto 9, en el barrio de Tepapalotla, donde se encuentra una escuela primaria bilingiie

donde la lengua que predomina es el espaiol.

Ahora bien con respecto al mapa 3-2, que nos presenta la cabecera municipal
Atlahuilco y localidades aledafias, veremos que hay muchos menos puntos de contacto

nahuatl espafiol.

Mapa 3-2. Distribucion de las lenguas ndhuatl y espanol y areas de mayor contacto en la

cabecera Municipal Atlahuilco

El punto 1 lo representa la escuela primaria en la localidad Atlahuilapa. Ahi las clases se

dan en espanol no obstante el 90 % de las personas que habitan en Atlahuilapa usan el
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nahuatl para comunicarse entre si. En esa escuela se llevan a cabo mensualmente las
reuniones del programa —Prospera”, tal como se describi6é en su momento para Tequila. En

esas reuniones se habla espafiol con los funcionarios gubernamentales.

El punto 2 es de temporada por asi decirlo. Es ocupado por comerciantes
ambulantes que vienen del Estado de Puebla a vender ropa, comida, electrodomésticos,
cazuelas de barro, etc., durante los dias de feria en Atlahuilco. Generalmente esto sucede el
dia de los santos patronos San Martin Obispo y San Martin Caballero en noviembre, y
durante la celebracion de la navidad y el afio nuevo. Estos comerciantes usan el espafiol

para comunicarse con sus clientes.

El punto 3 de contacto lo representa la zona céntrica de Atlahuilco. Ahi estd la
iglesia en donde en la semana se habla el ndhuatl entre los feligreses que asisten. El
domingo también se usa el ndhuatl entre los mayordomos, quienes van a cambiar las flores
de su santo respectivo. Y el espafiol se escucha solamente durante la misa, en el sermon del
sacerdote. En esta zona también se encuentra el palacio municipal y unas tiendas de

abarrotes, en estos puntos se habla el nahuatl mayoritariamente.

El punto 4 lo representa la escuela secundaria, ahi se imparten clases en espafol
mayoritariamente, aunque en ocasiones se escucha el nihuatl de una manera un tanto
artificial en mi opinidn, ya que se intenta que los alumnos canten el himno nacional y el

himno de Veracruz en nahuatl.

Como conclusion de este capitulo quisiera retomar los que considero aportes con
respecto a la caracterizacion de los nahuas de Tequila y Atlahuilco, la dimension de las
comunidades y el contacto entre grupos humanos historicamente y en el presente. Aguirre
Beltran (1991: 31) enfatizé que el aislamiento y la existencia de ciertas —regiones de
refugio” son determinantes para la conservacion de las caracteristicas culturales de los
grupos indigenas, entre ellos los nahuas de la Sierra de Zongolica. Dichas regiones de
refugio (Aguirre Beltran 1991: 31) albergan a comunidades campesinas indigenas, en las
cuales -a estructura heredada de la Colonia y la cultura arcaica del franco contenido

preindustrial, han encontrado abrigo contra los embates de la civilizacién moderna”. Segin
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la propuesta de Aguirre Beltrdn, en esas zonas marginadas quedan comprendidas las
comunidades indigenas —de lengua y cultura diferentes a la nacional”. Aguirre Beltran
(1991: 31) sugiere que los macizos montafiosos forman una region de refugio, —gue sirve de
defensa ante grupos mas adelantados”, y que debido a esa —geografia enemiga” dichas
poblaciones se salvaron de la extincion y por ello pudieron preservar la identidad de sus
formas de vida con las modificaciones que, en mayor o menor medida produjo el proceso

de aculturacion.

En mi opinién es importante considerar lo propuesto por Aguirre Beltran, pero en
equilibrio con la observacion del cambio y el contacto, los cuales también han sido una
constante en las comunidades de la Sierra de Zongolica.

El ver el aislamiento en vez de ver el contacto existente entre comunidades
corresponde en gran medida a la perspectiva externa de observacion que se genera en el
antrop6logo al llegar a una region desconocida. Las diferencias culturales como pueden ser
la utilizacién de una lengua distinta, crean un choque y una distancia generar la idea de
estar llegando a un lugar con poco contacto con la modernidad. Ademas se puede llegar a
opinar a priori que el contacto con nuevas formas de tecnologia informatica, el contacto
con una lengua distinta a la materna, y la adquisicién de nuevos héabitos que provienen del
exterior van en detrimento de la existencia de esa cultura indigena.

Antes que nada reflexiono acerca del aislamiento, porque considero que las
personas que se encuentran dentro de esa —region de refugio y geografia enemiga” no ven
esas condiciones como barreras. Quien asi las aprecia es la persona que viene de fuera.
Simplemente, si existieran esas barreras pienso que la region estaria despoblada, ya que
ningin grupo humano hubiera podido acceder. La historia de la region estd llena de
migraciones, como aquellas de los nahuas que entraron en contacto con otros grupos que ya
habitaban la region. Ese supuesto aislamiento no ha sido el generador de rasgos culturales
por antonomasia, por el contrario, el contacto cultural ha sido el motor de la pervivencia de
las comunidades, cuyas caracteristicas son el resultado de conductas altamente practicadas
y continuamente actualizadas. Considero que es necesario insistir en que las comunidades
son entidades vivas, retomando una analogia con respecto al organismo en el sentido

biologico: lo que estd vivo esta sujeto a cambio y a adaptacion. El contacto no es un
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inhibidor, sino una posibilidad de cambio, permanencia y adaptacion, en este escenario la

comunidad o comunidades que siguen existiendo son aquellas que se reinventan.

En el caso de la presente investigacion, se recurrio a la delimitaciéon de las
comunidades de practica que usan la flora de manera especifica con propositos
ceremoniales. No fue posible considerar la existencia de una sola comunidad debido a que
los grupos que no profesan la religiosidad catdlica, no creen en los santos ni usan la flora de
manera especifica como parte de su culto externo. Bajo mi punto de vista, la comunidad en
el sentido antropologico se debe comprobar, en su extension y su conformacion para
permitir un nivel de analisis adecuado y acorde a nuestros propios alcances. Mas si estoy
partiendo de un modelo de investigacion que se basa en el RDM, que se basa en la
observacion y la obtencion de datos mediante la etnografia y el trabajo de campo.

En el siguiente capitulo conoceremos la escala de investigacion mediante la
corografia, disciplina de la geografia cultural que en mucho se asemeja al trabajo

etnografico que se realiza en el ambito de la antropologia.
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Capitulo 4. Descripcion corografica de la zona de estudio. Un acercamiento desde la

geografia y la descripcion de las comunidades vegetales

La finalidad del presente capitulo fue hacer notar la escala geografica y organizativa en la
que se desarrolla esta investigacion: la comunidad observable, concreta, sujeta a relaciones
proximas y redes sociales tangibles. No en un nivel regional sino en un nivel local que va
acorde a la capacidad de colecta de datos etnograficos. La corografia como disciplina de la
geografia cultural se interesa por las personas, asi un lugar es el espacio habitado. Para
completar la descripcion corografica, se han considerado de suma importancia los
testimonios de las personas con respecto a la observacion de su entorno, a la transformacion
de las comunidades vegetales, y a la seleccion de plantas para los contextos ceremoniales y
rituales. Se ha elegido una escala corografica de investigacion ya que es acorde a los
alcances del trabajo etnografico cualitativo en el que se basa la obtencion de datos de
campo.

Por otra parte, se ha decidido describir tanto la orografia y las comunidades
vegetales de las cuales se obtienen los recursos floristicos para sus usos en el contexto
ritual. Esto con la finalidad de conectar tematicamente con el siguiente capitulo en el cual

se expondra la etnografia de los usos dela flora entorno a la ritualidad.

4.1 Corografia y escala de investigacion

Comprendida como parte de la geografia cultural, la corografia es la geografia trabajando a
escala local, su metodologia implica visitar los lugares, con ello se les puede describir y se
puede observar lo que hacen sus habitantes. Fernandez y Urquijo (2012: 13) mencionan que
—es en el barrio, en la comunidad, en el ejido, en el pueblo y acaso en la region inmediata
donde acontecen los hechos mas significativos, donde los habitantes se forman una idea del
mundo y donde ocurren las grandes desgracias y las mayores alegrias de la vida”.
Fernandez (2012: 104) haciendo referencia de Ptolomeo, remarca que en la manera de
observar radica la diferencia, la geografia abarca el mundo como un todo, la corografia

estudia los lugares que componen dicho mundo por si mismos.
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La raiz choros segin Kenneth Olwig (citado por Ferndndez y Urquijo 2012: 15)
significa —porcion de tierra, lugar” o bien —terrufio o pais”. Asi el término se refiere al
estudio de los lugares (Fernandez y Urquijo 2012: 16), —& la investigacién que se hace a
escala local para tener mas elementos que nos permitan comprender lo que un grupo
humano ha hecho y hace en su territorio, y como se relaciona con otros territorios”. La
mencion de lo regional es importante ya que para lograr la explicacion de lo que sucede en
un lugar en ocasiones se requerird conocer el marco regional, claro que eso dependera de
los alcances de nuestra investigacion y de sus limites espacio-temporales. La raiz kora se
refiere al lugar primero de determinacion de un hecho histérico dado, asi como lo menciona
Fernandez (2012.: 105), para que un hecho historico tenga verificativo hace falta un lugar,
y si no podemos decir con precision donde ocurrié un suceso, es dificil corroborar que
existid, entonces se estara especulando mas que hablando en términos historicos.

Fernandez y Urquijo (2012: 16) mencionan que corografia y escala local son
términos que se corresponden metodologicamente. Entonces es importante dejar en claro
concepto de escala. Esta es la relacion entre la realidad y su representacion, ya sea como
técnica cartografica por ejemplo para proyectar un mapa, o como nocion geografica en
donde se explica a qué nivel se observa un fenomeno. Con respecto a la técnica cartografica
podemos decir que una escala es grande cuando en un mapa representamos una porcion
muy pequeia de terreno, como puede ser un mapa de un barrio o colonia. Un ejemplo de
una escala muy grande seria 1:500, en donde un centimetro proyectado corresponde a 500
cm (5 metros) de la realidad. Por el contrario una escala pequefia es aquella que se usa para
representar enormes porciones de terreno, como puede ser un mapamundi, un planisferio,
un pais o parte de él. Como ejemplo de una escala pequefia tenemos 1:250,000, en donde
un centimetro en el mapa representa 250,000 cm (2.5 Km) de la realidad, una escala aun
mas pequeiia es la 1: 1°000,000, en donde cada centimetro del mapa representa un milléon
de centimetros (10 Km).

Asi, la representacion hecha con una escala grande nos proporciona detalles
mientras que aquella hecha con una escala pequefia nos aportard un panorama amplio, una
aproximacion de lo que solo podriamos contemplar desde grandes altitudes, como cuando

se tiene una vista aérea como cuando se viaja en avion.
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Con respecto a la nocidon geografica la escala elegida nos permite conocer los
niveles de organizacion existentes en un territorio o lugar. Podemos abordar la
investigacion organizacional a un nivel macro-geografico, meso-geografico o micro-
geografico (Sanders 2011), éstos permiten distintos alcances a la hora de observar y

analizar distintos fendmenos (Ver figura 4-1).

Figura 4-1. Escalas y nivel de observacion. Esquema demostrativo, no representa

escalas reales
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A nivel macro-geografico tendremos una vision de conjunto, de grandes territorios
abstracta y estadistica, en donde los grandes eventos, movimientos de masas y de
mercancia a gran volumen son los que se destacan. En el nivel meso geografico podremos
ver otros atributos al concentrarnos en un area mas reducida. Asi podemos ir pasando de lo
abstracto hacia lo concreto que pueden representar las relaciones mas concretas entre
pueblos y ciudades vecinas o proximas. Se pueden apreciar con mayor detalle las
estructuras sociales que existen en un territorio mediano, el cual deja de ser lo Unico
observable ya que las actividades que las personas realizan empiezan a tomar mayor
visibilidad. A nivel micro geografico podremos ver la estructura dentro de una localidad,
como pueden ser los barrios o sectores incluso nos podremos concentrar en uno de ellos
para ver las redes sociales existentes, los grupos y las comunidades de practica que existen,
y las dindmicas familiares que conforman cada hogar, asi llegaremos a la cotidianidad, a las
relaciones concretas que conforman la vida de las personas.

En este sentido la escala es una especie de filtro que nos permite ver unas cosas
mientras que nos oculta otras (Ferndndez y Urquijo 2012: 13). De antemano es necesario
reconocer que tratar de copiar fielmente la realidad no s6lo es imposible sino inttil, y que la
escala cartografica no necesariamente guarda relacion con la escala geografica, lo que debe
disminuir la preocupacion por hacerlas cuadrar ya que lo que en una escala es claro, en otra
se desvanece hasta volverse intrascendente (Fernandez y Urquijo 2012: 14). A continuacion
presento unos ejemplos basados en los criterios escalares antes mostrados para referirme a
la porcion central del estado de Veracruz, empezando con la llamada Region Montafias en
donde se localiza una regién mas pequeiia denominada Sierra de Zongolica, en la cual se
localizan los municipios de Zongolica, Tequila, Atlahuilco y otros 11 mas.

Si nos movemos dentro del criterio macro-geografico podremos conocer por
ejemplo el numero de pueblos, ciudades, su configuracion espacial y organizacion
jerarquica dentro de un sistema extenso, una macro region. Tal es el caso de la Region
Montafias incluye 57 municipios y una superficie de 6,033.4 Km?. Algunos paises con
similar extension territorial son Palestina (6, 220 Km?) y Trinidad y Tobago (5, 128 Km?).
Otro ejemplo macro-geografico pero de menores dimensiones podria ser representado por
un estudio en la region que se conoce como Sierra de Zongolica que se encuentra dentro de

la Regién Montafias. Estd conformada por 14 municipios que suman una superficie total de
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976.3 Km®. S6lo por comparar, en la lista de mundial de paises por superficie Hong Kong
aparece en el sitio 183 con 1,104 Km2. La Sierra de Zongolica desbancaria a Santo Tom¢é y
Principe, pais-archipiélago africano que actualmente ocupa la casilla 184 y cuya superficie
es de 964 Km?”. Para esta investigacion, el nivel macro-geografico aporta sélo un marco de
referencia y ubicacion de la zona de estudio en una region al centro-este de la Republica
Mexicana. Pero en términos practicos y reales para la investigacion, la escala macro-
geografica sirve para descartar y discernir, ya que al conocer la inmensidad de kilometros
cuadrados que abarca la region Sierra de Zongolica, lo ultimo que uno puede pretender es
abarcarla y sobre todo pretender que existe homogeneidad, mas alld de que en muchas
localidades de esta zona se habla la lengua nahuatl.

A un nivel meso-geografico nos podemos centrar en una arte de esa macro region y
tomar un solo municipio de la denominada Sierra de Zongolica, ya sea Zongolica, Tequila o
Atlahuilco. El primero tiene 147 localidades y una superficie de 280.1 Km?, posee una gran
diversidad altitudinal, climatica y de ecosistemas, no estd de mas mencionar que algunas de
sus localidades se encuentran a mas de 1200 msnm y otras a 90 msnm. Tequila estad
conformado por 39 localidades que suman un area de 99.7 Km? y cuyas altitudes estan por
encima de los 1000 msnm. No obstante la diferencia en la temperatura de algunas
localidades hace que sean consideradas unas de tierra caliente, mientras que otras tantas se
sitlian en tierra templada o fria. Por altimo, Atlahuilco es un municipio conformado por 36
localidades que ocupan una superficie de 62.1 Km? a no menos de 1760 msnm, por esta
razon se considera que se encuentran en una zona serrana fria. A esta escala, nos podemos
enterar mucho mejor de aspectos tales como la relacion que existe entre cada una de las
localidades del municipio, la movilidad de sus habitantes hacia centros de salud,
dependencias gubernamentales, o hacia sitios en donde cada semana hay mercados en
donde venden sus productos manufacturados y cultivados. El nivel meso-geografico es
mucho més adecuado para esta investigacion ya que se puede observar con mayor claridad
las estacionalidad en curso, ya que los productos encontrados estaran en concordancia con

L4 ; 28 .
su temporada de produccion y con la fenologia™. Esto se puede notar de manera conspicua

* Williams-Linera (2007: 94) define fenologia como ciencia que estudia la relacion entre los fendmenos
climaticos-estacionales con los ciclos de los seres vivos. Los eventos fenolégicos ocurren en un orden
consistente a lo largo de cada afio, con el arribo de un evento precediendo la inminencia de otro.
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con los productos vegetales ya que segun la fenofase” encontraremos claramente la venta
de flores comestibles como aquellas de las calabazas, de los colorines o de los izotes, frutos
tiernos tales como frijoles, ejotes y habas verdes, frutos maduros tales como frijol seco,
café en grano seco o tostado y mazorcas. En resumen, en esta escala nos aproximamos a la
observacion de eventos concretos, interacciones entre grupos humanos, algo que no se
puede observar a una escala macro-geografica.

A escala micro-geografica podremos centrarnos en una sola localidad, entonces lo
que desde una gran escala no se aprecia, ahora puede observarse 1:1. Como se ha
mencionado, al referirnos a una escala geografica lo que nos concierne es conocer los
niveles de organizacion en un territorio, Asi eligiendo una micro-escala veremos
interacciones sociales mas precisas que nos llevardn hasta los grupos comunales, a conocer
la comunicacion entre ellos y al interior de cada grupo inclusive dentro de los hogares.
También podremos definir a esos grupos comunales por ejemplo a su pertenencia a un
barrio y a una mayordomia, dos aspectos importantes en Tequila y Atlahuilco como
veremos mas adelante. Por otra parte se pueden conocer los procesos de produccion y la
estacionalidad de esas mercancias que observamos en el mercado a nivel meso-regional. Se
observan costumbres, se escucha la lengua de las personas, y en el caso de las comunidades
bilingiies, se pueden determinar los habitos de uso de cada lengua en diferentes espacios de
la localidad, publicos y privados como pueden ser en las casas, en la escuela, en la iglesia o
en los comercios.

Entonces elegir la escala geografica va en funcidn de lo que nos interesa destacar y
cuales son nuestros alcances segin nuestro método de trabajo. Si elegimos una escala en la
cual aparezca una enorme porcion de terreno, podremos observar la generalidad, la
abstraccion, y se perderan detalles. Por eso hemos descartado ese nivel de observacion y se
ha elegido una escala que muestre una porcion reducida de terreno para tener detalles y ver
comunidades concretas teniendo acceso a los lugares, es decir, los espacios habitados por
personas y a las personas mismas. Aspecto importante y por el cual apostamos ya que nos
ofrece el mejor fundamento para el trabajo antropologico y etnografico.

Asi, la descripcion corografica aporta criterios muy utiles para tal objetivo.

¥ Williams-Linera (2007: 94) define fenofase como el estadio de uno de los estados fenologicos que
experimenta un organismo. Por ejemplo el crecimiento vegetativo, la floracion, la caida de las hojas, y el
desarrollo de los frutos son fenofases del ciclo anual de una planta.
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I- Comunidades concretas. Ya que en esta investigacion la mayor fuente de
obtencion de datos fue la etnografia, entonces, la corografia y la geografia cultural ofrecen
un escenario tangible y concordante a la escala del individuo dentro de pequefios grupos
comunales. Los individuos con base en el aprendizaje derivado de la transmision de
conocimiento entre generaciones, de su percepcion y experiencia en el lugar donde viven
realizaron parte de la descripcion del lugar. Asi se intentd que hubiera concordancia escalar
entre lo teodrico, lo metodoldgico y lo testimonial. Mis descripciones del terrufio también
guardan proporcion con la extension de terreno representativa de los ntcleos comunales
que han sido abordados etnograficamente. No pretendo hablar de grandes regiones y
extensiones de terreno, areas culturales y generalizaciones ya que la proveniencia de los
datos es a escala humana: el terreno recorrido por las personas entrevistadas y por mi,
durante las temporadas de trabajo de campo.

2- Espacio y lugar. El espacio es una de las dimensiones de la realidad humana. Son
expresiones espaciales las nociones —territorio”, —region”, —sitio”, etc., y desde la Optica
geografica no hay lugar sin gente (Fernandez 2012: 100). Lugar por consiguiente es el
espacio habitado, ocupado continua o discontinuamente en donde las personas interactiian
entre si y con el medio ambiente. Para Augé (2005 citado en Fernandez 2012: 100), es un
producto a largo plazo y por consiguiente tiene una dimension histérica. Mas adelante
veremos la imposibilidad semantica y cognoscitiva de percibir una nocion espacial que no
esté en relacion con alguien, seglin los testimonios obtenidos en campo.

3- Escala local. Definida por Ferras (1992 citado por Fernandez y Urquijo 2012: 14)
es aquella que nos resulta inmediata y que sostiene la vida cotidiana del individuo. A dicha
escala los lazos se desarrollan entre habitantes que se conocen y donde el horizonte es
limitado, los desplazamientos se hacen a distancias cortas y los grupos son restringidos y
bien identificados. La caracteristica fundamental (Fernandez y Urquijo 2012: 14) en cuanto

a la movilidad al interior de la escala local es que se puede caminar en ella.

151



4- Temporalidad. Hace alusion a la otra dimension de la realidad humana, el tiempo.
La temporalidad sumamente notoria desde la escala local, si bien todo lugar esta
circunscrito a un tipo de clima como aquél descrito por Koppen™, es en los lugares donde
el tiempo atmosférico o estado del tiempo se hace manifiesto y se siente, por ende se le
puede describir y hacer predicciones sobre el mismo. Asi la temporalidad es ciclica y a cada
una de las estaciones se le califica con base principalmente en la temperatura, la cantidad de
agua disponible en cualquiera que sea su manifestacion, el estado fenologico (manifiesto
del ecosistema) y la duracion del dia. Esta temporalidad va también acorde a las
festividades y celebraciones anuales de cada lugar.

5- No hay lugar sin gente. Desde el enfoque y la escala corografica- etnografica, los
lugares cobran significado, aquél descrito por las personas entrevistadas. Es obvio que en
un estudio geoldgico por ejemplo si se quiere conocer la tectdonica de placas, o los efectos
de la inversion ciclica de la polaridad de la tierra, el punto de vista de los informantes no
tiene cabida, entonces los lugares no tienen gente, pero en un trabajo antropoldgico no se
puede prescindir del punto de vista de las personas, ya que es la materia prima de la
investigacion. El medio incide en la gente y la gente en el medio el cual habitan, y con la
combinacion de lo emic y lo etic se pueden obtener descripciones relacionadas con la
conducta y la interpretacion de procesos involucrados en la generacion de realidades
culturales, por ejemplo de cémo se asimila la estacionalidad, como se relacionan los
habitantes de las mismas, cobmo usan los recursos naturales, cudl es el referente orografico

mas conspicuo para determinar la probabilidad de lluvia, calor intenso o helada.

4.2 Orografia

La parte central del Estado de Veracruz se caracteriza por tener una morfologia variada,
que comprende tierras altas y escarpadas que oscilan entre 5,675 y 3,000 metros sobre el

nivel del mar (msnm), la primera corresponde al Pico de Orizaba. Las pendientes suelen ser

** La clasificaciéon climatica de Wladimir Koppen realizada en 1900, 1918 y 1936 es utilizada como un
estandar para explicar los climas en el mundo. El sistema identifica cada tipo de clima compuesto por dos
variables: la temperatura (A, B, C, D, E) y la precipitacion o humedad (f, m, w, s). Enriqueta Garcia (1973)
hizo una 1til adaptacion Koppen para los climas de México.
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muy pronunciadas y los terrenos estan cortados por valles en forma de —V”. Algo similar se
puede observar en las zonas intermedias las cuales se encuentran entre los 3,000 y 500
msnm. También se pueden observar mesetas, lomas redondeadas y elevaciones aisladas y
profundas barrancas que han sido cavadas por los rios. Al estar en Tequila y Atlahuilco, se
puede dar cuenta de estas caracteristicas, sobre todo de la estrechez de los valles y la altura
de los cerros circundantes de ambas cabeceras municipales. En primera instancia solo se
puede apreciar una primera fila montafiosa, los cerros estdn tan juntos entre si, tan
plegados, que no se puede ver el horizonte. Al llegar a una parte mas alta se puede ver que

atras de esa primera barrera hay otra fila montafiosa y asi sucesivamente (Foto 4-1).

Esta cordillera es una gran fuente de captacion de humedad proveniente del Golfo
de México, se calcula que una tercera parte del agua del pais escurre por las cuencas del
Estado de Veracruz. El aire humedo que viene del mar se topa con los obstaculos
montafosos, de altitud cada vez mas elevada, lo cual provoca la condensacion del agua
provocando la llamada lluvia orograiﬁca3 !, Es precisamente en la cara de sotavento, la que
da hacia el Golfo de México en donde queda esa humedad y se desarrollan una gran
cantidad de ecosistemas boscosos de montafia, tropicales y templados. En la fotografia 4-2
se muestra una porcion de la Sierra Madre Oriental en el Estado de Veracruz, podemos
apreciar del lado derecho la nubosidad proveniente del océano (sotavento), mientras que en
el lado izquierdo (barlovento), se puede ver lo arido y semidesértico de esas tierras del otro

lado del parte aguas montafioso.

Para darnos una dimension del tiempo geologico, cabe sefalar que la formacion de
las rocas de la sierra de Zongolica en la que se encuentran Tequila y Atlahuilco
corresponde a un periodo paralelo a la formacion de la Sierra Madre Oriental y anterior a la
formacion de la Faja Volcanica Transmexicana, también conocido como Eje Neovolcanico
Transversal. En la actualidad la Sierra de Zongolica forma parte de la antes mencionada
Sierra Madre Oriental, definida como provincia geologica del Cinturén Mexicano de

Pliegues y Fallas (Rodriguez y Morales s/f: 54). Colinda al noroeste con la provincia Faja

*! La lluvia orografica es la producida por el ascenso de una columna de aire hiimedo al encontrarse con un
obstaculo orografico, como una montafia. En su ascenso el aire se enfria hasta alcanzar el punto de saturacion
del vapor de agua, y una humedad relativa del 100%, que origina la lluvia
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Volcénica Transmexicana, en cuyo extremo limitrofe se encuentra la cumbre mas alta del

pais y de Norte América, el volcan Pico de Orizaba.

4.2.1 Cerros como marcadores orograficos

Dentro de esta cadena de pliegues estrechos hay cerros que se encuentran en distintos
puntos geograficos que son referentes para cada localidad. Por ejemplo, el Sr. Marcelo
Coscahua en Atlahuilco, menciona que son 4 cerros los que definen la orientacion. En
nahuatl se les dice nabe tepeme ['nafe te'peme] (4 cerros), éstos representan de manera
aproximada los puntos de salida y puesta del sol en la época de dias largos o weyetdonalle
[weye'tonale] que corresponde al verano, y en la época de dias cortos o chikitsintonalle
[ffikitsin'tonale] que corresponde al invierno. Uno de esos marcadores en Atlahuilco es el
cerro Tlaskayo, ya que en el invierno el sol sale muy cerca de su parte central mientras que
en o weyetonale sale a la izquierda del cerro.

Algunos otros cerros no se pueden ver desde Atlahuilco y Tequila, pero son
visibles desde las cumbres de los cerros cercanos y desde las poblaciones mas elevadas.
Otros tantos cerros son mencionados pero los tlaydkanke [tla'jakanke] no saben donde se
encuentran algunos mas, s6lo aprendieron sus nombres al escuchar a cada —abuelito” que
los instruyd. Ellos reconocen que esos ancianos si sabian el rumbo exacto de cada cerro, su
nombre y su cualidad para atraer las nubes y la lluvia. También sabian identificar por donde
venia el viento y en donde se encontraban los —tronadores o los que truenan”, entidades que
avisan por donde vendr4 la lluvia, la abundancia o escases de la misma y el calor o frio que
har4 seglin el lugar donde escuchaban el sonido del reldampago. Hay otros cerros que no son
visibles desde Atlahuilco y Tequila. So6lo a través del desplazamiento de las personas en el
territorio, dicho de otro modo, de la relacidn histdrica intrarregional e interregional se pudo
llegar a tener nocion de la conformacion espacial, hablando orografica y culturalmente.
Algunos de estos cerros se han identificado en cartas topograficas del INEGI (E14B46,
E14B56, E14B66, E14B76, E14B67 y E14B77), y sus respectivos modelos digitales de
elevacion.

Algunos cerros mencionados y su ubicacion referida son (ver después del mapa):
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Mapa 4-1 Modelo digital de elevacion con sombreado que representa la ubicacion de

algunos cerros con respecto a las cabeceras municipales Tequila y Atlahuilco
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e Pico de Orizaba, se ve desde Zacamilola. Identificado (Contintia después de mapa
4-1).

e Malinche, cerro proximo al valle de Atlahuilco, segun los tlaydkanke 1o destruyeron
los rayos y se llevaron el oro, y s6lo quedd un cerro chato cuando antes era muy
alto.

e Huehuetepetl, al Oeste, flanquea la cabecera municipal Atlahuilco. Identificado.

e Tlascayo, al Este y visible desde Atlahuilco. Identificado.

e [hkoyokatse, cerro pequefio y muy proximo al centro de la cabecera municipal
Tequila. En sus laderas se encuentra parte del Barrio de la Santa Cruz

e Tlacuilotecatl, se encuentra al este, en el municipio de Zongolica, cuando truena por
alla es que ya viene la lluvia. No es visible desde Atlahuilco y Tequila. Identificado
en las cartas topograficas.

e Chiquilitze, seglin refieren, estd por la cabecera municipal Zongolica, No es visible
desde Atlahuilco y Tequila. No identificado en las cartas topograficas.

e Otzelotzi. Se encuentra al suroeste de Atlahuilco, muy lejos e imperceptible desde

ahi. Identificado.

4.2.2 Composicion de las rocas y formacion de cuevas

Ahora abordaremos otro aspecto interesante, la composicion rocosa de estas montafias. Son
rocas sedimentarias calizas las que conforman la morfologia actual de la Sierra de
Zongolica, las cuales emergieron del océano durante la parte final de la era Mesozoica™, en
el periodo Cretacico Superior, que inici6 hace unos 144 millones de afios (MA) y terminé
hace unos 65 MA. Su principal compuesto es el carbonato de calcio, pero al ser
sedimentarias, esto es que constituyen por la acumulacion de particulas pueden presentar
variedad en sus compuestos y los porcentajes de los mismos. Dichas rocas del Cretacico
(Rodriguez y Morales s/f) cubren extensas areas en las regiones de Maltrata, Cordoba,
Orizaba y Zongolica, mencionan que su composicion litologica contiene calizas arcillosas

color gris claro, también lutitas y capas de bentonita que dan un color verde. Al haberse

32 Era cuyos inicio y final estin datados hace 246 y 65 MA respectivamente.
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formado en los mares (Rodriguez y Morales s/f: 54), también contienen restos de los
animales que hace millones de afios las conformaron al sedimentarse sus restos en calizas
arrecifales, en las que destaca la presencia de corales, algas y agrupamientos lenticulares de
rudistas™.

Segun lo encontrado en la carta geologica del INEGI (1983) Tequila y Atlahuilco
estan en un terreno de roca sedimentaria, en especifico calizas (cz) del periodo cretacico
superior (Ks) cuya simbologia es Ks(cz).

Las rocas calizas tienen resistencia a la meteorizacion, sin embargo, el agua llega a
erosionarlas principalmente si se ha acidificado, por ejemplo cuando atraviesa el suelo y
lleva consigo didxido de carbono. Entonces es mas facil que el agua actie en las lineas de
debilidad de la roca caliza disolviendo el carbonato de calcio que la conforma, este tipo de
desgaste se conoce como erosion carstica. Hemos mencionado que este terreno se encuentra
en una extensa zona de fallas, lo cual afecta de manera directa a la roca caliza, que aunque
es muy dura, también es muy quebradiza, recordemos que son rocas sedimentarias y se
constituyen de sedimentos acumulativos, algunos de ellos son mds solubles y en éstos es
mas probable que se forman fisuras, grietas y hundimientos de terreno (Fotografia 4-3).

Los suelos de la vegetacion primaria, por ejemplo de los bosques mesoéfilos, de
encino y de pino son acidos por su alto contenido de materia organica como puede ser la
hojarasca, esto contribuye a la acidificacion del agua que se filtra a través de ellos,
caracteristica que potencia la meteorizacion de la roca y que puede llevar como
consecuencia la formacion de cavernas y cuevas a través del tiempo geologico. Esa erosion
constante forma tineles y en un grado maximo, causa un derrumbe subterraneo formando la
oquedad de las cuevas. Este proceso que describo se refiere a la formacion de cuevas
secundarias, que son aquellas que se crean por erosion de manera posterior a la formacion
de la roca que las rodea (roca encajante)’”.

Cada temporada de lluvia el suelo se empieza a saturar de agua, mientras eso sucede
el interior de las cuevas esta seco. Durante el temporal empiezan los escurrimientos de agua
hacia el interior de las cuevas, y al término del mismo son chorros los que escurren incluso

si hay afios muy lluviosos, partes de la cueva permanecen bajo el agua.

3 Moluscos bivalvos extintos al final del cretacico (Rodriguez y Morales s/f: 54)
** Las cuevas primarias son de origen volcanico y se forman durante la actividad eruptiva al mismo tiempo
que la roca encajante.
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En lo que respecta a Tequila y Atlahuilco, podemos decir que las cuevas y los

sotanos>

son marcadores orograficos importantes, y forman parte de una tradicion oral que
explica su creacion y su existencia como parte de un sistema de creencias mitico en el cual
existen seres extraordinarios y estos conductos son vias de comunicacion hacia sitios

subterraneos. En el punto 4.4 lo detallaremos.

4.3 Estacionalidad y tiempo

El clima es templado llegando a ser muy frio en el invierno, la humedad proveniente
de los frentes frios denominados —sortes”, incrementan la sensacion térmica de la baja de
temperatura. Los meses mds secos frecuentemente son febrero, marzo y abril, en ocasiones
mayo, y las lluvias mas intensas se presentan entre julio y octubre, aunque cabe acotar que
no hay reglas escritas con el estado del tiempo, ya que una buena tormenta no tiene fecha
inscrita en el calendario anual. La orientacion de cada ladera, la amplitud o estrechez de
cada valle y la profundidad de cada barranca, aunados al factor preponderante de la altitud
sobre el nivel del mar, también son determinantes para la sensacion térmica, temperatura
media anual, y humedad que conforman las variantes de los microclimas que se pueden
presentar en cada localidad, entonces podemos decir que todos estos factores han
conformado la designacion de -tierras frias y tierras calientes” que se ha utilizado
histéricamente y que de manera contemporanea sigue en uso ya que es reafirmada en los
testimonios de los habitantes tal como lo he expuesto en el capitulo 3 (subcapitulo 3.2).

Es importante destacar que tanto en Tequila como en Atlahuilco hay cambios
estacionales bien definidos, que se pueden apreciar tanto en el tiempo atmosférico, en la
temperatura y en la fenologia de las especies vegetales que conforman los ecosistemas. Al
menos podemos notar 4 estaciones en el afio, que en cierta medida corresponden a la
clasificacion prototipica primavera, verano, otoflo e invierno. A continuacion se detallara la
estacionalidad que se presenta in situ. Después de los meses de enero y febrero, a partir de

marzo hay una etapa de renuevo y de surgimiento de retofios en los arboles caducifolios.

% Los sotanos o simas son cavidades que se abren al exterior por un conducto vertical o con pendiente muy
pronunciada. Literalmente hoyos en el terreno muchas veces tapados por la vegetacion causados por el agua
mediante el proceso de erosion karstica.
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También hay un aumento de temperatura y disminucion de la nubosidad, de hecho inicua la
etapa mas calida y seca del afo, que se puede extender hasta el mes de mayo. Esto no
quiere decir que no haya dias nublados y lluvias ya que la venida de los frentes frios
conocidos como —nortes” es intermitente y dependiendo del afio puede extenderse incluso
hasta el mes de abril.

Después empiezan las lluvias, el temporal se establece ya durante el mes de junio y
no para sino hasta finales del mes de octubre. Durante este periodo los bosques caducifolios
recuperan su verdor.

A principios de noviembre las lluvias de temporal ceden, pero la precipitacion
continia en forma de neblina y de lluvia por efecto orografico. Este es producto de la
evaporacion del agua del océano la cual se condensa en la cordillera por efecto del aumento
de altitud y el descenso de la temperatura. Hacia el final de esta estacién se nota un
descenso de la temperatura y los arboles comienzan a perder sus hojas.

En diciembre el frio se incrementa y por las mafanas se puede apreciar el hielo en el
pasto, la temperatura en Tequila y Atlahuilco puede llegar a los cero grados por la

madrugada.

Hay categorias locales para designar la estacionalidad en el transcurso del afio:

e onalko ['tonalko]. La época seca, soleada y calurosa, durante los meses de marzo,
abril y mayo. En esta estacion se empieza a sembrar, desde mediados de marzo,
todo abril y si es que la primera siembra se echd a perder, mayo es el mes de la
ultima oportunidad de sembrar con éxito, ya que al ser tierras templadas y frias, el
ciclo de desarrollo del maiz es muy largo.

e shopan ['fopan]. La época de lluvia intensa que comienza desde finales de mayo o
principios de junio y que termina en octubre. La planta de maiz esta en pleno
crecimiento asi como las demas siembras de la milpa, hacia finales de julio ya se
pueden ver algunos jilotes, las inflorescencias del maiz. Al transcurrir la estacion,
los caminos de tierra se van deteriorando, deslavando y se convierten en verdaderos
lodazales dificiles de transitar para ir a cortar lefia Es por esto que shopan también

es considerada la estacion de la hambruna o de escases, apishmiki, [apif/'miki] en
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apariencia ese verdor y lluvia seria un sindnimo de abundancia pero sucede lo
contrario. Desde septiembre hay elotes tiernos.

e tlamishtemi [tlamif'temi]. La época de la neblina densa como caracteristica principal
de la estacion, puede traducirse como —epleto de nubes”. Esta comienza a finales de
octubre y coincide con la conmemoracion de dia de muertos, y se puede extender
hasta diciembre. En esta época del afio ya hay mazorcas grandes que no estan
completamente maduras pero lo suficiente para comer llamadas kamawa
[ka'mawa]’®, estas son recibidas con gran alegria ya que se pueden colocar en las
ofrendas. Ya a mediados de noviembre y diciembre se pueden cortar las mazorcas
maduras

o tlasewetsi [tlase'wetsi]. Literalmente —eae el hielo”, la época del frio o del hielo,
misma que coincide con los fendmenos atmosféricos denominados frentes frios o
nortes, que llegan desde ese punto cardinal y que se trasladan por el Golfo de
Meéxico, provocando el descenso de la temperatura. Esta palabra tiene un prefijo
indefinido #/a, que se utiliza designar cosas, y se puede traducir como -algo”; se
proviene de set/ que es hielo (Molina 2: 18 v.). Muchas veces en esta época del afio
puede haber lluvia, la neblina tlamishteme [tlamiftemely la llovizna mishkiabitl
[mis'kiafitt] palabra que se compone de los sustantivos mishtli ['miftli] —-aube” y
kiabitl ['kiafitt] -Huvia”, juntos designan la llovizna. En esta estacion continta la
cosecha del maiz maduro incluso se puede recolectar hasta el mes de enero. El frio
intenso dura desde diciembre hasta enero y febrero, pero cabe mencionar que el
ultimo mes mencionado, para algunas personas es otra época del afo, aquella

denominada —de los vientos fuertes”.

% _Camaua: pararse el mayz serazo, o casi del todo sazonado” (Molina 2: 12r). Sarazo: ®icho de un fruto,
especialmente el maiz que empieza a madurar” (Diccionario de la RAE, lema.rae.es). Sazonar: —Vale también
poner las cosas en el punto y madurez que deben tener” (Diccionario de Autoridades Tomo VI 1739,
web.frl.es/DA.html).
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4.4 Comunidades vegetales

Este subcapitulo esta destinado a describir las comunidades vegetales en donde se obtienen
las plantas y productos vegetales como son las resinas, que se utilizan para usos
ceremoniales y rituales. Esta serie de descripciones empezara con aquellas comunidades
vegetales mas proximos a Tequila y Atlahuilco y en ese orden, primero apareceran los
ecosistemas primarios y luego los secundarios en términos ecoldgicos.

En los alrededores de Tequila hay variedad de bosques caducifolios y
subcaducifolios, entre ellos podemos nombrar algunos remanentes del bosque mesofilo de
montana, el cual segin Williams-Linera (2007: 17) se puede considerar un conjunto de
ecosistemas que se caracteriza por la presencia de arboles en varios estratos, por la
abundancia de helechos, una gran cantidad de plantas epifitas. Estos estratos o clasificacion
de los elementos vegetales segun su altura generalmente distingue elementos del
sotobosque o parte inferior, del dosel intermedio y del dosel superior, estos ultimos
corresponden a los arboles mas altos que generalmente se componen de especies nedrticas,
cuyo origen filogenético estd al norte del continente en zonas frias y templadas, algunos
taxa son Arbutus (madrofio), Quercus (encino o roble) Liquidambar macrophylla
(liquidambar), Carpinus carolineana (pepinque). En el dosel intermedio y en el sotobosque
podemos encontrar arbustos y plantas herbaceas cuyo origen puede ser neartico asi como de
las zonas tropicales del hemisferio sur denominadas neotropicales, esto genera una gran
diversidad de especies, tales como Gaultheria acuminata, importante especie de uso
ceremonial que es conocida como ashokopa, Clethra mexicana (marangola, ipal'kuwitl),
Chamaedorea spp. (palma camedora o tepejilote), cuyas hojas palmadas se utilizan como
fondo en algunas decoraciones ceremoniales, Piper auritum (hoja santa o acuyo) y epifitas
como las bromelias (7illandsia spp.) que son utilizadas en el contexto ceremonial religioso.

Cabe mencionar que a altitudes menores los componentes tropicales son mas
abundantes y los deciduos menos abundantes, debido al aumento de temperatura, también
causada por la orientacion de las laderas. Esto sucede en bosques caducifolios cercanos a
localidades mas bajas en el mismo municipio de Tequila, en donde se puede encontrar con
mayor abundancia el tepejilote, también el panisbat! (Anhurium sp.) y tisbatl (Monstera

sp.) cuyas hojas son utilizadas como fondo en los arcos de cucharilla, y también son mas
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abundantes las heliconias también llamadas platanillos (Heliconia spp.) cuyo uso es
conspicuo durante las celebraciones de Corpus Christi.

El alto grado de precipitacion y humedad durante la mayor parte del afio es otra de
sus caracteristicas, incluso este bosque se conoce también como bosque de niebla debido a
la bruma que se forma al conjuntarse la precipitacion con el frio montafioso principalmente
en los meses de otofio e invierno. A la inversa, si la altitud sube habra dominancia de los
elementos deciduos incluso se podra notar la dominancia paulatina de encinos hasta
conformar bosques de encinos y en altitudes mayores bosques de pino encino.

La vegetacion primaria predominante en los alrededores de la cabecera municipal
Atlahuilco pertenece a los bosques de pino encino y de pino también conocido como

bosque de coniferas, descrito por Jerzy Rzedowski (2006: 295):

Los bosques de coniferas, tan frecuentes en las zonas de clima templado y frio del
hemisferio boreal, también caracterizan muchos sectores del territorio de México,
donde presentan amplia diversidad floristica y ecologica. Se les encuentra
practicamente desde el nivel del mar hasta el limite de la vegetacion arborea;
prosperan en regiones de clima semiarido, semihumedo y francamente himedo y
varios existen s6lo en condiciones edaficas especiales. Si bien algunos parecen
representar comunidades secundarias, que se mantienen como tales debido al
disturbio causado por el hombre, otros corresponden a la fase climax y al parecer

han existido en México desde hace muchos millones de anos.

Los bosques de pino que podemos encontrar en los alrededores de Atlahuilco, y en
localidades mas altas y frias como son Astacinga y Tehuipango se desarrollan en
condiciones humedas, en ciertas épocas de la afio muy humedas, representando
comunidades primarias y también secundarias, tal como se describi6 en la cita anterior, ya
que hay una constante intervencién humana en los pinares, muchos de los cuales ya han
sido talados. Algunas de las especies de pino que podemos encontrar en nuesta area de
estudio son Pinus montezumae (Narave y Taylor 1997: 28, 29), Pinus patula (Narave y
Taylor 1997: 33-37) y Pinus pseudostrobus (Narave y Taylor 1997: 38, 40). En estos

bosques, en los de pino encino asi como aquellos caducifolios podemos encontrar
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bromelias del género Tillandsia, las cuales son utilizadas durante la Semana Santa en
Astacinga, para elaborar adornos denominados sochik*awitl [soffi’kVawitl].

Otro tipo de ecosistemas son los acahuales®’, que pueden definirse como zonas en
donde se desarrolla vegetacion secundaria como un proceso de sucesion de la vegetacion
primaria que ha sido talada. Sus caracteristicas dependen del tiempo de formacion (edad de
abandono), mientras mayor sea el tiempo de abandono, el acahual presentarda mayor
diversidad de especies, mas capas o niveles entre los que podemos distinguir hierbas,
arbustos e incluso especies arboreas, que poco a poco iran constituyendo un nuevo bosque
maduro. Por el contrario, un acahual en constante uso y ocupacion, no dard oportunidad
alguna de regeneracion. Las caracteristicas propias del sitio también son importantes para el
desarrollo de la vegetacion de los acahuales, algunas de estas son el clima, altitud y tipo de
vegetacion nativa que fue sustituida. En nuestro caso tenemos acahuales que sustituyen
bosques caducifolios y bosques de pino, ahi se han observado especies seleccionadas por el
humano para usos rituales y ceremoniales asociados a la religiosidad. Hablando de los
acahuales del bosque de pino, tenemos que ahi se desarrollan dos especies de suma
importancia para los usos ceremoniales: los arbustos Barkleyanthus salicifolius localmente
conocido como azomiate y yoyot! ['jojotl], y Stevia microchaeta, conocido como tsompiltek
[som'piltek], que es muy importante en rituales tales como el sochitlalli [sochi'tlali].

Otros lugares que son en cierta medida pequefias comunidades vegetales por el
humano son los viveros. Estos se enfocan en el cultivo comercial de plantas ornamentales
cuyos atributos principales son sus vistosas flores. En las tierras céalidas del Valle de
Orizaba, en la localidad homoénima, en Tuxpanguillo y en Fortin se cultivan gran variedad
de especies, entre ellas la Plumeria rubra de nombre comun kakalosochitl [kakalo'sochitt],
la cual es utilizada en Tequila y Atlahuilco para la celebracion del Corpus Christi.

Mas lejos de Tequila y Atlahuilco, a méas de 50 Km tanto al NO como al SO, en las
zonas aridas limitrofes entre los estados de Veracruz y Puebla, se desarrollan diversos
ecosistemas xerofitos, uno de ellos es la comunidad de Nolina-Hechtia-Agave, el clima de
esta area es muy seco, probablemente el més seco del estado de Veracruz. La vegetacion

también ha sido denominada matorral rosetofilo o matorral rosetulifolio debido a la

*7 Acahual deriva del nahuatl a'kawal o akawalli, palabras en uso en Tequila y Atlahuilco. Molina (Molina 1:
18r) defini6 —acahualli” como —baldia tierra”.
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dominancia de especies con hojas en forma de roseta (Gémez-Pompa y Castillo-Campos
2010: 69), asi también es denominada matorral crassorosulifolio-espinoso (Chazaro 1992,
2004) debido a la abundancia de plantas crasas (suculentas) y espinosas en donde una de las
especies notables es el Dasylirion acrotrichum cuyo nombre comun es cucharilla, planta
que es sumamente colectada para usos ceremoniales en Tequila y Atlahuilco y en muchas
otras localidades de la sierra y fuera de esta, en los Estados de Veracruz y Puebla. Otros
elementos de esta comunidad vegetal son algunas cacticeas tales como biznagas
(Mammillaria spp., Coryphanta sp.) distintos agaves (Agave spp.) pino pifionero (Pinus
cembroides), yuca o izote (Yucca sp.), y palmilla (Nolina parviflora).

Por ultimo describiré el habitat donde crecen Bursera bipinnata y B. copallifera dos
especies de las cuales se extrae la resina copal. Este habitat no esta cercano a la region y no
es visitado por los habitantes de Tequila, Atlahuilco ni de la Sierra en general para hacer
colecta de copal, ya que éste llega por medio del comercio. Sin embargo, no estd de mas
describir que las especies de donde se obtiene el copal se desarrollan en las selvas bajas
caducifolias, lugares con clima caliente y seco, con una época de sequia prolongada que
incluso puede durar hasta seis meses (Goémez-Pompa y Castillo-Campos 2010: 66). Segliin
la informacion recabada (Montufar 2013:33; Linares y Bye 2008: 8) los principales lugares
de extraccion de la resina del copal es la region del Alto Balsas en el oriente de la cuenca
en el estado de Guerrero, y la mixteca poblana y oaxaquefia (Linares y Bye 2008: 8). Ahi
también se ubican importantes mercados desde donde se comercian las resinas de copal

hacia varias partes de México.

4.4.1 Transformacion y uso de las comunidades vegetales

En este subcapitulo me referiré a la transformacion de los ecosistemas primarios que se
encuentran en colindancia con las cabeceras municipales de Tequila y Atlahuilco, ya que
son los que se encuentran directamente en la zona nuclear de estudio. De manera
secundaria haré unas anotaciones con respecto al uso de la zona xer6fita donde se desarrolla
y se extrae profusamente el Dasylirion acrotrichum o cucharilla, al referirnos tanto a los

ecosistemas colindantes como a aquél de zona arida, se hara énfasis en el manejo de tales
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ecosistemas y su repercusion en la pérdida de recursos utilizables en celebraciones
religiosas y rituales.

Como punto de partida es importante hacer notar que Tequila y mayormente
Atlahuilco posee comunidades de practica que se dedican a la siembra del maiz y frijol y
otros productos de la milpa para autoconsumo. Al hacer énfasis en que son comunidades
de practica, quiero enfatizar que no toda la poblacion se dedica a esa actividad. Para que se
pueda desarrollar una milpa y su principal elemento que es el maiz, se necesita un terreno
limpio de vegetacion, en donde el sol alimente a las plantas del maiz y asi logren
desarrollarse. Ya de por si son tierras altas y frias, con cielos nublados gran parte del afo,
asi que la existencia del bosque y de la milpa es mutuamente excluyente: para sembrar hay
que sustituir la vegetacion primaria, que estd constituida por bosques caducifolios
(mesofilos y encinares) y de coniferas (bosques de pino) como hemos descrito
anteriormente. Entonces la sustitucion de los bosques es constante y podemos notar la
presencia de terrenos de cultivo, sean milpas o acahuales en abandono y en reposo que en
un futuro podrian ser reutilizados para sembrar. Esto sucede tanto en los terrenos planos
como en las laderas, incluso con pendientes sumamente pronunciadas. Por su ubicacién
podemos distinguir dos tipos de terreno en los que se puede establecer un sembradio, uno
de ellos es el tepetl! ['tepett], correspondiente al cerro arbolado con vegetacion primaria,
espesa y de dificil acceso, también se le nombra k*awyo ['k¥awjo], -ta arboleda” y es un
territorio perteneciente al ente llamado el duefio del cerro o fepechane [tepe'fane] y a los
animales del tlalokan [tla'lokan]. Primeramente se tiene que desmontar el terreno,
utilizando la técnica de roza-tumba y quema, produciéndose gran cantidad de lefia que se
entrega como pago al arrendador del predio. Nunca se utiliza agroquimico ya que la marafia
0 maleza se quema y junto con la hojarasca producida por el bosque sirven de un excelente
fertilizante que dard un alto rendimiento en cosecha durante los tres anos que se utilizara
esa parcela, después se abandona. Ademas de maiz se siembra frijol, calabaza, tomate,
haba, quelite y frijol gordo.

Por otra parte se siembra en akawalli, akawal o akafal, [aka'wali, 'akawal, 'akafat]
terreno que corresponde a una zona de vegetacion secundaria que sucedio ecologicamente a
un bosque que fue talado tiempo atrés, para establecer una milpa o una zona habitacional.

El akawalli puede estar en -monte”, que son los lomerios de facil acceso, también pueden
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estar en —plan”, esto es terreno plano que incluso estd en colindancia con las viviendas.
Estos terrenos se utilizan afio con afio por lo cual la cosecha no es muy abundante, incluso
con la utilizaciéon de la hojarasca del ilite (4/nus sp.) y de agroquimicos como fertilizantes.
Se obtienen los mismos productos citados para la cosecha en tepetl excepto la lefia.

Cabe mencionar que el sembrar en el monte implica adentrarse en los terrenos del
tepechane y de los animales salvajes, esto convierte al humano y a su milpa en invasores,
por eso se deja comer a los animales una parte de la cosecha, aceptando en cierta medida la
merma. Por el contrario cuando se siembra en akawal, la restriccion es a la inversa ya que
se considera a los animales invasores de la milpa y se intenta mantenerlos alejados lo més
posible.

En la fotografia 4-4 podemos ver el desmonte que se realiza para establecer milpas
en tepetl. Se observa un mosaico de vegetacion que consta en primer plano de una serie de
arbustos que estan bordeando un terreno en barbecho, pero que fue utilizado recientemente
para sembrar. A sus costados se ven algunos arboles remanentes de la vegetacion de los
bosques primarios, ya muy perturbados. En ultimo plano se ve un cerro en cuya mitad
izquierda se desarrolla un acahual de unos dos afios 0 mas, ya que en €l se aprecian arbustos
que indican que ese terreno no ha sido utilizado en ese periodo. En el lado derecho del cerro
se ve el bosque caducifolio que no ha sido talado, k*awyo ['k¥awjo]. Muy probablemente
ese terreno sera utilizado para sembrar, usando el procedimiento que se ha descrito

anteriormente como —simbra en tepet!”.
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Mapas 4-2 (arriba) y 4-2. Representacion del mosaico de vegetacion en los alrededores de

las cabeceras municipales Atlahuilco y Tequila
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En los mapas 4-1 y 4-2 podemos ver de una manera mas amplia como es que se componen
los mosaicos de vegetacion en los alrededores de las cabeceras municipales Atlahuilco y
Tequila. Estos mapas nos ayudan a observar con mayor claridad los patrones de
aprovechamiento de la vegetacion y por ende la transformacion de las comunidades
vegetales. Fueron realizados mediante un software SIG®®, utilizando la herramienta
—€lasificacion supervisada”, para obtener distintas categorias vegetacion y perturbacion
generada por el humano. Estas categorias estan simbolizadas en los mapas 4.1 y 4.2 con
distintos colores como lo explicaré a continuacion.

En el mapa 4.1 hacemos referencia a la vegetacion en los alrededores de la cabecera
municipal Atlahuilco. Podemos notar que en la proximidad de los caminos y las casas,
representadas por el color gris, estdn los sembradios en color naranja y los acahuales que
estan en continuo uso, es decir, que la vegetacion que en ellos se empieza a desarrollar es
continuamente removida para dar otros usos al terreno. Conforme se transforma el
gradiente desde el color verde claro hacia el verde oscuro, podemos apreciar el tipo de
acahual del que se trata, desde los mas jovenes, pasando por aquellos en desuso y que han
adquirido mayor complejidad en sus estratos de vegetacion, ya que ademas de hierbas al ras
del suelo hay arbustos e incluso arboles en desarrollo. Su humedad es mayor, el suelo se
empieza a regenerar y a recobrar la materia orgéanica que da fertilidad, producida por la
hojarasca y la accion de hongos e invertebrados del suelo y del subsuelo. Los tonos mas
oscuros del gradiente representan los bosques primarios, el mas oscuro representa a
aquellos que no tienen perturbacion humana y el tono un poco maés claro, representa
aquellos que si bien son bosques primarios, presentan un cierto grado de transformacion.
Esta puede ser la tala de especies maderables.

En el mapa 4-2 en el cual se representa al area circundante a la cabecera municipal
Tequila, los gradientes son muy parecidos que en Atlahuilco por eso no voy a redundar en
el tipo de vegetacion que representan los colores, por el contrario primero quiero destacar
que hay mucho menos terreno destinado a la siembra, después es interesante ver que la
densidad habitacional que hay en el centro de Tequila (nimero 1 en el mapa) en

comparacion a la otra cabecera municipal. Con el numero 2 sefialé el barrio de la Santa

3 Estos mapas fueron hechos a partir de la seleccion y procesamiento de imagenes satelitales de Google
Earth”, con fecha de abril de 2014.
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Cruz, el cual posee una reserva forestal para ser usada por sus habitantes, sefialada con el
numero 3. En esta reserva se nota que hay vegetacion primaria sin perturbacion, rodeada de
vegetacion primaria perturbada, esto corresponde al uso que se le da a esa area como
veremos a continuacion.

Otra transformacion continua es la extraccion de leha para autoconsumo, ya que la
mayoria de las familias cocina en el brasero de lefia, con la excepcion de la parte céntrica
de la cabecera municipal Tequila en donde ya es comun el uso de estufas y boiler o
calentador de gas. El consumo de lefia es continuo durante todo el afio y por lo menos en lo
que respecta a la cabecera Tequila, existen areas comunales para su extraccion, por ejemplo
el barrio de la Santa Cruz tiene un espacio de 72 hectareas para el uso de sus habitantes.
Muchos lugarefios acostumbran derribar el arbol e ir partiéndolo en pequefios lefios
cilindricos de unos 50-60 cm de largo. Estos a su vez son partidos con hacha en —ajas” o
tablitas, delgadas pero conservando su longitud de 50-60 cm. Como es madera fresca cada
raja pesa alrededor de 1 kg. Para bajar la madera cortada se hacen atados denominados
rollos, los -rormales” constan de entre 13 y 15 rajas, y hay rollos grandes de 60 rajas. Los
rollos pequeios los baja cada persona y en bestia (mula, burro, caballo) se cargan hasta dos
rollos de 60 de cada lado de las ancas del animal, unos 120 kg.

Hay una situacion sumamente desventajosa la propician los acumuladores de lena,
que son personas generalmente comerciantes del centro de Tequila, quienes pagan a los
hombres para que desmonten y les vendan la lefia. Cada rollo normal es pagado a 9 pesos
(afio 2014), el acaparador revende esa lefia en tiempos de escases. Los mejores arboles para
lefiar son el encino (Quercus spp.), elite o ilite (Alnus spp.) y el titsmolli [tits'moli]
(posiblemente Quercus oleoides), este Gltimo posee una madera muy pesada y resistente y
de manera similar a las otras especies de encino y de elite, tiene combustion lenta y
duradera sin humear. Por el contrario los pinos aunque son talados para lefia, no son la
primera opcion para los taladores con experiencia ya que su resina ademas de humear
demasiado durante la combustion, también acelera ese proceso, acortando el rendimiento de
cada lefio.

Una actividad de antafio aunque en decremento, es la produccion de carbon de
encino de manera tradicional, en hornos hechos en claros del bosque. Estos constan de una

cama de lefia la cual se va a carbonizar cubiertos por una estructura conica de barro del
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mismo suelo del bosque, de unos 60 cm de altura a la cual se le deja una pequefia chimenea.
El destino del carbon también es comprado por intermediarios quienes pagan poco por el
costal de unos 50 kg, alrededor de 15-20 pesos y luego lo revenden a un precio muy
superior. El titsmolli y otras especies de encinos son los que mas se utilizan por la buena
calidad de carbon que producen.

La sustitucion del habitat primario, sea de bosques caducifolios o de coniferas es un
hecho terminante que elimina especies vegetales y animales. La intromisiéon humana en
esos habitats y su tala paulatina para establecer milpas, por ejemplo, es también factor que
influye en la vitalidad del ecosistema, ya que introduce desequilibrios subitos que pueden
afectar a algunas especies sensibles al disturbio. Incluso al talar un solo arbol se vienen con
el muchas especies simbidticas, epifitas y parasitas que en ¢l se desarrollan, tanto en su
fuste y follaje como en el subsuelo.

Ahora bien, la colecta y extraccion selectiva de especies no maderables ni
utilizables en el ambito secular es otro tipo de aprovechamiento y transformacion de los
ecosistemas por parte de los habitantes de Tequila y Atlahuilco. Este tipo de colecta se
enfoca en la adquisicién de especies que tienen un uso y una significacién ceremonial y
ritual en el ambito de la religiosidad, dependiendo de la fecha en que se utilizan, este tipo
de extraccion coincidird con el estado fenologico de la planta, el cual en términos generales
puede ser el crecimiento vegetativo de la planta o la fase reproductiva de la misma, que
incluye su floracion y la produccion de frutos. Ambos tipos de colecta pueden incidir de
manera drastica en la existencia de las especies que son buscadas para uso ceremonial, ya
que en muchas ocasiones se extraen ejemplares completos. En el caso de las plantas que se
buscan por sus flores, el cortar esa parte implica la interrupcion de su ciclo de reproduccion
sexual, ademas muchas veces al extraer las inflorescencias, se llevan consigo frutos. Cada
extraccion es acumulativa y significa en términos reproductivos a nivel poblacion,
refiriéndonos al término ecoldgico para designar un grupo de individuos de la misma
especie, pero también afecta a nivel comunidad ecolodgica ya que en un ecosistema hay
interaccion entre especies, entonces la disminucion selectiva de especies por extraccion
causa un cambio en el ecosistema, que puede ser a una escala muy focalizada sin embargo,

no puede dejar de observarse que los pequefios cambios pueden modificar la dindmica de
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los ecosistemas, favoreciendo el desarrollo de especies que pueden ocupar nichos
ecoldgicos que dejan vacantes otras especies.

En el proximo capitulo se detallaran las especies que se usan en el contexto
ceremonial y ritual, sin embargo, puedo adelantar a manera de conclusion de este
subcapitulo que de los bosques caducifolios se extrae por su fronda aromatica las frondas
de un arbusto llamado Gaultheria acuminata o ashokopa [afo'kopa], por sus flores e
inflorescencias la heliconia Heliconia bourgaeana o panisbasochitl [panisba'sochitl] y dos
especies de bromelias del género Tillandsia, conocidas localmente con el nombre nahuatl
soloche o soluche [so'loffe, so'lufe]. De la zona de acahuales tenemos que hay dos plantas
arbustivas que son importantes en tal contexto, el Barkleyanthus salicifolius o conocido
localmente como azomiate y Stevia microchaeta conocido localmente como tsompiltek
[som'piltek]. Los acahuales son propiciados por el humano, quien sustituye la vegetacion
primaria para establecer sembradios o zonas habitacionales. Entonces por lo general la
vegetacion que crece en un acahual es mas tolerante a las intromisiones humanas incluso
puede verse favorecida por esta accion.

Por ultimo abordaré la situacion de la comunidad vegetal Nolina-Hechtia-Agave o
matorral crassorosulifolio-espinoso, como hemos mencionado se encuentra en regiones
aridas y con muy poca lluvia. No es muy comun la sustitucién de la vegetacion primaria
para el establecimiento de milpas pero en ocasiones en el terreno se ven rastros de quema
que se extiende fuera de los pequefios sembradios. El pastoreo de cabras y ovejas es mucho
mas habitual ya que ambas especies andan bien en las laderas escarpadas y se alimentan de
las plantas herbaceas y retofios de todo tipo que se encuentran en el suelo. El Dasylirion
acrotrichum que crece en esa comunidad vegetal es una planta objetivo de la extraccion
selectiva para usos ceremoniales, los colectores acuden a estas regiones desde sus
localidades de origen, en el caso de Tequila y Atlahuilco a mas de 50 Km de distancia para
conseguir la planta, situacion muy diferente a la colecta en ecosistemas proximos como son
los bosques caducifolios, de pino y acahuales. Los terrenos en donde crece la planta son
propiedad privada, asi que hay que pedir permiso a los duefios de los respectivos predios,
quienes permiten una colecta moderada sin embargo, que puede incrementarse en nimero
de plantas colectadas si hay pago en efectivo de por medio. Asi esta necesidad por colectar

esta especie ha propiciado un manejo por parte del duefio, quien cotiza la extraccion ya que
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se da cuenta de lo importante que es para los colectores poder llevar la planta, ya que han
adquirido un compromiso con un mayordomo de una celebracion religiosa, para entregar
los ejemplares para elaborar un arco en honor del santo en festejo.

Cabe destacar que no hay algun tipo de plan de regeneracion del recurso y entre el
excesivo corte de la especie, como el forrajeo del ganado ovino y caprino, las poblaciones

del D. acrotrichum tienden a decrecer significativamente.

4.5 La corografia desde los habitantes segun sus relatos y creencias

Empecemos por las cuevas, el umbral y entrada al cerro y a otro mundo denominado
tlalokan [tla'lokan]. El acceder al interior del cerro es un acto riesgoso incluso esa osadia
puede ser severamente castigada, aunque suceda como un acto completamente accidental o

por casualidad, tal como veremos en el primer relato que se titula —Fzonticomostoc™:

Hace muchos afios unos jovenes fueron a explorar la cueva de Tzonticomostoc y al entrar
después de mucho caminar, encontraron un rio, continuaron caminando y luego encontraron
oro, pero no lo tocaron porque podia ser peligroso. Pero el ultimo de ellos si lo toco, y
cuentan que ya nunca pudo salir de ahi, ya no se supo nada de él (relato anénimo en

Texcahua 1994).

Podemos apreciar la asociacion cueva-agua y ademas, la existencia de tesoros que pueden
ocasionar el extravio de las personas. También se puede apreciar que las riquezas y
tentaciones pueden llegar a desviar la atencion de las personas, quedando atrapadas o
esclavizadas. A continuacion transcribiré un fragmento de otro relato un poco mas extenso.
En él podremos conocer la historia de un hombre y su relacion con un ser extraordinario,

quien lo llevara a conocer las entrafias de una cueva:

Habia un sefior muy pobre que vendia lefia, una vez se encontrd una vibora chiquita y flaca
como de 20 centimetros, tuvo la curiosidad de traérsela a su casa y la puso en una olla de
barro. Conforme iba creciendo la cambiaba de olla, él seguia trabajando vendiendo lefia,

aquella vibora crecia, ya tenia 15 afios de tener a la vibora, entonces comenz6 a darse
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cuenta que cuando llegaba de su trabajo ya habia en su casa café, frijoles, tortillas, su casa
bien barrida. Al sefor le dio curiosidad, el crey6 que era una sefiora que queria casarse con
¢l, un dia espid y se dio cuenta que era la vibora la que se convertia en una joven hermosa y
terminando se convertia en vibora y se metia en la olla. El le preguntd, ;no sabes quién hace
el quehacer? Ella no le contesté nada, un tiempo después ella se dio cuenta de que el sefior
sabia su secreto, ella le dijo que queria irse con sus padres porque estaban tristes de que ella
no estuviera con ellos y que la fuera a dejar. Le dijo donde ir y que alla sus padres le iban a
ofrecer semillas, comida y muchas cosas, le dijo que no recibiera nada porque si lo hacia se
iba a encantar [...] le dijo —no recibas nada—, inicamente la jicara roja que te van a
ofrecer. Llegaron a la cueva, ella saltd y se convirtié en una sefiorita muy hermosa, en la
cueva habia mucha semilla, maiz, frijol, barriles de dinero, estaban ahi unos sefiores ya
grandes y canosos y lo recibieron muy bien. Le agradecieron que les regresara a su hija, le
ofrecieron muchas cosas pero €l no recibié nada. Entonces le dieron un jicara y le dijeron —
no la vayas a destapar-, estaba cubierta con una servilleta, el sefior desobedeci6é y destapo
la jicara, entonces se escapo un pajarito y se regreso a la cueva. Los sefores lo atraparon y
se lo devolvieron y le dijeron que se lo llevara, que era un tesoro que era por
agradecimiento, que la tuviera en media casa y asi lo hizo, esa jicara se convirtio en dinero

(relato de Clara Colohua Morales en Texcahua 1994).

Esta historia describe con mucha mayor elaboracion personajes y objetos que se encuentran
dentro del cerro. En esta ocasion el humano que accede al interior es guiado por la hija de
los duefios del cerro, unos sefores ancianos. Las serpientes-naguales frecuentemente
caracterizan a las hijas del Duefio del cerro, que mutan sus formas animales por la de
hermosas doncellas, son abundantes los relatos actuales sobra viajeros que se topan con
serpientes heridas, se compadecen de ellas, las auxilian y finalmente son guiados por éstas
al Monte Sagrado (cfr. Lopez Austin y Lopez Lujan 2009: 155). Podemos apreciar que
dentro del cerro hay riqueza, estd repleto de abundancia, que no debe ser tocada ni
sustraida, salvo un solo objeto. Si bien el cerro lucia elementos mucho mas llamativos, tales
como semillas e incluso dinero, el sefior se conform6 con una jicara, un recipiente con
cierto caracter simbdlico ya que puede representar la abundancia, mas alld que al final se
convierta literalmente en dinero.

La percepcion del tiempo dentro del cerro no experimenta ninguna alteracion,

transcurre de manera cotidiana para aquellos que se quedan atrapados, ya que pareciera que
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solo pasa un dia cuando por fin son liberados. Sin embargo, para los que se encuentran
afuera, la desaparicion subita y extrafia de sus familiares se prolonga seglin testimonios un
ano. Un afio en un dia, generalmente la situacion de los incautos y de los ambiciosos se ve
modificada cuando al fin regresan a sus lugares de origen. Por ejemplo, es posible que su
casa ya no exista, ha sido demolida, su terreno y milpa ya pertenece a otra persona y su
esposa o su esposo, segun sea el caso, se ha —+do con otra persona”, incluso ha formado una
nueva familia.

El siguiente relato que se titula —£a laguna encantada del cerro Ihcoyocatze”,
refleja esta idea del tiempo cuasi estatico dentro del cerro, ademas de otros atributos

fantasticos:

Cuentan los antiguos habitantes del pueblo de Tequila que este cerro guarda en sus entrafias
el aire, el sol, el agua, es un cerro muy alto y en la cima un dia al afio, aparece una laguna y
en ella flota una jicara roja. Un dia unos pastores llevaron a pastorear a sus ovejas y al ver
esta laguna corrieron a tomar agua, juguetearon con la jicara, se metieron en ella, era tanta
su emocion que no se percataron de la hora, pues pasaban ya de las 12 de medio dia, la
laguna iba desapareciendo llevandose a los pastores junto con los borreguitos.

Cayo la tarde y los pastores no llegaron a su casa, ya muy tarde salié su papa a buscarlos
por el camino del carro, oyé que chillaba una oveja, la alcanz6 y la vio como preguntandole
por los otros, la ovejita s6lo daba vueltas como sefalandole donde habia estado la laguna.
Pasé todo un afio y justo el dia que fuera la desaparicion de ellos, los pastores llegaron a su
casa llevando a su pequefio rebafo, sus padres, hermanos y vecinos se sorprendieron mucho
al verlos y corrieron a preguntarles que de donde venian, donde estuvieron todo este largo
afio y muchas preguntas mas. Los nifios solo contestaban que no sabian nada, que ellos
habian salido ese mismo dia de su casa, ellos también estaban sorprendidos por tantas
preguntas, pero contaron que se metieron a una laguna de la cual salian este mismo dia a las
12, ellos traian sus mismas ropas, estaban iguales como si no hubiera pasado mas de un dia,

lo mismo pasaba con los borreguitos (relato andnimo en Texcahua 1994).
En Atlahuilco, Veracruz, Don Bernardo Quechulpa también relat6 a cerca de la existencia

de un sefior que habita en el interior del cerro y se le considera como el duefio del agua. El

relato también explica la etimologia del topénimo Atlahuilco.
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Un abuelito me dijo que hace muchos afios aca no habia agua. En ese cerrito hay una cueva
y se metian ahi, pero para alumbrarse no usaban lampara sino usaban cera, se les llamaba
pabilo. Con esa cera iba alumbrando en la cueva. Hace frio alla y hay un sefior que es el que
manda ahi, donde hay un manantial es el que lo cuida, es un achane. Como iban
alumbrando con velas para traer la agiiita, de ahi surgié el nombre Atlabilko [Atla'Bilko], y
luego lo cambiaron a Atlahuilco. 4A¢# es agua y tlabil ['tlapit] es iluminar con la vela.

En otra ocasion fui alld a una comunidad cerca de San Andrés Tenejapa, fui a
trabajar y ya teniamos sed, entramos al cerro Tsonkolko y hay agiiita, también asi un
manantialito. Hay un idolo de piedra como San Antonio, esta cuidando la agiiita. Nomas
tomamos y nos salimos, no hay que ir a hacer maldades. Después nos contaron que vino a la
cueva de Tsonkolko otro sefior de Coérdoba junto con unos acompafiantes para sacar al
idolo, llevaban barretas de acero porque querian despegarlo para llevarlo. No pudieron
despegarlo, y como el idolo tiene poder, se empez6 a nublar y cayeron los truenos. Y
entonces se fueron y ya nunca regresaron, se espantaron (Testimonio de Bernardo

Quechulpa, Atlahuilco, julio de 2013).

También en Atlahuilco, el sefior Marcelo Coscahua hizo un relato con respecto al nombre

de Atlahuilco y otro personaje dueia del agua que se llama Agua Sinola:

En aquellos tiempos sacaban agua de las cuevas. Habia un arroyito y dentro de la cueva,
llevaban sus cantaros para traer el agua. Entraban alumbrando con un ocote, tlawil ['tlawit]. Entran
muy dentro de la cueva, donde esta muy oscuro encienden un ocote, eso se dice t/lawil. Cuando se
iba por agua también habia que pedir permiso a Agua Sinola, es un sefiorita que es el agua, nosotros
no la vemos, pero si uno hace desastre donde esta el ameyalito™, esti uno maltratando o empieza a
agarrar un palo y pegar al agua, el ameyalito se va, esa es Agua Sinola. Se va el agiiita y nos va a
dar un suefio y no sabemos ni por qué. Es una sefiora de fuera [una persona fuerefa que no es
nahua], las sefioras que si son de por aqui no son sinolas”, son sibatl ['sifatt]*' (Relato de Marcelo

Coscahua, Atlahuilco, julio de 2013).

% Ameyalli [ame'jali] es manantial en nahuatl. El sefior Marcelo ha flexionado la palabra como se hace en
espafiol para referir un diminutivo —emeyalito”, un manantialito.

* Término que deriva del espafiol —sefioras”.

! Sibatl [sipatt] es mujer en la variante de néhuatl de Atlahuilco.
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Acerca del tepechane [tepe'ffane], Bernardo Quechulpa hace la aclaracion que no es lo
mismo que el tlalokan tata tlalokan nana [tla'lokan 'tata tla'lokan 'nana], son entidades
diferentes, incluso el tepechane esta relacionado con la figura del mal, con el diablo aunque
ese nombre casi nunca se menciona, por el contrario se le dice —el malo” o —el mero mero”.

El sefior Bernardo continu0 su narracion:

Por ahi del afio 85, por el lado de Zacamilola entraron unos sefiores al cerro y ahi se
quedaron, ya se murieron, ya estaban mareados (borrachos). Querian sacar el tepezcuintle
que llevaban correteando. Pero segiin qué no, ese s6lo era un pretexto ya que lo que
realmente querian era sacar el oro. Un sefior de Zacamilola que le dicen el Sixto, siempre
anda sacando piedras de oro. Pero a €l no le pasa nada porque €l ya pago con las personas
que €l lleva a perderse en el cerro y que se quedaron ahi atrapadas y murieron. Tiene un
pacto con el Tepachane. Pero cuando el sefior se muera no se va a salvar, se va a ir al cerro,
el encanto le dicen, pero segin va a estar vivo. Es el encanto del cerro (Testimonio de

Bernardo Quechulpa, Atlahuilco, julio de 2013).

Hablando de lo que hay en el tlalokan, el sefior Bernardo menciond lo siguiente:

Segun que en tlalokan hay animales como aqui, ahi trabajan para tlalokan Tata y tlalokan
Nana, pero los que son flojos se vienen para aca porque no les gusta trabajar. Nosotros aqui
trabajamos con el azadon, ellos como no quieren trabajar se vienen por acd y se empiezan a
comer la milpa. Entonces si nosotros si encontramos por aca una culebra la matamos y alla
en tlalokan no se muere, solo se enferma. Su patron los regafia porque no obedecen y se
salen del tlalokan en vez de trabajar. Generalmente esos animales que se salen de alld son
los animales que aqui consideramos ponzoiiosos.

Los tiradores, los que van a buscar el venado, al tepezcuintle al jabalin, entonces
llegan a matar a algun animal, pero su nahual se regresa herido al tlalokan. Entonces un
seflor que iba a cazar y que ya habia matado muchos animales alla en el monte, encontrd
una puerta, ahi encontré un venado que le dijo -—d hablan alla”-, entonces lo sigui6 y entro
en la cueva, hasta donde llegé el venado, lo siguio el tirador, hasta el tlalokan. Alla habia
muchos muchachos y muchachas enfermos (animales). Y el duefo de alla en tlalokan le
dijo al cazador -tienes muchos heridos, que mataste alla en la tierra y los tienes que curar-.

Pero el cazador no sabia con qué curarlos, el duefio le dijo que hasta que se levanten los que
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estan ahi te vas, si no, no te vas. Se quedo pensando como los iba a curar, entonces el viento
le hablo, amarrado de un palo de aguacate pero convertido en un perro gigante y le hablo. -
(Qué te pasa?- le pregunto, y el cazador le respondi6 -Me dijeron que curara a los animales
y no sé con qué curarlos-. El viento dijo - ah en tu tierra cuando matabas a los animales,
(qué les echabas, con que comias?- pos le echaba yo hoja de aguacate y sal- dijo el cazador.
El viento le dijo que los curara con eso, entonces el cazador mir6 hacia arriba y vio que el
arbol de aguacate estaba muy alto y que no podia bajar las hojas, eso le dijo al viento. Este
le respondié que si lo desataba tantito lo iba a ayudar, cuando lo aflojo tantito se fue a
correr, pero se vino a correr para aca a la tierra, andaba corriendo por todas las casas [corria
mucho viento como en febrero y marzo sucede], hasta que se dieron cuenta los duefios pues
lo vinieron a agarrar y se lo llevaron. Pero las hojas de aguacate se cayeron todas, las
recogié y junto con la sal se las iba dando a los animales que estaban enfermos y se
levantaron. Asi pudo salir el cazador, con la ayuda del viento que fue quien le cort6 todas

las hojas de aguacate (Testimonio de Bernardo Quechulpa, Atlahuilco, julio de 2013).

El sefior Marcelo Coscahua mencion6 que en el t/lalokan tienen sus animalitos, las ardillas,
por ejemplo la tuza es el cochinito de la tierra. Los que se salen de #/alokan los matan los
cazadores. Cuando se hace el sochitlalli [soffi'tlali] se pide que encierren a sus animalitos si
no los van a cazar, les van a dar cuello. Aca nosotros cuando sembramos también
encerramos a los pollos y a los perros para que no hagan dafio a la milpa. El coyote, el
chicon (siete rayas), el tlalmoto y el ayotoche son animales de la tierra (Relato de Marcelo

Coscahua, Atlahuilco, julio de 2013).

~ 2 , . .
La sefiora Teresa Texoco, respecto del tlalogan™ coment6 lo siguiente:

Mi abuelito hacia sochitlalli. Antes de sembrar hay que tratar la semilla, unos dos o tres dia antes
hay que sahumar, echar flores porque ya se va ir a la tierra, van a sembrar. Esa persona se levantaba
antes de los que van a sembrar, llevaba su copita, flores agua y le hablaba al tlalogan tata tlalogan
nana [tla'logan 'tata tla'logan 'nana]. Mi abuelito decia que los pajaros en flalogan [tla'logan] son
pollos, y los tuzos o tlalmoto [tlal'moto], en tlalogan son los marranos, los venados son chivos, los

armadillos se les dice ayotoche. Mi abuelito los llamaba a tlalogan tata tlalogan nana porque son

*> En Tequila es frecuente la sonorizacion de /k/ en [g], que en Atlahuilco corresponde a [k]. [tla'lokan] ~
[tla'logan].
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los que cuidan la tierra y les decian que cuidaran a sus animales porque ya iban a sembrar, les
hablan bonito para que de favor los encierren porque va a haber milpa, les dan su copita, les dan su

cerita para que a la milpa nada le pase (Testimonio de Teresa Texoco, Tequila, julio de 2013).

Por otra parte, el cerro también es un sitio en el que se manifiestan algunos fenémenos
luminosos tales como los shibime [[i'Bime], a quienes conoceremos en los siguientes

relatos.

Mi papa era vacunador por el afio de 1900 y se iba a vacunar hasta Tehuipango, Tlaquilpa,
Tequila, Xoxocotla y salia de Zongolica como a la 1 a.m. cuando iba pasando entre Atlanca
y la cumbre de Tequila, vio unas bolas de lumbre que salieron en direccion del cerro de
Atlahuilco. Atravesaron el cerro y cayeron en Atlanca, €l sac6 su leontina y vio que eran 3
de la mafiana y en otra ocasion yo lo comprobé porque vi que salian del cerro 5 flores unas
bolas de fuego, se elevaron y cayeron en la laguna de aqui de Zongolica (relato de Tigrio

Méndez en Texcahual994).

Otro relato describe mas detalles acerca de estos eventos luminosos que como podremos

ver son ademas algln tipo de entidades:

Una sefiora desde que era muchacha era shibit/ ['[ifitt](en singular). Los shifime
[Ji'bime](en plural), son un grupo de personas que cuidan donde hay tesoros del pueblo y
algunos son malos y hacen hoyos o sétanos donde pasa el agua para que el agua se suma y
no llegue a su destino. De joven sus compaifieros la pasaban a traer en la noche y regresaban
en la madrugada pero el problema empez6 cuando la muchacha se casé y tuvo un nifio y ya
no pudo salir. Pero como ellos tienen un jefe y tienen que obedecerlo, entonces por las
noches fue con ellos. Varias veces su esposo no se daba cuenta hasta que una vez recordé®
en la noche y el nifio estaba llorando porque tenia hambre. Entonces el sefior empezo a
buscar a la sefiora y no la encontrd. Sali6 a buscarla [...] al ver por todos lados descubrid
unas bolas de fuego en el cielo, iban en grupo unas eran bolas, segin los brujos son
hombres y las alargadas mujeres. Una luz empez6 a dar vueltas sobre su casa, el sefior

asustado sacO su sombrero y se lo arrojé porque ya habia escuchado que una vieja bruja

* Es frecuente la utilizacion de la palabra recordar para referir despertar
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habia dicho que se hiciera en caso de ver alguna. Entonces la bola de fuego se apago y cayo

muerto un cuerpo, era el de su esposa (relato anénimo en Texcahual994).

Nuevamente la sefiora Teresa Texcahua compartié un testimonio con respecto de los

shiwitl:

Mi mama me conté de esos shiwitl porque una de sus tias o sobrinas era de esos, pero hace
ya muchos afios. Cuando llueve mucho el agua se estanca y esas personas ayudan a hacer
unos sotanos, hay hombres y mujeres. La que me contd mi mama era mujer. Ella era
todavia muchacha, apenas tenia dos hijos. Apenas se acababa de aliviar. Ya por la tarde
estaba lloviendo un gran aguacero. Le dijo a su esposo que no se sentia nada bien, pero no
sabe por qué. Su esposo le preguntd ;por qué?, si no se sestaba mojando ni nada, si ni te
mojas pa que te estds preocupando. Entonces ella se fue a acostar un rato y ya como a las
siete de la noche se levantd otra vez y vi que el agua no se quitaba. Agarrd a su bebe, lo
cambid, le estaba dando de comer y que le dice su esposo ;qué no te vas a acostar?, le dijo
que si, pero ya no le dijo que estaba preocupada. En un rato ella estaba sentada y se dio el
golpe, o sea se desmayd y tird a su bebé. Ya su marido se levantd a levantarla y le
respondio la esposa me desmaye porque traté de ir a ayudar a mis compafieros pero no pude
porque no tenia fuerza y me pegué con un palo, y ahora no se si vaya yo a vivir, pero es que
mis companeros me obligaron a que fuera yo a ayudarles pero yo no aguanté, ya nomas dijo
esas palabritas y toda la sangre empezo a escurrir y se cayd en el suelo y se murié. Su
esposo se dio cuenta de que ella era de ellos. Al otro dia le dijeron que si se hicieron tres
sotanos grandes por donde se fue el agua, pero la persona fallecio. Desde su nacimiento les

dieron un don para eso.

Yo vi también apenas que mi mama era de esos, porque mi mama fallecio y estaba enferma.
Vino el agua de Atlahuilco y aqui en el centro se inundo. Entonces cuando ella estaba
enferma se hicieron esos hoyos y ya no dilaté mas de 8 dias en morir, alli cerca de las casas
se hicieron como 4 sotanos de esos. Y desde que ella fallecid6 ya no se aparecieron, se
perdieron. Un sétano se hizo en esa esquinita. Tenia las caracteristicas, tenia cabello largo y
era giierita, cabello muy largo. Esos dicen que salen en la noche, cuando es una mujer
parece como un cohete y si es hombre se ve nada mas se ve como una bolita, porque no
lleva cabello. A veces se ve cuando caen (Testimonio de Teresa Texoco, Tequila, julio

2013).
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A modo de conclusion de este capitulo, se propone que para ser posible la realizacion de la
ritualidad en Tequila y Atlahuilco, principalmente aquella asociada al uso especifico de la
flora, es necesaria tanto la participacion social como la produccion de significados con base
en la convivencia y la construccion de redes sociales de reciprocidad.

Hemos visto que la percepcion de ciertos fendmenos climaticos y ciertas formas
topograficas tales como las cuevas y los cerros han generado una cosmovision y una
explicacion de la existencia de ciertas entidades que habitan en esos lugares, como son el
tlalokan tata tlalokan nana [tla'lokan 'tata tla'lokan 'nana]. El pensamiento y la
significacion social se desarrollan en concordancia con las condiciones culturales y con las
vivencias y aprendizaje constante del medio en que se desarrolla la vida de esas
comunidades.

Esto contrariamente de ser interpretado como un condicionamiento 0 como como
moldes condicionantes, considero que deben ser interpretados como los elementos y las
variables que dan lugar a la produccion cultural, al ser los elementos que mantienen viva
una comunidad cuya cognicidon de su entorno categoriza sistematicamente poniendo en
juego su tradicion y a la vez su capacidad de innovacion.

A continuacion se describira etnograficamente el uso de la flora con propositos
rituales y ceremoniales, los cuales son un aspecto de esa produccion cultural de algunas
comunidades de Tequila y Atlahuilco, y que conforman el tema nuclear de esta

investigacion.
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Capitulo 5. Descripcion fitoantropologica: Etnografia de los usos de la flora en el
contexto ceremonial y ritual

Al pretender conocer el uso étnico de las especies vegetales, los botanicos paulatinamente
mediante sus investigaciones, fueron desarrollando la etnobotanica una disciplina que se ha
dedicado a conocer los usos de las plantas: Asi se fue consolidando la etnobotanica, que es
definida por Sensarma y Gosh (1995: 69) como —el estudio de las plantas relacionadas con
el hombre”. Evidentemente se refiere a un amplio campo de estudio en el que se han
desarrollado diferentes subdisciplinas, entre las cuales Sensarma y Gosh (1995: 69)

mencionan:

La etnobotanica general, que se encarga de la metodologia y la taxonomia, la
psicoetnobotanica, y la socioetnobotanica, el estudio de las plantas relacionadas con el
—folklore”. También existe la arqueobotéanica, paleoetnobotanica, agroetnobotanica y en fin
otras tantas disciplinas que se encargan del estudio de la gastronomia, farmacologia,
toxicologia, tecnologia, desde el punto de vista de la relacion utilitaria entre el hombre y las

plantas.

La botanica se hace notoria para identificar si la planta en cuestion es nativa de la
region o proveniente de otro lugar. Esto puede dar informacion acerca del tiempo que lleva
siendo utilizada alguna especie ya que si la planta es nativa, hay mas probabilidades que su
utilizacion sea antigua. Si se encuentra una planta introducida, se puede rastrear su origen
para determinar en qué momento pudo haber sido traida a la region. También se puede
determinar si la planta es cultivada o si es colectada directamente de su hébitat, al
observarla domesticada, al detectar sus variedades locales o registrar una amplia area de

Ahora bien, explicaré el giro fitoantropoldgico que se plantea en este trabajo de
investigacion. De manera general la etnobotanica, como se mencion6 algunas lineas arriba,
se encarga de aspectos taxonomicos que incluyen la elaboracion listas de especies y la
descripcion de su uso. Con la fitoantropologia pretendo abordar la etnografia de los usos de
la flora en el contexto ritual y ceremonial. Esto implica ir més alld de una descripcion de las
plantas usadas, logrando entonces una caracterizacion de las comunidades a partir del

estudio de su conocimiento de la flora que se usa con respecto a la expresion de la
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religiosidad que hay en Tequila y Atlahuilco. Es un estudio que hace énfasis en la
descripcion de las costumbres, y el posible discernimiento del por qué se presentan tanto
similitudes como variantes incluso a nivel micro regional, entre una comunidad y otra y
entre una localidad y otra. Para lograr una descripcion integral, previamente en los
capitulos anteriores se han explorado otras dimensiones que atafien al uso de la flora, tal es
el caso del estudio de la religiosidad (capitulo 2), de la caracterizacion histoérica y
antropolédgica de nuestras comunidades de estudio, del espacio fisiografico y corografico
que sirve de escenario para la observacion de fenomenos naturales que a fin de cuentas
inciden en la cosmovision y la interpretacion del mundo. Parte de esa interpretacion del
entorno, genera la actividad ritual y religiosa, la cual se pretende describir siguiendo el hilo
conductor de la observacion de los habitos con respecto a la utilizacion de la flora.

En resumen, considero que no es importante agregar el sufijo —etno” para indicar
que este trabajo de investigacion abord6 el estudio de la manera en que unas comunidades
han desarrollado una relaciéon con las plantas y una manera de utilizarlas. Lo que si
considero importante es afirmar que es un estudio antropoldgico de la manera en que
algunas comunidades concretas establecen su propia boténica, valorando las caracteristicas
de las plantas para darles usos especificos en el contexto ritual.

En el presente capitulo se presenta una combinacion de la descripcion botanica de
las especies utilizadas y de la descripcion de los contextos y las ocasiones en los cuales son
utilizadas. Estos datos fueron obtenidos mediante el trabajo de campo. Este capitulo se liga
tematicamente con el proximo, en donde abordaremos también la etnografia del ciclo ritual
y el accionar del especialista ritual t/laydkanke [tla'jakanke]

Cada subcapitulo estd destinado a describir una planta (excepto el 5.9 y 5.9.1), a
continuacion explico como se conforma cada uno de ellos. Como titulo estd el nombre
comin de la planta seguido de su nombre cientifico**. Como parte inicial se hace mencion
del nombre comun ya sea en espafiol o en ndhuatl, y en caso de tenerla, se afiadira su
etimologia.

Luego se menciona su nombre cientifico y empieza la descripcion botanica, para

describir la familia se consultd Tropicos, pagina de internet del Jardin Boténico de

* Para detalles de la escritura de ambos ver al inicio de la tesis —Aerca de la transcripcion de palabras en
nahuatl y nombres cientificos”.
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Missouri. Para describir los géneros y las especies, se consultaron distintas publicaciones
especializadas denominadas Floras®, las cuales abordan la descripcion de especies y
presentan claves dicotdmicas para su identificacion. Asimismo se ha recurrido a la consulta
de ejemplares de herbario®®, para comparar las muestras obtenidas durante el trabajo de
campo.

También se hace mencion del area de distribucion de la especie y la comunidad
vegetal de la cual es originaria, también se menciona si es una planta silvestre o cultivada.

Por ultimo se transcribe la etnografia de su uso en el contexto ceremonial y ritual.

5.1 Ashokopa [afo'kopa]. Gaultheria acuminata Schltdl. et Cham.

El nombre ashokopa [afo'kopa] denomina a esta planta en nahuatl en las comunidades
donde se realizd trabajo de campo. Una etimologia descrita en la época colonial por
Francisco Hernandez (1942: vol. 1 cap. CLII) menciona que esa palabra se compone de las
siguientes raices: —& (¢/) agua, xoco (tl) agrio y pah (tli) medicina: lociéon o medicina agria”.
Cabe la mencion que consultando el Vocabulario de Molina (Molina 2: 160v) *’, xocotl es
fruta, y —agra fruta” *® (Molina 1: 6 v), y agrio en todo caso es el adjetivo =ococ” (Molina
2:160 v).

Luteyn (2007) menciond que —axocopani y axocopaque son sus nombre en Puebla,
y axocopaque en Guerrero, su nombre entre los indios mazatecos de Oaxaca es ya-to-skwa-
ree”. Evon Z. Vogt (1979: 107) mencion6 que en Zinacantan, Chiapas se conoce con el
nombre de ‘Aha-Te’ez, El autor reportd el nombre cientifico Gaultheria odorata Wild
(1979:107). Tal nombre correctamente expresado es Gaultheria odorata Bredem. ex Willd
(Tropicos 2015), mismo que ya estd en desuso, siendo su nombre actual y valido

Gaultheria erecta Vent.

* Principalmente Flora de Veracruz y Flora de Tehuacan-Cuicatlan. Para una referencia més extensa
consultar la bibliografia al final de la tesis.

* Las consultas se hicieron en el Herbarios XAL, del Instituto de Ecologia A. C., Xalapa, y en el Herbario
Nacional MEXU, del Instituto de Biologia UNAM, Ciudad de México.

7 Al citar Molina 1 hago referencia a la parte de la lengua castellana/mexicana del Vocabulario de Molina
(originalmente publicado en 1571), edicion del afio 2008 de la Editorial Porraa. Al citar Molina 2 refiero la
parte mexicana/castellana.

® Agro o agra es —b mismo que agrio”. Diccionario de Autoridades, Tomo I (1726),
http://web.frl.es/DA.html

183



Otros nombres comunes que se le dan a esta planta son (Mata-Labrada 2012: 90-
92): —arrayan”, en algunas localidades del Valle de Orizaba, por ejemplo en Cordoba, y en

Santiago, Tuxtla Veracruz. En Xico, Veracruz recibe el nombre de —elivo”.

Descripcion: Segun Luteyn (2007), Luteyn y Pedraza-Pefialoza (2015) y Tropicos
(2015), la planta denominada ashokopa corresponde a la especie botanica Gaultheria
acuminata de la familia botanica Ericaceae. Es un arbusto que llega a medir dos metros en
su estado adulto. Sus troncos y ramas tienden a crecer y entretejerse con la vegetacion
circundante si €sta es densa, tal cual suele ocurrir en su habitat primario, el bosque mesofilo
de montana. Por el contrario, en un campo abierto tiende a crecer mas erecto. Sus hojas son
verdes con el 4pice acuminado, su haz es brillante y ceroso. Al estrujarlo despide un aroma
a parecido al ungiiento IODEX o wintergreen, debido a que posee salicilato de metilo, un
compuesto aromatico y rubefaciente. Sus frutos son bayas color purpura de alrededor de 5-
6 mm y sus flores blancas a veces con tintes rosados, miden 3.5-6 mm de didmetro. La
especie se colecta en ambos casos tanto en habitat primario como en secundario pero es

mucho mas frecuente el primero.

Etnografia: Concentrandonos en sus usos ceremoniales, las ramas y hojas de este
arbusto, en Tequila se utilizan para elaborar enramadas que se llaman sochikalli o
sochigalle [soffi'’kali o so'tfigale] en diversas fechas del calendario religioso, tales como la
Cuaresma, Semana Santa, el dia de la Santa Cruz y el Dia de Muertos. Cumplen distintas
funciones, en las procesiones son marcadores que indican puntos del recorrido, por ejemplo
durante las procesiones llamadas —wiacruz” que se realizan desde el domingo de Ramos en
que se festeja a San Ramos, y se prolongan toda la cuaresma hasta el fin de la Semana
Santa. Este tipo de sochigalle también se construye el Jueves de Corpus, en donde se
colocan 4 de ellos en el recorrido de la procesion. Més adelante habra mas detalles.

Otra de sus funciones es sefialar sitios en los que se llevan a cabo eventos religiosos
o ceremoniales. Tal como sucede el jueves santo en donde se hace —la casita de Jestis”, un
enorme sochigale [so'ffigale] en el que participan una enorme cantidad de personas
incluidos los ayudantes de la mayordoma en turno. Por la noche el sochigale serd el

escenario en donde se recreard la Ultima Cena, utilizando las figuras en bulto de Jesus y
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algunos santos, también participan la mayordoma y sus tiachkame [tiaf’kame], los doce
principales asumen el papel de los apdstoles de Jests (Foto 5-1)

. En el barrio de la Santa Cruz el dia 2 de mayo, se colocan sochigalle en distintos
sitios, alrededor de 13, donde se encuentran cruces que cada afno se renuevan el dia de la
celebracion de la Santa Cruz, el 3 de mayo. El aroma de la hoja de ashokopa es ofrenda,
por ejemplo el dia de la Santa Cruz es un don inmaterial para Cristo quien es un ser
inmaterial y sélo se le puede dar un elemento volatil para que ¢l pueda recibirlo (Foto 3-
11).

En el Dia de Muertos, seglin testimonios recabados en Tequila, el olor de las hojas
de ashokopa es tan atractivo para los difuntos como el aroma de los totopos o de las
tortillas lo es para los vivos, de esta manera es considerado un alimento que se ofrenda a los
muertos (Foto 5-2).

Con la hoja de ashokopa y flores de cempasuchil (Tagetes erecta) desmenuzadas se
hacen sochipayanale [soffipaya'nale], que son caminos constituidos por la mezcla antes
descrita y que sirven de guia para que los muertos lleguen al altar en la época de dia de
Muertos-Todos Santos. La combinacion de ambas plantas intensifica los olores que de por
si son fuertes, siendo este un rastro que se considera infalible para que los difuntos lleguen
hasta la ofrenda. En el altar se coloca hoja suelta de ashokopa y con esa misma hoja
combinada con flores y algunos frutos, se hace un arco o un rectdngulo que va de un
extremo a otro del altar (Fotos 3-3, 3-8).

El uso de ashokopa durante Semana Santa es abundante pero no sélo en Tequila.
Recorriendo la carretera que va desde esa cabecera municipal hasta la cabecera municipal
Zongolica se registro su utilizacion en distintas poblaciones. En Atlanca, municipio de
Reyes, habia un sochigalle de forma clbica a base de postes y travesafios forrados de la
hoja antes mencionada, de unos 10 metros de largo, 3 de ancho y 2 de alto. En Los Reyes,
cabecera del municipio homénimo, se observaron adornos que contenian ashokopa, entre
ellos una cruz forrada con esas hojas. Cabe mencionar que también se usa el pino (Pinus
sp.) para hacer ese tipo de adornos con motivo del Jueves y Viernes Santos.

Por otra parte haciendo el recorrido desde Tequila hacia Tehuipango, se encontrd
que habia sochikalli en Atlahuilco, pero hechos con pino y azomiate,. En Tlaquilpa,

cabecera del municipio homonimo, se observaron arcos hechos de ashokopa en el
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perimetro de la parroquia e iglesia. En Astacinga, cabecera del municipio homoénimo
también se observo el uso de esta hoja, pero en vez de sochigalle habia varios sochikawitl
[soffi'’kvawitl], que son troncos de unos 4 metros, cada uno forrado de ashokopa
principalmente y otras plantas como buganvilia (Bouganvillea sp.), dolar blanco, azomiate
(Barkleyanthus salicifolius) y dos especies de bromelias (7illandsia imperialis y T.
gymnobotrya). Finalmente en Tehuipango®, cabecera del municipio homénimo, también se
observo el uso de la hoja pero no en enramadas, sino durante el recorrido de una procesion
el Viernes Santo, ahi los integrantes que iban al frente la iban tirando al piso para que el
resto de la gente pasara sobre esa capa de hojas y también pétalos de rosa (Rosa spp.). La
procesion recorrid mas de dos kilometros asi que se necesitdé gran cantidad de ashokopa
para abastecer todo el trayecto, para esto al menos 5 personas llevaban cada una su costal™®
de ashokopa.

Los dias jueves y domingo de Corpus también se hace uso de ashokopa, esto sera

descrito en el punto 4.6, cuando se describan los usos de las plantas Heliconia bourgaeana

y Plumeria rubra

5.2 Cucharilla o tewisotl [kufa'rija] [te'wisott]. Dasyliron acrotrichum (Schiede) Zucc.

Esta planta es conocida localmente como cucharilla y fewisot/ en néhuatl. Reevaluar

revaluar

Descripcion: El Dasylyrion acrotrichum pertenece a la familia Asparagaceae Juss.
(Tropicos 2015), no obstante Raquel Galvan (en Rzedowski et al. 2005: 1239,1240) lo
describe como Dasylirion acrotriche perteneciente a la familia Nolinaceae. Segun lo
descrito por Galvan (en Rzedowski ef al. 2005: 1239,1240), es una planta dioica de 40 cm a
2 m de altura, de tallo café oscuro no ramificado cuyas hojas abundantes miden de 30 a 60
cm de largo y de 5 a 12 mm de ancho. Las hojas son algo flexibles, de color verde claro con

el apice provisto de un mechon de fibras, su margen es aserrado y provisto de espinas

*’ Para ubicar las localidades antes mencionadas, ver en el mapa general p. 14.
*® Los costales eran de aproximadamente 53 x 90 cm, de los que se usan normalmente en los ingenios para
empacar el azlcar.
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recurvadas a menudo con tonos rojizos. Estas conforman una roseta radial y simétrica que a
su vez forma una fronda esférica. Al ir creciendo la planta van saliendo nuevas hojas por
encima de las anteriores, las mas viejas se secan y terminan por caer conformando el tallo
de la planta, que incrementa su altura al irse acumulando el conjunto de las cicatrices
foliares al pasar los afios. Cada hoja posee una base que se inserta en un nucleo, son
blancas, brillosas y curvas, dando apariencia plastica, de su curvatura deriva el nombre
comun cucharilla.

Ese conjunto nuclear es extraido por los colectores a base de hachazos, ya cortado
da la apariencia de ser una gran cebolla blanca. Este proceso generalmente causa la muerte
de la planta. En otras ocasiones la planta cicatriza y puede volver a retonar, la mutilacion
puede causar una bifurcacion del tallo.

Su hébitat es el matorral crasirosulifolio espinoso (Chazaro 1992, 2004), también
conocido como comunidad vegetal Nolina-Hechtia-Agave (Gémez-Pompa y Castillo-
Campos 2010: 69) (Foto 5-3). Las zonas mas préoximas a Tequila y Atlahuilco, donde se
puede encontrar este habitat, son Acultzingo (Veracruz), Azumbilla (Puebla) y algunas
localidades del municipio de Vicente Guerrero (Puebla), por ejemplo la rancheria Santa
Maria. Estos lugares son sitios potenciales de colecta y se encuentran entre 50 y 60 Km de
Tequila por carretera, en parte hay que tomar caminos de terraceria. Para mas detalles ver el

subcapitulo 5.9.1

Etnografia: La recoleccion de la planta es colectiva, ya que un grupo de personas
organizadas por el mayordomo de cucharilla, acuden al lugar para obtener la planta. Este
mayordomo a su vez es asistente del mayordomo principal de la celebracion para la cual se
requiere la cucharilla. Los terrenos en donde se hace la colecta son propiedad privada, asi
que hay que pedir permiso al propietario del terreno para poder colectar alrededor de 30 a
40 frondas de Dasylirion para realizar un solo arco. Al duefio se le dan tamales, refrescos y
cerveza, y ademas con un pago en efectivo, para poder cortar es posible que los colectores
puedan cortar hasta 80 plantas. Una vez que se ha obtenido el material, se entrega al
maestro de armazon quien hace el disefio de los motivos que llevara el arco o al fekitlahto

[tekit'lahto] primero’" (Foto 5-4).

> En el caso de la fiesta patronal de San Martin en Atlahuilco.
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Como se menciono, de la planta se utilizan las bases de sus hojas que se conocen
como cucharilla ya que asemejan la forma de una cuchara, son de color blanco y brillosas.
Durante este proceso hay participacion multitudinaria, ya que las personas que se han
comprometido con el mayordomo o tekitlahto [tekit'lahto] primero se retinen para preparar
el material que servira para hacer las figuras (Foto 5-5 y 5-6). Primeramente hay quienes se
encargan de cortar el margen de las hojas aserradas ya que son espinosas. Una vez que se
quitan los margenes se van acumulando las hojas para que otras personas las tejan logrando
que la parte blanca conformen formas redondas que asemejan pétalos de una flor, los cuales
se colocan en gran cantidad en el arco y son llamados chimaltin [fi'maltin] o —escudos”.
También las personas hacen los tlakolol [tla'kolot], que son figuras curveadas ya sea en
sentido vertical u horizontal en el arco, generalmente se hacen colocando una linea curva de
cempasuchil que es flanqueada en sus dos extremos por lineas de cucharilla (Foto 5-7).
También hay las llamadas lamparas, figuras entretejidas de cucharilla que se cuelgan del
arco. La colocacion de estas formas en la estructura del arco la indica el maestro de
armazon, quien ha disefiado la tematica que tendra el arco.

Ademas colocan hojas de cucharilla sueltas siguiendo trazos predeterminados por el
maestro, para formar las serpientes, las figuras de los santos y de otros motivos religiosos
como pueden ser el sagrado corazén de Jesus o el santisimo y otros motivos o letras
referentes a la celebracion en turno. A su vez y si hay disponibilidad, van colocando flores
de cempasuchil (7agetes erecta) acompanando a la cucharilla. En Atlahuilco también se
observo al sol y a la luna como motivos principales del arco. Estos representan la parte final
de una narracion escuchada en Atlahuilco, en la cual después de que dos hermanos se
enfrentaron a una serpiente, uno de ellos, quien rehuy6 el combate se convirtid en la luna, y
el otro quien la vencid, se convirtid en el sol™?.

Las figuras en su conjunto se colocan en uno o varios arcos que son puestos en la
entrada o portal, en los atrios y en los altares al interior de las iglesias en fechas importantes
del calendario liturgico. La estructura de los arcos es cuadrada, con dos postes hechos de
tronco que la sostienen. Se usan bejucos ya que son flexibles y pueden moldearse para ser
la base de las figuras que se hacen con cucharilla. Con tablas de madera comercial se

refuerza la estructura y finalmente son forrados de hojas verdes, pueden ser de pino en las

32 La narracion completa estd transcrita en el Capitulo 6, subcapitulo 6.5.
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regiones frias como Astacinga, o de tisbatl ['tispatt]>, una hoja ancha que es muy frecuente
en lugares moderadamente templados y célidos. Finalmente a la hora de colocar los arcos,
lo més adecuado es realizar una ceremonia de peticion de permiso a la tierra para levantar
el arco. Se puede decir que es una especie de ofrenda sochitlalli en la cual se ofrenda flor
desmenuzada, se prenden ceras en cada esquina del arco, el cual todavia se encuentra sobre
la tierra con la cara en la cual se han hecho las figuras hacia arriba. Ademas se riega
aguardiente en cada esquina y el tlaydkanke hace oracion. Luego de esto, un grupo de
personas incluidas el mayordomo o fekitlahto primero, levantan el o los arcos. Cabe
mencionar que no siempre hay esta ceremonia, depende del conocimiento del tlaydkanke en

turno que la misma se efectue.

5.3 Copal. Resinas de Bursera spp., y otros compuestos.

En Tequila y Atlahuilco kopal o kopalle ['kopal, 'kopale], son palabras en ndhuatl que
designan a esta resina, mismas que se han convertido en préstamos permanentes en el

espafiol para designar a esta resina aromatica

De acuerdo con Aurora Montufar (2013: 33) y Medina-Lemos (2008), las plantas
copaliferas mexicanas se pertenecen a la familia Burseraceae Kunth, y —se trata de un
conjunto de arboles y arbustos de distribucion tropical mundial [...] exhiben su mayor
diversificacion especifica en México, principalmente en la Cuenca del Balsas”. Montufar
(2013: 33) menciona que las especies pertenecen a dos géneros, Bursera Jacq. ex L. y
Protium Burm f., el primero estd representado por las especies Bursera bipinnata (Sessé &
Moc. ex DC.) Engl., B. copallifera (Sess¢ & Moc. ex DC.) Bullock, B. vejar-vazquezii
Miranda, y B. excelsa (Kunth) Engl. En cuanto a Protium tenemos que la especie Protium
copal (Schltdl. & Cham.) Engel., es explotada por su resina aromatica en la region maya.

Acerca de las resinas llamadas copal extraidas de plantas del género Bursera,

Montufar (2013: 34) mencioné que —Eos copales son resinas segregadas naturalmente

> tisbatl es la hoja de un anturio, planta de la familia Araceae cuyo género es Anthurium, probablemente
Anthurium schlechtendalii Kunth. Otra planta con ese mismo nombre tisbatl y tisbashibitl [tisba'fifitt] es la
hoja de una planta que no esta identificada y que posiblemente también pertenezca al género Anthurium.
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dentro de cavidades o conductos especiales de algunos de algunos arboles y son exudadas a
través de su corteza, endureciéndose al contacto con el aire”. En el Alto Balsas son solo tres
especies que podrian considerarse un recurso susceptible de ser explotado comercialmente
(Montufar 2013: 45), estas corresponden con Bursera bipinnata, por ser la de mayor
rendimiento, le sigue B. copallifera, aunque esta no es muy apreciada porque tarda mucho
en solidificar, y en ocasiones aprovechan la resina de B. vejar-vazquezii.

Sin embargo, en la actualidad esta resina se extrae de al menos 15 especies del
género Bursera (Guizar y Sanchez citado por Linares y Bye 2008: 8), de las cuales las méas
apreciadas son la Bursera bipinnata y la B. copallifera. La mas importante region
productora de copal en México se encuentra en el Alto Balsas en Guerrero, y en la mixteca
poblana y oaxaquefia, de ahi se distribuye a toda la Reptblica Mexicana (Linares y Bye

2008: 8). El habitat ahi presente se denomina selva baja caducifolia.

5.3.1 Copales que se usan en Atlahuilco y Tequila

Se utilizan cuatro tipos de sustancias aromaticas solidas que se denominan kdpal o kopalle
en ndhuatl. Dos de ellos son resinas derivadas de arboles del género Bursera, otra es un
compuesto derivado del petroleo y otra més es una resina sintética. A continuacion se
describira el nombre, origen y caracteristicas de uso de cada uno de ellos. Cabe mencionar
que ninguna de estas sustancias es producida en las localidades de Tequila y Atlahuilco.
Los copales que alli se utilizan se compran en pequefios comercios de las respectivas
cabeceras municipales y también en Orizaba. Estos comercios, en lo que respecta a Tequila
y Atlahuilco, son tiendas de abarrotes, miscelaneas en donde podemos encontrar fruta,

verdura, jamon, cazuelas de barro, enseres de limpieza, etc..

Kopalle blanco o istakopalle ['kopalle, ista'kopalle]

Su nombre es la unidn del adjetivo istak ['istak], (iztac es —eosa blanca” en Molina 2
2008: 49r) que significa blanco y el sustantivo kdpalle (copalli es —ncienso” en Molina 2:

24v).
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Descripcion: Esta es una resina natural que se obtiene de los arboles Bursera
bipinnata y Bursera copallifera (Linares y Bye 2008: 9), segin podemos identificar a partir
de las muestras obtenidas en campo y las referencias bibliograficas consultadas. Se ha visto
que este tipo de copal es una resina blanca-verdosa, opaca, que varia en los contenidos de
basurilla u hojarasca que se puede observar en el material solidificado (Foto 5-8). El copal
que es denominado —de primera” o -de barra”, es blanco o un poco verdoso, barras
completas y grandes y con poca basura (Linares y Bye 2008: 9). Cuando el copal contiene
mucha basura se aproxima mas bien a la descripcion que los autores antes mencionados
hacen del —eopal de segunda”, el cual proviene de pencas rotas, las barras de resina son
pequenas y delgadas, y algunas veces se encuentran llenas de basuritas (/bid.). Segun la
informacion recabada en Atlahuilco, el istakopalle es copal de primera pero no se vende en
barra, sino que los duefios de la tienda la cortan en trozos pequefios para asi poder vender
pequefias cantidades, ya que su precio por kilo es de 500 pesos’. Estos vendedores
compran el copal en barra en un mercado multitudinario en Tehuacan, Puebla, a su vez la
mercancia proviene de otro mercado no especificado en el Estado de Puebla. Es previo a la
festividad de Dia de muertos cuando van a surtir la cantidad suficiente del copal en barra
para vender todo el afio.

Montufar describe también estos tipos a de copal resina (los antes descritos como de
primera y segunda) principalmente como —eopal de penca”, ya que se utilizan hojas de
maguey (Agave sp.) para capturar la resina que escurre de los arboles, también lo reporta
como —eopal blanco”, al menos eso pude inferir de sus descripciones (Montufar 2013: 52-
5). El copal de penca procede principalmente del arbol llamado copal chino o Bursera
bipinnata y en solo en ciertas ocasiones del arbol Bursera copallifera segin Montufar
(2013: 51).

Etnografia: el istakopalle [ista'kopale] se utiliza en el ritual sochitlalli de dos
maneras distintas. En ambas se quiebra el copal hasta formar granos pequefios. Se
revuelven con granos de copal sholoche [Jo'lofe] y de copal chapopo [fa'popo], parte de
esa mezcla sirve para sahumar en el altar doméstico y en la milpa, otra parte sirve para ser

el contenido de pequenios tamales de copal, envoltorios de hoja de maiz o totomoxtle, los

3% Precio en abril de 2016.
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cuales se entierran en la milpa a modo de ofrendas. En este envoltorio, los granos de

istakopalle representan al maiz de color blanco.

Kopalle sholoche ['kopale [o'loffe]

Su nombre en nahuatl sholoche, puede hacer referencia a su apariencia, ya que el adjetivo
—xolochtic” significa arrugado o literalmente —arrugada cosa” (Molina 2: 161r).

Descripcion: este tipo de copal es de color gris y estd conformado por la resina de
arboles del género Bursera aglutinada con arena (Foto 5-9). Este aglutinamiento es hecho
por un insecto, quien colecta gotas de resina que exudan en el arbol de copal, y las mezcla
con arena del suelo. Presenta huecos en su interior, la mayoria esféricos, mediante el
microscopio electrénico se pueden observar estos detalles y restos de pupas de la larva™
(Fotos 5-10 y 5-11), la cual hace metamorfosis para convertirse en adulto en las cavidades
del copal sholoche™. Da la apariencia similar a una piedra pémez.

Linares y Bye (2008: 10) lo reportan como —eopal de piedra o tecopal”, el cual es
formado a partir de la recoleccion de la resina por avispas, las cuales lo cimentan con
granos de arena con que edifican sus nidos. Mencionan que este tipo de copal tiene
connotacion simbodlica para algunos grupos étnicos: —El tecopal o copal de piedra se
encuentra debajo de las piedras y tiene importancia ritual y medicinal, ya que se emplea en
el tratamiento de enfermedades de naturaleza fria, como es —el aire”.

Aurora Montufar (2013: 52) precisa que el copal de piedra o copal de goma, es un
exudado natural de la resina de copal a consecuencia de las lesiones que se infringen a la
corteza, ya sea por insectos o por el humano. Un escarabajo’’ es el que aprovecha las
heridas para atacar al arbol y asi obtener las gotas de resina.

Montufar (2013: 52-53) continua describiendo que el —ecopal” puede considerarse
como una estructura especial del copal de goma, pues se trata de la amalgama de esa resina
con algunas piedras del tamafio de la arena, que configuran —anas estructuras semicirculares

donde depositan sus huevecillos y ahi pasan su estado larvario. Esta pieza semicircular de

>> Observacion realizada por el entomélogo Alfonso Neri Garcia. Instituto de Biologia UNAM.

>0 Fotografias realizadas por Virginia Evangelista y Susana Guzméan Goémez del Laboratorio de Microscopia y
Fotografia de la Biodiversidad. Instituto de Biologia UNAM.

°7 Aurora Montufar refiere que el escarabajo Chyptodes dejeanii es el principal depredador de Bursera
bipinnata o copal chino, citando a Garcia Hernandez (2000).
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arena, copal y pupas de insecto es muy compacta y su principal utilidad es terapéutica, mas
que ser utilizada en sahumerio. La autora menciona que este tipo de copal es relativamente
caro con relacion a los otros. En Atlahuilco es mas barato que el istakopalle ya que cuesta
240 pesos por kilo™®, y al igual que aquél, los vendedores acuden anualmente a Tehuacan
para comprarlo.

Etnografia: El kopalle sholoche es utilizado en Tequila y Atlahuilco de igual manera
que el istakopal antes descrito, también se parte en granos y se combina con los otros dos
tipos de copal, (istakopal y chapopo), para ser sahumado o envuelto en totomoxtle durante
el sochitlalli. La diferencia es que este copal grisiceo representa al maiz rojo al ser

ofrendado.

Kopalle chapopo ['kopalle fa'popo]

Descripcion: Este es un compuesto que comunmente se conoce como chapopote, es
derivado del petroleo, por ende organico, formado por hidrocarburos de alto peso
molecular. Tiene la apariencia de la piedra obsidiana ya que es so6lido, negro, brilloso y
vidrioso (Foto 5-12). La palabra chapopo analizada etimoldgicamente puede referirse a su
capacidad para humear, popoca, humear, echar humo (Molina 2: 83r; Wolgemuth et al.
2002: 113), incluso puede aludir a su capacidad para aromatizar ya que popochtli es
perfume (Molina 1: 95r). Aunque segun lo registrado con el trabajo de campo, el aroma
mas apreciado es aquel de los copales derivados de la Bursera y del kopalle incienso,
mientras que el chapopo es apreciado por la gran cantidad de humo que produce.

Usos: como se ha descrito antes, también este copal se hace pedacitos y se envuelve
en totomoxtle para ser ofrendado y para ser sahumado junto con los otros dos copales
descritos anteriormente durante el sochitlalli. El kopalle chapopo ['kopale fa'popo]
representa a los granos del maiz oscuro, en ndhuatl pochebak [po'fefak] en Tequila y
Atlahuilco. Puchehuac o pochehuac significa —eosa ahumada” (Molina 2: 83v), pochebak
entonces adjetiva el color oscuro de ese tipo de maiz. El istakopal [ista'kopal] representa los

granos de maiz blanco y el kopalle sholoche ['kopale fo'loffe] los de maiz rojo (Foto 5-13).

58 Precio en abril de 2016.
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Ademés de ser ofrendados los tres tipos de copal envueltos en totomoxtle, la mezcla

también sirve para sahumar.

Kopalle incienso ['kopalle insi'enso]

Descripcion: es una resina sintética que no es extraida de arboles del género
Bursera. Son pedazos fusiformes, tienen color amarillento y dan la apariencia de granos de
arroz pero mas voluminosos y tienen anillos transversales. Es mas barato que los dos
copales derivados de Bursera antes descritos y segun Linares y Bye (2008: 10), —dicha
resina complementa los puestos de venta dedicados al copal”. Aurora Montufar (2013: 53)
describio que los copales de Castilla son estructuras cilindricas —eomo pequefios gusanos”,
de color amarillento y de aroma parecido al copal. Cito textualmente, —-de acuerdo con
algunos comerciantes, estos copales son productos artificiales del petroleo; otros consideran
que el copal de Castilla es un producto natural de importacion. No obstante, desde mi punto
de vista, todos son artificiales, su apariencia y olor es el mismo y su precio es muy bajo”.

Usos: El kdpalle incienso se utiliza generalmente para sahumar en la iglesia, en la
puerta de entrada y en el interior de las casas, durante las ceremonias en que cada
mayordomia festeja a sus santos. Durante estos eventos se sahiima con este copal al recibir
a los ayudantes y miembros de las mayordomias. En otras ceremonias que marcan eventos
en el ciclo de vida de las personas, el kdpalle incienso es el que se utiliza, algunos de estos
eventos son el recibimiento de niflos recién bautizados, los casamientos y la presentacion
ritual que se denomina sekintishpantia [sekintifpan'tia], sekinestoltia [sekineftol'tia] o
nestoltes, que son ceremonias en las que un taydakanke presenta a un enfermo ante el santo
patrén para que pueda ser favorecido por su ayuda™.

Mas adelante detallaremos cada uno de los eventos, por ahora es importante notar a
manera de sintesis que los copales istakdpalle, sholoche y chapopo se utiliza en la
ceremonia sochitlalli en eventos de peticion y ofrenda para la tierra mientras que el kopalle

incienso es utilizado para sahumar a los santos y en eventos del ciclo de vida.

% Para mas detalle ver capitulo 6 Etnografia del ciclo ritual: el ambito del tlaydkanke.
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5.4 Tsompiltek [som'piltek]. Stevia microchaeta Sch. Bip.

Tsompiltek es la palabra en nahuatl que denomina a esta planta. También se le nombra flor
de olivo pero es muy raro que la gente exprese ese término.

Descripcion: Es un arbusto silvestre y en ocasiones cultivado, cominmente muy
ramificado y frondoso de la familia Asteraceae y nombre botanico (Tropicos 2016) es
Stevia microchaeta® Sch. Bip, pertenece a la tribu Eupatoricae Cass. En cuanto al género
Stevia Cav. (Nesom 2016), podemos decir que agrupa individuos anuales y perennes, cuyos
tallos son erectos y generalmente ramificados, sus cabezas son discoides, presentando
arreglos corimbiformes densos o sueltos, sus corolas van del color purpura al rosa y blanco.
La especie S. microchaeta se caracteriza por crecer hasta 1.8 m, sus tallos principales
parten desde la base, son lignificados desde su parte basal y solo en su parte final donde
empiezan las hojas, son suaves y de color verde presentando pelillos abundantes de color
blanco. Sus hojas son casi sésiles, esto es que se insertan al tallo sin distinguirse claramente
un pedicelo, son mas anchas en su base que en su apice el cual es puntiagudo. Son muy
aromaticas, llegan a medir hasta 20 cm de largo y 8 de ancho, en su base presentan una
sustancia pegajosa. Sus inflorescencias se componen de numerosas flores color rosado
palideciendo a blanco, que se agrupan en cabezuelas redondeadas que dan la impresion de
ser grandes racimos de flores (Foto 5-14). Su habitat es la zona de acahual que colinda con
los bosques de pino y encino. Como se menciond, también puede encontrarse en los
terrenos inmediatos de las casas y de las milpas.

Etnografia: El tlaydkanke [tla'jakanke]usa las hojas de tsompiltek [tsom'piltek] para
hacer sochimanalle [soffi'manale] en los cuales la hoja se usa de base para envolver tres
flores de margaretillaél(Fotos 5-15 y 5-16). Estos sochimanalle son importantes en
diversas ceremonias, algunas agricolas otras eventos sociales de la comunidad. En el
ambito agricola el tayakanke ofrenda 21 sochimanalle durante el sochitlalli [soffi'tlali]

ceremonia en la cual pide permiso a la tierra para empezar a sembrar, o para pedir la

% Identificada a partir de las colectas que realicé, las cuales fueron herborizadas y se encuentran en el
Herbario Nacional MEXU. La identificacion fue realizada por la M. en C. Angélica Ramirez Roa del Instituto
de Biologia UNAM
5! Esta margaritilla es posiblemente la especie Chrysantemum leucanthemum L (Navarro y Avendafio 2002:
77)., de la familia Asteraceae . Es una especie exdtica originaria de Eurasia y naturalizada en Norteamérica
(CONABIO 2009).
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sanacion de una milpa que ha sido atacada por plagas. También se realiza esta ceremonia
para pedir permiso a la tierra cuando se va a construir una casa.

Los eventos comunitarios en los cuales el tlaydcanke utiliza sochimdnalle son los
recibimientos de los nifios después del bautizo, ahi reparte estos envoltorios al recién
bautizado, a sus padres, padrinos y algunos otros invitados. Asimismo en las bodas, reparte
sochimanalle a los recién casados y a los padrinos. Los detalles de estas ceremonias seran

detallados posteriormente en el capitulo 6.

5.5 Azomiate o yoyotl [aso'miate, 'yoyott]. Barkleyanthus salicifolius (Kunth) H. Rob. &
Brettell y pinos u ocotes (Pinus spp.)

Antes que nada sefialo que en este subcapitulo conjunto dos especies, el azomiate y el pino
ya que son utilizadas juntas en Atlahuilco. Entonces he decidido conjuntarlas para no hacer
mas subcapitulos y ademas. Primeramente se encuentra la descripcion del azomiate y la

etnografia de uso, luego se procede de igual manera con el pino.

Azomiate

Asomiatl ['asomiatf] y yoyotl son dos palabras en ndhuatl que designan a esta especie. Cabe
mencionar que asomiat! se ha incorporado al espafiol —-azomiate”, siendo esta palabra la que
predominan en Tequila y Atlahuilco para denominar a la especie, no asomiatl.

Descripcion: De acuerdo con Redonda-Martinez y Villasefor-Rios (2010: 4,7), esta
especie pertenece a la familia Asteraceae, tribu Senecioneae Cass., y su nombre botanico
Barkleyanthus salicifolius. Sus tallos son rigidos, esparcidamente pilosos o glabros. Sus
hojas miden 3.7-11.2 cm largo, 0.5-1.3 cm ancho, lineares o linear-lanceoladas, base
decurrente, apice agudo (Redonda-Martinez y Villasefior-Rios 2010: 7). Su inflorescencia
estd compuesta de numerosas cabezuelas que a su vez contienen un gran nimero de flores
pequenas color amarillo intenso, en su conjunto también parecen un gran ramillete de flores
amarillas (Foto 5-17), asemejando lo descrito para las inflorescencias del tsompiltek

[tsompiltek].

196



Su habitat se encuentra en zonas perturbadas a las orillas de la carretera y en
acahuales en colindancia de los bosques de pino que alguna vez pudieron ser la vegetacion
primaria. Es notable que el tsompiltek y el azomiate pertenezcan a zonas de vegetacion
secundaria propiciadas por las actividades humanas para crear milpas y espacios
habitacionales. Asi podemos ver que las plantas de uso ceremonial y ritual provienen tanto
de habitat primario como de habitat secundario.

Etnografia: el azomiate se utiliza en la Semana Santa principalmente, la parte
utilizada es su inflorescencia amarilla cuya época de floracion principal es durante los
meses de enero a mayo. En Atlahuilco ésta se coloca en cada uno de los sochikalli
[soffi'kalli] que se hacen para representar las estaciones o el camino de la pasion de Cristo
hasta su crucifixion. Cada sochikalli es una construccion cubica forrada de pino y adornada
con las flores de azomiate. Cada una de estas enramadas mide alrededor de un metro
cubico.

En Astacinga, cabecera del municipio homénimo, el azomiate, también conocido
como yoyotl o yuyotl, se utiliza para adornar los sochik*awitl [soffi'’k¥awitl] elaborados
también en la Semana Santa. En el subcapitulo 5.8 —Fenchos o bromelias™ se especificara
con mayor detalle el sochik*awitl.

En Tehuipango, cabecera del municipio homénimo, le nombra yoyot/. Se utiliza
para forrar arcos cuadrangulares que se colocan como estaciones para el recorrido del
viacrucis el Viernes Santo. Estos arcos estan hechos de cables, mecates o troncos delgados,
dos componentes verticales y uno transversal que los une, su altura es de mayor de 3 metros
en ocasiones, otras veces mide un poco mas de dos metros de altura. El camino transitado
para visitar cada estacion esta cubierto de ashokopa, como hemos dicho, algunas personas
que van al frente de la procesion van tirando las hojas para que la comparsa camine sobre

ellas.

Pinos u ocotes (Pinus spp.)

Los nombres comunes que se les da a las especies de pino en Tequila y Atlahuilco son

okote y tlaskal [o'kote, 'tlaskal] ambos nombres en nahuatl.
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Descripcion (Narave y Taylor 1997: 11): Los pinos son arboles muy conocidos
gracias a su amplia distribucion en el hemisferio norte, incluso en las ciudades son
abundantes, son resinosos lo cual les da un aroma distintivo, tienen una corteza oscura,
grisicea o rojiza en algunos casos, generalmente es gruesa, escamosa y surcada
longitudinalmente. Sus hojas se denominan aciculas porque son lineares como agujas se
disponen en fasciculos que generalmente agrupan de 2 a 5 hojas (Narave y Taylor 1997: 9,
11). En Veracruz (Narave y Taylor 1997: 28-40) existen 12 especies del género Pinus, hay
2 dos subespecies y 4 variedades. En Tequila y Atlahuilco, podemos encontrar algunas de
estas especies, por ejemplo Pinus montezumae, P. patula y P. pseudostrobus. Podemos
encontrar las especies de pino conformando bosques de pino y también en bosques de pino-
encino, y en zonas sumamente perturbadas y taladas, en donde se pueden encontrar aislados
algunos ejemplares.

Etnografia: Las hojas de pino son el componente principal de los sochikalli
[soffi'’kali] en Atlahuilco, pero también se entremezclan hojas de ashokopa [afo'kopa]. En
Semana Santa se pueden observar distintos sochikalli, el Jueves Santo por la mafana se
construye uno de forma cubica, 2.50 metros aproximadamente en cada una de sus tres
dimensiones, ademas en su parte frontal se hace un arco de ashokopa (Foto 5.18). El
sochikalli se coloca a unos metros de la entrada de la iglesia y tanto la puerta de la iglesia
como la el arco de ashokopa quedan frente a frente, en su interior se coloca una mesa
rectangular para que por la noche se realice una representacion de la ultima cena. Una
figura en bulto de Cristo es sacada en andas y se coloca dentro de la enramada, hasta el
fondo y viendo hacia la puerta de entrada, enfrente de €l esta la mesa. Dos de los ayudantes
del mayordomo le atan cada uno un pan de unos 50 cm, con forma de pescado. Luego otras
personas ayudan a sacar bancas de la iglesia y las colocan dentro del sochikalli, junto a la
mesa, a la cual se le pone un mantel, encima se llena de pétalos color blanco, y se pone una
botella de vino tipo Jerez y unas copas de vidrio (Foto 5.19). En tanto los integrantes de la
mayordomia, los ayudantes y otras personas que asisten al evento, van pasando en fila para
santiguarse delante de la figura de Cristo, tocan la imagen y los panes. Posteriormente se
sirve el vino y se reparten pedazos de pan, asemejando lo que se describe en las narraciones

biblicas acerca de la ultima cena de Cristo.
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En la procesion del Viacrucis el Viernes Santo se colocan estaciones, en cada una de
ellas hay un sochikalli de pino y azomiate. Son pequefios y su dimensiéon no es mayor a un
metro cubico, también se pueden observar algunas ramas de tila con sus hojas y botones de
flor (Ternstroemia sylvatica), ademas ramas y hojas de un arbol o arbusto denominado en
nahuatl sayoliska o sayolishka [sajo'liska, sajo'lifka] (Foto 5-20). esta hoja mide hasta 15
cm de largo, lanceolada, de 4pice agudo, su haz es verde y su envés es blanco, su textura es
algo coridcea, pertenece al género botanico Buddleja.*. En el trayecto hay 10 estaciones,
en cada una de ellas se detienen las personas que van en procesion, algunas cargando una
cruz azul de unos tres metros de largo.

Se pronuncian algunas palabras que hacen alusion al evento particular del viacrucis
que se representa en ese punto, se hace oracion y se prosigue el recorrido. Al final llegan al
costado de la iglesia de Atlahuilco, donde esta la capilla de El Sefior del Calvario. Ahi se
colocd un ultimo sochikalli en donde se realiza la crucifixion. Habia una carpa de unos 10
metros de longitud cuyo perimetro estaba cercado con ramas de pino y en menor cantidad
ashokopa (Foto 5-21). Emplazaron la cruz que llevaban cargando y después subieron a la
cruz una figura en bulto de Cristo, la cual tiene los brazos articulados que permiten realizar
movimientos para la sujecion a la cruz. Durante este proceso algunas personas hacen un
sonido parecido a una matraca con una tabla a la cual atan con mecate otras tiras de madera
y al agitarlas, suenan contra la tabla provocando un golpeteo continuo y sonoro. Luego

empieza la misa, oficiada por el padre en el mismo lugar.

5.6 Platanillo o panisbatl [pan'isPatt]. Heliconia bourgaeana Petersen, y kakalosochitl

[kakalo'sochitl]. Plumeria rubra L.

En este subcapitulo también se describen dos especies, el platanillo y kakalosochitl, debido
a que para su uso se conjuntan las dos especies. Primeramente se hace la descripcion del
platanillo, luego la descripcion del kakalosochitl y por Gltimo, se describe la etnografia del

uso de ambas especies.

%2 Posiblemente sean de Buddleja americana L., Buddleja cordata Kunth o de ambas ya que las dos especies
pueden estar presentes en la zona, tanto en bosques mesoéfilos, bosques de pino, pino-encino y la vegetacion
secundaria derivada de esos tipos de vegetacion primaria (Durdan-Espinosa 2006: 9-20).
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Platanillo o panisbatl.

Estos son los nombres comunes que se les da a esta especie en Tequila y Atlahuilco,
platanillo, no obstante ser una palabra en espanol, se ha convertido en un préstamo
permanente en ndhuatl. Panisbatl [pan'isPatl] es el nombre que se le da a la planta y
panisbasochitl a la —flor” o espata. Se compone de las raices, pan [pan]® ¢ isba ['isba], éste
procedente del sustantivo absoluto isbat! ['isPatl] -hoja”. A estas se incorpora el sustantivo
absoluto sochitl ['soffitt] —for”. Quedando panisbasochitl [panisba'sochitl] —for de
panisbatl”

Descripcion: segun Gutiérrez-Baez (2000: 5, 6), el nombre cientifico de esta especie
es Heliconia bourgaeana Petersen. Esta es una planta herbécea, tiene un pseudotallo erecto
de hasta 2 m de alto, sus hojas son oblongas, esto es que son mas largas que anchas y que
sus lados son ligeramente paralelos, asemejan a las hojas de platano, llegan a medir hasta
1.6-2.0 m de longitud y su color es verde oscuro en el haz. Una caracteristica sumamente
notoria de esta planta son sus espatas, son hojas modificadas denominadas bracteas, son
envolventes y de color rojo intenso, cimbiformes (con forma de bote o barquita), disticas,
sea que salen a ambos lados del raquis (un eje central) una sobre otra de manera alterna
formando dos hileras en lados opuestos. Son tan llamativas que dejan en segundo plano las
inflorescencias y flores amarillas que estan en su interior y son casi invisibles. Asi, son la
parte de la planta que se usa para adornar la celebracion religiosa que se describird, incluso
los colectores que las buscan y las personas que adornan se refieren al conjunto de espatas
como las flores de esta planta.

El héabitat inmediato a Tequila y Atlahuilco en donde se pueden colectar estas
espatas de heliconia son los bosques caducifolios con altitud inferior a los 1350 msnm, ya
que es su limite altitudinal. Es por eso que no se encuentra esta especie en las cabeceras

municipales antes mencionadas, sino en tierras mas bajas del municipio de Tequila, entre

5 No pude conocer con base en testimonios a qué se refiere la raiz pan [pan] unida al sustantivo isbatl
[isBat]. Eso depende de su absolutivo que puede ser in [in] o #i [tli]. En Molina (2008) no encontré ningiin
sustantivo absoluto panin o pantli. Sin embargo, en Sullivan (1998: 192), vi que pantli como unidad numérica
o numeral, es un cuantificador para sefalar hileras de personas y de cosas. Esta explicacion puede ser
compatible para referir la disposicion de cada bractea o segmento de la inflorescencia, la cual es distica. Esto
es que salen de manera alterna una sobre otra formando dos hileras en lados opuestos. Tal cual se muestra en
la descripcion botanica lineas arriba en esta pagina, y como se puede apreciar en las fotos de la misma en el
apéndice fotografico. Panisbasochitl puede indicar que es una planta cuya flor crece en hileras.
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ellas estan las localidades de Zincalco, Oxtotitla, Ahuatepec. Estos lugares son
denominados —anchos”, ya que ahi hay cafetales y otros cultivos de frutas como platano y
aguacate. También se puede encontrar esta planta en el municipio de Zongolica, asimismo
en el municipio de Rafael Delgado, en Tuxpango y Capoluca del municipio Ixtaczoquitlan.
De acuerdo con Gutiérrez-Baez (2000: 6-8), esta planta tiene una amplia distribuciéon en
Veracruz, Puebla, Tabasco y Oaxaca y uno de sus habitats por excelencia es la selva
mediana subperennifolia y la selva alta perennifolia. Su uso se describira junto con aquél de

la siguiente especie.

Kakalosochitl [kakalo'sochitt]. Plumeria rubra L.

Su nombre comun en nahuatl es kakalosochitl, palabra que se compone de dos palabras
kakalotl, —eacalotl es cuervo” (Molina 1: 32v), y sochitl, —=xochitl es rosa o flor” (Molina 2:
160r).

Descripcion: Es un arbol o arbusto caducifolio de la familia Apocyneceae
(Pennington y Saruhkan 2005: 450). Pennington y Sarukan (2005: 450) reportaron que hay
dos formas dentro de esta especie la Plumeria rubra f. acutifolia, que es la que presenta
flores blancas con el cuello amarillo, y que en ocasiones presenta flores rosadas. Y la P.
rubra f. rubra con flores rosadas o rojas, ambas son sujetas a cultivo por sus bellas flores.
Llega a crecer por lo general de 5 a 8 metros de altura, su copa es abierta y de forma
irregular, sus hojas son simples de unos 15 a 30 cm de largo, se aglomeran en las puntas de
las ramas. Su tronco es derecho con ramificacion di o tricétoma, su corteza es color gris, o
verdosa, lisa, pudiendo ser brillante y escamosa, presentan piezas papiraceas, tiene exudado
liquido lechoso color blanco. Ahora bien la parte que se usa en Tequila y Atlahuilco son sus
flores, estas se encuentran en paniculas densas, esto es un inflorescencia compuesta de
racimos de flores, de pétalos blancos, ligeramente amarillos hacia el centro, cuando son
ejemplares silvestres, pero cultivados producen flores de color amarillo o gamas que van
del rosado al ptrpura, Linares y Bye (2013: 59) reportan que el color de las flores son muy
perfumadas, de colores blanco, amarillo rosado, rosado o rojo.

La especie Plumeria rubra tiene distribucion amplia en el territorio mexicano, desde

Baja California y Sonora, hasta Chiapas, incluyendo la Cuenca del Rio Balsas; en la
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vertiente del Golfo se encuentra desde San Luis Potosi hasta Yucatan, con un rango de
altitud que va de 0 a 1,500 m. Se distribuye en el estado de Veracruz, en tierras mas calidas
y humedas, por ejemplo en la zona de Cérdoba, , y Fortin de las Flores®, de esa zona es
donde proceden las flores de Plumeria rubra cultivada que se utilizan Tequila y Atlahuilco.

También hay referencias de que se puede encontrar en los —ranchos”®

, por ejemplo en
Cincalco, Ahuatepec y Oxtotitla, informacién que tendria que ser comprobada. Por ltimo
cabe senalar que el habitat nativo de esta especie corresponde a ecosistemas calidos y secos
(Linares y Bye 2013: 59), como lo son los bosques tropicales subperennifolios,

subcaducifolios y caducifolios.

Etnografia de los usos de ambas especies: Las espatas de Heliconia bourgaeana se
utilizan en la celebracion del jueves y domingo de Corpus Christi en Tequila y Atlahuilco
(Foto 5-22). El nombre que se le da a dichas espatas es panisbasochitl [panispa'sotfitt] —Hor
de panisbatl”. El jueves y domingo de Corpus Christi son movibles ya que dependen de las
lunaciones® y en lo concerniente al jueves de Corpus una forma de determinar su fecha es
contando 60 dias después del domingo de resurreccion, otra fecha movible. En la vispera
del jueves de Corpus, se hacen los preparativos para el recibimiento de los ayudantes e
invitados, en casa del mayordomo en turno, cuyo domicilio se localiza en el barrio de Santa
Cruz de abajo, en Tequila®’. Desde temprano empiezan los preparativos de la comida, esto
se nota a la distancia ya que la banda de musica toca el son shokotamalsochit!
[Jokotamal'soffitt], que es dedicada a las cocineras. El camino a la casa del mayordomo que
organizo la celebracion en es una brecha ya que ese barrio lo conforman terrenos boscosos
y de acahual, en donde so6lo en partes hay una banqueta de cemento. En los troncos de los
arboles hay clavados algunos adornos que consisten de una hoja de tepejilote y una espata

de panisbasochitl por encima (Foto 5-23). Esta conjuncion serd una constante ya que estos

6 Las localidades referidas como sitios a donde se acude por la flor son: Cérdoba, municipio de Cérdoba,
Tuxpanguillo, Cumbre de Tuxpango, Campo Grande , Campo Chico y Capoluca municipio de
Ixtaczoquitlan,, Fortin de las flores municipio de Fortin, todos en el Estado de Veracruz.

% Los ranchos son las localidades de menor altitud en el municipio de Tequila, son zonas més calidas y ahi
hay cafetales y otros cultivos como el platano.

5 El Jueves de Corpus es el siguiente al noveno domingo después de la primera luna llena en el hemisferio
norte.

67 La etnografia que se transcribe se realizé el jueves 18 y el domingo 21 de junio del 2014.
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adornos seguiran el sendero hasta la casa del mayordomo en donde se ha enmarcado la
puerta de entrada.

En el interior se ha colocado un mantel blanco sobre el altar doméstico que consta
de tres niveles y se localiza junto a una pared de la casa, que esta forrada con pléstico
blanco. En el altar y a su alrededor hay floreros que contienen espatas de Heliconia, hojas
de tepejilote, crisantemos blancos y collares o sochigoskatl [soffi'goskatl] de flores de
kakalosochitl [kakalo'sochitt]. Para hacerlos se atraviesa un hilo por el centro de la corola
de cada flor, luego los collares se colocan a lo largo, no completamente estirados sino de
forma ondulada, estos colares también cuelgan desde el techo también ondulados. En la
parte central del altar en su nivel mas alto hay una figura de —£a Custodia” ®, un recorte
bidimensional hecho con papel dorado, a su alrededor también hay recortes que simulan un
par de angeles de perfil y una flores o estrellas.

Por la mafiana el altar se ve un tanto vacio, ya que ademas de las plantas solo hay
cuatro figurillas que se denominan —santitos” o —platitos”. Esto significa que 4 ayudantes
han cumplido su compromiso con el mayordomo principal, le han dado su contribucion y
le han regresado los -platitos” tal como detallamos en el segundo capitulo. Pudimos
constatar que estaban presentes la musica para el interior de la casa (dueto violin y guitarra)
la banda musical (para el exterior de la casa y procesiones), las flores (panisbasochitl y
kakalosochitl) y los cohetes que empezaron a sonar muy temprano en la manana, todos
estos eran probablemente las contribuciones que han sido cumplidas. Conforme transcurre
la mafiana, otros ayudantes van llegando a la casa del mayordomo, el altar se va llenando de
—platitos” y contintlan las aportaciones para realizar la procesion hacia la iglesia, por
ejemplo llegan tres grupos de danzantes distintos, los negritos, los moros y los danzantes de
Cuetzalan (Puebla). Asi, poco antes de las 12 horas, la comitiva parte hacia la iglesia, el
mayordomo y sus ayudantes llevando sus respectivos platitos, los danzantes, los ayudantes
secundarios, personas allegadas al mayordomo, los danzantes y al ultimo la banda de

musica y el cohetero.

% Pieza dorada con picos que asemeja a un sol radiando, en donde se coloca la ostia o Santisimo
Sacramento en su consagracion durante la misa.
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En ambas iglesias, la de Tequila y la de Atlahuilco también hay espatas de panisbat!
y hojas de tepejilote, estas se encuentran en el exterior de la iglesia, puestas en los muros
que rodean el atrio. En el interior se encuentran en floreros y también sobrepuestas enfrente
de algunas figuras y pinturas de santos. Como en toda fiesta principal, tanto las figuras en
bulto de San Pedro (en Tequila) como la de San Martin Caballero (en Atlahuilco), han sido
colocadas al frente de la iglesia, apuntando su rostro hacia el exterior. Ambas figuras son
adornadas con panisbasochitl y tepejilote. También en los altares principales de las iglesias
se coloca este adorno y en el caso de Tequila, también se colocan sochigoskatl
[soffi'goskatt] de kakalosochitl en el altar y en el costado del interior de la iglesia, y
adornando la mesa en donde se encuentra la figura de San Pedro.

En Tequila y Atlahuilco hay una procesion el jueves y otra el domingo. En Tequila
se pudo observar que se hacen cuatro sochigalle [so'ffigale], estructuras de troncos y ramas
con forma de cubo forradas con ashokopa, adornadas con espatas de panisbasochitl, y con
los collares o sochigoskatl de kakalosochitl (Foto 5-24). Estos se colocan en 4 puntos en las
calles perimetrales a la iglesia, formando un rectdngulo que es recorrido por la procesion
que es encabezada por el sacerdote, seguido del mayordomo, sus ayudantes y la comitiva.
En cada sochigalle el sacerdote pronuncia algunas palabras y rezos, los cuales son

respondidos por el resto de la procesion.

La celebracion en Atlahuilco es un tanto diferente. El dia jueves de Corpus Christi
primeramente se celebra una misa en conmemoracion de la Eucaristia, el objetivo de esta
celebracion y el tema del sermon del sacerdote es proclamar la fe de los catdlicos en
presencia del cuerpo de Cristo representado en el Santisimo Sacramento. Una vez
terminada la misa, el sacerdote tomé —ta Custodia” y salid en procesion junto con el
mayordomo, sus principales tiachkame [tiaf’kame] o ayudantes y algunas otras personas
que participan del recorrido, los demas asistentes a la misa permanecieron en el interior
dela iglesia.

El recorrido de la procesion es dentro atrio de la iglesia cuyo perimetro tiene barda
de aproximadamente un metro de altura. Si nuestro punto de referencia es la puerta de
entrada de la iglesia y miramos hacia el exterior, entonces tendremos que en cada esquina

del costado derecho del atrio se ha colocado una mesa con techo de tela blanca y holanes de
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hilo amarillo. De la parte posterior del techo cuelga una tela que alterna los colores
amarillo-blanco-amarillo a modo de fondo de esta pequena casita o sochikalli. Las mesas
tienen un mantel blanco, dos candeleros y sus velas, dos floreros con flores (Foto 5-25).

Las cuatro esquinas del atrio representan puntos cardinales también conocidos como
nabe tepeme [maPe te'peme] (ver capitulo 4), los cuales son muy importantes para
determinar la estacionalidad, pero como he mencionado, sélo dos tienen mesas, las del lado
derecho.

La procesion se dirigio a la primera casita, la que esta a la derecha de la puerta de la
iglesia y ahi se detienen. El sacerdote colocd la Custodia sobre la mesa y empieza a
pronunciar palabras relativas a la eucaristia. Luego levanté la custodia y comenzaron el
recorrido al punto nimero 2, que es la mesa que se encuentra en la otra esquina del costado
derecho. Mientras la comitiva avanza hacia el siguiente lugar, 6 personas se quedaron en el
primer punto para mover la mesa en diagonal hacia la esquina contraria, es decir, aquella
del lado izquierdo més distante a la entrada de la iglesia, ese sera el punto numero tres. La
comitiva llega al punto dos y el cura deposita la custodia en la mesa y repite sus palabras.
Al terminar levanta la custodia y siguen el recorrido hacia el punto tres, pero las mismas
seis personas se quedan para mover de lugar la mesa hacia la esquina contraria en diagonal
para colocarse en la esquina del costado izquierdo mas proxima a la salida de la iglesia, es
decir justo a su izquierda, este serd el punto niimero cuatro. La comitiva comienza su
recorrido hacia el punto niimero cuatro, que sera la escala final antes de ingresar de nuevo a
la iglesia en donde el cura termin6 su sermon. Cabe afiadir que en todo momento en el cual
hubo desplazamiento replican las campanas, s6lo detienen su sonido cuando habla el
sacerdote.

No obstante la observacion y cumplimiento de los feligreses a escuchar la misa y el
discurso sobre el significado de este dia segiin lo expresado por el sacerdote de manera
reiterada, el recorrido que se ha realizado simboliza algo muy diferente a lo planteado por
el discurso y semantica oficial eclesidstica.

En los testimonios que he obtenido en torno a la significacion de este dia se destaca
en primer lugar que esta es una fecha muy importante porque aqui se presenta el cambio o
—eruce” del dia grande weyetonale o weytonale [weye'tonale], hacia el dia —ehiquito” o

chikitsin'tonale [{fikitsin'tonale]. Weyetonale es el término que designa los dias mas largos
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del afio, los cuales llegan a su punto maximo y a la vez su culminacion en el solsticio de
verano, el cual ocurre cerca del 21 de junio de cada afio. Chikitsin'tonale es el término que
designa los dias mas cortos del afio, aquellos en los que nos aproximamos al invierno cuyo
dia mas corto y a la vez el inicio de nuevo del camino hacia los dias largos ocurre alrededor
del 21 de diciembre. El inicio de los weyetonale ocurre cerca del solsticio de invierno
cuando el sol se pone por el cerro Huehuetepetl [wewe'tepetl] y comienza a —moverse”
hacia el norte. Su ctspide es en el solsticio de verano y comienza su recorrido hacia el sur
dando paso a los chikitsin'tonale, cuando el sol se oculta por el rumbo del cerro Huehuetzi
[we'wetsi]®. Estos puntos del ocaso y sus correspondientes puntos de la salida del sol
conforman cuatro puntos cardinales o nabe tepeme ['naPe te'peme], los cuales son
representados en cuatro las esquinas del atrio por donde pas6 la comitiva en la procesion,
tal como he descrito partiendo por su lado derecho hasta regresar por el lado izquierdo. El
cambio de dia grande a dia chiquito es representado por el cruce en diagonal que se realiza
al mover la mesa del punto uno hacia el punto tres y la mesa del punto dos hacia el punto
cuatro. Los adornos hechos con panisbasochitl y tepejilote también representan ese cruce,
ya que en cada uno de los adornos hay dos espatas cruzadas y dos hojas de tepejilote
cruzadas. Ademas es posible que los vértices puntiagudos de esos adornos representen la
radiacion solar en su punto mas caliente en la época del fonalko ['tonalco], tal cual se
aprecia al observar el sol y se pueden distinguir los rayos solares que se filtran a través de
una pequefia nube (ver Foto 5-26). Y el recorrido de la procesion representa el movimiento
del sol durante el afio. Los datos anteriores y las subsecuentes afirmaciones las hago con
base en los testimonios que me dieron algunas personas en Tequila y en Atlahuilco.

En el altar de 1a mayordomia de Corpus Christi en Tequila del afio 2014, habia una
figura de papel dorado que representa la custodia, estaba colocada en la parte central del
mismo y de ella colgaba uno de los sochigoskatl [soffi'goskatl] de kakalosochitl
[kakalo'soffitt] (foto 5-27). Entonces se propone que el sol y su radiacion guardan
semejanza con la figura de la custodia, con la hostia y con Jesucristo. Al igual que sucede
en el altar donde se adorna con kakalosochitl, en la iglesia de Tequila y Atlahuilco también
se acostumbra poner esas cadenas de flores incluso en la cruz alta, donde esta la figura de

Jesucristo (5-28).

% Ver figura 6-1 al final del capitulo 6 p. 278.
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Por ultimo cabe recordar que la fecha en que se establece el dia de dicha celebracion
corresponde con las lunaciones, por el contrario el calendario astronémico que determina
los solsticios corresponde al estadio del sol. Es por eso que en ciertos afios el jueves de
corpus cae muy proximo a la fecha del solsticio de verano, tal cual sucedi6 en el afio 2014,
cuando sucedio el 19 de junio, un par de dias antes del solsticio astronomico. En cambio en
el ano 2016, ocurrid el dia jueves 26 de mayo, casi cuatro semanas antes de ese evento
astronémico. No obstante es de resaltar la eminencia del reconocimiento del movimiento
del sol y su significacion a pasar de que al fusionarse con la celebracion catdlica varia
anualmente. Este conocimiento es manifestado por los tlaydkanke [tla'jakanke] que a la par
de estar presentes en los servicios religiosos, fuera de esos transmiten y reviven anualmente

el culto al sol y su poder en la época en que mas se siente su intensidad.

5.7 Tepejilote. Chamaedorea tepejilote Liebm.

Tepejilote [tepexi'lote] es una palabra castellanizada del nahuatl, y da nombre a esta planta
en Tequila y Atlahuilco. Se compone de las raices tepet! ['tepetl] —eerro” y xilotl ['xilot]
que es mazorca de maiz tierna (Molina 2: 159r).

Descripcion: El nombre cientifico de esta planta es Chamaedorea tepejilote (Quero
1994: 72), Quero (1994) la ubica en la familia Palmae Juss., mientras que en Tropicos
(2016), el nombre de la familia es Arecaceae Bercht.& J. Presl. Quero (1994: 73) menciona
que es una palma de 1 a 5 m de alto, sus hojas son pinnadas, pinnas de 12 a 25 pares
alternas o subopuestas lanceolados, algo curvos, el peciolo de 15 a 30 cm de largo
ligeramente acanalado en la base. Especie dioica, inflorescencias con ramas sencillas, flores
de color verde amarillento, florecen de marzo a diciembre. Sus frutos oblongos de unos 15
mm, cada uno contiene una semilla cubierta por una pulpa irritante. Como informacion
adicional podemos decir que sus frutos dan la apariencia de aceitunas, negros con tonos
purpuras cuando maduros. Esta planta se distribuye en Chiapas, Veracruz, Tabasco, y
Oaxaca en México, también en Belice, y Guatemala hasta Panamd, frecuentemente en las
selvas altas perennifolias y medianas subperennifolias (Quero 1994: 73), sin embargo, se

puede encontrar en la transicion de selvas medianas con bosques subcaducifolios y
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mesofilos de montafia, como sucede en los municipios de Tequila y de San Andrés
Tenejapan (al S de Tequila). En todos los casos conforman el sotobosque, es decir, el
estrato herbaceo y arbustivo de especies que miden entre 1 y 5 metros de altura y que se
encuentra por debajo del dosel superior. En la region de Cordoba y Amatlan hay
productores de tepejilote y de otras especies de palmas camedoras, que se dedican a su
cultivo a gran escala. Para esto destinan grandes extensiones de terreno. Diariamente hay
compradores, desde los tiaskame de mayordomos que consiguen la hoja para los adornos
religiosos, hasta compradores a gran escala y acaparadores, que compran la hoja incluso
para su exportacion’’. Quero (1994: 74) reporta que su rango altitudinal es los 100-1200 m,
pero con base en observaciones propias en el municipio de Tequila, esta planta se encuentra
incluso en altitudes superiores a los 1400 msnm. Su periodo de floracion es de enero a junio
(Quero 1994: 74). Sus inflorescencias masculinas inmaduras son comestibles, son color
amarillo palido y dan la apariencia de jilotes cuando se les quitan las hojas que las
envuelven. De ahi su nombre comun fepejilotes (jilotes del cerro). Cabe destacar que en la
época de shopan’', cuando el alimento escasea debido a que parte de los granos de maiz y
frijol se destinaron a la siembra, y los productos de las milpas todavia estan en desarrollo, el
tepejilote es una fuente de alimentacion comun, y se puede encontrar en los mercados de
Zongolica y Tequila "%, por ejemplo.

Etnografia: como se ha mencionado, esta hoja se utiliza en la celebracion del
Corpus Christi, tanto el jueves como el domingo en conjuncién con el kakalosochitl y el
panisbasochitl. Ademas en las tierras bajas del municipio de Zongolica, en las localidades
de Somajapa y Comalapa se observo que esta hoja se utiliza en los altares de dia de

muertos. Estas se colocan en el fondo del altar y a los costados enmarcandolo.”

7 Para més detalles acerca de las palmas camedoras, su producciéon y comercializacion consultar Eccardi
2003.

! Para mayor referencia de la estacionalidad local ver capitulo 4, y acerca de la estacionalidad en relacion al
ciclo ritual ver capitulo 6 subcapitulo 6.1

72 En la cabecera municipal Zongolica, los dias jueves y domingo hay mercado, en donde se pueden encontrar
productos regionales de distintas procedencias, por ejemplo productos silvestres de temporada como los
tepejilotes, flores de izote, café, hongos, etc. También hay textiles de las zonas frias por ejemplo de Tlaquilpa,
Texhuacan y Astacinga. En la cabecera municipal Tequila el dia de mercado es el domingo y también se
pueden encontrar productos silvestres de temporada.

3 En el capitulo 3 subcapitulo 3.4 se describe un poco mas la elaboracion del altar. Asimismo se pueden ver
las hojas de tepejilote en las fotos 3-1, 3-2, 5-22 y 5-23.
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5.8 Tenchos o sholuche. Tillandsia imperialis E. Morren ex Roezl y T. gymnobotrya Baker

En este subcapitulo también se describen dos especies ya que su uso se registro en el mismo
evento.

Bromelia es un —ermino comun” para designar a este tipo de plantas, a su vez la
palabra tencho es muy comun para designar a las bromelias en el centro del Estado de
Veracruz. Es posible que pueda derivar de un adjetivo nahuatl registrado en Mecayapan,
Veracruz, —ehopati' o chopiti” [fopati?, ffopiti?], que significa -puntiagudo” (Wolgemuth
et al. 2002: 41), o de —#énchopiti’ o téntiopiti” [te:nfopiti, te:ntiopiti] que igualmente
significa —-puntiagudo” (Wolgemuth et al. 2002: 188). La raiz ten puede venir de tentli
['tentli] que es -borde u orilla” (Molina 2: 99v) y junto con chopati, puede significar borde
u orilla puntiagudo. Tal es la caracteristica de las hojas de las bromelias, que tienen una
forma caracteristica que facilmente se puede comparar con la penca o —-penacho” de las
pifias”™.

El nombre nahuatl sholuche o sholoche [fo'luffe, [o'loffe], se usa también para
designar a las bromelias en Astacinga. No tengo claro por qué se le designa de ese modo y
si es un significado similar al que se le da a un tipo de copal, képale sholoche™.

Como preambulo, se puede mencionar que una caracteristica de muchas especies de
esta familia es su hébito epifito, ya que se desarrollan encima de otras plantas generalmente
arboles y arbustos. En Veracruz hay 91 especies de bromelias (Espejo-Serna et al. 2005: 4)
y muchas de ellas tienen usos ceremoniales como arreglos religiosos (Espejo-Serna et al.
2005: 5) por ejemplo Tillandsia deppeana, otras tantas son vendidas como plantas de
ornato por lo llamativo de sus inflorescencias, tal es el caso de Tillandsia imperialis, T.

multicaulis Steud., T. deppeana Steud. y T. gymnobotrya.

Tillandsia imperialis
Descripcion: es una hierba epifita, en flor llega a medir de 35-70 cm de alto, las
rosetas tipo tanque de hasta 45 cm de didmetro. Esto quiere decir que sus hojas que

conforman la roseta captan el agua de la lluvia y se almacena hacia el centro entre cada

7 La pifia es una bromelia de la especie Ananas sativus Schult. & Schult. f. (Espejo-Serna et al. 2005: 4).
> Ver subcapitulo 5.3.1 dpale sholoche”.
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hilera de hojas. Sus inflorescencias son erectas y terminales, esto es en el extremo del tallo
como un continuacién del mismo, estan conformadas por bracteas de color rojo intenso,
pueden presentar verde en su apice, son brillosas, glabras y en su conjunto forman una
estructura cilindrica-alargada rojo intenso, como una espiga gorda con -hojitas”
puntiagudas curvandose hacia abajo. Es la parte de la planta mds vistosa, y en este caso es
utilizada en el sochik*awitl [sofi'kvawitt]. Sus flores son tubiformes, pequefias, por lo
menos se ven pequefias en comparacion de la totalidad del cilindro, sobresalen de cada
bractea y sus pétalos son color violeta (Espejo-Serna et al. 2005: 197,198) (Foto 5-29). Es
endémica de México y se distribuye en los estados de Hidalgo, Oaxaca, Puebla, Querétaro
y Veracruz (Espejo-Serna ef al. 2005: 198), en un rango altitudinal desde 800-2, 500 msnm,
su habitat lo conforman bosques de encino, bosques de pino encino y bosque mesoéfilo de
montafia (Espejo-Serna et al. 2005: 200). Entre Tequila y Astacinga se observaron
ejemplares de T. imperialis, en bosques de mesoéfilos, encino y pino encino, en un rango de

altitudes de 1600-2,300 msnm. Su uso se describira junto con aquél de la siguiente especie.

Tillandsia gymnobotrya’®. Cabe sefialar que solo se tiene la evidencia de los ejemplares
observados en el sochik”awitl, no se observaron en su habitat natural.

Descripcion: especie epifitas, arrosetadas con roseta tipo tanque, hasta 30 cm de
diametro (Espejo-Serna et al. 2005: 190). Las hojas numerosas, las vainas pardas purptreas
a pardas oscuras, anchamente oblongas a oblongo-elipticas, de 4-12 cm de largo, 2-4.5 cm
de ancho. Las laminas verdes, largamente triangulares, de 10-25 cm de largo, 1-2.5 cm de
ancho en la base, punctulado-lepidotas en ambas superficies, largamente acuminadas,
erecto extendidas en el apice. Inflorescencias terminales, erectas, compuestas, 2-3-
pinnadas, con mas de 20 espigas, bracteas rosadas brillantes, flores tubiformes, sésiles;
sépalos verdes en la base, violetas hacia el apice, pétalos libres, violetas oscuros en su
mitad apical, blancos en su mitad basal, los estambres mas cortos que los pétalos, los

filamentos blancos.

70 Identificada en 2015 por la Dra. Carolina Granados Mendoza. Postdoctorante en el Instituto de Biologia
UNAM.
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Etnografia del uso de ambas especies: En Astacinga, una poblacion que se encuentra
en la carretera Atlahuilco-Tehuipango, se registré la utilizacion las dos especies de
bromelias antes descritas en el sochik*awitl [sofi'k awitt]"".

Antes de la Semana Santa, se reunen los mayordomos de las doce imagenes que hay
en la iglesia de Astacinga, dedicada a la Virgen de la Asuncién. Cada uno de ellos es
encargado de hacer un sochik*awitl para su respectiva imagen’® (Foto 5-30). Estos —arboles
floridos” seran llevados al interior de la iglesia durante la Semana Santa fecha que
representa el motivo para su elaboracidon, cada uno es recargado a lo largo de sus paredes
laterales, desde la puerta hasta el fondo. El sochikvawitl consta de un tronco al que le ha
sido quitado su follaje original, el fuste mas delgado tenia en su base un diametro de 25 cm
y el mas grueso superaba los 50 cm de didmetro. Seglin lo observado cada tronco de arbol
que se usa para el sochik*awitl pertenecia a distintas especies de arboles, entre ellas
destacaban los pinos y encinos, asimismo, el follaje artificial con el cual fueron adosados
presentaba ciertas variantes en la combinacion de especies vegetales pero, todos contaban
con ashokopa (G. acuminata) como la fronda base y mas abundante. Ademas se insertan
ramilletes de yoyotl (Barkleyanthus salicifolius), laurel (Litsea glaucescens Kunth) que se
denomina en el nahuatl de Astacinga shakohco [[a'kohko], las flores (propiamente dicho las
bracteas) color magenta de bugambilia (Bouganvillea sp.).

El arreglo y la composicion con plantas es distinta segiin la eleccion de cada
mayordomo y sus ayudantes, por ejemplo en unos sochik*awitl destacaban franjas alternas
y bien definidas de yoyot! (color amarillo) y de ashokopa (color verde) mientras que en
otros predominaba el color rojo y magenta de las bromelias y bugambilias con el fondo
verde de los laureles y ashokopa. En este ultimo tipo de arreglos es en donde se
encontraban mayormente las inflorescencias de ambas especies de bromelias, en el caso de
T. imperialis se observo la planta completa con todo y sus inflorescencias rojas, al menos 8
por —é&rbol florido” (Foto 5-31). En lo que respecta a 7. gymnobothrya, sus inflorescencias
se encontraban conformando los adornos de un solo sochikvawitl de los 10 observados en

ambas visitas y s6lo una planta con todo y sus inflorescencias (Foto 5-32).

77 La palabra se compone de dos raices sochitl —6r” y k*awitl —4rbol”. Puede hacerse la equivalencia en
espafiol como —érbol florido”, pero también el término sochitl puede connotar algo preciado, hermoso incluso
aromatico debido a la cantidad de plantas, no solo las flores que lo conforman.

78 Habia 12 sochik*awitl tanto en la visita realizada en el afio 2014 como en la visita del afio 2016.
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5.9 Calendario anual/fenologico de las plantas descritas

Una vez descritos la flora y sus respectivos usos en cada contexto ceremonial, quiero
presentar datos complementarios que muestren los sitios y procedimientos de colecta,
habitat y época del afio se utilizan y el estado de desarrollo de las especies vegetales en ese

momento. Dicho estado de desarrollo se conoce como estado fenologico”

y esta
relacionado con el clima, la temperatura, fotoperiodo, la lluvia y sequia, en si con los ciclos
estacionales anuales que regulan el crecimiento de los organismos. Los eventos fenoldgicos
ocurren en un orden consistente a lo largo de cada ano (Williams-Linera 2007: 94).
Williams-Linera (2007: 94) menciond que —eada evento significa una fenofase distinta y
secuencial, es decir, un estadio fenoldgico que experimenta un organismo, por ejemplo el
crecimiento vegetativo, la floracion, la caida de las hojas, y el desarrollo de los frutos”.

La observaciéon precisa de estos cambios, y el conocimiento subsiguiente de la
disponibilidad de los recursos vegetales en determinada estacion del afio, ha conformado la
asociacion entre época del afio-celebracion religiosa-uso de la vegetacion segun su estado
fenoldgico, y para la colecta se han desarrollado estrategias generalmente grupales. A

continuacion se presenta una tabla que incluye la especie utilizada, la fiesta o evento en que

se utiliza y la época del afio en que esto sucede.

Especie Evento Procedencia

Ashokopa Semana santa Bosque mesofilo de
Dia de la Santa Cruz montafia
Corpus Christi
Dia de Muertos

Cucharilla Fiestas patronales, Matorral crasirosulifolio
Santa Cruz Espinoso
Navidad y Afio Nuevo
Corpus Christi

Kopalle sholoche ¢ Sochitlalli Resina que se compra en

mercados locales, pero

” Los términos estado fenologico y fenofase se definieron en el capitulo anterior (ver capitulo corografia)
pero no estd de mas recordarlos.
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istakopalle

procede de grandes
mercados en Puebla

Tsompiltek

Sochitlalli, bautizo,

casamiento

Acahuales de  bosque

mesofilo y bosque de pino

Azomiate o yoyotl

Semana Santa

Acahuales de bosque de

pino

Pino, ocote, tlascal

Semana Santa

Bosque de pino y de pino

encino
Platanillo o panisbasochitl | Corpus Christi Bosque caducifolio
Kakalosochil Corpus Christi Cultivada en viveros

Tencho o soluche

Semana Santa

Bosque caducifolio
Bosque de pino

Bosque de pino encino

Tepejilote Corpus Christi, Dia de

Muertos

Bosque caducifolio, selva
mediana

Tabla 5-1. Especie botanica, evento en que se utiliza y procedencia

Esta tabla presenta de manera sintética lo antes expuesto en los subcapitulos, con la
finalidad de ver directamente la asociacion entre la vegetacion utilizada, en una celebracion
especifica, por parte de las comunidades de practican la religion catdlica, y siguen las
manifestaciones de la religiosidad particulares de sus respectivas comunidades®’.

A continuacion se explica el contenido relevante de la tabla y se afiaden datos de la

fenofase que presenta la especie al ser colectada.

Ashokopa es una planta perenne del bosque mesoéfilo de montafia y de bosques caducifolios,
su fronda siempre verde estd disponible para ser utilizada a lo largo de todo el afio, pero tal
como podemos ver en la Tabla 5-1, En Tequila y Atlahuilco se ha observado su uso en 4
festividades distintas. En Atlanca, Los Reyes, Astacinga y Tehuipango sélo se ha

observado su uso en Semana Santa. Esto provoca en términos ecologicos una irrupcion

%0 Segilin lo expuesto en el capitulo 2, subcapitulo 2.3.
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considerable en su ciclo reproductivo debido a que junto con la parte utilizada que son sus
hojas, muchas veces vienen las flores y los frutos, sobre todo en Cuaresma, Semana Santa y
Santa Cruz. El recurso esta disponible en las inmediaciones de Tequila y Atlahuilco, sin
embargo, por la magnitud de la colecta y por la irrupcion en su ciclo reproductivo, cada afio
se incrementa la distancia que hay que recorrer para obtener cantidades suficientes de G.
acuminata. En lo que respecta a Tequila, Atlahuilco la distancia que hay que recorrer para
conseguir el recurso es de hasta 5 Km y en Astacinga es de 5 Km en adelante. El tipo de
colecta es en su mayoria colectiva, ya que son ayudantes de un mayordomo los que realizan
la tarea para cumplir con un compromiso adquirido. La excepcion es la conmemoracion de
Dia de Muertos, ya que en esa ocasion cada persona adquiere sus propias hojas de
ashokopa para hacer su altar, y para llevar al cementerio. So6lo hay dos etapas, ya que el
recurso se colecta y directamente se coloca en los altares, en los sochikali, o en el

cementerio sin algun otro procedimiento o transformacion.

Cucharilla. Esta planta también es perenne, y presenta una situacion de colecta parecida a la
ashokopa en términos de frecuencia y cantidad, incluso se puede decir que son las dos
especies mas colectadas. Es una planta que se obtiene en su habitat primario, el matorral
crasirosulifolio espinoso. La manera en que se colecta es muy dafiina ya que implica el
corte total de la fronda de la planta, esto ademds de la mutilacion evidente que puede matar
a la planta, también puede significar la pérdida de las inflorescencias o las semillas. La
colecta se hace de manera grupal e implica un viaje por carretera de mas de 50 Km. Los
colectores son ayudantes del mayordomo de cucharilla, quien a su vez es un ayudante del
mayordomo principal de la celebracion religiosa en turno. Segun alguno de los testimonios,
los hombres que ayudan a la colecta tienen que hacer esta labor al menos 3 veces en su
vida. También hay personas muy conocedoras de los lugares en donde se puede colectar, y
que planta elegir, a ellos se les llama capitanes.

En Tequila y Atlahuilco se ha registrado su uso en afo nuevo, Santa Cruz, la fiesta
patronal de San Pedro Tequila que forma una triada de festejos que incluye aquél de San
Marcial (28 de junio), continta con la del patrono San Pedro (29 de Junio) y culmina con el
festejo de San Pablo, (30 de Junio), para estas ocasiones puede que se haga un arco nuevo

para cada dia, esto depende de los mayordomos. En la fiesta patronal de San Martin
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Atlahuilco se hace un solo arco no obstante se festejan dos mayordomias, la de San Martin
Obispo y la de San Martin Caballero. Ademas se hacen arcos de cucharilla para la
celebracion de la Virgen de Guadalupe y la navidad. También se han visto arcos en las
fiestas patronales de Tlaquilpa, Astacinga, Tehuipango y en este ultimo lugar también se
observo su uso en Semana Santa.

Hay tres etapas en la transformacion del recurso, primero se realiza la colecta y el
transporte de las frondas de Dasylirion tal cual se describié con anterioridad. Como
segunda etapa esta la elaboracion de las figuras con las bases foliares de la planta y su
colocacion en el arco. Como etapa final estd el sahumado del arco por parte del
tlaydkanke™ y su colocacion. Es hasta esta etapa que el conjunto de objetos vegetales
enmarcados en el arco, se convierten en ofrenda en favor del santo o deidad que se esta

celebrando.

Kopalle. Las resinas que se extraen de los arboles de Bursera, estan disponibles en Tequila
y Atlahuilco todo el afo, debido a que comerciantes de ambas cabeceras municipales las
compran anualmente en Tehuacan, Puebla, en cantidad suficiente para que estas sustancias
aromaticas estén al alcance de los usuarios en sus distintas variedades y para cada uso
especifico. Recordemos que las variedades de copal derivadas de esa especie botanica que
se utilizan son el istakopalle y el kopalle sholoche y que la temporada en que se utilizan
mayormente es aquella relacionada con el sochitlalli agricola, desde marzo que se empieza
a sembrar hasta la cosecha, en diciembre. Aunque también se pueden utilizar en otras
épocas del afio en que se realice algin sochitlalli dedicado a tlalokan tata tlalokan nana,

como puede ser la peticion para construir alguna casa.

Tsompiltek. De esta planta se colectan las hojas para hacer sochimanalle, que sirven durante
el ritual sochitlali, y otras ceremonias encabezadas por el tlaydkanke. Al ser perenne, es
potencialmente utilizable todo el afio y la colecta se puede presentar en cualquiera de sus
fenofases, ya sea el crecimiento vegetativo, la floracion o la produccion de frutos. Su uso
no es dafiino para la planta, menos pone en riesgo la especie, que estd adaptada y crece bien

en los ambientes generados por el humano, como son los acahuales que estan en las

8 No siempre se sahuma del arco, depende del mayordomo y del tlaydkanke.
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inmediaciones de las casas. Por poner un ejemplo, para realizar 7 sochimanalle que se
utilizan en el sochitlalli, s6lo se necesitan 21 hojas de tsompiltek. La colecta es individual
ya que cada persona o integrantes de la familia que solicitan el sochitlalli son los

encargados de conseguir las hojas de Stevia microchaeta,

Azomiate. Este arbusto perenne se utiliza en primavera cuando se encuentra en floracion, de
hecho sus flores son la parte que se utiliza para hacer los adornos en la conmemoracion de
Semana Santa en Atlahuilco, Astacinga y Tehuipango. Esta planta crece en los acahuales
del bosque de pino, se puede decir que es una especie de vegetacion secundaria, adaptada a
ecosistemas modificados por el humano. Al igual que el tsompiltek es interesante observar
que ambas especies con un importante uso ceremonial proceden de acahuales, ecosistemas
producto de la sustitucion de la vegetacion primaria, en este caso bosques de pino. Su
colecta implica la colectividad que atiende los compromisos adquiridos por un mayordomo

auxiliar de la celebracion de Semana Santa

Pino u ocote. Las especies de pino se colectan en sus habitats naturales, que pueden ser
bosques de pino y pino encino. La parte utilizada son sus hojas para conformar los
sochikalli de Jueves Santo, y la procesion del Viernes Santo en Atlahuilco. Si al colectar las
ramas y sus aciculas estan presentes los micro estrobos, esto puede tener algiin impacto en
la reproduccion de Pinus montezumae ya que su liberacion de polen se da de marzo a junio
segiin Narave y Taylor (1997: 30), al igual sucede con Pinus pseudostrobus cuyo periodo
de liberacion de polen también ocurre de marzo a junio (Narave y Taylor 1997: 42). Pinus
patula libera el polen en febrero (Narave y Taylor 1997: 38), entonces muy probablemente
no se vea afectada la fase de liberacion de polen cuando se realiza la colecta de Semana
Santa. Los mega estrobilos que son los conos femeninos de las tres especies pudieran estar
sujetos a una colecta involuntaria cuando se extraen las ramas, sin embargo, no se ha
observado en los sochikalli 1a presencia de los micro ni de los macro estrobilos de manera
abundante, hecho que podria representar una interferencia en la reproduccion de la planta.
La colecta implica la dinamica social colectiva de la mayordomia, tal como se ha descrito

en las demas especies en las que intervienen los cargos auxiliares que asisten al mayordomo
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Platanillo o panisbasochitl. Esta es una planta herbacea perenne que se colecta en su
habitat nativo, que es el bosque caducifolio en lo que respecta a las areas de donde se extrae
para su uso en Tequila, Atlahuilco y otros municipios de menor altitud como pueden ser
Zongolica y San Andrés Tenejapan. Se colecta cuando estan presentes sus inflorescencias
compuestas de espatas rojas muy vistosas, que son las que se utilizan para la fiesta de
Corpus Christi. Solamente se utilizan para esa festividad, esto pudiera representar un dafio
para su reproduccion sexual ya que esa €poca de colecta coincide con su fenofase de
floracion que va de abril a julio. Sin embargo, la planta posee un mecanismo de
reproduccion vegetativa a través de la generacion de nuevos y multiples pseudotallos a
partir de su pseudotallo maduro, esto puede aportar el recambio de individuos clones de su
planta madre, sin embargo, no compensa el recambio de individuos por medios sexuales.
Esto puede reducir la diversidad genética de la planta. Su colecta recae en asistentes que
auxilian al mayordomo de la flor, por tanto es colectiva y dentro de la dinamica social de

una mayordomia.

Kakalosochil. Esta planta perenne cultivada se utiliza por sus flores rosadas que son muy
importantes para la celebracion de Corpus Christi. El mayordomo de la flor manda a sus
ayudantes a conseguir las flores a las tierras mas bajas y calidas del valle de Orizaba como
se ha descrito anteriormente. Los gastos para su compra en los viveros recaen en los
mayordomos de la flor kakalosochil, que son asistentes de los mayordomos principales del

Jueves y del Domingo de Corpus Cristi respectivamente.

Tenchos o soluche. Estas plantas herbaceas perennes de dos especies distintas de 7Tillandsia
se colectan en su hébitat nativo que es el bosque de pino en los alrededores de Astacinga.
Su colecta se realiza para formar los sochik*awitl en Semana Santa, ésta implica casi
siempre la extraccion completa de las plantas las cuales se encuentran en fenofase de
floracion. Son precisamente sus vistosas inflorescencias rojas y rosadas-magenta las que
motivan la colecta, que se encuentra en la dindmica social de las mayordomias de Semana
Santa. La recoleccion implica la pérdida de individuos en una importante fase reproductiva,
sin embargo, al llevarse a cabo en una sola época del afio, puede no ser tan nociva para la

supervivencia de la especie.
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5.9.1 Descripcion de la estacionalidad, fenologia y celebraciones religiosas durante un

arnio calendario

En la Figura 5-1 muestro la estacionalidad del tiempo atmosférico, los cambios
fenologicos que presenta la vegetacion y las celebraciones religiosas, todo esto en el
periodo de un afio calendario de enero a diciembre.

La ilustracion se puede leer de izquierda a derecha y también a manera de columna
de arriba abajo (o viceversa). De izquierda a derecha veremos el inicio del afo hasta el fin
del mismo, en el renglon intermedio escribi las estaciones del afio tal como se conocen
comunmente y en el tercer renglon las escribi tal como se conocen en ndhuatl en Tequila y
Atlahuilco. Las celebraciones religiosas estan representadas por una serie de graficos en la
parte inferior de la ilustracion, que estdn numerados justo en el borde de la hoja.

Veremos que en enero o tlasewetsi se observan arboles sin hojas. El primer dia de
ese mes se realiza la celebracion de afio nuevo, para esto se hace un arco floral hecho con
hojas de cucharilla o Dasilyrion (nimero 1). La primavera o tonalco es la época seca y
caliente del afo, aunque predomina esta condicion, no faltan algunas lluvias aisladas. En la
fenologia vemos representado el azomiate en plena floracion y en lo correspondiente a las
celebraciones religiosas vemos el sochikvawitl y el sochikalli de semana santa, asi como un
cuadrangulo de sochimanalle rodeando una cruz y velas, en representacion de la ceremonia
sochitlalli (nimero 2). La representacion religiosa siguiente (nimero 3) muestra un
sochigale de ashokopa, el cual se hace para la fiesta de la Santa Cruz, en cuanto a la
estacionalidad podemos decir que se trata de la transicion entre tonalco y shopan, que es la
época de las lluvias intensas. Ahi podemos observar que los arboles estdn en su fenofase de
crecimiento vegetativo y muestran su fronda verde. En Sopan tenemos la celebracion de
Corpus Christi, la cual hemos representado con la figura del Santisimo Sacramento con un
sochigoskat! de Plumeria rubra y la inflorescencia de Heliconia bourgaeana a su lado
(nimero 4). En esta época de lluvia intensa, también se celebra a San Pedro, el santo
Patron de Tequila. Esto sucede el dia 29 de junio, en una celebracion multitudinaria que
comienza el dia 28, celebrando a san pablo, continta hasta el dia 30 con la celebracion de

san Marcial (nimero 5).
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Estas lluvias intensas continian hasta octubre, mes en el cual comienza la estacion
tlamishetmi, que significa repleto de nubes, esto es literalmente cierto ya que las lluvias
intensas dan paso a la densa neblina. Este suceso estacional viene en conjuncion con la
época de dia de muertos, que esta representado en la ilustracién con un sochipayanalle o
camino de flor de cempasuchil desmenuzada, y con un altar que es rematado con un arco de
ashokopa y cempasuchil (nimero 6). El 11 de noviembre comienzan los festejos en
Atlahuilco, es la fiesta mayor ya que se celebran a sus santos patronos San Martin Obispo y
San Martin Caballero. Cada uno de ellos tiene su mayordomia y en su honor se realiza un
arco de cucharilla, el cual hemos representado en la ilustracion junto con las figuras en
bulto de ambos santos patronos (nimero 7). Después de tlamishtemi entramos en la
estacion del frio nuevamente y para concluir el afo, esta se designa tlasewetsi que significa
cae el hielo. Para cerrar el afio he representado la celebracion de la navidad, en la cual

también se hace un arco de cucharilla (nimero 8).

219



0c¢

OLIEPUQ[BD OUB UN dJUeINp SeSOIFI[AI SQUOIOBIIID A BISO[OUJ ‘PePI[BUOIIRISH “[-G BINSI]



5.10 Mapas de las colectas

Hemos comentado las distancias necesarias para conseguir las especies de plantas que se
usan con fines ceremoniales y rituales en distintas localidades. A continuacion
presentaremos una serie de mapas y graficas con las cuales ilustraremos de una manera mas
puntual tales procedimientos. Las iméagenes de los mapas son Landsat obtenidas en
Googlemaps, sobre ellas se han proyectado puntos y rutas registrados con GPS en distintas
temporadas de trabajo de campo y procesadas en programas computacionales denominados
Sistemas de Informacioén Geografica (SIG).

En el mapa 5-1 podemos ver un sitio de colecta a donde se dirigen las personas de
Tequila y Atlahuilco para hacer la colecta del D. acrotrichum. Se representa con una linea
roja la ruta seguida, misma que tiene de longitud aproximadamente 56 Km hasta llegar a
ese sitio en el municipio de Vicente Guerrero en el Estado de Puebla. Con un rombo
amarillo he sefialado otros sitios potenciales de colecta segun los colectores, cuyos
testimonios he registrado desde el afio 2006. Algunos de estos sitios ya estan practicamente
expoliados del D.acrotrichum debido a la intensa colecta.

Por ejemplo, Azumbilla, Puebla y Acultzingo, Veracruz, son algunas de las
localidades primeramente referidas (en 2006), ahi ya no se acude debido a la poca o nula
existencia del recurso vegetal, es por eso que en la actualidad los colectores prefieren
acudir a Nicolds Bravo, Barranca de San Antonio y al Municipio de Vicente Guerrero,
todos en el Estado de Puebla. Por lo menos desde el afio 2012 se ha tenido registro
testimonial de que esas localidades son las més visitadas, asimismo tuve la oportunidad de
visitar el sitio de colecta en el municipio de V. Guerrero en el afio 2014. Un poco antes a
principios del afio 2013 visité un sitio cercano a Acultzingo Veracruz y pude comprobar en
un recorrido que la especie estd practicamente ausente.

En el mapa 5-2 he marcado dentro de un poligono de perimetro amarillo un area
general de colecta, que incluye todos los sitios de colecta que se han reportado. Con rombo
color verde he marcado todas las localidades que tengo conocimiento que colectas en algiin
sitio dentro de esa area general. Del Estado de Veracruz son 9: Acultzingo (se localiza
dentro del area general de colecta), Orizaba, Tequila, Atlahuilco, Tlaquilpa, Astacinga,

Tehuipango, Zongolica y Tlacuilotecatl. Del Estado de Veracruz son Tehuacan Altepexi,
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San Gabriel Chilac, San José Miahuatlan, Zinacantepec y Ajapan. Estas localidades se
encuentran en el Valle de Tehuacan, ademas localidades que se encuentran en el area de
colecta también utilizan el recurso vegetal, tal es el caso de Azumbilla, Nicolas Bravo, San
Bernardino Lagunas y Vicente Guerrero. Aunque no se ha obtenido dato por medio de
testimonios o trabajo etnografico, es de suponerse que colectores de muchas otras
localidades que se encuentran proximas a las antes mencionadas en el territorio
veracruzano, siguiendo un eje desde Orizaba hasta Tehuipango, también colecten en esa
area general, ya que so6lo en esa zona se encuentra la comunidad vegetal donde crece el D.
acrotrichum, el matorral rosetofilo (Gomez-Pompa y Castillo-Campos 2010: 69) también
denominado matorral crassorosulifolio-espinoso (Chazaro 1992, 2004) tal como se
describi6 en el capitulo 4 (subcapitulo 4.3).

En el mapa 5-3 se muestran las areas en donde se colectan tres especies de plantas
desde Atlahuilapa (numero 4), Atlahuilco cabecera municipal (nimero 3), Tlalmorado
(nimero 2) y Sihuateo (nimero 1), dichas localidades estan sefialadas con un rombo verde
y su numero correspondiente en el mapa. El 4rea delimitada con color rosa corresponde al
tsompiltek, y con puntos amarillos estd representada el area correspondiente al azomiate.
Estas dos especies crecen en terrenos de vegetacion secundaria, en acahuales proximos a las
casas y las milpas, terrenos donde el humano ha sustituido la vegetacion primaria que pudo
corresponder a los bosques de pino. Esta situacidon representa un caso en el cual la
sustitucion de la vegetacion primaria ha dado como resultado el establecimiento de especies
herbaceas y arbustivas como son el azomiate y el tsompiltek, muy importantes en el
contexto ceremonial. En el caso del azomiate se conjunta con el pino, una especie de
vegetacion primaria, para hacer los sochikalli en la conmemoracion de la Semana Santa. El
tsompiltek sirve para hacer envoltorios de flor llamados sochimdnalle como hemos
mencionado. El ashokopa se colecta en zonas un poco mds bajas, en bosques mixtos, es
decir que tienen arboles de hoja caduca y de hoja perenne. Las rutas estan marcadas con
lineas rojas que van desde las localidades hasta los sitios de colecta.

En el mapa 5-4 se muestran tres especies que se colectan desde Tequila cabecera
municipal. Estas son el ashokopa que estd marcada con el perimetro azul, el punto niimero
1 sefala el area de colecta que se encuentra en la reserva forestal del barrio de Santa Cruz.

El punto numero dos sefiala el barrio de Cotlajapa, en cuya proximidad se encuentra otra
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area de colecta. Un area de colecta pequefia se encuentra en el barrio de la Santa Cruz,
marcado con el nimero 5. La ultima area de colecta sefialada es la que se encuentra mas
lejos de los barrios de Tequila, los mas préximos son el Barrio San Antonio, marcado con
el naimero 4 y del centro de Tequila, marcado con el 6.

En lo que respecta al tepejilote y a la heliconia, se observa que dos de sus sitios de
colecta se encuentran en Oxtotitla marcado con el nimero 7 y en Ahuatepec marcado con el
8. Estos dos sitios tienen una altitud inferior que Tequila, es por eso que alli se puede
encontrar con mayor facilidad estas dos especies a las cuales favorecen temperaturas mas
calidad. Incluso cerca de Oxtotitla, estd la barranca del mismo nombre en donde se puede
descender aun mas para buscar estas plantas. El area del tepejilote se encuentra marcada
con el perimetro anaranjado mientras que el de la heliconia esta marcada con puntos rojos,
ambas se traslapan.

Por ultimo menciono que en el mapa aparece el punto numero 3, este se refiere al
Barrio de Tecuanca, en donde hay un cruce de caminos, uno que lleva al centro de Tequila
y comunica con aquél que va hacia Atlahuilco, otro camino sigue hacia el barrio San
Antonio, la Cumbre de Tequila y llega hasta zongolica, y otras brechas que estan proximas
al crucero van hacia el area de colecta proxima al Barrio Cotlajapa.

En el mapa 5-5 se muestra cuatro especies que son colectadas desde Astacinga. Las
dos primeras especies son la Tillandsia imperialis y la T. gymnobothrya, cominmente
denominadas soluche. El area estd marcada con color magenta y se ubica a los costados de
la carretera que viene de Tlaquilpa. Ahi se encuentran remanentes de bosques de pino, que
representa la vegetacion primaria donde crecen estas dos especies de bromelias epifitas. Es
una zona de canadas y desniveles muy abruptos donde no se ha sustituido esa comunidad
vegetal, posiblemente por la dificultad que representan esas laderas. En los margenes de
esta zona de bosque de pino, en las areas donde han sido talados y que ahora hay acahuales
o pastizales, crece el azomiate, un arbusto caracteristico de zonas perturbadas. Por
consiguiente se puede decir que ambas comunidades vegetales son mutuamente
excluyentes, asi donde se colectan bromelias no hay azomiate y viceversa, un caso
contrario de lo que he descrito anteriormente con respecto al tepejilote y la heliconia,

especies que crecen en la misma comunidad vegetal.
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La especie ashokopa se tiene que colectar es una zona de bosques mixtos que
representan vegetacion primaria y se encuentran a una altitud ligeramente menor, entre 150
y 200 m menos. Para eso hay que salir de Astacinga mas de 5 Km hacia el cerro Tepepa,
esa ruta se marca en el mapa con una linea roja. Este es el tnico sitio de colecta que he
localizado sin embargo, es de suponerse que hay mas. Como un dato accesorio, esta zona
de bosque donde se colecta el ashokopa, también es frecuentada por personas que van a
saquear en grandes cantidades especies de orquideas principalmente, para posteriormente
ofrecerlas en Orizaba, por ejemplo.

En la figura 5-2 y 5-3 podemos observar de manera mas especifica parte de la
informacion de la tabla 5-1, sobre todo lo referente a la época de utilizacion de las especies,
las distancias y rangos altitudinales existentes cuando se acude a colectar desde Tequila y
Atlahuilco, la distancia esta expresada en Km y la altitud en metros sobre el nivel del mar.
En el caso de la figura 5-2 se muestra que hay 3 especies que se colectan a no mas de 15
Km de distancia de la cabecera municipal Tequila. E/ ashokopa es la especie que se
consigue en el mismo rango altitudinal de esa localidad y que menos recorrido hay que
hacer para encontrarla. Su uso es en primavera, otofio e invierno. Para colectar la heliconia
y el tepejilote hay que recorrer aproximadamente 15 Km y hay que descender unos 200-250
metros, el uso de estas especies se ha registrado en verano. En lo referente a la cucharilla,
hay que recorrer mas de 50 Km y subir alrededor de 700 metros de altitud, todo el afio se
usa esta especie. Todas estas especies antes mencionadas se colectan en comunidades
vegetales que conforman la vegetacion primaria del cada sitio respectivamente.

De manera distinta, la Plumeria rubra es una planta cultivada que segun testimonios
recabados durante el trabajo de campo, se consigue en viveros que se localizan a unos 35
Km de distancia y a 900 metros menos de altitud, en el area de Cordoba.

En la figura 5-3 vemos que hay tres especies que se colectan en el rango altitudinal
de la cabecera municipal Atlahuilco y que hay que recorrer pocos Km para conseguirlas,
estas son el azomiate, el pino y el tsompiltek. El pino conforma comunidades vegetales de
tipo primario mientras que el hébitat originario del tsompiltek y el azomiate son acahuales,
que se consideran vegetacion secundaria. Los casos de la cucharilla, la heliconia, el
tepejilote y la Plumeria rubra, son casi idénticos a los descritos para Tequila, es por eso

que no se reiterara.
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En este capitulo se han expuesto diversos aspectos de los usos de la flora en el
contexto ceremonial y ritual. Hemos conocido los distintos habitats o comunidades
vegetales de donde se obtienen las especies que se utilizan en el ciclo religioso y ritual.
También se ha expuesto la fenologia de las especies en el momento del afio en que son
utilizadas, los procedimientos de colecta asi como las distancias que hay que recorrer para
conseguirlas.

Asi hemos proyectado cartograficamente sitios de colecta y localidades con el fin de
darnos una idea espacial de su ubicacion. También se ha descrito etnograficamente el uso
de las plantas y la transformacion en objetos ceremoniales y ofrendas. Todo esto servira de
encadenamiento tematico para abordar el siguiente capitulo, en donde veremos con mayor
detalle el actuar del especialista ritual tlaydkanke, quien tiene el conocimiento acerca de la
flora que se utiliza en distintos contextos rituales y ceremoniales. Entre ellos estan el
sochitlalli, la organizacién ritual de las mayordomias y su intervencidon en distintos

momentos del ciclo de vida de las personas.
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Mapa 5-1. Sitio de colecta de Dasylirion acrotrichum desde Tequila y Atlahuilco
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Mapa 5-2. Area general de colecta de Dasylirion acrotrichum
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Mapa 5-3. Especies colectadas desde Atlahuilco

228




Mapa 5-4. Especies colectadas desde Tequila

229




Mapa 5-5. Especies colectadas desde Astacinga
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Simbolos de las especies colectada segin la estacion en que se usan

. Gaultheria acuminata o ashokopa [afo'kopa]/ primavera, verano, otofio o ['tonalko, 'fopan, tlami['temi]
.Heliconia bourgaeana o panisbasochitl [panisBa'sotfitt]/ verano o shopan ['[opan]

. Chamaedorea tepejilote o tepejilote [tepexi'lote]/ verano o shopan ['fopan]

. Plumeria rubra o kakalosochitl [kakalo'soffitt]/ verano o shopan ['fopan]

P
‘Da.sylirion acrotrichum o cucharilla [kutfa'rija]/ todo el afio

Figura 5-2. Especies colectadas desde Tequila considerando distancia, altitud y época de
colecta
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Simbolos de las especies colectada segun la estacion en que se usan

. Plumeria rubra o kakalosochitl [kakalo'soffitt]/ verano o shopan ['[fopan]

. Chamaedorea tepejilote o tepejilote [tepexi'lote]/ verano o shopan ['[opan]

‘ Heliconia bourgaeana o panisbasochitl [panisPa'sotfitt]/ verano o shopan ['[opan]
. Dasylirion acrotrichum o cucharilla [kuffa'rija]/ todo el afio

‘ Stevia microchaeta o tsompiltek [som'piltek] / todo el afio

‘ Pinus spp. o pinos, ocotes/ primavera o ['tonalko]

. Barkleyanthus salicifolius o azomiate, yoyotl [aso'miate, 'jojott]/ primavera o ['tonalko]

Figura 5-3. Especies colectadas desde Atlahuilco considerando distancia, altitud y época de
colecta
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Capitulo 6. La etnografia del ciclo ritual y el ambito del tlaydkanke

En este capitulo presento en primera instancia una aproximacion que reune el ciclo ritual
anual, en gran medida basado en los datos del uso de la flora que vimos en el capitulo 5.
Ahi se presentd una descripcion botanica de las especies, asi como la etnografia del uso de
la flora en cada celebracion especifica. Ya que nos aproximamos al final, ahora se abordara
el ciclo ritual quitando los detalles botanicos, pero incluyendo la estacionalidad ya que
presentaré mi clasificacion de la actividad ritual en cuatro etapas segun la época del ano
en que se realiza: los de la etapa fria, los de la época solar, los de la época lluviosa y
aquellos de la época de la neblina. Para esto serd de gran ayuda seguir la ilustracion de
capitulo anterior (ilustraciéon 5-1 p. 34) y la descripcion de la estacionalidad segin los
propios habitantes de Tequila y Atlahuilco, que se mostrd en el capitulo 4 (subcapitulo 4.3,

pp. 16-18).

Posteriormente veremos de manera ampliada el trabajo de los especialistas rituales
tlaydkanke [tla'jakanke], de quienes se mencionado parte de su actividad en capitulos
anteriores. Su trabajo ritual se relacionard con los planteamientos tedricos denominados
sincretismo y reinterpretacion simbolica, los cuales son herramientas analiticas de las
expresiones de la religiosidad. Recordemos que en el capitulo 2 se mostr6 que la Iglesia
Catdlica en un marco hegemoénico, mantiene cierta permisividad que favorece el culto
externo de los feligreses, quienes lo expresan conforme el sustrato sociocultural existente
en cada lugar y en cada una de las comunidades catdlicas.

En Tequila y Atlahuilco algunas de estas comunidades catdlicas profesan el
catolicismo de una manera tradicional, es decir, como se ha heredado de generacién en
generacion guardando cierta ortodoxia a la hora de seguir el conjunto de rituales y
ceremonias requeridos anualmente como parte de su ciclo de vida, como parte de la
dinamica de las mayordomias y como parte del ciclo agricola. La heterodoxia lo
representan las comunidades catdlicas que ya no participan de las tres formas rituales y

ceremoniales antes mencionadas.
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Como parte de esta descripcidn complementaria, se presenta la definicion de lo que
es un tlayakanke, segun las referencias bibliograficas y los datos derivados del trabajo de
campo realizado. Asimismo describiremos su actuar en los eventos en el ciclo de vida de
las personas, incluyendo lo referente a las mayordomias, y después conoceremos la manera
en que realiza la ceremonia agricola sochitlalli.

En el subcapitulo final transcribo algunos relatos en los cuales se presentan
elementos miticos cuya temadtica hace notoria la importancia, por ejemplo, de rendir
ofrenda a los seres o diositos que se invocan en el proceso ritual del sochitlalli y la
importancia del maiz para estas comunidades agricolas. Estos relatos ayudan para reforzar
la transmision del conocimiento y sirven para comprender el significado de la ritualidad al

interior de la comunidad.

6.1 El ciclo ritual

Etapa 1: Eventos de la época fria. Comencemos la revision del ciclo ritual en la época
fria del afio denominada tlasewetsi [tlase'wetsi] por los nahuas de Tequila y Atlahuilco.

El frio se presenta durante los meses de diciembre, enero y febrero, no obstante,
en esta época gélida se vive la abundancia en cuanto a disponibilidad de alimentos, ya que
recién ha pasado el apogeo de la cosecha, incluso en diciembre y en enero todavia se
pueden observar mazorcas en su las plantas secas de maiz que ain permanecen en los
sembradios.

Dos celebraciones son las mas importantes, el festejo de la Navidad y el Afio
Nuevo, los cuales corren por cuenta de sus respectivas mayordomias, que son dos de las
mas prestigiosas en Tequila y Atlahuilco. Cabe mencionar que se construyen arcos de
cucharilla para cada una de estas fechas, y este hecho hace notoria la importancia de las
celebraciones ya que su construccion implica un gasto mayor, debido a que hay que
financiar el viaje para la colecta, el alimento y las cervezas para los colectores y aquellos
que ayudan a elaborar los arcos (ver proceso en el capitulo 5).

Ya en el mes de febrero, se celebra el Dia de la Candelaria, evento religioso en

donde se presenta la primera etapa del ciclo agricola del afio, a la par de la presentacion de
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los —nifios dios” en la iglesia. Asi, el dos de febrero se llevan las semillas a bendecir a la
iglesia. En esta etapa del afio se empiezan a desgranar las mazorcas que seran destinadas
para la siembra, misma que empezara a finales del mes de marzo y mas propiamente en

abril.

Etapa 2: Eventos de la época solar. El sol es el elemento mas conspicuo en esta época del
afno, incluso el nombre de esta estacion en ndhuatl tonalko ['tonalko], haciendo alusién
directa al calor y al sol.

Tona en ndhuatl es -hkaber sol”, segin la definicion del diccionario
contemporaneo de Mecayapan, Ver. (Wolgemuth et al.: 194), y en el vocabulario de
Molina (Molina 2: 149r) esta definido como —kacer calor o sol”. Ese calor del sol comienza
desde finales de marzo y aunque esta estacion se puede considerar la mas calurosa y seca
del afo, por la situacion geografica y altitudinal de Tequila y Atlahuilco, siempre pueden
ocurrir aguaceros y periodos intermitentes de lluvia.

Toda esta descripcion anterior fue hecha con la finalidad de resaltar la
importancia del sol en esta época, porque es fundamental para el crecimiento del maiz, cuya
siembra también comienza a finales de marzo, para lo cual se realizan los sochitlalli. El
maiz es un cereal de muy rapido crecimiento pero que necesita una provision abundante de
insolacion, situacidbn que en ocasiones no se da en las zonas nubladas de Tequila y
Atlahuilco, ademas es necesario que haya una zona abierta, libre de arboles, hay que talar el
k*awyo ['k¥awjo], o zona arbolada para poder sembrar. Es por eso que es necesario hacer el
ritual sochitlalli para pedir permiso, y poder apropiarse del terreno con el favor de los
sefiores del tlalokan™.

En el inicio de tonalko, cuando empiezan a verse los renuevos y brotes de las
hierbas y arboles, se acostumbra prepara el agua de marzo o marzopahtle [marso'pahtle].
Esta es una infusién que se realiza con distintas plantas, particularmente los retofios los
cuales, se sumergen en alchol y se dejan ahi reposar. Segun testimonios es mejor hacerlo el
primer viernes de marzo, pero todo el mes es bueno para hacer el marzopahtle®’. Durante el

trabajo de campo pude conversar con algunas personas que acostumbran hacer esta

%2 Se han descrito mas detalles en el capitulo 4, subcapitulo 4.4.1.
% Podria decirse que la equivalencia de pahtle en espafiol es —radicina” (-patli” en Molina 1: 83r.)
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infusion, pero solo en Tequila ya que en Atlahuilco si bien reconocen que existe el agua de
marzo, nadie que entrevisté acostumbra realizarla. No podria afirmar si es una tradicion
antigua o reciente. Sin embargo en Tequila, un sefior que sobrepasaba los 70 afios, Don
José, me platicd acerca de algunas de las plantas que se utilizan. Asimismo se me explico
que es un remedio universal que contiene plantas de caracter caliente y también plantas de
caracter frio®. Las maestras en el preescolar han retomado esta tradicion y cada primer

viernes de marzo o alguna fecha préxima, junto con los alumnos hacen el agua de marzo.

El sochitlalli, ceremonia agricola que realizan los tlaydkanke, se dedica
principalmente a hacer una peticion a los sefores del tlalokan para que —encierren” a sus
animales para que no se coman las semillas ni las plantas de la milpa. No es una ceremonia
de peticion de lluvia, como suele suceder en otras regiones como puede ser el Alto Balsas
en Guerrero, pero si es una ofrenda que se realiza para pedir permiso para sembrar, los
detalles los veremos en el siguiente subcapitulo.

El apartar semilla de maiz como de frijol para la siembra, implica una pérdida de
alimento, ya que en vez de consumir los granos seran depositados en la tierra. Es en este
momento que se perfila la época de escases, en cuanto a la disponibilidad del alimento
cosechado en el ciclo agricola anterior.

Finalmente llega la cuspide y decaimiento de este periodo a finales del mes de
junio. La consolidacion de las lluvias estd proxima pero aiun se puede sentir el calor del sol.
Se aproxima el solsticio de verano y los dias son largos, el sol ya hecho su trabajo en
cuanto a dar energia para el crecimiento de la planta de maiz, cual ya tiene una talla
considerable. Pronto sucedera el cambio de estacion hacia las lluvias y la transicion
paulatina hacia los dias cortos. Este fendmeno natural es asimilado en la ritualidad de
Atlahuilco, hecho que nos muestra una prolongada observacion del movimiento aparente
del sol y de los puntos donde sale y donde se pone. Su expresion se hace notoria el dia de
Corpus Christi, segiin testimonios de algunas personas en Atlahuilco incluyendo dos
sefores tlaydkanke.

Segun ellos, en fechas proximas al Corpus Christi sucede el —eruce” o cambio de

los dias largos weyetonale, hacia los dias cortos —ehikitsintonale”, conforme transcurre del

4 L. . . ., . , . ., . ., ..
8 Al no ser la tematica de la investigacion, no se profundizara en la descripcion de esta infusion medicinal.
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fin del verano, otofo e invierno cuando los dias en el hemisferio norte son los mas cortos
del afio. Pues bien, los cerros son marcadores orograficos importantes para referir estos
cambios, recordemos que en el capitulo 4 se describio que los nabe tepeme son 4 cerros que
funcionan a modo de puntos cardinales. Dos de ellos son el cerro wewetepetl y el wewetsi,
cuando el sol se oculta hacia el cerro Huehuetzi [we'wetsi], indicando los dias largos,
mientras que conforme transcurre el afio en fechas posteriores al solsticio de verano, el sol
—eomienza a regresar” hacia el sur y va aproximando su punto de ocaso hacia el cerro
Huehuetepetl [wewe'tepetl] indicando dias cortos (Ver figura 6-1 p. 278). Segun los
tlayakanke, el recorrido del sol por los 4 puntos cardinales o nabe tepeme, y su —eruce”
dando paso a los —ehikitsintonale”, se representa en la procesion del jueves de Corpus
Christi®.

Hay por otra parte, una clara identificaciéon entre 4a Custodia®®”, Cristo y el Sol.
La Custodia se asimila con el sol, ya que tiene una forma radiante, ademas de ser de color
dorado y realizar un movimiento durante la procesion, en la cual recorre las 4 esquinas del
atrio, como si fueran los nabe tepeme. Cristo y el sol también mantienen una especie de
fusiébn muy proxima a la advocaciéon mutua. El Sr. Bernardo Quechulpa (testimonio en
Mata Labrada 2012: 157), menciona que —#abil [tlaPil] es la Candelaria, es la luz quedito
pues, tlaneshti [tlane/'ti] es como el sol cuando amanece, tlaneshti totatze [tlane['ti to'tatse]
es Jesus”. En ese mismo sentido el Sr. Refugio Coscahua mencion6 que el sol recibe tres
nombres: Santo Sol, San Vicente y San Manuel®’.

Maria Elena Aramoni (1990: 28) sefiala que un rasgo cultural, que por su larga
duracion parece central para entender la continuidad del pensamiento nahua es —el papel
primordial que los dioses y nimenes de origen prehispanico cuyos rasgos y cualidades se
amalgamaron con los de los diversos santos catolicos”. Por ejemplo Aramoni (1990: 28)
menciona que —el dador de vida es Jesus-sol”, quién es considerado por los nahuas de la
Sierra Norte de Puebla, —hijo del Talokan noteiskaltijkatatzin (Padre Creador) y Talokan

noteiskaltijanantzin (Madre Creadora)”.

% Hay mas detalles en el capitulo 5, subcapitulo 5.6, donde se describe la etnografia de la Celebracion del
Corpus Christi.

% Figura dorada donde se coloca la hostia durante la misa para celebrar la eucaristia.

%7 Manuel es un nombre de origen hebreo que significa —el dios que esté entre nosotros”. A Jests de Nazaret
se le nombra Emmanuel en la Biblia, asimismo, se acostumbra celebrar a San Manuel el dia de Corpus
Christi.
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Etapa 3. Eventos de la época lluviosa. Al decaer la época de la radiacion solar y se
consolida la época de shopan [[o'pan], el de la lluvia intensa pero también el de la escases.
La lluvia es muy necesaria para el desarrollo del maiz, una vez recibida la radiacién solar
abundante. Sin embargo, para las personas, este periodo lluvioso representa una época
dificil por varios aspectos. Primeramente las reservas de maiz son més escasas y todavia las
plantas de la milpa estan verdes, todavia ni jilotes hay, tampoco el frijol ni la calabaza o los
quelites de la milpa han siquiera dado flor. En Molina (Molina 1: 21r) —xotla” es —brotar las
flores”. El sufijo locativo pan alude que este periodo es el empo de crecimiento”.
También los animales estdn hambrientos y comen con facilidad los escasos brotes
que ahi pueda haber, las tuzas atacan las raices causando estragos a la milpa. Por eso se
vuelve a pedir su proteccion, y es bastante frecuente que se realice algun sochitlalli para
pedir por la sanacion de la milpa, para el cuidado de la misma, para que e de fuerza” y

que los sefiores del tlalokan la vigilen en todo momento:

(1)

Serior Antonio Abad tlahkotlalokan mokoneba mitstlatlahtia miac shontlak idaro,
[se'nor an'tonio abad tlahkotla'lokan moko'nefa mitstlatlah'tia miac fontlak™i'daro]
Sefor San Antonio Abad tlahkotlalokan tus hijos te ruegan que los cuides mucho,
tefatsin togonimachifas moyolkatsin,

[teh'Batsin t togonima'tfiBas mojol'’katsin]

usted-rev quite a sus animales-reyv,

manimite ishtlagoyo o inepa tipetsintle,

[mani'mite iftla'gojo o 'inepa tipe'tsintle]

que vayan a andar en este montecito o en aquel cerro-rev,

iguino nimotlapobia noishtlantsintle sefior Antonio Abad tlalogan tata tlalogan nana,
['nigan nimotlapo'Bia moiftlan'tsintle se'nor an'tonio abad tla'logan 'tata tla'logan 'nana]
Aqui pido delante de usted-rev Sefior Antonio Abad tlalogan tata tlalogan nana,
se ladotse mabia se ladotsin matiguipanole,

[se lado'tse mafia se lado'tsin matigi'panole]

que se vayan por otro lado-rev , que a otro lado-rev se vayan a trabajar,

para inin tlatiguipanole maguikabaga iban k*altse mamoskalte,
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['para 'inin tlatigui'panole magika'Baga iban 'kvValtse mamos'kalte]

para que dejen esta milpa y pueda crecer bien,

Serior Jesus moishkotsintle moskaltike mogoneba,

[se'nor xe'sus moifko'tsintle moskal'tike mogo'nefa]

Sefior Jesus, van a crecer sus hijos encima de usted-rev,

shiguineniguilte iban shiguinkvidaro,

[[iguineni'gilte iban [igink“i'daro]

deles fuerza y cuidelos,

se ome tlabille nimitsmomaguilia iban se sochitsintle

[se ome 'tlaBile nimitsmomagui'lia iban se soffi'tsintle]

le doy estas dos velas y esta flor-rev,

nimitstlatlahtia miak tefatse shiguimoteochibile nochi tonale iban nochi hora.
[nimitstlatlah'tia miak teh'Batse figuimoteotfi'Bile 'notfi 'tonale ifan 'notfi ora]

a usted le ruego mucho que los bendiga todo el dia y a toda hora.

En este rezo como en aquellos que veremos en paginas posteriores abundan los
reverenciales, los cuales marcaré al final de la palabra en cuestion con un guién seguido de
la palabra —+ev”’ de este modo —rev”, por ejemplo [teh'batsin] = usted-rev, [mojol'katsin] =
sus animales-rev. Lo hago de esta manera porque no se pueden traducir los reverenciales
tranculturalmente ni translinguisticamente®.

Después de haber conocido este rezo, cabe mencionar algunas cuestiones. En el aspecto
mas formal puedo hacer mencién de algunos préstamos del espafiol que se han asimilado al
nahuatl. Luego es conveniente explicar que cuando se hace mencion casi al final —sefor
Jesus enfrente de usted van a crecer sus hijos”, el tlaydkanke se refiere al maiz, mismo que
se acaba de sembrar y ahora esta en manos del cuidado de Jesucristo, por eso se le pide que
les de fuerza y que los cuide. Otro aspecto importante es que muchos de los sustantivos
poseen el sufijo reverencial tsin o tsintle, el cual expresa principalmente respeto, el respeto

con el que se le pide a los sefiores del tlalokan y a Jesucristo que actie en favor de quien se

% Informacién proporcionada por el Mtro. Leopoldo Valifias en los cursos de traduccion de néhuatl de la
Maestria en Estudios Mesoamericanos. En el IIA-UNAM. Para mas informacion ver Anexo 1 p. 11
—Resrenciales”.
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lo estd pidiendo, por ejemplo ladotse es Jadito”, tipetsintle es —eerrito” y sochitsintle es
—florecita o florecitas”.

Asimismo cuando se pide que —os animalitos se vayan por otro ladito a trabajar,
es porque se considera que los animales que atacan la milpa es porque andan de flojos y se
escapan del tlalokan para no trabajar en lo que San Antonio Abad o tlalokan tata tlalokan
nana les ordena. Es por eso que se realiza el sochitlalli, para que estos seriores del tlalokan

encierre a sus animales®”.

Etapa 4. Eventos de la época de la neblina. En esta etapa del afio, considero que
comienza uno de los periodos mas agradables para los habitantes de Tequila y Atlahuilco
en varios sentidos. Aminora la lluvia fuerte, y aunque los caminos permanecen lodosos por
mucho tiempo, ahora es mas facil el transito ya que en vez de lluvia constante, viene la
neblina dando la posibilidad de ir y venir sin llegar empapados. Ademas ya se consolido la
milpa, ya hay elote tierno del cual, salen las primeras tortillas y memelas que son muy
sabrosas y apreciadas por los habitantes. Pronto habrd mazorca y empezard la cosecha,
tanto del maiz como de la calabaza y el frijol. Comienza la etapa de abundancia y del
recibimiento de los muertos en su dia, otro evento que provoca gran alegria, ya que se les
recibe con gratitud y mucho respeto. A continuacion muestro un poco de cémo se

conmemora el dia de muertos en Tequila®

En el Barrio de la Santa Cruz, se conforman altares con cempasuchil y ashokopa,
ademas se hacen caminos hacia los altares con pétalos de cempastchil combinados con
hojas de ashokopa, los cuales se llaman sochipayanale.

El aroma del ashokopa en el altar, segin los testimonios de las personas
entrevistadas, atrae a los difuntos, el cual es como si fuera el olor que desprenden los
totopos. Ademds me explicaron que el caminito que se pone desde fuera de la casa hasta
llegar al altar se llama sochilpayanale, y significa algo asi como —flor amartajada,

desmenuzada o migajas de flor”. Tal camino también estaba formado por la combinacion

% Se pueden ver mas detalles en el capitulo 4, subcapitulo 4.5, pp. 36, 37.

% Estos datos que transcribo se basan en una investigacion que he realizado con anterioridad (Mata-Labrada
2012). Sin embargo consideré pertinente incluirlos para dar un contexto y completar el ciclo de la ritualidad
anual.
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de hojas de ashokopa junto con el cempasuchil o simpoaltse, simpoalsochitl como lo
llaman ellos.

Muchas personas tienen la costumbre de poner el altar para los nifios el dia 31 de
octubre cuando se prende copal para sahumar. Ellos ofrendan principalmente flores blancas
para los nifios, como son la nube y el aleli. Al dia siguiente quitan la ofrenda, se vuelve a
sahumar y se prepara el altar para los grandes. Entonces colocan cempastchil y la flor
moco de guajolote. El dia dos de noviembre se realiza una ofrenda en general para todos los
muertos, ademas se visita el pantedn. Ahi se decoran las tumbas con todas las variedades de
flores y plantas mencionadas anteriormente.

El dia 2 de noviembre por la mafiana, los habitantes de Tequila van a visitar a sus
muertos al pantedn, el cual se encuentra en una parte alta del poblado, desde donde se
puede apreciar parte del pueblo, asimismo desde ese punto se puede ver el Pico de Orizaba.

En las afueras del pante6n hay una gran vendimia de flor de muerto, reinas, nubes,
moco de guajolote y alelies. Es notorio que muchas personas llegan con ramas de ashokopa
aunque no todos acostumbran usar esta planta. Segin testimonios de la primera persona que
ahi entrevisté, conoci que se ofrenda ashokopa para agradar a los muertos, para recordarlos
y darles algo de lo que antes tenian.

Habiendo hecho otras tres entrevistas obtuve la reiteracion de que el ashokopa es
como las tortillas y los totopos para los difuntos. Una mujer me dio unos pétalos de
cempasuchil y hojas de ashokopa, me dijo que los exprimiera juntos y los oliera. Realmente
la combinacion de ambas plantas intensifica el aroma, es en parte por eso que creo que se
usan juntas. Las personas que acostumbran poner el ashokopa separan las ramas en racimos
pequefios y los van sembrando alrededor de la tumba. Combinan los ramos con flores de
cempasuchil y las demas flores que he mencionado.

Después de mediodia el cementerio estd abarrotado de personas limpiando las
tumbas y colocando las ofrendas florales. Cerca de las dos de la tarde se celebra en el lugar

una misa. Posteriormente algunos se retiran y otros tantos se quedan a comer ahi.

Es asi que transcurre estos eventos de la época de la neblina, tanto la cosecha como
la celebracion del Dia de Muertos. Después de esta época de la neblina, paulatinamente la

temperatura ird descendiendo, en parte porque comienzan los frentes frios y los —rortes”
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constantes en el Golfo de México, eventos que dan paso al invierno o como se conoce en
Tequila y Atlahuilco, t/asewetsi, también consecuencia de la corta duracion de los dias o
chikitsintonale, los cuales llegan a su minima duracidén durante el solsticio, el cual también

marca el inicio hacia los dias largos, comenzando asi otro ciclo anual.

6.2 Tlayakanke

Antes que nada hay que acotar que en Tequila t/liganke o kiganke [tli'ganke, ki'ganke]es
sinénimo del término t/aydkanke [tla'jakanke] utilizado en Atlahuilco.

Gonzalo Aguirre Beltran (1992), con base en datos recabados por Agustin Yopihua
(1985), describio el proceso de organizacion de la fiesta patronal de Tequila, nombrando
los cargos que existen dentro de la mayordomia, ahi hizo mencion en primera instancia del
tliganke o primer diputado. Tal cual menciond Aguirre Beltran (1992: 166-167), el tliganke
-el que viene adelante, es un experto en liturgia que conoce perfectamente el orden que
deben llevar las ceremonias, los episodios que componen a éstas, los rasgos del ritual en
cada caso particular, lo que se dice, lo que se hace y lo que se toma”. Ademas el autor
menciond que cuando hay reuniones para planear tanto el recibimiento como la entrega de
la mayordomia —el tliganke esta autorizado para tomar la iniciativa si asi lo considera
conveniente” (1992: 168).

Maria Teresa Rodriguez (1993: 102) senala que el #ayecanque (el que va adelante)
[es] indispensable a todo lo largo del desarrollo ceremonial”. Segiin Rodriguez (1993: 103)
no solo es importante en la mayordomia ya que también la persona que tiene el cargo de
sacristan mayor o diputado mayor, requiere de un —#ayecanque” quien sera su —eonsejero
ritual” y le ayudard a conformar el grupo de ayudantes o —semaneros” durante todo el afio
que dura su cargo, mismo que es el mas alto jerarquicamente en cuanto a las funciones de la
sacristia se refiere. Rodriguez (1993: 114) agrego6 que la pareja de mayordomos meses antes
de la celebracion que tienen a su cargo, buscan a una pareja de -#ayecanque quienes seran
sus consejeros rituales, pero el hombre y la mujer tienen muy distintas funciones, ya que
mientras la mujer —#ayecanque” dirige las actividades en la cocina asignando tareas a las

mujeres y solo en ciertos momentos participa delas ceremonias, su marido es quien atiende
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el proceso ceremonial. Por ultimo la autora (1993: 114, 115) hace otra mencion de estos

especialistas rituales:

Son personas que han desempenado distintos cargos religiosos a lo largo de su vida y han
demostrado una conducta apropiada en su actuacion cotidiana, no beben hasta emborracharse, son
trabajadores, no han cometido adulterio, no maltratan a su familia. Ademas han demostrado
capacidad para asimilar cuidadosamente las fases de los distintos ceremoniales, saben reproducir los
discursos [...] que se emplean en los momentos trascendentales del ciclo de vida. Son en fin, los
representantes —como ellos lo traducen- que todo grupo doméstico requiere para acceder a la

normatividad vigente aln sin contar con ninguna experiencia previa.

A continuacion se hace un andlisis de la palabra tlaydkanke basado en distintas

fuentes bibliograficas.
Haciendo un analisis, la palabra tlaydkanke puede significar —el que lleva la punta”, que
alude a la capacidad y conocimiento de esta persona para llevar a cabo correctamente el
proceso ritual. Esta palabra en ndhuatl, que segun el Vocabulario de Molina, puede derivar
de —#Hayacatia o tlayacati®, cosa primera o delantera; o de —#ayacanaliztli”, primado o
ventaja (Molina, 2008, lengua mexicana y castellana: 120v). Si analizamos la palabra, t/a/
algo, yacatl/ nariz o punta, qui/ el que hace algo. Entonces lo podemos definir como —el que
lleva la punta™"

En el Codice Florentino fol. 48 v, libro octavo, capitulo 19, -Pe la orden que habia
en el tianquez, de la cual el sefor tenia especial cuidado”, se hace mencidén de un cargo
especial que tiene el tianquispan tlaiacanque:

El sefior tenia cuidado del tianquez y de todas las cosas que en ¢l se vendian por

amor de la gente popular, y de toda la gente forastera que alli venia, para que nadie

los hiciesse fraude o sinrazon en el tianquez. Por esta razon ordenavan, ponian por
orden todas las cosas que se vendian, cada cosa en su lugar. Y elegian por esta causa
oficiales que se llamaban tianquizpan tlaiacanque, los cuales tenian cargo del
tianquez y de todas las cosas que alli se vendian (Sahagiun, Codice Florentino,

2003).

°! Propuesta de la Dra. Elia Rocio Herndndez Andén.
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Pedro Carrasco también hace mencion del cargo con una pequefia variante en la escritura de
la palabra: -..] todas las transacciones estaban vigiladas por las autoridades del mercado:
los dirigentes del mercado (tianquizco teyacanque) que habia para toda clase de bienes, y
los sefiores (pochteca tlatoque) que formaban un tribunal con jurisdiccion sobre el mercado
y decidian in situ todos los casos que les presentaban” (Carrasco, 1985: 55).

Finalmente menciono que Wolgemuth ez al. (2002: 185) registraron en Mecayapan
y Tatahuicapan, Ver., el verbo —tayacina™’[taya'k:ana] y lo definen como —adelantarse, ir
adelante”, poniendo un ejemplo para contextualizar: —Feja xitayacdna, nejnigaj ayo—

nitamajmati. Ya ve adelante ti; aqui yo ya no conozco el lugar”.

Mi propuesta para lograr equivalencia Iéxica en espafiol de tlaydkanke es la siguiente:
se compone de un prefijo #a, de la raiz yakana, y del sufijo ke.

tla es un prefijo nominal indefinido que se utiliza para designar cosas, puede significar
literalmente —go”

yacana es guiar (Molina 1: 67r)

ke es el sufijo agentivo, esto quiere decir que es un sufijo para derivar un verbo y asi
designar a quién esta ejecutando la accidon que indica el verbo en cuestion: se traduce como
-l o la que —verbo—". -€omo en el espafiol —ante— de amante, —ero— de barrendero”
(Valifias Texto II)

Entonces, tlaydkanke es —el que guia algo”, en este caso el que guia una accion

ritual o ceremonial, ya sea en el ciclo agricola o en el ciclo de vida de las personas.

Ahora bien, con base en la informacion etnografica recabada en Tequila, se entiende
que estos especialistas rituales son personas distinguidas y respetadas ya que estan
presentes en una gran cantidad de eventos, porque poseen los conocimientos para
encaminar correctamente diversas ceremonias. Saben lo necesario para hacer una peticion
de mano y encaminar una boda, también sabe como realizar la ceremonia de recepcion de
un nifio recién bautizado y conoce la ritualidad implicita en una mayordomia, por ejemplo,
durante la celebracion de su santo titular. Asimismo el tlaydkanke es quien realiza el

sochitlalli, que es una peticion y ofrenda realizada para curar a un enfermo, para pedir

%2 Cabe mencionar que en esa variante el prefijo indefinido 7@ es lo mismo que #/a en la variante de Tequila y
Atlahuilco y otras variantes del ndhuatl.
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permiso cuando se va a construir una casa y también cuando se va a sembrar, este ultimo
ambito se abordara en el presente articulo. Cabe mencionar que el sochitlalli también se
puede realizar a posteriori de la construccion o de la siembra y este tiene un caracter
curativo.

Por ejemplo, ya que no se ha pedido permiso para sembrar, las matas pueden ser
atacadas por plagas, entonces el especialista es solicitado para realizar la ofrenda para
comunicarse con el tlalokan [tla'lokan] y asi tratar de poner remedio a esa situacion. El
tlayakanke ha aprendido estos conocimientos desde joven, y a veces desde niflo, por su
intuicion y gusto de aprender conviviendo con los —abuelitos”, ancianos ritualistas quienes
le han transmitido a través de la palabra y de la practica los saberes acerca de las plantas, de
los animales, de las ceremonias, rituales y también aprendieron de ellos los mitos y los
relatos.

En Atlahuilco, el tlaydkanke es un guia ya que conoce coOmo encaminar las
ceremonias y los rituales. Por ejemplo ¢l asesora a los mayordomos para que hagan
correctamente la recepcion de los santos y de las imédgenes que les son conferidos durante
su cargo para la celebracion del patrono o de algun otro santo. Generalmente el mayordomo
es el que patrocina monetariamente la fiesta pero ignora los procesos rituales tales como
saber cuando sahumar, saber cuando se entregan los sochikoscatl (collares de flor) para dar
la bienvenida a los tiachkame [tia'kame] o ayudantes, a las tiachkasibame [tiagkasi'Bame]
ayudantes mujeres que por lo general se ocupan de preparar toda la comida para alimentar a
todos los ayudantes e invitados. También el tlaydkanke sabe cdmo hacer los sochimanalle o
racimos de hoja de tsompiltek [tsom'piltek], con motivo de una boda o de la invocacion de

las entidades del t/alokan, como podremos ver mas adelante.

La Sra. Francisca del Barrio de Santa Cruz en Tequila me relatd como es que
contactd a un tliganke para pedirle que la apoyara cuando ella fue mayordoma de San José.
Ella definié que t/iganke significa —tu delantera”, se llama asi porque ¢l la va a guiar y a
representar hablando por ella por ejemplo, cuando se va a nombrar a un nuevo mayordomo
o0 a alglin ayudante. Cada domingo es mas sencillo encontrar un t/iganke, ya que ese dia van
junto con los mayordomos a cambiar las flores de la imagen que tienen bajo su custodia. Si

encuentra a alguno, le pregunta directamente que si puede apoyar, si dice que si le compra
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su carton de cerveza, y su canasta que contiene aguardiente, azlicar, pan (20 o 25 piezas), y
un refresco. Esa se la lleva a su casa, y tal como relat6 la Sra. Francisca, —abre sus cervezas,
se las toma”, asi queda asegurado el trato.

Después ya que se consigue el tliganke, ¢l acompana al mayordomo para conseguir
a sus ayudantes, que también se designan padrinos o tiachkame. Compran la ofrenda o
regalo que se le pretende dar a cada persona a quien visitan para que los ayude, los
tiachkame son los que ayudan con flor, con —euete” (pirotecnia), con la musica, con la
musica de la casa, con la ropa nueva para la figura en bulto, los estudiantiles (la
estudiantina). La sefiora Francisca menciona: —Nosotros como mayordomos decidimos
cuantos ayudantes vamos a tener segun nos alcance el dinero, porque cada padrino lo va a
saludar® minimo con 700 u 800 pesos”.

Para recibir el cargo de mayordomo sucede lo siguiente. El t/liganke va solo a la casa
del mayordomo saliente, y lleva los cartones de cerveza. Ahi platica con el mayordomo y
su tliganke. Cuando acaban de hablar, van a —echar diana™®* y a repartir la cerveza, y
empieza la musica de banda. Ya que se acaban los cartones que patrocina el mayordomo
saliente, por ejemplo tres cartones, entonces empiezan a tomar otros tres cartones, éstos los
envid la mayordoma entrante, con tres refrescos. Siempre es el mismo niamero de cartones
y refrescos los que patrocina el mayordomo saliente y los que patrocina el mayordomo
entrante. Cuando se abren estos segundos cartones ya estd presente el mayordomo entrante
y sus ayudantes.

Para pedir los platitos de metal o iméagenes, hay que hacerlo algin domingo en la
iglesia, como he mencionado ahi se retinen los mayordomos para poner flor o —adornar” a
las 10 de la mafiana. Por cada platito que se pide para la procesion y para que esté en la
casa, hay que dar 6 cervezas al mayordomo quien lo va a prestar. Siempre los mayordomos
se acompanan de sus #liganke el dia que adornan, asimismo el mayordomo que pide
también se acompaiia del suyo. Si se diera el caso de que el mayordomo que va a prestar la
imagen no alcanzo a recuperarla de un préstamo anterior, €l o su t/iganke se encargan de

entregarla posteriormente directo en la casa del mayordomo solicitante. Se pueden hacer

 Tendra que gastar esa cantidad de dinero en los regalos para que el pretendido acepte ser su padrino o
tiachcatl.
% Uno de los ayudantes empieza a tronar cohetes.
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préstamos simultaneos si dos mayordomos quieren la misma imagen la misma semana.
Pero se ponen de acuerdo para tenerla cada quien en dias distintos.

La sefiora Francisca tuvo ayudantes de: estudiantiles, de musica, de moros, de
negritos, de banda, de flor, asi al ayudante se le nombra conforme a la ayuda que esta
prestando, padrino de los estudiantiles, padrino de la flor, padrino de los cohetes etc. En las
visperas del dia grande, cada padrino y sus ayudantes acuden a la casa del mayordomo para
presentarse y decir que han cumplido con su compromiso, cuando llegan a la casa del
mayordomo, esperan afuera hasta que los recibe el tliganke, los sahtima, les echa pétalos de
flor que se les llama —sochipayanale” o —sochipotonale” [sopayanale, soffipotonale], luego
el tliganke recibe la imagen que le entrega el padrino y les dice —gue pasen adentro,
shiwalmuidega” [fiwalmui'dega] y la pone en el altar, ahi la mayordoma le pone un
collarcito de flor o sochigoskatl [soffi'goskatl] de margaritas y empiezan a sahumar los
demas miembros de la familia®. Los tiachkame tienen la misma categoria, sin embargo
algunos cargos implican mas gasto que otro. A todos hay que darles de comer todo el
periodo de la fiesta. Frijol, arroz, café, de eso se encarga otra persona otro ayudante
-ayudante de la casa”. Del nixtamal se encarga otra persona para darse abasto. Hay como
diez o doce molenderas.

Dice la senora Francisca que salieron 8 nuevos tliganke jovenes. Antes de que esto
sucediera los antiguos ritualistas se negaban a hacer el servicio, pero ahora que hay nuevos
ya no se niegan. La sefiora francisca menciona que se negaban porque es muy cansado ya
que el especialista ritual tiene muchas tareas, ya que asesora a los mayordomos para decidir
—-& quién van a prestar imagen, donde van a recoger la imagen, donde la van a poner para
que no haya humedad, si la prestan, no se vaya a perder porque si eso sucede como la va a
reponer o comprar de nuevo. Es una responsabilidad grande®,

Ahora conoceremos con mayor detalle algunas de las situaciones y eventos en los
cuales el tlayakanke es el protagonista, ya que como hemos visto, es una persona
reconocida en la comunidad, debido a sus conocimientos que pueden ayudar y asistir en

momentos clave tanto en el ciclo de vida como en el ciclo agricola.

% Mis detalles con respecto a la mayordomia aparecen en el capitulo niimero tres.
% Testimonios de la Sra. Francisca Tzitzihua. Barrio de la Santa Cruz, Tequila, julio de 2013.
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6.3 Participacion en los eventos del ciclo de vida

Tishpantia o neshtoltia [tifpan'tia, neftol'tia]

El primer evento que se describira se denomina tishpantia, neshtoltia o nestoltes. Ishpantia
y neshtoltia son definidas por el tlayakanke como la accidon de presentar a alguna persona
ante algun santo, en ese mismo sentido estan las definiciones de otras personas cuando se
les pregunt6 el significado. Estas dijeron que es el acto de acusar, presentar o recomendar a
alguien””.

En un intento de lograr una equivalencia léxica podemos desglosar que ishpan es un
sustantivo de clase relacional que significa —delante de”. Esta clase de sustantivo por fuerza
tiene que ir poseido (Valinas Texto II), para indicar si se estd hablando de que algo se
encuentra delante de algo o delante de alguien. El prefijo fe indica que se esta hablando de
una persona, tal cual lo mencioné Horacio Carochi (1775: 1.6.4): —€ixpan”, “delante de
persona, O personas”. En la variante local de Atlahuilco te presenta la pérdida de la vocal e
mientras que en Tequila puede o no presentarse esa situacion. El sufijo fia muestra un
causativo, que es la forma derivada del verbo que indica que una accién la hace o la causa
una persona y repercute en otra; de acuerdo con Sullivan (1998: 213) es la forma que
significa impulsar, causar o hacer que se efectiie una accion. Entonces tenemos la palabra
teishpantia o tishpantia —presentar a alguien”.

Con la palabra neshtoltia [neftol'tia] sucede algo similar. Se trata de una derivacion
segin lo consultado en el vocabulario de Molina (Molina 2: 71v), en donde nextia es
—descubrir o manifestar algo”. Nestoltes es una palabra que ya ha sido combinada con el
espafiol, ya que se puede reconocer su sufijacion es indicando un plural tal como se marca
en espafiol.

Esta ceremonia se lleva a cabo dentro de la iglesia, ahi el t/laydkanke presenta a la
persona que lo solicite al santo patron de Atlahuilco, San Martin Caballero, como un acto
destinado a propiciar la proteccion de éste ante una situacion desfavorable que esté
viviendo la persona, o ante una situacion incierta ante la cual se vaya a enfrentar. También

se puede llevar a cabo delante de la figura de otro santo a eleccion de la persona. En

*7 Testimonios obtenidos en Tequila y Atlahuilco en 2013 y 2014.
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Tequila los nestoltes ya que también se llevan a cabo frente a la imagen del santo patron
San Pedro o de alguna otra imagen elegida por la persona que quiere ser presentada.
Generalmente esta ceremonia es personal y tiene efecto solo en la persona que lo solicita,
pero hay casos en que se solicita al tlayakanke haga la ceremonia ishpantia [ifpan'tia] en
favor de alguien que se encuentra ausente. Tal fue el caso de una solicitud que recibio el sr.
Bernardo, a quien le pidieron que presentara al santo a una persona oriunda de Atlahuilco
pero que se encontraba trabajando en Estados Unidos, esta solicitud la hizo su padre con el
deseo que su hijo regresara.

El especialista ritual funge como intermediario y su actuar es una via para —hacer
visible” a la persona, entonces el santo puede donarle algiin favor a cambio de la ejecucion
del procedimiento correcto. Antes de continuar con la descripcion de la ceremonia me

detendré un poco en el significado desglosado de la accion.

Los eventos que transcribo los llevd a cabo Bernardo Quechulpa en la cabecera
municipal Atlahuilco en noviembre de 2013. El sefior Bernardo es un tlaydkanke muy
respetado en esa localidad y en muchas otras de ese mismo municipio, incluso su trabajo es
reconocido en otras localidades por ejemplo Tequila, San Andrés Tenejapa, cabecera del
municipio homoénimo (ver mapa general), en el municipio de Mixtla de Altamirano (ver
mapa general) y en el caso de las ceremonias que serdn descritas a continuacion, las
personas que querian ser presentadas llegaron a solicitar su intercesion ante el santo patrono
desde la localidad de Soledad Atzompa, cabecera del municipio homoénimo (ver mapa
general).

El dia de la ceremonia tishpantia o neshtoltia [tifpan'tia, nestol'tia] las personas que
quieren ser presentadas llegan a la iglesia con todos los implementos necesarios, estos son
una veladora y un ramo de flores. El primer caso se tratd de un hombre adulto de unos 45
afos, acompaniado de varios miembros de su familia, algunos de los cuales también
requirieron de la presentacion (ver Foto 6-1). Entraron a la iglesia y se dirigieron hacia
donde esta la figura en bulto de San Martin Caballero, la cual se encuentra en una vitrina a
la derecha del altar mayor. Ahi la persona se arrodillo y el tlaydkanke permanecio de pie,

ambos justo enfrente de la figura.
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El tlaydkanke le pide a la persona que le dé la veladora, la enciende y la coloca en
una mesa que esta proxima, luego le pide el ramo de flores, lo ofrece al santo extendiendo
un poco sus brazos mientras reza y le habla y le platica que esta persona tiene un problema
y que necesita que lo ayude, le solicita que por favor atienda estas palabras respetuosas y
los rezos que le dedica para que se resuelvan los problemas que le estd exponiendo. Luego
el ritualista se voltea hacia la persona y lo toca con el ramo, en la cabeza, en los hombros,
en sus piernas, al terminar vuelve otra vez frente al santo y le dirige otra vez unas palabras
y rezos. Le regresa el ramo de flores a la persona que ahora estd presentada, quien
brevemente las sostiene y se las devuelve al tlayakanke para que las coloque en un florero

al costado del altar.

En otra ocasion en que el tlaydkanke Bernardo realiz6 la ceremonia, los implicados
también se colocaron frente al santo patrén, esta vez la persona que se va a presentar era
una joven mujer de unos 16 afios, quien se encuentra arrodillada y el tlaydkanke de pie. En
vez de realizar el ofrecimiento del ramo de flores para después tocar a la persona, el
ritualista ofrece la veladora apagada extendiendo un poco sus brazos hacia el patrono de
Atlahuilco, asi comienz6 la ceremonia tixpantia (ver foto 6-2). Le hablo al santo
enunciando rezos y palabras en las que pide le ayude a su paciente. Se volte6 hacia la
persona y colocd en la cabeza la veladora, continia hablando y posteriormente comienza a
tocar a la persona con la veladora, en la nuca, en la frente, en sus hombros, espalda brazos y
piernas. Luego enciende la veladora, la vuelve a presentar ante el santo extendiendo su
mano y continia habldndole para encargar que la persona se cure del padecimiento que lo

aqueja. Por ultimo coloc¢ la veladora encendida en la mesa dedicada a San Martin.

Siwatlake [siwa'tlake]
Otra de las funciones del tlayakanke es intermediar cuando algin hombre quiere pedir la

mano de alguna mujer. Ya en su trabajo sobre los grupos domésticos en Atlahuilco, Maria

teresa rodriguez describi6 el proceso (1998: 63-65) de peticion de mano que realizan el
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novio, sus padres y el pedidor llamado siwatlake [siwa'tlake], quien a través del ritual
formaliza la unidn de la pareja.

A continuacidn transcribo el actuar de este ritualista a partir de lo descrito por la
sefiora Francisca y la sefiora Teresa Texoco, habitantes del barrio de la Santa Cruz, Tequila,
julio 2013, y posteriormente transcribo lo dicho por el tlaydkanke Sr. Refugio Coscahua,
habitante de Atlahuilapa, Atlahuilco, en enero de 2014.

Cuando van a pedir la mano tiene que ir un sihuahtlake, el novio lo tiene que llevar
cargando hasta la casa de la novia. Esto se hace a las 3 de la mafiana, siete domingos
seguidos hasta que le contestan. El papa es el que abre la puerta siempre abre para dar
respuesta ya sea que si o que no. Pero mientras hay respuesta el especialista ritual va a estar
al pie de la puerta parado, hincado, tocando con un garrote, y ellos ya saben pero fingen que
no oyen y lo que le responden son insultos que tiene que aguantar. El novio se queda por
alld en el camino esperando la respuesta que le traera su sihuahtlake. Si le dan la
aprobacion inicial, tiene que poner su prenda, que son canastas, eso se hace el lunes no muy
tarde como a las 4 de la tarde. Lleva su canastita con la comida caliente y todo nuevo, con
una servilleta nueva, su pancito, van acompafiados de los musicos. También tiene que llevar
canastas con pan, cerveza, tortilla para los padrinos, para los abuelitos. Ahi estan
escuchando musica y tomando cerveza. Acabando se van pero antes ponen fecha para que
regrese el muchacho.

El dia de esa proxima visita el muchacho llega con otras dos canastas de tamales y
la muchacha lo recibe con atole de ceniza. Al pretendiente le van a dar un cajete de salsa
verde con huevo bien picante y tiene que acabarselo todo. Van a ver que si de veras es
hombre si es que aguanta el picor del chile. Ahi concretan la fecha de la boda, cuantos afios
habran de pasar antes de esa fecha, cada cuando le va a llevar lefia a la muchacha, y
determinardn quien acompanard a la muchacha cuando vaya a un mandado o a la iglesia,
por ejemplo la mam4a, ya que de ahora en adelante tendrd que contar con el permiso del
novio y no podra salir sola. El dia de la boda el novio le lleva su vestido es acompafiado por
el padrino y el tlaydkanke, ellos llevan la musica para esa ceremonia de entrega del vestido.
Ahi lo dejan y se regresan para la iglesia. La novia se queda y ya después ird a la iglesia por
separado. Ya después que se celebra la boda van a la casa del novio, a ¢l lo esperan en la

banqueta y le dan un carton de cerveza, luego los meten en la casa les ponen el sochikoskatl

251



[soffikoskatl] y empiezan a bailar, tienen que acabar siete sones, uno de ellos se llama
sochipitsawak [soffipi'sawak]. Los collares de flor sochikoskatl y las demds cosas los
consigue el novio, los collares constan de 24 flores cada uno. En la ceremonia se usan los
sochimanalle, de tsompiltek o de limon y se hacen ocho los cuales el tlayakanke entrega dos
novios, dos a los padrinos, dos a los padres de la novia y dos a los del novio.

Cuando acaban van a comer y acabando llevan a los novios a la cocina, los llevan
bailando hacia el bracero, ya después se sientan en un banco grande el novio y en uno
pequeiio la novia. Les ponen su comal y su metate. Los van a regafar, a la muchacha le
dicen que no tiene por qué rezongar, que le tiene que lavar su ropa, hacer su comida, y al
muchacho que tiene que trabajar y que debe ser responsable de su familia, los regafios
vienen de los padrinos y de los padres de la pareja. Los regafian los padrinos los papas de la
novia y los del novio.

Continuamos con el testimonio del tlaydkanke don Refugio Coscahua quien contd
que cuando va a pedir una muchacha, va como a las 3 de la mafiana y el muchacho que
pretende casarse espera afuera de la casa escondido Entonces e/ tlaydkanke empieza a tocar
la puerta hasta que alguien le haga caso. Generalmente el papa de la novia es quien
responde y le pregunta a qué fue a esas horas de la noche, solamente le responde —ana
palabrita que es de parte de una imagen de la iglesia”, el papa le responde —shipanoltia
[/ipanol'tia], -pase usted”, entonces entra ¢l s6lo a platicar con el papd y ya después de un
rato le digo exactamente a qué voy. Don Refugio en su peticiéon de mano nombra primero al
santo patron San Martin Obispo, luego a todas las imagenes que estan a su derecha hasta
llegar a la sacristia. También nombra cuatro localidades y sus parroquias-santo patrén, al
sur Santiago Apostol de Tehuipango, al norte San Pedro de Tequila, al este San Francisco
de Zongolica y al Oeste la Virgen de la Soledad de Atzompa, por Gltimo nombra al centro,
representado por San Martin de Atlahuilco.

Le dice al papd de la novia que —el muchacho quiere ser hijo de ustedes”, le
pregunta el nombre del muchacho y después de hablar, si éste da su consentimiento para
seguir con el proceso le hacen regresar el proximo lunes y ese dia sucede que otra vez le
haran regresar hasta el otro lunes. Luego ya va con el muchacho, lo van a regafar y otras
cosas y luego si aguanta puede ser que digan que si. Si aceptan tiene que llevarle una

botella de tequila al papd, su pancito y entonces fijan un plazo algo asi como quince o en
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veinte dias. Y ahi lo regafian y le advierten que no va a maltratar a la muchacha, que le vas
a comprar unos huaraches, que no se va a fijar en otra mujer. Luego les ponen un
sochigoscatl, o rosario, es entonces cuando ya queda amarrado o ya queda apartado por si
llega otro a pedir a la muchacha. Después le lleva el muchacho a la familia de la novia un
carton de cerveza, seis canastas de pan, azucar, chocolate, una botella de a litro de

aguardiente y tamales todo en una canasta.

Mok atekia [mok“ate'kia]: el bautizo

Ya que vimos el procedimiento de peticion de mano, ahora describiré otro momento del
ciclo de vida en el que se hace presente el tlaydkanke, este es la recepcion después del
bautizo. Esta ceremonia se denomina mok*atekia [mokvate'kia], que literalmente es —recibir
el bautizo”. Las raices unidas a de at/, y tekia conforman el verbo atekia que significa
mojar a otro (Molina 2: 7v). <€ua” (Wolgemuth et al. 2002) o —euaitl” (Carochi 1795)
significa cabeza e incorporada con atekia —&"atekia es -mojar en la cabeza”. Afadiendo un
reflexivo mo, significa la accidon que recae en uno mismo, —ser mojado en la cabeza”, que
representa el ser bautizado tal cual se efectua en el sacramento catolico.

En Atlahuilco se realiz6 la recepcion o el recibimiento de un par de nifios recién
bautizados, uno de ellos era su hijo. Al patio lleg6 la comitiva, en primer plano se
colocaron los padres quienes traian sus hijos en brazos, los padrinos y los familiares mas
cercanos se colocaron al lado de los padres en la parte frontal del cimulo de gente. El
tlayakanke Bernardo Quechulpa fue el encargado de realizar la ceremonia, con la asistencia
principal de su esposa quien en un principio colocod un florero con flores blancas, nubes y
crisantemos enfrente de los padres. Algunos otros ayudantes quienes se encargaron de
colocar dos candeleros con sus respectivas velas, todos estos en el piso. También colocaron
los demds elementos de la ceremonia, una jicara roja llena de sochimanalli [soffi'manali]
hechos con tsompiltek [tsompiltek] y un incensario con copal incienso ya encendido. Este es
el unico caso que he registrado en el cual hay participacion del tlayakanke y su esposa en
conjunto. Bernardo encendio las velas, colocéd un plato con confeti en el piso y lo avento en
direccion de los nifios bautizados en repetidas ocasiones. Segun mencion6 el Sr. Bernardo,

también se pueden usar pétalos de flor desmenuzada los cuales se llaman sochipotone
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[soffipo'tone]. Luego se hincd para tomar el sahumerio, lo levanté y agitandolo en forma de
cruz empez6 a sahumar y a pronunciar rezos (Foto 6-3).

Se levanta y empieza a repartir los sochimanalli [soffi'manali], uno se lo entrega al
niflo y como el bebé no puede sostener el sochimanalli, se lo entrega a su padre (Foto 6-4).
El tlaydkanke toma un Sochikoskatl, 1o sahima y hace un movimiento en cruz antes de
colocarlo al cuello del nifio. Colocd un sochikoskat! en la cabeza, ambos estaban hechos de
flores blancas, puede que hayan sido margaretillas pero no tienen centro amarillo. Después
le coloco los sochikoskatl de igual manera al bebé. Después tomd mas Sochimanalli, y los
repartié de la siguiente manera: uno a los padres de cada nifio, uno a los padrinos de cada
nifio y otros dos sochimanalli se los dio a otro tlaydkanke que estaba presente el sefior
Refugio Coscahua y a su esposa. Las personas reciben este objeto ritual con un beso. Luego
la esposa de Bernardo los sahuma y les avienta confeti. Al final de esta parte de la
ceremonia, don Bernardo le da un beso a los nifios y pronuncia unas palabras de
agradecimiento para los padrinos, quienes son los que han llevado a los nifios a la iglesia:
—a otichibaga konetl tiopantse, yoguisile tlatiochibalatl” [ya otifi'Baga 'konett tio'pantse,

jogui'sile tlatiofi'Balatt]; —Illeveon al nifio a la iglesia y ya lo trajeron de vuelta bendecido”.

Participacion en la fiesta patronal de San Martin en Atlahuilco

Este es el ultimo evento que abordaré con respecto a su participacion en el ciclo de vida de
las personas. Se trata de su apoyo al primer tekitlahto [teki'tlahto] cuando fue el encargado
de patrocinar el arco de cucharilla para la celebracion de los santos patronos de Atlahuilco,
San Martin Caballero y San Martin Obispo, ocasion que se celebra el 11 de noviembre. El
proceso de colecta y de elaboracion de los arcos se ha abordado en el capitulo anterior
(subcapitulo 5.2), ahora quiero reiterar la importancia que tiene poder contar con un
tlayakanke que decida las figuras y las tematicas son las adecuadas para conformar el arco
de cucharilla en cada una de las celebraciones religiosas. Si ese especialista interviene en el
disefio, la narrativa grafica ahi representada dard fuerza a la transmision y el conocimiento
de los mitos que subyacen o que acompafian a la par a los rituales. Esto puede ser

comprendido por nifios y adultos que estan allegados a la religiosidad y al ritual tradicional,
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que se caracteriza por su relacién con aspectos de la vida tales como el refuerzo de los
vinculos y los aprendizajes que se recrean dentro de la comunidad de practica.

En la fiesta patronal de Atlahuilco en el ano 2012 dos figuras principales que
estaban en el arco de cucharilla, eran la luna y el sol, los cuales, segun una relato se crearon
a partir de la transformacion de dos hermanos. Ellos tuvieron la tarea de matar a la vibora
que en —ese entonces” alumbraba al mundo pero s6lo parcialmente. El mas pequefio de los
hermanos resulto ser el mas valiente y vencid al animal, por eso se convirtié en el sol. El
otro hermano que rehuyo el combate se convirtid en la luna. El tlaydkanke Sr. Refugio me
narr6 esta historia, misma que se encuentra completa en el subcapitulo 6.5. Cabe mencionar
que este tlaydkanke fue el maestro del arco principal, el cual tenia esas dos figuras. El dia
de la elaboracion del arco, el Sr. Refugio se hizo presente desde la mafana en el atrio de la
iglesia, en la foto 5-6 se le puede ver haciendo un armazén de bejuco con la forma de una
estrella de seis picos, la cual representa al sol de esa historia antes narrada. En la foto 6-5

podemos ver el arco ya terminado.

6.4 Sochitlalli. Ceremonia agricola

El tipo de sochitlalli que he investigado y que se describird a continuacion es aquél que se
realiza en el contexto agricola y cuando se pide permiso para construir una vivienda.
Ademas existen otros contextos en los que se realiza el sochitlalli tal como lo describid

Maria Teresa Rodriguez (2003: 286):

Xochitlali se puede entender como un ritual que se orienta hacia los aspectos mas relevantes
de la vida individual: como ritual de purificacion, como practica curativa, como ritual
propiciatorio de las lluvias y la fertilidad [...] En cada caso, es un especialista ritual el
intermediario entre los hombres y el Tlaltikpactli y los sefiores del Tlalokan: la partera
después de la serie de banos de purificacion efectuados a la parturienta durante la
cuarentena, el tepahte, cuando se realiza el ritual en su version del Tonaltzaliztli para
reintegrar el tonal en el cuerpo de su paciente, o el xochitlake, quien dirige la invocacion en

su orientacion del ritual agrario o propiciatorio de las lluvias.
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Héctor Alvarez Santiago (1991: 9) apunta que: —El xochitlalli, ofrenda de flores para la
tierra, es la practica ritual que sintetiza la concepcién de los nahuas en términos de
relaciones de hospitalidad con la naturaleza, especificamente con la tierra. Es ademas, una
ceremonia de ofrenda y de peticion de perdon para la tierra con motivo de alguna alteracion
que se hace a la naturaleza, por ejemplo la siembra o la construccién de una vivienda”. El
autor ademds menciono que el sochitlalli también se realiza con motivos de curacion de la
enfermedad.

Con base en la investigacion etnografica que he realizado en Atlahuilco, se puede
decir que el sochitlalli es una ceremonia agricola que implica un proceso ritual conformado

por tres eventos que se describen a continuacion.

Dia de la Candelaria

El primero de ellos es la bendicion de la semilla que se hace el 2 de febrero dia que se
celebra el dia de la Candelaria. Este evento sucede unos dos meses antes de que empiece la
temporada de siembra. En el interior de la iglesia se ha colocado una mesa del lado
izquierdo y al fondo, viendo de frente hacia el altar. Ahi las personas conforme llegan van
colocado sus figuras en bulto del nifio dios, ya que ese dia se acostumbra vestirlas y
llevarlas a la misa. También las personas que acuden a la iglesia llevan canastas con
semillas de diferentes tipos, de maiz en grano o en mazorca, de calabaza y de frijol
principalmente, también llevan algunos otros frutos como aguacate, chile, jitomates,
chayote, también hay flores de varios tipos como bugambilias y rosas, ademas las canastas
también contienen imagenes de santos, crucifijos, veladoras y velas apagadas (Fotos 6-6 y
6-7). Estas se colocan también en la mesa y a su alrededor, en un principio la iglesia luce
vacia pero conforme se aproxima la hora de la misa se va llenando y cuando empieza la
misa hay gran concurrencia y el recinto se encuentre repleto, incluso en los espacios
laterales y los pasillos hay feligreses de pie. [gualmente el nimero de canastas es tan grande
que la mesa colocada es insuficiente y entonces se tienen que poner en toda la parte

circundante al altar.
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Velacion de la semilla

El segundo evento es la velacion de la semilla, que se realiza en el altar doméstico
del especialista ritual la noche o madrugada anterior a la siembra. El reza y pide la
proteccion de la semilla, invoca a los santos patronos de Atlahuilco que son San Martin
Obispo y San Martin Caballero, ademas llama a San Antonio Abad (invocacién de suma
importancia para que mantenga lejos a sus animalitos de la milpa), a Dios Padre, Jesucristo
y Dios Espiritu Santo, al Santisimo [Sacramento], San José, la Virgen de Guadalupe, la
Virgen de la Asuncién, todos estos santos son denominados —diositos” por el tlaydkanke.
Durante la velacion es importante regar aguardiente abundante sobre el piso porque ese
alcohol significa dar agua pura para la tierra, también es fundamental prender la —efrenda
de velas” para el maiz. Seglin los testimonios recabados en una investigacion anterior
(Mata-Labrada 2012: 106) el sefior Antonio Cosme, tlaydkanke de Atlahuilco mencion6
que cuando ¢l fue aprendiz y ayudante, su mentor lo ponia desde la madrugada a
desmenuzar flor y a esparcirla por el altar, a poner los cestos con las semillas y a hacer los
sochimanalle, mientras tanto el tlaydcanke empezaba con los rezos y a regar el aguardiente,
el cual mencion6 don Antonio, sirve para -Hamar al agua y que no falte”.

Segun el testimonio de otro tlaydkanke, el Sr. Bernardo, €l le ha dicho a su yerno y a
otras personas a hacer sochitlalli pero no quieren. Dice don Bernardo: —¥o aprendi de un
abuelito que ibamos a las 3 de la manana a hacer sochitlalli, ahi aprendi y le ayudaba a
hacer sochimanalle y a hacer sochipoton, o sochipotonalle”.

Esta parte del proceso corresponde al final de todo un ciclo de espera y cuidado, el
haber almacenado y protegido el maiz durante todo un afio implica dedicacion y respeto.
Representa a su vez un sacrificio ya que esa semilla no fue comida, no fue alimento, servira
para intentar generar un nuevo ciclo. Se requiere de la intervencion ritual antes de ser
regresada a la tierra porque eso representa un peligro, ya que puede ser comida por los
animales, también es una incertidumbre, porque no se sabe si habra lluvia que propicie su
germinacion, si habrd granizo que pueda quemar la planta o si el sol intenso terminara
secandola. Hasta este momento, el cuidado de la semilla estuvo a cargo del humano, del
agricultor, sin embargo, de ahi en adelante el devenir de la misma ya no estara en sus

manos, ahora empieza el trabajo de los senores del tlalokan o tlalogan [tla'lokan ~

257



tla'logan]. Del contexto secular de la troje y el cuidado del campesino, la semilla es
colocada en el altar para ser consagrada por la accion del ritualista y la presencia divina de
los seres que invoca, asi no ira desprotegida. De acuerdo con Hubert y Mauss (2010: 79)
—+..] el sacrificio implica siempre una consagracion; en todo sacrificio, el objeto pasa del
dominio comun al dominio religioso”.

Considero significativo que exista una ceremonia en la que se bendice al maiz en la
iglesia, posteriormente viene la —velacion”, que es una ceremonia en donde se consagra la
semilla, se prepara para ser entregada a la tierra pero con proteccion mediante la —efrenda
de velas”, de hecho es un requisito indispensable para poder llevar a cabo la siguiente fase,
que es la invocacion de los sefiores del tlalokan.

Antes de la siembra, puede ser durante la velacion o justo antes realizar la
ceremonia sochitlalli en la milpa, se preparan los sochimanalli y los tamalitos con hoja de
totomoxtle rellenos de tres tipos de copal, tal cual se describi6 en el capitulo anterior
(subcapitulo 5.3.1). El copal blanco representa al maiz blanco, el kopalle sholoche

representa al maiz rojo y el kopalle chapopo, representa al maiz oscuro pochebak (ver

Fotos 6-8 y 6-9).

Deposicion de la ofrenda

La siguiente parte del proceso sera la deposicion de la ofrenda sochitlalli en el terreno
donde se va a sembrar, o en la milpa que se pretende curar o en el terreno donde se
construird una vivienda.

En el caso de la curacion de la milpa no hay que hacer velacion, ya que no se trata
de una ceremonia pre-siembra, sino post. Asi que los sochimanalli se realizan al alba.
Hemos mencionado en el capitulo anterior que para esto se ocupan hojas de tsompiltek, las
cuales sirven para envolver tres flores de margaretilla, o en otros casos flores de
cempasuchil, esto varia segtn la decision del tlaydkanke y también de la disponibilidad.

Ahi mismo el ritualista corta en trocitos los diferentes tipos de copal, el istakopal, el

sholoche y el chapopo.
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Platicando con cuatro tlaydkanke incluido el sefior Refugio, pude notar que sus
testimonios coincidieron en la utilizacion de tres tipos de copal en el sochitlalli, en
representacion de los tres colores de maiz:

e Kopalle sholoche (color gris), representa al maiz rojo.
e Kopalle chapopo (color negro), representa al maiz oscuro o pochefak.

e [stakopal (color blanco) representa al maiz blanco.

El Sr. Refugio mencion6 que a la hora de sembrar hay que pedir permiso y depositar
envoltorios de hoja de maiz o totomoxtle con pedacitos de copal, 4 granitos de sholoche, 4
granitos de chapopo y 4 granitos de istakopal en medio de la milpa. El tlaydkanke Sr
Bernardo Quechulpa dijo que se pone kopalle blanco, sholoche y kopalle chapopo
envueltos en totomoxtle, dos —tamalitos” que contienen siete pedacitos combinando los tres
tipos de copal antes mencionados, que se entierran al pie de las ceras. Otros dos taydkanke,
el Sr. Fidel Cosme y el Sr. Marcelo también coincidieron en la elaboracion de racimos de
los copales antes mencionados para ser enterrados en la milpa durante la ceremonia del
sochitlalli. Cabe mencionar que los sefiores tlaydkanke y demas personas en Atlahuilco,
mencionaron que el maiz blanco es nifia, fakotse’™ y el maiz rojo es nifio, chokotse

(Testimonio del Sr. Refugio, Atlahuilco 2013).

El proceso continta en el terreno donde se va a sembrar, ahi el ritualista se dirige al
centro del mismo y delimita un espacio en donde depositara la ofrenda, y pronunciara sus
oraciones. Aunque cada especialista lo hace con pequefias variantes, en términos generales
la delimitacion de ese espacio consiste en trazar un cuadrado sobre el piso con una vara. En
dos o tres de sus lados (segln el caso), se colocan series de siete sochimanalli [soffimanalli]
hechos con tres hojas de tsompiltek [tsom'piltek], los cuales envuelven tres flores, que
pueden ser rosas o cempasuchil, pero principalmente se utiliza la margaretilla. Si se
depositan en dos lados éstos seran los laterales, si son tres serd en la parte superior del
cuadrado y en los laterales, pero siempre en series de siete sochimanalli compuestos por

seis elementos. Para concluir se sahuma con copal.

*Tako es nifa y choko es nifio segin lo escuchado en la Tequila y Atlahuilco. El sufijo zse es un reverencial,
lo cual puede interpretarse también como un diminutivo que expresa carifio y respeto.
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El ritualista comienza con la deposicion de la ofrenda, primero pétalos de
margaretilla desmenuzada que se denomina sochipotone, para formar una cruz, en ese
momento ¢l empieza a rezar mientras sigue depositando los objetos rituales, dos velas
encendidas, los tamalitos de copal envueltos con totomoxtle’, y dos botellas que contienen
-agua limpia”,una contiene aguardiente y la otra agua bendita (Foto 6-10, 6-11 y 6-12).

Segun don Refugio Coscahua, para pedir permiso se depositan dos ceritas, seis
sochimanalli, copal envuelto con la hoja de elote, 4 granos de copal blanco, 4 de sholoche,
y 4 chapopo. Se agarran 6 sochimanalli, se mata una gallina o gallo pero que sea negro. Se
entiérrala cabeza en la hoja de la mazorca, le corta las puntitas de las alas y las dos puntas
de las patas también se entierran en totomoxtle. Y se le platica a la tierra que no vengan los
animalitos. Se le pide permiso y se les pone la ofrenda.

Cuando siembra, el Sr. Refugio menciona que se depositan cinco semillas de
—-maicito” y dos de frijol. Sale primero (germina) igual el frijol y el maiz. Antiguamente se
le ponia la resina a la semilla, bien —eapeadita” para que no se le coman los animales, se
llama oshitl [ofitl]. En el vocabulario de Molina (Molina 1: 115v), en donde oxitl es
unguento.

Siguiendo lo dicho por el Sr. Refugio Coscahua, si se siembran cinco semillas de
maiz y dos de frijol, siete piezas en total que se asemeja en numero a la cantidad de

sochimanalli que se ponen por hilera, siete en cada una de ellas.

Durante el sochitlalli, el Sr. Bernardo les va ofreciendo al tlalokan tata tlalokan
nana y San Antonio Abad, una —eopita de agiiita”, se kopatse, se atsintle. Conforme va
rezando ofrece este liquido, que no es agua simple, sino que es aguardiente, que vierte en
un —eoperito”, pequefio vaso de cristal con el cual vierte el liquido para la tierra y también
¢l va tomando algln traguito. También riega agua bendita directamente desde una botella
de plastico, tanto el aguardiente como el agua bendita se consideran —agua limpia”, la

proteccion y el permiso. A continuacion transcribo un fragmento del rezo:

9 .
% Hojas secas que cubren la mazorca.
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2)

Serior Jesus shibalo nigan nimitsnotsa,

[senor xe'sus fi'Balo migan nimits'notsa]

Seiior Jesus, venga lo estoy llamando

nimits momaguilis se tipitse de atl chipabak iban se tipitse de sochipotonalle
['Nimits moma'guilis se ti'pitse de atl fi'paPak 'iban se ti'pitse de soffipo'tonale]
le voy daré un poquito de agua limpia y un poquito de sochipotonalle,
Serior Jesus shiwalmuiga, nimitsmonochilia,

[se'nor xe'sus [iwal'muiga nimitsmono{fi'lia]

Sefior Jesus, venga que lo estoy llamando,

Tehtse tikmotsawililis egigatl,

['tehtse tikmotsawi'lilis 'egigatl]

usted-rev detendra el viento,

se tipitse tlatiochibalatsintle shogontlasohkamate k*alle.

[se ti'pitse tlatioffiPala'tsintle fogontlasohka'mate 'k“alle]

este poquito de agua bendita-rev bien le agradecera.

Como veremos a continuacion, los sochipotonalle se ponen con un doble proposito, para
ahuyentar con el olor a los animales que pueden comerse la semilla, y para agradar al quien

que se destina la ofrenda:

3)

Tefatse nimitstlatlahtia shogonachiltia inin moyolkatse,

[Teh'Batse nimitstlatlah'tia fogonaffil'tia 'inin mojol'katse],

Le ruego a usted-rev que quite a su animal-rev,

igino nimitsmomaguilia se sochitsintle, se tipitsin nimitsmomaguilia sochipotonalle,
['igino nimitsmomagui'lia se soffitsintle, se ti'pitsin nimitsmomagui'lia soffipo'tonale]
por eso le estoy dando esta flor-rev, le estoy dando un poquito de sochipotdnalle,
para k*alle mayikto moyolotsi.

['para 'k¥ale ma'jikto mojo'lotsi].

para que esté bien su corazon-rev.
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Las velas también se ofrecen a San Antonio Abad y a Jesus para que ilumine a sus

animalitos que andan perdidos y los quiten de la milpa:

4)

Tefatse se sochitsintle nimitsmomaguilia iban se tlabilsintle para negan mogonetse
[Teh'Batse se soffit'sintle nimitsmomagui'lia iBan se tlaPil'sintle 'para 'negan mogo'netse]

Le doy a usted una flor-rev y una vela-rev para que a ese hijo-rev suyo,

shogonchibas se lado, tlalogan tata iban tlalogan nana, serior San Antonio Abad, senior
Jesus.

[Jogon'fiPas se 'lado, tla'logan 'tata iban tla'logan 'nana, se'nor san an'tonio abad, se’nor
xe'sus|

lo haga para otro lado, tlalogan tata y tlalogan nana, sefior San Antonio Abad, sefior

Jesus.

Es de notar que hay que hacer el ritual con sumo cuidado y ejecutar cada paso con destreza
y seguridad. Asimismo hay que hablarle a la tierra con carifio porque si no, el tlayakanke
puede caer enfermo ademas que el procedimiento no surtird efecto. A continuacion

transcribo unas palabras de don Bernardo que aluden esa situacion:

()

Hilario ogimak se kopatse tlaltipaktle,

[1'lario 'ogimak se ko'patse tlal'tipaktle]

Hilario le dio una copa-rev a la tierra,

amo kitlapobe tlaltipaktle,

[amo kitlapofe tlal'tipaktle]

sin hablarle a la tierra,

tsoniko oguichotlalte tlabille iban ogimak se kopatse,
['soniko oguiffo'tlalte 'tlafile iban 'ogimak se ko'patse]
Asi nomas prendio la vela y le dio una copa-rev,

tlamo tiktlapobiske tlaltipaktle,
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['tlamo tiktlapo'Biske tlal'tipaktle]

si no le hablamos a la tierra,

amo kichiba pahtle.

[amo ki'ifa 'pahtle]

no hace efecto el remedio.

Yohuehka nechtlapobia umpa mogaba tetahme ichtipetl,
[jo'huehka nechtlapobia umpa mogaba tetahme ichtipetl

Me platicaron que anteriormente los seiiores (o padres) ahi se quedaban en el cerro,
momohtia kinwalkitskia totonik iban momigilia,

[momoh'tia kinwalkits'kia to'tonik iban momigi'lia]

se espantan, les agarra fiebre y se mueren.

Tlatechias timomohtia amo techibilis kaso.

[tlate'tfias timomoh'tia amo teyfi'bilis 'kaso]

Si ve que tenemos miedo no nos hace caso.

Lineas arriba (p. 256) cité a Alvarez Santiago quien refirid que el —xochitlalli” refleja las
relaciones de hospitalidad con la naturaleza, especificamente con la tierra. Esto se puede
apreciar en el rezo de don Bernardo el permiso que le pide a la tierra por estar pisando

sobre ella:

(6)

Ave Maria purisima Nuestro Serior nigan timoestiga
[aPe ma'ria pu'risima 'nuestro se'nor 'nigan timoes'tiga]
Ave Maria purisima Nuestro Sefior aqui estas,

ashan tonalsintle nechmolibiliba mokontsitsiba

['afan tonal'sintle nefmolifi'liBa mokontsi'tsiPa]

el dia de hoy me comentan tus hijos-rev (reduplicado)
se sochitsintle mamitsmomaguile iffan se tlabille,

[se soffi'tsintle mamitsmoma'gile iBan se 'tlafile]

que te dé con cariiio esta flor-rev y esta vela-rev,
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shamo tefatsin tikmotlasohkamachilis

['famo teh'Batsin tikmotlasohkama'ffilis]

si tal vez usted me aceptara lo que le estoy dando,
techtlapopolbe moishkotsin nipanoba.
[Teytlapo'polBe moifkotsin nipa'nofal]

Le pido perddn por pasar encima de usted.

En tlalokan, segun los datos recabados de los tlaydkanke, existen otros personajes. Tlalokan
tata y tlalokan nana, dualidad considerada como una pareja de ancianos, son los duefios de
los alimentos, se les pide el maiz, el frijol, la calabaza, los ayocotes, los quelites. Ellos los
brindaran al final del ciclo de temporal, si es que la peticion se realiza adecuadamente. Pero
ademas en tlalokan también estan las muchachas tlalokan takotsi, tlalokan ichpotsi. Segin
los testimonios recabados en Atlahuilco, takotsi se refiere a una nifia mientras ichpotsi se
refiere a una muchacha. En tlalokan también vive el yerno tlalokan montsintli [tla'lokan
mon'tsintli], palabra que en Molina (Molina 1: 74r) traduce como —montli” —yerno” y a la
nuera tlalokan sibamontsintli'”’ [tlalokan sifamon'tsintli] palabra que en Molina (Molina 2:
22v) aparece como —eihuamontli” que es —guera”.

La existencia de un tlalokan tata tlalokan nana, ancianos y duefos de los alimentos,
el yerno y la nuera que son jovenes adultos y las muchachas del tlalokan, segin los
testimonios obtenidos, significa una representatividad de la existencia de un mundo
completo en el tlalokan, personas de todas las edades, asimismo de plantas y animales
domésticos, que cuando salen de ahi son percibidos por los humanos como los animales
salvajes que se comen la milpa.

Por eso a San Antonio Abad, se le solicita que sus animalitos no se coman la
semilla, que los encierre y que los deje lejos de la milpa, que no la destruyan el pajaro, el
tlalmoto (tuza) o el ayotoche (armadillo), estos dos Ultimos son animales subterraneos por
antonomasia. En palabras del Sr. Bernardo Quechulpa se le nombra a san Antonio Abad se

le dice tlahkotlalokan, porque esta en el centro del tlalokan y ademas es el ser capaz de

% Tanto montsintli como sibamontsintli son sustantivos que tienen el sufijo reverencial —zsintli.
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controlar a los animales, sus animales. En la siguiente oracion podemos ver la invocacion

de San Antonio Abad y tlalokan tata tlalokan nana:

(7

Tlahko tlakokan Serior San Antonio Abad tlalokan tata tlalokan nana namechmonochilia,
['tlahko tla'lokan se'nor san an'tonio abad tla'lokan 'tata tla'lokan 'nana nametmonotfi'lia]
Tlahko tlalokan Sefior San Antonio Abad tlalokan tata tlalokan nana les ruego,

niga se tlabille moishtlantsintle nogontliwits

['niga se 'tlaPile moiftlan'tsintle nogontli'wits]

aqui delante-rev de usted prendo una vela,

iban se sochitl iban se kopalsintle nogontlalis

[iban se 'soffitl iban se kopal'tsintle nogon'tlalis]

y esta flor y este copal-rev voy a poner,

tehtse shomotlanogatile para nega moyolkatse shogonchiba se lado,

['tehtse Jomotlanoga'tile "para 'nega mojol'katse fogon'tfiba se 'lado]

usted con su mandato quite a su animal-rev y lo haga para otro lado,

amo kimate tlein kichiba niga,

[amo ki'mate tlein ki'fiba 'niga]

no sabe lo que hace aqui,

niga iguitlasohtla pero kik"a totlatigipanol.

['niga iguitla'sohtla 'pero 'kik“a totlatigi'panol]

lo queremos pero se come nuestra milpa.

Por ltimo mostraré lo importante de depositar los sochimanalle en cantidades correctas. Al
ver la foto (Foto 6-10) de la deposicion de los sochimanalle se distinguen 14 de ellos en el
suelo. A simple vista se aprecia que la ofrenda consiste de ese nimero de sochimanalle,
también cuando el taydkanke me contd en espaiol que €l ofrece 14 de esos objetos. Sin
embargo, en nahuatl se puede leer que la ofrenda consiste en dos series de siete
sochimanalle —se ome chikome sochimanalle”. Esta manera especial de ofrendar aporta la

nocién de que no es lo mismo dar 14 que dos grupos de siete:
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(8)

Tefatsin tlalogan tata iban tlalogan nana,

[teh'Batsin tla'logan 'tata iban tla'logan 'nana]

Usted tlalogan tata y tlalogan nana,

moishkotsintle moskaltiske mogoneba,

[moifko'tsintle moskal'tiske mogo'nepa]

Sobre usted creceran sus hijos,

se ome chikome sochimanalle nimitsmomaguilia,

[se ome ffi'kome soffimanale nimitsmomagi'lia]

estos dos (series de) siete sochimanalle le doy,

para shogoniskalte iban mochigabaliske xomotlatiochibile motlatikpakoneba,
['para fogonis'kalte iban mogfigaba'liske fomotlatioffi'Bile motlatikpako'neba]
para que los haga crecer y que tengan fuerza bendiga a sus hijos de la tierra,
Mamoskaltiga motlatikpakmatse.

[mamoskal'tiga motlatikpak'matse]

Que crezcan aqui en su mano-rev que es la tierra-rev.

Como parte final de este tema, pienso que es conveniente explicar puntualmente la
terminologia especializada y de respeto que el tlaydkanke utiliza para hablarle a los seres a

quienes pide sus favores:

e Reverenciales

Los reverenciales indican el respeto con el que se le habla a los —diositos” y —sefiores del
tla'lokan™ para pedirles algin favor. Hemos mencionado con anterioridad que los
reverenciales ademads de respeto marcan distancia entre quien pide y quien da, asimismo da
idea de la dimension existente entre ambos ambitos, el de los seres sagrados y el de los
humanos. Hay que tener cuidado al hablar con las deidades ya que si no es asi, la persona
puede caer enferma, morir, y la peticion no tendré resultado favorable, como podemos ver

en la transcripcion 5 (p. 262 lineas 4 a 8).
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e Atly atsintle [atl y a'tsintle]

El agua que se ofrece como podemos ver en los rezos, en ningun caso es agua simple. Es
-agua limpia” que en realidad es aguardiente. También es agua bendita tal como lo expresa
el tlayakanke. At/ chipabak [att fi'paPak] es el agua limpia (transcripcion 2 p. 261 linea 2).
El agua bendita es tlatiochibalatsintle [tlatioffiPala'tsintle] (transcripcion 2 p. 261 linea 5).
Otra manera de nombrar el agua limpia es decir una copa de manera reverencial, kopatse
[ko'patse] como aparece en la transcripcion 5 (linea 1 y 3 p. 262). En el siguiente

subcapitulo (6.5 pp. 273 - 275) podemos ver un par de ejemplos mas.

e Sochipotonalle y sochitl [soffipo'tonale y soffi'tsintle]

Cuando los sefores tlaydkanke [tla'jakanke] platican en espafol el proceso del sochitlalli
[soffi'tlali], siempre se refieren que ellos —dpositan flor o ponen flor”. Al escuchar los rezos
y leer la transcripcion, se pudo conocer que hay dos términos distintos que son englobados
en esa equivalencia en espafol: sochipotonalle y sochitl con o sin reverencial —fsin o —
tsintle.

El sochipotonalle [soffipo'tonale] se refiere a la deposicion de flor de margaretilla
desmenuzada, con la cual se traza una cruz en medio de la ofrenda, rodeada de los
sochimanalli [sofi'manali] (ver Fotos 6-10 y 6-11). Hemos comentado que como parte de la
ofrenda se depositan sochipotonalle, que son pétalos de margarita desmenuzada. La raiz

poton que compone la palabra'”’

hace alusion a un objeto oloroso o hediondo (Molina 1:
90r; Molina 2: 83v). Asi lo importante del sochipotonalle es su olor, no que sea una flor.
Los olores son muy apreciados en las ofrendas registradas en Tequila y Atlahuilco, tal
como hemos visto cuando abordamos las ofrendas de ashokopa.

La flor completa sochitl ['soffitl] también se deposita durante el sochitlalli, pero
como elemento que integra los sochimanalli (ver Foto 5-16). La flor es un importante
complemento para ese objeto ritual ya que le da un caricter preciado o precioso a la

ofrenda.

"% La palabra se compone de sochitl —ibr”, potonal > olor o hediondez” y el absolutivo /e, que es un sufijo
que indica que la palabra es un sustantivo.
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o Tlabille ['tlaBile]

Durante los rezos y al presenciar la ceremonia sochitlalli se pudo apreciar que las velas que
se ofrendan tienen el significado —hteral” del objeto en si, pero también significa la
iluminacion que se esta brindando para agradecer a los seres cuyo favor se solicita.

Por ejemplo en la transcripcion 1 (p. 238 lineas 7 a 10) se ofrendan dos velas para
solicitar cuidado, vigilancia y bendiciéon para sus -hijos reciem sembrados”. En la
transcripcion 4 (p. 262 linea 1) y en la transcripcion 7 (p. 265 lineas 2 y 4), se ofrenda velas
para que ilumine a un animal que est4 perdido y que se esta comiendo la milpa. A quienes
se ofrenda son tlahko tlalokan San Antonio Abad, a tlalokan tata y tlalokan nana y a Jesus.,
como podemos ver también en las transcripciones 1 (p. 238 linea 1 y 4), 4 (p. 262 linea 2) y

7 (p. 265 linea 1).

e Hijos personas, hijos animales e hijos maiz- hijos de la tierra

En los diferentes rezos podemos identificar las palabras mogonetse [mogo'metse] —hijo-rev
de usted” y mogoneba [mogo'neba] —sus hijos de usted”. Estos términos se refieren a cosas
distintas. La primera es cuando se refiere a los hijos personas, quienes le ruegan a San
Antonio Abad tlahkotlalokan para que los cuide mucho y quite a sus animales de su milpa
(Transcripcion 1 p. 238 lineas 1 y 2). Asimismo en la transcripcion 6 (p. 263 lineas 2 y 3)
se hace mencion de los hijos personas, quienes le han pedido al tlaydkanke deposite una
flor y una vela para Nuestro Sefior”.

La segunda es cuando se refiere a su hijo animal mogonetse (transcripcion 4 p. 262
linea 1) quien estd perdido y se estd comiendo la milpa de algunas personas. Es por esos
que el tlaydkanke le pide a San Antonio Abad que lo mande para otro lado.

La tercera es cuando se refiere a sus hijos maiz- hijos de la tierra. En la
transcripcion 1 (p. 238 linea 7, el tlayakanke pide al Sefior Jesus que cuide a sus hijos que
van a crecer encima de ¢él, que los cuide y que les de fuerza. Esos hijos que menciona el
tlayakanke no son sino los granos de maiz que han sido sembrados. En la transcripcion 8 (p.

266 lineas 1 a 4), el tlayakanke ofrenda a tlalokan tata tlalokan nana dos series de
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sochimanalle para que haga crecer y les de fuerza a los hijos que van a crecer sobre de

ellos, sus hijos de la tierra motlatikpakoneba

e Latierra como cuerpo de las deidades

Por ultimo haré mencion que en ciertas ocasiones el tlaydkanke refiere a las deidades y
sefiores del tlalokan como si fueran la tierra misma. Algunos ejemplos de ello los tenemos
en la transcripcion 1 (p. 238linea 7), donde se menciona que los hijos del Sefior Jesus van a
crecer encima suyo. También en la transcripcion 6 (p. 263 linea 5), el tlaydakanke pide
perdon a —Nuestro Sefor” por —pasar encima de usted”, para esto le ofrece de manera
reverencial una flor y una vela. Por ultimo en la transcripcion 8 (p. 266 lineas 2 y 5), el
tlayakanke ofrece sochimanalle a tlalokan tata tlalokan nana, para pedir que le de fuerza a
sus hijos que creceran sobre de ellos: mamoskaltiga motlatikpakmatse. Es una frase que
para la cual es dificil encontrar una equivalencia en espafiol sin embargo —ereceran en su
mano que es la tierra” puede dar la idea de que el tlaydkanke concibe que la mano de
tlalokan tata tlalokan nana es la tierra misma. En estos ejemplos mencionados los seres
invocados son considerados la tierra en si misma en la cual crecera el maiz, la cual siente
cuando pasan encima de ella. En el capitulo 2 p. 94 vimos que los temblores son causados

por el movimiento de la mano de dios [imagolin'ia]

El final del ciclo

Hacia la época de la cosecha, cuando la mazorca ya estd madura por ahi del mes de
noviembre en adelante, relatan los tlaydkanke [tla'jakanke] que era muy usual realizar un
sochitlalli [soffi'tlali] de agradecimiento. El maiz obtenido se almacena atando por pares las
mazorcas y de par en par se forman racimos u ocholle ['offole], que se cuelgan para su
almacenamiento. En ocasiones en vez de formar racimos, las mazorcas se depositan en la
sinkalli o sinkalle ['sinkali o 'sinkale], o troje. Es preciso mencionar que durante la pishka
['pifka], se buscaba entre las plantas de maiz aquella o en su caso aquellas que tuvieran dos

mazorcas y se les colocaba en un tenate, tal como relate el Sr. Bernardo:
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Mi papa lo cortaba asi con todo su palito, cortaba el chinamite [ffina'mite] con las
dos mazorcas y su punta. Los colocaba arriba en el tapanco. Los separaba segun
decia mi papa para que otro afio se den dos igualmente. Cuando los traia de la milpa
los paraba ahi (cerca de la puerta en el interior de la casa), los recibia con copalito y
florecita, collares de flor (sochicoscatl), al otro dia barria el tapanco, también
sahumaba y la subia a la mazorca. Ya luego al desgranar, se juntaban los granos con
todos los de las demas mazorcas. Asi era el tradicion, pero ahora ya se perdid

(Testimonio de Bernardo Quechulpa, Atlahuilco, 2013).

Los chinamites con dos mazorcas se llamaban elokokone [eloko'konely sinkokone
[sinko'kone]. Sintle es mazorca. El hecho que hubiera dos mazorcas en la misma planta, tal
vez se represente verbalmente con la reduplicacion de la silaba ko de konetl [konetl] —bebé,
nifio o hijo”,quedando elokokone, sinkokone. También se les colocaban sochimanalli y una
copita era ofrecida, dijo el Sr. Bernardo Quechulpa: —a tierra ya nos regald, Jesus, tlalokan

tata tlalokan nana, ahora vamos a comer”.

Asi el tlayakanke es la persona encargada de establecer el vinculo entre el maiz, los santos,
los cerros y los que he denominado "los sefiores del tlalokan". El ofrenda tres tipos de
copal, haciendo alusion a los colores que presenta la venerada graminea: blanco, azul y
rojo. Ademas del copal, se utiliza el tsompiltek, para hacer sochimanalli como hemos visto
en la transcripcion 8. Todos estos elementos enfatizan el caracter ritual de la ceremonia
misma que debe ser conducida por una persona que posea el conocimiento. El deseo de
aprender de la persona que desde nifio o joven se acerca a los abuelitos tlaydkanke, hace
que su legado pueda heredarse, a través de la practica ritual, y de las historias, relatos y
mitos que en ocasiones llegan a un punto de union, tal es el caso de los relatos que veremos
en el siguiente subcapitulo (6.5).

Quisiera profundizar un poco mas en el analisis del proceso ritual, ya que es por esta
via que se logra entrar en contacto con estos numenes protectores de la siembra y duefios de
los alimentos. En mi opinidn esta ceremonia agricola consiste de una serie de actos y

oraciones —que implican la utilizacion de objetos rituales— que guardan una secuencia

270



puntual con la finalidad de lograr la bendicién o consagracion de la semilla, y entrar en
contacto con las deidades y sefiores del tlalokan para pedirles proteccion para la siembra y
asi se pueda -Jevantar” la cosecha.

En este sentido quisiera complementar lo descrito acerca del sochitlalli con dos
opiniones acerca del ritual. La primera es de Johanna Broda citando a Maurice Bloch

(Broda 2001: 166):

Aunque el ritual, sin duda refleja la cosmovision y las creencias, su particularidad reside en
el hecho, atinadamente sefialado por Maurice Bloch (1986), de constituirse a medias entre
el statement and action, entre la afirmacion verbal de nociones y creencias y la accion [...]
el ritual atrae a sus participantes por el involucramiento directo en la actuacion comunitaria,
que implica también un complejo proceso del trabajo desarrollado en beneficio de las

fiestas.

La otra opinion corresponde a Victor Turner con respecto a los ritos ciclicos:

Los ritos ciclicos del calendario [...] hacen casi siempre referencia a grandes grupos y con
suma frecuencia llegan a extenderse a sociedades enteras. A menudo, asimismo, se celebran
en momentos muy precisos del ciclo productivo anual, para dar fe del paso de la escasez a
la abundancia (como en los festivales de recoleccion de los primeros frutos o cosecha), o de
la abundancia a la escasez (asi, cuando se anticipan los rigores del invierno y se conjuran

magicamente) (Turner 1988: 172).

Pienso que hay elementos evidentemente concordantes entre estas nociones tedricas y la
ceremonia agricola en cuestion. El sochitlalli estaria inscrito dentro de lo que Turner define
como ritos ciclicos, ya que su periodicidad es anual y se realiza durante el periodo de
crecimiento de la milpa, desde la época de siembra hasta la cosecha aunque ya en menor
medida. Es un momento de tension, hay esperanza pero no certidumbre de que habra una
buena cosecha. Esta ceremonia agricola se constituye de actos como la delimitacion de un
espacio sacralizado y la deposicion de la ofrenda, acompanada de rezos por medio de los

cuales el ejecutante se relaciona con los nimenes mediante la invocacion. Es decir, los
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llama desde sus lugares de origen hasta el altar y la semilla, posteriormente hasta el campo
de siembra. Ellos acudiran y recibiran la ofrenda del sochitlalli, si esta es de su agrado.

El ritualista no los toca, siente su presencia y les habla con claridad. El efecto

inmediato que sufre el especialista ritual es cansancio ya que tiene que pronunciar una y
otra vez los mismos rezos, las mismas frases para que surtan efecto. Si no lo hace bien, otra
consecuencia sera el malestar ya que puede caer enfermo (como se vio en la transcripcion
5), y a largo plazo puede sobrevenir un mal ciclo de temporal. El efecto benéfico (el trabajo
de los senores del tlalokan) serd observado gradualmente, con la condensacion de las
nubes, los truenos y relampagos, el crecimiento de las plantas de maiz y la obtencion de la
cosecha.
Este ritual sin duda refleja la cosmovision y las creencias puestos al dia en funcion del
momento histérico y las necesidades propias de la comunidad especifica. En mi opiniéon
otro aspecto notable es que la ofrenda tiene elementos que guardan un caracter alimentario
para la tierra. Por ejemplo, se les da una especie de tamalitos de copales, los cuales se
entierran en representacion de los granos del maiz. Pienso que no es tan descabellada esta
interpretacion, menos viendo que las deidades se fusionan con Ia tierra y entonces son el
cuerpo mismo de la tierra que recibe alimento y agia limpia y bendita —at/ chipabak [att
i'paPak] y tlatiochibalatsintle [tlatiofifala'tsintle].

También se les brinda carne y tortillas, se les muestra el maiz que ya ha sido
bendecido y se les agrada ofrendando sochitsintle, sochipotonalle y sochimanalli
[soffi'tsintle soffipo'tonale soffi'manali], como hemos visto, se respeta en la mayoria de los
casos la seriacion y la numeracion en siete unidades.

A continuacion veremos algunos relatos que dan sentido a la ritualidad.

6.5 Relatos que subyacen la ritualidad

El mito y los colores del maiz. Relato del Sr. tlayakanke Refugio Coscahua

Transcribi este relato ya que consideré importante mostrar por qué en el sochitlalli se

realiza una ofrenda con copal de tres tipos diferentes, en representacion de granos de maiz
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de tres colores distintos, rojo, oscuro y blanco. El Sr. Refugio, tlaydkanke de Atlahuilco,

relatd acerca de la creacion de los colores del maiz rojo y negro a partir del maiz blanco:

Cristo Rey rozo toda la arboleda en la noche, su mama le dijo que habia que esperar a que
se seque [la hierba] y después —ehamos lumbre. Mientras consigue el maiz, siete cargas”.
Asi consigui6 el maiz blanco, pero cuando nuestros antepasados sembraron no alcanzé el
maiz — enfatiz6 el Sr. Refugio—. Entonces les dijo a los sembradores, vayan haciendo el
hoyo y para acabar de sembrar, pinchense por debajo de la ufia y pongan dos gotitas de
sangre en cada hoyito. Asi la sangre se convirtioé en el maiz rojo. Y cuando ya no quedaba
sangre, tomaron carbon del que quedé de la roza y lo sembraron, dichos pedacitos de

carbon se transformaron en maiz oscuro (Atlahuilco 2013).

Relato de don Refugio acerca del tsompiltek o “‘flor de olivo™

Recordemos que el tsompiltek [som'piltek] es muy importante para hacer los sochimanalle
que se utilizan en diversas ceremonias del ciclo de vida y del ciclo agricola, como pueden

ser los sochitlalli, los bautizos o los casamientos:

Es de las primeras plantas que salieron después del diluvio. En el arca de No¢ la metieron a
su baul y los llevo el agua, los llevo al cielo. Tenia una ventana arriba y la abrid, y cuando
bajo el agua después de 40 dias y 40 noches y la primera planta que sali6 fue la flor de olivo

y el pastito.

Relatos del tlayakanke Bernardo Quechulpa y el Sr. Bruno acerca del agua limpia y los

tlalokan tata tlalokan nana

El Sr. Bernando menciond que en ocasiones en suefios €l se da cuenta cuando es necesario
hacer un sochitlalli. Una vez recibié de regalo unas mazorcas de Tequila, grandes y con
granos muy buenos para sembrar. Asi que los sembrd en un terreno cercano a su casa.

Brotaron las matas pequefias pero pronto se notd su decaimiento. Uno de esos dias en
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suefios se le presentd un anciano, con su garrotito (baston) y con un bigote blanco hasta el
pecho mas o menos. El anciano le dijo -tengo sed y no me dieron agua, fui a Tequila y no
me dieron agua-. El Sr. Bernardo le dijo que en Atlahuilco casi no tienen agua, y que en
Tequila si debido a la gran cantidad de s6tanos que hay. El sefor le dijo que no sabia por

qué no le dieron agua, es por eso que se vino para Atlahuilco, y le volvié a decir:

-Tengo sed, si me das agua te doy este montén de cafias (un montén de cafias de maiz
apiladas), para que vayas a sembrarlas alld abajo- y no le eches fertilizante quimico s6lo natural-.
Asi me habl6 bien ese anciano, es el tlalokan tata. Le hice caso y le compre sus ceras grandes, su
alcohol y demas cosas para adornar y hablarle a la tierrita, para pedirle al tlalokan tata que me
regale el maicito. Crecid la milpita rapido, en un mes ya estaban mas altas que lo habitual para ese
periodo. Llamé a un sefior para que hiciera la limpia y luego la segunda aterrada'®. Se dio mucha
mazorca incluso en las matas que parecia se habian quebrado. De 7 tareas y media piscaron 19
costales grandes. Asi me doy cuenta de que debajo de la tierra manda un sefior, le doy su cerita,

copalito y le doy de beber su aguardiente, para que se le quite la sed.

Es importante dar agua limpia cuando se realiza una invocacion a la tierra, a los sefiores del
tlalokan. Hemos visto que el tlaydkanke'” ofrece agua limpia que es aguardiente y aqgua
bendita. A continuacidon conoceremos otro breve testimonio que brindé el sefior Bruno,
mientras estdbamos en su casa en el preambulo de un sochitlalli que iba a hacer don

Bernardo:

Hace apenas como 3 meses habia estado escuchando ruidos como que alguien aventara
piedras a mi casa. Un sefior me preguntd si pedi permiso donde construi, no lo pedi.
Entonces el sefior me le respondi6 que la tierrita algo quiere, hay que pedir permiso, y hay
que pedir a una persona que sepa que ponga la ofrenda, un sochitlalli. Asi fue que llamé
Don Bernardo, ese sefior es recomendado por donde quiera.

Allé abajo sofiaba siempre mal y veia a una mujer que se levantaba de la tierra y

tenia algo asi como baba y también algo como tierra. Apenas soiié hace dos meses, llego

192 Aterrada o aporcada es el proceso de cubrir con tierra las raices adventicias de la base de la planta de maiz
durante su crecimiento. Esto para que tenga buen sostén y que su propio peso o el viento las tiren.
1% En la transcripcion 2 p. 259, en la transcripeion 5 p. 261 y en la pagina 265 de terminologia —atl y atsintle”.
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una mujer y un abuelito, dijeron —queremos agua limpia-. -;agua limpia?- corri entonces le
iba a dar yo esta agua porque siempre tenemos agua hervida. Le conté a otro sefior y a un
abuelito lo que me pidieron, y me dijo —eso es facil”, hay que darle la agiiita, el permiso
pues. (Sabes cual es el agua limpia?- El aguardiente dice, el kopatsi, esa es el agua limpia

(Relato del Sr. Bruno en Sihuateo, Municipio de Atlahuilco, julio de 2013).

Don Bernardo al oir el relato de Bruno, identifico a esos seres como el tlalokan tata y

tlalokan tana.

Cuento de la mazorca de Teresa Texoco

Esta historia narra la importancia del maiz en la cosmovision de algunos habitantes de
Tequila, para aquellos quienes atn son agricultores y el maiz es su fuente de sustento. Es

notorio el respeto que se tiene por esta planta que es fuente de alimento.

Lo que me acuerdo bien, -menciona dofia Teresa, -es de la semilla y de la mazorca, un
cuento que me dijo mi abuelo por eso es que tato sahtima y por eso tanto hecha flor. Si
tienes una mazorca podrida no lo debes tirar ni a un frijol, son cosas que estan vivos y se va
a desesperar o a molestar

Un seflor sembraba y se daban mazorcas grandes, pero hubo otro tiempo que ya no
se daban asi, salieron poquito podridos. Entonces mando6 a que separaran en sus respectivos
costales los podridos y los buenos. Dijo -Los podridos no me van a servir yo para que los
voy a cargar-. Habia unas yerbas grandes que les dicen ogopitsak [ogopitsak] cuando nace
mucho se pone como asi cerrado. Entonces ahi avienten las mazorcas podridas en el
ogopitsak, abajito del camino donde nadie lo vea. El ultimo sefior que pasé por ese camino,
ya oscureciendo, escucho a alguien chillando. Se bajé y encontrdé una abuelita vestida de
blanquito sentada. Estaba chillando y el sefior le preguntd que qué hacia alli. La abuelita le
respondid que no sabia, le preguntd el sefior que quién la habia dejado ahi, la abuelita le
respondid que no sabia, pero que la habian dejado alli porque ya no servia porque soy
viejita. El sefior se puso tan nervioso y penso (qué hago con ella? Y ya le hablo- ;te animas

a ir conmigo a la casa?- Si, si yo voy contigo, yo no quiero pasar la noche yo solita aca-. La
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llevo a su casa y le platico a su esposa —sabes qué, yo encontré a una abuelita- ;pero pos
quién es?- no sé- y le hacian preguntas pero casi no les hablaba.

-,entonces por qué la trajiste aqui?

-ni modo que la dejara alla-

Le preguntaron a la abuelita que si no va a comer, respondidé que no, le llevaron
tortilla y no comio. Sélo dijo que queria mucha agua. -Pos ahorita la abuelita no se va a
dormir con nosotros, va a dormir en otra casa pero no se va a dormir en el suelo-. El sefior
le prepard unas tablitas para que ahi se acostara la abuelita. -Mafiana no vas a trabajar- le
dijo su esposa, tienes que buscar a la familia de la abuelita, no comi6 y chilla mucho. Como
a las 6 se levantd y lo primero que hizo es ir a ver a la abuelita a ver como amanecid. Pero
ya no encontr6 a la abuelita, encontré a unas mazorcas, lleno pero hasta abajo. El sefior
empezO a gritar a su esposa,- ven a ver la abuelita no estd pero hay unas mazorcas-.
Entonces la sefiora corri6 a su altar y empezo6 a llamar a dios, y le preguntd por qué paso
€s0, trajo a su esposo y le dijo hay que sahumar, hay que echarle flores. Se va a quedar aqui,
no era la abuelita sino era la mazorca.

Por eso la semilla se sahuma, se le hecha flores. Ahora, dicen que en la tarde le
daban de comer pero no comia, como iba a comer si es la misma, pero si les dijo que queria
agua, mucha agua, porque la milpa necesita y vive del agua. Ahora, el sefior que hizo una
camita de tablitas, la mayoria lo hace, porque cuando uno va a recoger mazorca, unos diez,
unos quince o veinte costales, pues tienes que hacer una camita asi como un corralito y alla
es donde las vas a poner. Esa camita se llama sinkalle ['sinkale], entonces te das cuenta que

el maiz no es una cosa que no esta vivo, si esta vivo.

Relato sobre la creacion del sol y la luna. Narrado por don Refugio Coscahua

Este relato lo transcribo porque tiene que ver con la tematica que se aprecia en las figuras

elaboradas para el arco de cucharilla con motivo de la fiesta patronal de San Martin Obispo

104

y Caballero. En ese arco aparece la figura de una media luna y de un sol radiante ™ .

Primero alumbraba la culebra, estaba en un cerro y alumbraba, pero en los rincones estaba

oscuro. Después los vio la abuelita, vio dos huevitos como de gallina, los estaba guardando

Ver apartado Participacion en la fiesta patronal de San Martin en Atlahuilco p. 252.
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a la orilla de un brasero, en un fenatito (cesto pequeiio] con la lana de borrego. Nacieron
dos nifios, el mayor iba a ser el sol y el menor iba a ser la luna.

Esto sucedio: Dios nuestro sefior dio la orden de que mataran a la culebra.

Cuando crecieron esos nifios los engafi6 su abuelita —le voy a ir a dar de comer a su papa-y
se iba al monte diario.

Pero el papa no era gente, era un animal, era un venado. Le hacia taquito con quelite blanco.
Y lo llamaba -ven ven masajui masajui-, ven a comer tortillas o tacos con quelite.

Ella lo espera y le grita que venga a comer.

Y los nifios siguen creciendo y planearon que cuando se vaya la mama a dar de comer al
papa, la seguirian. Ya en la loma le grita y que viene saliendo el venado. Ya después
termina de comer y tiene relaciones sexuales con el venado.

Los nifios crecen rapido y decidieron que iban a matar al venado, y como
anteriormente lo hacian, hicieron flechas y que le meten el flechazo y lo mataron. Bien
bonito lo pelaron y le metieron dentro diferentes avispas. Y ahi lo dejaron parado en el
monte. Al otro dia que la abuelita fue al monte para dar de comer al venado, lo encontr6 ahi
parado.Y un pajarito cantaba —huke a borrego”. La abuelita iba gritando masajui masajui
[masaxui masaxui], y el cabron venado nomas estaba parado en una sola pata y ya no se
mueve y ya no come.

-Qué te paso-, y le da una cachetada, y que se cae el venado y que brotan los
animalitos, las avispas sobre ella. La abuelita se estaba muriendo de tanto piquetazo, -
vamos a hacer esto -dijeron los nifios. Hicieron un bafo de vapor, un temazcal, y entonces
la metieron alla adentro, y pusieron lumbre y estaba bien caliente. Le echaron chile molido,
agua con puro chile y ya no aguanté la abuelita y ahi la mataron a la abuelita.

Y ya después el sol que era la culebra que alumbraba, los nifios empezaron a
planear matar la culebra. El mayor va adelante y el menor va atras. El mayor le tuvo miedo
a la lumbre no levanto a la lumbre. El menor no le tuvo miedo y si levant6 a la lumbre y se
la echo a la boca de la culebra. Y el mayor no se atrevid. El menor mato a la culebra.

Ya que ganaron, al menor le toco el sol y al mayor le toco la luna, que alumbra en

la noche y el menor alumbra de dia.

Hemos terminado de describir el ciclo ritual y el dmbito del tlaydkanke, como
conclusién de este capitulo puedo decir que hay una importante participacion de los
especialistas rituales en la vida ceremonial en Tequila y Atlahuilco. La siembra del maiz

implica en algunas ocasiones la realizacion de un proceso ritual en el que se deposita la
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ofrenda sochitlalli para procurar la proteccion y bendicion de la semilla, asimismo
representa una invocacion de los duenos de los alimentos para que brinden una buena
cosecha. En este contexto, la siembra del grano de maiz tliolle ['tliole], tal como se le
nombra localmente, en manos de un tlaydkanke puede adquirir un caracter mitico y ritual.
En el contexto del ciclo de vida de las personas, también cumple con una importante
funcién en distintas etapas, desde un bautizo hasta una peticion de mano. El tlaydkanke es
la persona encargada de establecer el vinculo entre el maiz, los santos, los cerros y los que
he denominado —sefiores del tlalokan”. El ofrenda tres tipos de copal, haciendo alusion a los
colores que presenta la graminea: blanco, azul y rojo. Ademéas del copal, se utiliza otra
planta muy importante llamada tsompiltek, para hacer envoltorios que delimitan el espacio
donde se realiza la ofrenda, todos estos elementos enfatizan el caracter ritual de la

ceremonia, misma que debe ser conducida por una persona que posea el conocimiento.

2‘Wewetsi

‘

. VA'l‘:'lghuilco

Figura 6-1. Puntos aparentes donde ocurre el ocaso visto desde Atlahuilco

Referncias

1 Linea de vision desde Atlahuilco hacia el ocaso por el rumbo del cerro Wewetsi,
indicativo de los dias largos weyetonalle [weyetonale]

2 Cerro Wewetsi

3 Atlahuilco

4 Cerro Wewetepetl

5 Linea de vision desde Atlahuilco hacia el ocaso por el rumbo del cerro Wewetepetl,
indicativo de los dias cortos chikitsintonalle [{fikitsin'tonale]
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Capitulo 7. Conclusiones

Sobre la complejidad y la interdisciplinariedad

La complejidad y la aplicacion de un método interdisciplinario se puede realizar en
un area pequefia, no necesariamente se debe abordar a un nivel lo macro si asi no esta
planteado. Lo importante en la eleccion de este enfoque para evaluar la realidad que
constituye nuestro objetivo de investigacion, fue tratar la multidimensionalidad existente en
un fendmeno particular: el uso de la flora en los contextos rituales de Tequila y Atlahuilco.
En el caso de esta investigacion se intentd dar un enfoque holistico para dar una explicacion
amplia de ese fendémeno estudiado, considerando distintos aspectos. Es por eso que se
decidio desarrollar en cada capitulo una tematica que al final de cuentas nos ayudara a
comprender mejor los constituyentes del objeto de investigacion: las comunidades que
utilizan la flora ritualmente, sus héabitos de habla y de comunicacion, la manera en que
profesan su religiosidad, su relaciéon con su entorno, las redes sociales implicadas en los
procesos rituales.

Para esto se eligidé una escala pequefia, mediante la cooperacion con la geografia
cultural se determino la escala corografica que permitié observar de una manera puntual
diversos aspectos que dan pie a la conformacién a la utilizacién de la flora en contextos
ceremoniales.

Es importante concluir que cada capitulo de esta investigacion cumplié con una
funcion particular que a la vez se entrelaza y se conecta con otros para dar una explicacion
amplia y multidimensional a nuestro objetivo de investigacion. Los anexos fotografico y
lingiiistico también tienen un lugar tematicamente tan importante como cualquier otro de
los capitulos de la tesis, ya que en ellos podemos encontrar informacion detallada que
ayuda a la mejor comprension de los temas. Las fotos no son un adorno ni un catalogo, son
fuente de informacién que constantemente fueron referidas para observar algin elemento
de la flora presente en el ritual, alguna caracteristica de la geografia, o alglin aspecto de la

ejecucion ritual, ya sea en el ciclo de vida de las personas como en el ciclo agricola.
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Asimismo el apéndice lingiiistico no es un catalogo de términos aislados, ya que en
¢l estd la metodologia de transcripcion y andlisis de las palabras y los complementos del
capitulo 3, donde se intentd6 conocer la historia de la regiéon a través de la historia
lingiiistica. Ademas ahi se muestran las caracteristicas de las variantes del nahuatl que se
hablan en Tequila y Atlahuilco.

La utilizacién puntual del software SIG fue muy util para proyectar la informacion
etnografica y botanica en mapas. Asimismo se pudo generar nueva informacion mediante el
procesamiento de datos previamente existentes, y asi poder tener la posibilidad de ver la
situaciéon de las cubiertas vegetales que se encuentran en el entorno de Atlahuilco y
Tequila. Se pudo observar que la vegetacion primaria se encuentra restringida a zonas de
cafiadas y pendientes pronunciadas, y que la vegetacion secundaria predomina, aquella que
conforma los acahuales. También se pudo observar que en Atlahuilco la superficie
destinada a los sembradios es mayor que en Tequila, y se encuentra en las inmediaciones de
los espacios habitacionales a lo largo del pequefo valle donde se encuentra Atlahuilapa-
Atlahuilco y los pinos (Mapa 4-1). En Tequila los sembradios se aprecian muy dispersos y
se confunden con los acahuales entre las laderas con pendiente, caso contrario de
Atlahuilco donde se siembra en terreno plano.

El proyectar en mapas los puntos tomados con GPS sirvié para conocer los sitios de
colecta de algunas especies de uso consuetudinario en Tequila, Atlahuilco y Astacinga. Se
pudo notar que las especies son colectadas tanto en sitios de vegetacion primaria como
secundaria (Mapas 5-3, 5-4 y 5-5). También se pudo conocer la ruta desde Tequila y
Atlahuilco hacia un sitio de colecta de Dasylirion acrotrichum, que se encuentra ya en el
Estado de Puebla (Mapa 5-1). Se pudo apreciar la distancia que los colectores tienen que
recorrer para obtener el recurso vegetal, asimismo pudimos ver otros sitios de colecta,
alguno de ellos ya casi abandonados debido a la escases de planta por sobreexplotacion del
recurso, y la gran cantidad de localidades que acostumbran colectar la planta antes
mencionada (Mapa 5-2).

Ya que tocamos temas botdnicos es necesario mencionar que la cooperacion
interdisciplinaria entre la botanica y la antropologia fue continua durante todo el trabajo de
investigacion. La primera disciplina ayudo para la identificacion botanica de las especies de

uso ritual mientras que la antropologia fue necesaria para el analisis de los procesos
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implicados en la ritualidad y la religiosidad. Es por eso que mediante la fitoantropologia se
estudiaron los habitos y la botdnica particular que han desarrollado algunas comunidades
concretas de Atlahuilco y Tequila principalmente. En el apartado —Sobre los procesos
religiosos y el uso de la flora” se ahonda en esta tematica.

Incluso para analizar el significado de los nombres en nahuatl de algunas plantas,
hubo cooperacion entre el conocimiento botanico y el lingliistico. Por ejemplo el nombre de
la planta panisbasochit! [panisPa'soffit], del cual no obtuve un significado proporcionado
por los interlocutores, se piensa que proviene del numeral pantli que en nahuatl se usa para
contar hileras de cosas o personas, ishatl ['ispatt] es —hoja” y sochitl ['soffitt] es —Hor”.
Viendo las inflorescencias de la planta (Foto 5-23) y las descripciones botanicas que
mencionan su crecimiento distico de sus espatas a partir del raquis, una sobre otra
formando hileras en lados opuestos, podemos pensar que ambas observaciones coinciden

aludiendo a la disposicion de las espatas o —Hores”.

Sobre el método

Para esta investigacion se planteo trabajar con base en un modelo de investigacion llamado
Realismo Dependiente del Modelo (RDM), basado en la premisa de que cada teoria e
imagen del mundo es un modelo y un conjunto de reglas que relacionan los elementos del
modelo con las observaciones. Para trabajar con los lineamentos del RDM, se necesita la
adquisicion de datos en campo, practica que ha distinguido a la antropologia desde el inicio
de esta disciplina. La etnografia como metodologia ha servido de manera fundamental para
recabar informacion. de investigacion combinando los campos mentales y conductuales
para el analisis emic-etic.

Es necesario anadir que durante el trabajo de campo una estrategia que dio resultado
para la obtencion de datos, fue propiciar la reflexividad del sujeto entrevistado fuera del
evento en cuestion. Es decir, ademds de la observacion participante y de la entrevista
durante los eventos donde se pueden obtener las impresiones inmediatas de las personas

involucradas, mediante la presentacion de fotografias y videos, sonidos, se buscod que el
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interlocutor reflexionara a posteriori, y asi poder complementar la informaciéon mediante lo

que se observa, lo que se dice y lo que se reflexiona.

Acerca de la lengua y la historia

En las comunidades estudiadas se usa la lengua nahuatl, por eso se pensd que era
fundamental su correcta descripcion como complemento de la descripcion antropologica.

La transcripcion mediante el alfabeto practico utilizado en el presente escrito,
pretendi6 apegarse lo mdas posible a las caracteristicas fonoldgicas. Este método de
transcripcion retoma la participacion interdisciplinaria entre la lingiiistica y la antropologia,
para lograr un objetivo concreto, la descripcion puntual de la lengua con base en las
muestras de lengua obtenidas en campo, utilizando caracteres AFI para su transcripcion.

Considero que el trabajo metodologico para crear el alfabeto practico y la
transcripcion fonética han rendido resultados favorables, ya que logrd la normalizacion la
escritura dando a cada sonido un cardcter unico, en ocasiones digrafo. Pero se ha evitado
hacer uso de distintos caracteres para representar un mismo sonido, por ejemplo [k], que en
muchas ocasiones es representado indistintamente por las letras ¢, q y k en el ambito
antropologico. De este modo se dejo atras la transcripcion con base en las grafias
coloniales, mismas que en su tiempo no estaban completamente normalizadas.

Otro alcance interdisciplinario fue la utilizacion de algunos datos de la lingiiistica
histérica para caracterizar la historia de las migraciones nahuas y poder vislumbrar la
historia de las comunidades actuales que habitan en Tequila y Atlahuilco. Destaco que muy
pocas veces se reflexiona al respecto en los trabajos antropologicos que se realizan en zonas
de habla ndhuatl. Muchas veces se da por sentado que la lengua nihuatl que se habla
actualmente es herencia de los mexica, y que su distribucion se debe a la expansion de su
imperio y dominancia territorial. Sin embargo, hemos podido ver que los primeros
migrantes nahuas entraron a territorio mesoamericano en tiempos muy anteriores. Los
ultimos grupos nahuas en llegar a la zona proxima a la Sierra de Zongolica fueron los

mexica en el siglo XV, y segin Garcia Marquez (2005: 135,136) pudieron llegar a la zona
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de Maltrata y Orizaba a finales del siglo, aunque es dudosa su presencia en la Sierra de
Zonolica.

Entonces fue enriquecedor conocer que algunas de las caracteristicas presentes en la
variante ndhuatl de Tequila y Atlahuilco, provienen de migraciones premexicas (Hasler
1961, Canger 1988, Dakin y Wichmann 2000, Kaufman 2001, Valinas 2010), de grupos
nahuas conocidos como —rahuas del este” o —rahuas viejos”.

Ahora bien la caracterizacion sociolingiiistica sirvid para reflexionar la situacion
real y contemporanea tanto del uso de la lengua como de los ambitos sociales existentes en
Tequila y Atlahuilco. El uso del espanol y del nahuatl es diferenciado y cada lengua tiene
predominancia en contextos distintos, sin embargo, se pudo constatar que el nahuatl es una
lengua viva, representada por sus variantes y que hay una situacion de contacto real con el
espafiol. Ese contacto no es de hoy sino que ambas lenguas han coexistido desde que el
castellano llegd durante el siglo XVI.

Dicho contacto provoca efectos tales como los préstamos que estan presentes en
mayor o menor medida en el habla. En mi opinidon, la vitalidad de la lengua o su
persistencia no se ve afectada por el simple hecho de que existan los préstamos, incluso
¢éstos le dan la posibilidad de innovar debido a que toda lengua viva cambia y se adapta.

Los préstamos estan incluso en los rezos durante el sochitlalli, donde se
identificaron sustantivos y adaptaciones de verbos del espaiiol en el nahuatl. El sochitlalli
es un evento importante dentro del sistema de creencias local y no se ve afectado por el
hecho de que en el discurso haya palabras, verbos y sustantivos incluso calcos del espafiol
en el nihuatl. Las palabras utilizadas en el sochitlalli e incluso los procedimientos,
seguramente han variado con respecto a aquellos de hace 50 o 100 afios por poner un
periodo para ejemplificar, pero la actitud hacia la lengua y hacia la reproduccion cultural es
lo verdaderamente importante, no el intentar observar una lengua imposiblemente
inalterada.

Se reconoce que hay variabilidad interna, diversificacion de actividades no solo es
el campo y la siembra, también hay distintas actitudes en la variacion del rango de edad, en
donde los estudiantes de bachillerato, secundaria y mas jovenes tienen contacto directo con
tecnologias informaticas en contraposicion de los sectores mas adultos. Sin embargo,

también esos jovenes y niflos acompanan a sus padres al monte a lefiar. Esto permite ver
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que en Tequila y Atlahuilco se constituyen de comunidades en las cuales podemos apreciar
habitos y ambitos que van desde lo mas tradicional, pero también podemos apreciar

comportamientos y actividades propios de las culturas contemporaneas.

Sobre la transformacion de comunidades vegetales

El monte, tepek*awyo o k*awyo [tepe'kawjo 'k¥awjo], son espacios que no pertenecen al
ambito humano. Para poder sembrar en alguna porcién perteneciente a esas zonas hay que
ser cautos y pedir permiso ya que ahi rigen los sefiores del t/alokan. Se puede observar que
se mantiene la distancia entre ambos espacios, uno humano y el otro salvaje.

El acabal o akawalli ['akaPal 'akawali] es la zona que inmediatamente circunda la
zona habitacional y cuya situacién ecoldgica corresponde a una etapa de sucesion
subsecuente a la tala o extirpacion de una vegetacion primaria. Ahi es mucho mas facil
acceder sin embargo, al igual que en las zonas de fepek”awyo también hay que pedir
permiso si se quiere sembrar, por ejemplo.

El sochitlalli es una manera por la cual un especialista ritual puede obtener este
permiso mediante la ofrenda que es un acto ritual.

Se pudo conocer que la siembra en cada uno de estos lugares tiene sus
particularidades, ya que el sembrar en akabal ['akafal], le da al tlaydkanke mas derecho de
hablar a los seriores del tlalokan y pedir que sus animales no invadan la milpa.

Por otra parte, cuando se siembra en tepet/ no puede haber tanta restriccion ni
peticion y es hasta cierto punto permitido que los animales del cerro se alimenten de la
milpa. Esto debido a que el campesino considera que en este caso €l y su sembradio son los

intrusos e invasores del cerro.

Sobre el tiempo atmosférico y los marcadores orograficos

Se pudo registrar que existe una estacionalidad bien diferenciada e identificada por los

habitantes. Cabe aclarar que esta estacionalidad no es la misma que existe en latitudes
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septentrionales proximas a los 40° N, como sucede en el centro y norte de Norteamérica y
Europa, y la parte septentrional de Asia, donde existe una primavera, verano otofio e
invierno. Tampoco es la estacionalidad tipicamente descrita para el sur de Norteamérica y
Centroamérica, donde se dice que las estaciones son la época de sequia y la época de
lluvias. Tampoco corresponde sélo al shopan [fopan] ni al tonalko ['tonalko] que se
describen en algunas cronicas coloniales.

Debido a la latitud, a la altitud y a la orografia montafiosa en el parte aguas que da a
barlovento, predominante en la porcion serrana donde se encuentran Tequila y
Atlahuilco'®; se pueden observar al menos 4 estaciones al afio: tlasewetsi [tlase'wetsi], la
estacion mas fria en donde incluso se presentan heladas durante enero y febrero. Tonalco
['tonalko], la época mas seca y calurosa, en cuyo final de estacion se celebra el Corpus
Christi y se empiezan a acortar los dias al pasar el solsticio de verano. Esa ocasion también
marca la cuspide y a la vez el final de los dias largos weyetonale [weye'tonale] para dar
paso a los dias chiquitos denominados chikitsintonale [{fikitsin'tonale]. Shopan ['fopan] es
la estacion de la lluvia intensa que se extiende hasta principios de octubre y tlamishtemi
[tlamif'temi] la época de la neblina, que coincide con la celebracion de Dia de Muertos y
Todos Santos. Esta estacionalidad se correlaciona con el uso de la flora y con la celebracion
religiosa en distintas épocas del afio.

Como referencias geograficas importantes, se obtuvo que durante los rezos
petitorios se nombran cuatro parroquias de lugares proéximos, cada una de ellas se orienta
con cierta referencia a los puntos cardinales y a los denominados nabe tepeme ['nafPe
te'peme], cuatro cerros que también refieren una orientacion. Por el contrario, no se
encontré ninguna nocién semejante a —paisaje”. Esta es una categoria de analisis
metodologico para organizar la informacion con respecto a la geografia y el campo visual
observable, pero de ningin modo es propia de los integrantes de las comunidades
estudiadas.

Como aproximacion primaria, se puede decir que no hay palabra o concepto que
exprese de manera general o global el conjunto de elementos que existen en un territorio

dado. En dado caso, si existiera una nocion similar tendria que ser un -antilocativo o

193y otras localidades de los municipios de Reyes, Zongolica, Mixtla de Altamirano, Tlaquilpa, Texhuacan y
Astacinga, localidades templadas y frias donde se presentan las mismas caracteristicas mencionadas.
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alocativo”, si se permite la expresion, algo que al mismo tiempo describiera distintas
relaciones de ubicacion, de direccion, de posicion del algin narrador con respecto a un
evento. Cumplir esas condiciones es imposible debido a varias caracteristicas del nahuatl.
Por ejemplo en ndhuatl el verbo —estar” es muy distinto que el espafiol, es un verbo
posicional. Quien enuncia-describe no simplemente —estd” como quien dice —estoy viendo
la puerta. En nahuatl estar implica tener una posicion: sentado, acostado de pie o extendido.
Después mediante algun locativo se explica si de lo que se esta hablando es simplemente un
lugar, o si ese locativo es descriptivo y entonces indican una relacion: si se trata de algo que
estd encima, dentro, detras, delante, etc. Finalmente en muchos casos hay un direccional,
que da sentido de rumbo, es decir hace patente si ese narrador-observador se aleja o se
acerca de lo que esta viendo.

En fin, ya que no hay un paisaje o visiéon de conjunto de todos los elementos que
conforman un territorio, entonces se hace manifiesto que lo que importa es el valor de cada

uno de estos puntos dentro del contexto en que son nombrados en el ritual.

Sobre los procesos religiosos y el uso de la flora

La religiosidad es un factor que caracteriza a las comunidades estudiadas. A partir de la
descripcion historica de los cimientos de la evangelizacion, se pudo conocer que el
catolicismo y su método retorico es permisivo y a la vez coercitivo en un marco
hegemonico.

Tres estrategias que la iglesia catdlica historicamente ha implementado y utilizado
para lograr la adquisicion de adeptos que profesaban otras religiones: el culto a los santos,
el discurso retorico y la Nueva Evangelizacion.

En contraposicion, las religiones cristianas no catolicas predican de manera
metodista y literal dando margen nulo a la reinterpretacion simbdlica de los contenidos de
las escrituras, con esto se excluye cualquier manifestacion del culto externo que incorpore
caracteristicas locales, como pueden ser la utilizacion de la flora y la realizacion de rituales
en honor a nimenes como son el tlalokan tata tlalokan nana, incluso los santos. Dicho lo

anterior, las comunidades estudiadas las denomino comunidades de practica que comparten

286



una religiosidad catdlica la cual guarda una ortodoxia en el sentido del respeto de los
habitos y practicas tradicionales. Por ejemplo, es fundamental la utilizacion especifica de la
flora segun el evento religioso y ceremonial en turno mismo que estd relacionado con la
estacionalidad y la fenologia de la planta que se utiliza. La fenofase en la cual se colecta
cada una de las especies descritas es diferente, ya que como hemos visto, de algunas
especies se utilizan las flores y de otras sélo las hojas. En el caso de ashokopa, cucharilla,
tsompiltek, pino, y tepejilote, no es importante que la planta se encuentre en su fenofase de
floracion, ya que soOlo se utilizan sus frondas. Sin embargo, en el caso del azomiate,
panisbasochitl, kakalosochitl, y los tenchos o soluche, si es necesario que la planta esté en
floracion, ya que sus inflorescencias son la parte por la cual se busca y se colecta la planta.
En el caso de las especies de Bursera nose colecta ni la flor ni las hojas, es su resina la que
se utiliza para hacer el istakdpalle y el kopalle soloche.

A continuacién presento una tabla que muestra de manera sintética la planta

utilizada, la celebracion religiosa en cuestion.

Especielo6 Celebracion o ritual
Ashokopa Semana santa

Dia de la Santa Cruz

Corpus Christi

Dia de Muertos
Cucharilla Fiestas patronales,

Santa Cruz

Navidad y Afio Nuevo

Corpus Christi
Tsompiltek Sochitlalli, bautizo, casamiento
Pino, ocote, tlascal Semana Santa
Azomiate o yoyot! Semana Santa
panisbasochitl Corpus Christi

1% Los nombres transcritos con AFI y los nombres cientificos se pueden ver principalmente ver en el capitulo
5. En esta tabla no consideré pertinente incluirlos para permitir una lectura focalizada, al ser un resumen breve
y final.
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Kakalosochil Corpus Christi

Tencho o sholuche Semana Santa

Tepejilote Corpus Christi, Dia de Muertos

Resinas de arboles de | Sochitlalli
Bursera spp. con la que se
producen el kopalle

sholoche ¢ istakopalle

Tabla 7-1. Sintesis de las especies utilizadas y su contexto ceremonial y ritual

Resulté muy interesante observar la manera particular en que se utilizan los copales en
Tequila y Atlahuilco. Con el término copal incluyo todas las sustancias que son
consideradas en esta categoria por las comunidades de practica, no so6lo las resinas
procedentes de los arboles.

Los copales sholoche, istakopal y chapopo, s6lo se utilizan en el sochitlalli como
representacion del maiz de tres colores distintos, el rojo, el blanco y el oscuro
respectivamente. Es interesante observar que el kopalle sholoche ['kopale [o'loche] es
producto de la interaccion de un insecto, probablemente una avista con el arbol de Bursera,
de donde obtiene la resina para revolverla con tierra. Las larvas de la avispa realizaran su
metamorfosis en el copal.

El istakdpal [ista'kopal] representa al maiz blanco, y también es producto derivado
de la resina del arbol de Bursera, sdlo que en este caso la recoleccion la hacen los humanos.

El kopalle chapopo ['kopale fa'popo] aunque no es derivado del arbol Bursera, si es
considerado como un copal en Tequila y Atlahuilco. Su importancia ademds de representar
al maiz oscuro o pochebak [po'fepak], también es sahumado junto con los otros dos copales
mencionados. Sin embargo, se diferencia ya que mientras los otros dos aportan un aroma
muy intenso, el chapopo aporta una gran cantidad de humo, que también forma parte de la
ofrenda. Por esa caracteristica e importancia, no considero que sea un proceso de

sustitucion de una resina natural por una sustancia derivada del petréleo.
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Caso contrario, segiin mi punto de vista lo representa el kopalle incienso, que es una
resina sintética creada por procesos industriales a partir de sustancias del pino. Este copal
es mas barato que el kopalle sholoche y el istakopal. El kopalle incienso solo se usa para
sahumar a los santos tanto en la iglesia y en los altares domésticos, asi como para sahumar
a las personas en las bodas y en el bautizo. Este tipo de copal es apreciado por el aroma que
despide, que también es intenso y perfumado, y humea de color blanco. Estos eventos
mencionados son muy recurrentes, en pocas palabras casi diario se utiliza, asi que el utilizar
por ejemplo el istakopal para estas situaciones, seria sumamente costoso. Tampoco se
puede utilizar el chapopo, ya que su color oscuro da otro significado, ademas que el olor es

muy desagradable, es como la combustion de algin hidrocarburo.

Se puede agregar que la religiosidad de Tequila y Atlahuilco posee significados
propios, los cuales se hacen manifiestos en el culto externo. El cual incluye elementos de la
flora para hacer adornos y ofrendas que tienen significados intrinsecos y acordes con la
celebracion en turno. Tenemos que los santos patronos tienen una personalidad, en general
todos los santos la tienen, y son considerados como —€iositos”, algunos de ellos coexisten y
cohabitan el tlalokan junto con tlalokan tata tlalokan nana y -sus familiares” que
representan un mundo subterrdneo. Incluso San Antonio Abad es tan importante que se le
considera tlahkotlalokan, —el que esta en medio del tlalokan”.

Para la organizacion de los eventos religiosos hay redes sociales que se construyen
en torno a las mayordomias, organizacion social es presente y latente como hemos
explicado con anterioridad, ya que si bien las redes son visibles durante las celebraciones
pero se disuelven una vez que estas terminan. No obstante, siempre estd latente la
posibilidad de ser reconstituidas en otro momento y en otra comunidad de practica. Entre
las funciones de cooperacion estan la colecta de las especies y su transformacion para su
uso ritual y ceremonial. En tales procesos hay tlaydkanke que conoce la utilizacion de la
flora y coordina la recoleccion, la elaboracion de las ofrendas y la ejecucion de los
procedimientos en cada ceremonia y ritual. Esta persona vincula la religiosidad con las
caracteristicas propias de las creencias locales, muchas de las cuales tienen que ver con la

observacion prolongada de la naturaleza, la que ha resultado en la ritualizacion de précticas.
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Algunas de ellas se desarrollan en el ciclo agricola, otras de ellas se ven realizadas en
aspectos del ciclo de vida de las personas.

Se considerd caracterizar las comunidades que poseen ese sistema de creencias
como comunidades de practica ya que son las unidades en donde se reproducen la
ritualidad, la religiosidad catolica y los usos de la flora para esos contextos mencionados.

La utilizacion del concepto comunidad de practica no es algo que se haya planteado
con premeditacion y que se intente defender a como dé lugar. Muy al contrario se adopto
durante el proceso de investigacion ya que permitid describir puntualmente la situacion que
se estaba estudiando. Este concepto genera una perspectiva distinta para el tratamiento de
los datos en un estudio interdisciplinario, dando cuenta de la realidad social concreta de
dichas précticas, identificando sus participantes, redes sociales y como he mencionado, su
sistema de creencias. Este procedimiento metodologico lo consideré de suma importancia,
reconociendo las particularidades y limites de accion religiosa y ritual antes de extrapolarlo
y equipararlo a un nivel de comunidad completa.

Con esto se afirma que localidad no es sinéonimo de comunidad ya que por ejemplo, la
comunidad que integra una mayordomia, en ocasiones va mas alld de una sola localidad.
Tal fue el caso de la mayordomia de San Martin Obispo, cuyo mayordomo habitaba en
Sihuateo, localidad colindante con la cabecera municipal Atlahuilco, el tlaydkanke habitaba
en la cabecera municipal Atlahuilco y los danzantes vinieron desde la localidad de
Cincalco, municipio de Tequila y de Atlahuilapa, localidad también colindante con la
cabecera municipal Atlahuilco. Afiadiendo la cooperacion de la lingiiistica en el estudio de
la religiosidad, considero que fue un logro importante el haber podido conocer y analizar la

terminologia especializada que se utiliza en el ritual y que se expresa en los rezos.

Como reflexion final puedo decir que el doctorado implicé el aprendizaje de nuevas
maneras de encaminar una investigacion, digamos no se concluyo6 en el mismo estado en el
cual se empez6, hubo un proceso enriquecedor el cual también propicio la reflexividad y la

utilizacion de nuevas herramientas de analisis.
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Anexo 1. Apéndice lingiiistico

Como se ha mencionado en la introduccion y en los capitulos 1 y 3, este apéndice tiene la
finalidad de complementar la informacién lingiiistica. La estructura del mismo la explico a
continuacion.

Primeramente se hace un preambulo para mencionar de donde surgio la idea y
necesidad de estructurar una explicacion lingiiistica para este trabajo antropologico.

Luego se presentan y explican los cuadros en los cuales aparecen los sistemas
vocalicos y consonanticos, para completar la explicacion que se hizo al inicio'®’ con
respecto a la escritura de las palabras en ndhuatl, utilizando una ortografia préctica y una
transcripcion fonética.

Después de la presentacion de los cuadros mencionados, se hace una explicacion de
los sufijos reverenciales del ndhuatl, debido a que muchas muestras lingiiisticas provienen
del contexto ritual. En ese sentido, el #aydkanke pronuncia sus rezos de manera respetuosa
y con sumo cuidado, ya que no le estd hablando a cualquier persona en un contexto comun
y corriente. Sino que se esta comunicando con los diositos, con Jesucristo y los sefiores del
tlalokan, asi, todas sus peticiones tienen que hacerse con el debido respeto, es por eso que
la forma reverencial estd presente.

Posteriormente se describen las caracteristicas del nahuatl de Tequila y Atlahuilco,
con base en muestras de lengua que registr6 Georgette Soustelle (1958), y en registros que
se obtuvieron durante el trabajo de campo. También en ese apartado se muestran algunos
préstamos del espafiol en el ndhuatl, para ejemplificar estos fendmenos lingiiisticos que se
definieron en el capitulo 1 (subcapitulo 1.7).

Por ultimo se detallan las caracteristicas dialectoldgicas que hemos citado en el
capitulo 3 (subcapitulo 3.2), aquellas que los autores Juan Hasler, y Una Canger y Yolanda

Lastra, han utilizado para clasificar los dialectos del ndhuatl contemporaneo.

7 En —Aerca de la transcripcion de las palabras en nahuatl y los nombres cientificos”, p. xi.
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Preambulo

Al realizar mi trabajo de campo, noté que en Tequila y en Atlahuilco, habia rasgos comunes
y también pequefias variaciones en la forma en que las personas hablan la lengua nahuatl.
Asimismo, esas particularidades de la lengua también representaban diferencias con
respecto a la manera en que en los trabajos antropoldgicos, se transcribe el ndhuatl
contemporaneo de otras regiones, tales como la Huasteca Veracruzana o el Alto Balsas, en
Guerrero, por mencionar un par de ejemplos.

Ademas, mis registros de lengua en Tequila y Atlahuilco presentaban diferencias
con respecto a la manera en que se escribi6 el nahuatl del siglo XVI, el cual aparece en
distintos vocabularios, artes y gramadticas coloniales, asi como las obras en que se
describieron distintos aspectos de la sociedad mexica, tales como las de Fray Diego Duran

y Fray Bernardino de Sahagun.

Al respecto, después de recabar informacion que me aclarara tales discrepancias,
puedo mencionar que los &mbitos de tales situaciones son distintos, uno es sincrénico y otro
es diacronico.

El ambito sincréonico pertenece al estado actual de las lenguas vivas, las cuales son
sistemas que estdn en posibilidad del cambio, de innovaciones inducidas tanto por
motivaciones sociales como por motivaciones meramente lingiiisticas, en alguno o algunos
de sus niveles: fonologico, morfoldgico o sintactico. Desde lo més periférico o superficial
como puede ser un cambio fonético, hasta un cambio que modifique una estructuras mas
nuclear, como puede ser un cambio morfoldgico o sintactico.

Entonces se puede decir que una lengua (y las lenguas) estd conformada por un
continuum dialectal y de variantes que comparten ciertos elementos y son distintos en
otros. Donde la distincion es mas marcada, se puede establecer metodologicamente una
1soglosa o linea divisoria para caracterizar las variantes de manera mas precisa. Por ejemplo
en el caso del ndhuatl, la manera en que se pluralizan ciertos sustantivos, o como se marca
el pasado ya sea con un prefijo, con un sufijo o con ambos, son caracteristicas que han

servido para distinguir los distintos dialectos y variantes que conforman la lengua.
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Cabe mencionar que los términos dialecto y variante son clasificatorios y
descriptivos mas no despectivos, y asi son entendidos por los lingiiistas, sin embargo,
Yolanda Lastra (2003: 32) menciond que también se utiliza el término variedad, ya que es
—-mas neutro” y evita la connotacién despectiva que pudiera generarse en el habla no

técnica.

Ahora bien, existen distintos alcances y objetivos en los trabajos que han abordado
la situacion dialectologica contemporanea del nahuatl. Desde aquellos que muestran que
abarcan la descripcion de grandes areas dialectales en todo el pais, como los trabajos de
Yolanda Lastra (1986, 2010), aquellos que se enfocan en extensas areas geograficas mas no
en la totalidad de la distribucion del nahuatl, por ejemplo Valifias (1981) quien describio el
nahuatl de la periferia occidental y la Costa el Pacifico. Asimismo hay estudios que han
ocupado de la dialectologia regional, por ejemplo Monzo6n y Roth (1986) y Andrés Hasler
(1996) quienes trabajaron en la Sierra de Zongolica. El ultimo ejemplo que citaré no se
refiere al nadhuatl sino al protohuasteco, pero me parece interesante mencionarlo debido a su
enfoque basado en comunalectos'®™ como recurso de investigacion. Meléndez (2011) de
acuerdo con Valifias (2010), plantea el estudio especifico del sistema lingiiistico
identificado en cada comunidad de habla, cada una de estas se considera un comunalecto

distinto, que no esté sujeto a una localidad, pudiendo presentarse en varias de estas o no.

Ha sido muy enriquecedor conocer los trabajos de dialectologia para asi tener
nocién de como caracterizar las comunidades de habla ndhuatl a partir de las cuales se ha
obtenido informacion. Si en la etnografia se entra en contacto con comunidades que hablan
otra lengua, y de esta se obtienen datos, en mi caso con el nahuatl, es necesario conocer
aunque sea de manera minima sus caracteristicas, para poder interpretarlos de una manera
adecuada. El conocer que las lenguas son dialectos y variantes, poseedores de
particularidades motiva a realizar una descripcion detallada, a afinar al menos el oido para

registrar puntualmente dichas caracteristicas antes de tratar de normalizarlas u

1% Valifias (2010: 126) parcialmente basado en Bellwood (1978) y Anderson (1983), propone el estudio de
comunidades concretas, las cuales poseen su propia lengua o comunalecto. Menciona que la tarea de la
lingiiistica es analizar esas lenguas o comunalectos en vez de generalizar y englobarlos en categorias mas
abstractas. Bellwood (1978: 118) citado por Meléndez (2011), defini6 comunalecto como —n sistema
lingtiistico homogéneo hablado en una o varias comunidades”.
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homogenizarlas con una escritura —sorda”. Los términos dialecto y variante son muy
comunes para los lingiiistas, sin embargo, para aquellos que practicamos la antropologia no
lo son, ya que pocas veces existe la nocion de que seria acertado mencionar la variante
lingiiistica que se habla en los lugares donde se realiza la investigacion.

Las descripciones etnograficas suelen ser minuciosas, se describe la disposicion y
naturaleza de los objetos de una ofrenda, las secuencias de una danza y los sonidos que la
acompaian, sin embargo hay muy poco cuidado en describir la lengua de donde proviene la
informacion verbal que se obtiene en el trabajo de campo. En el caso de la presente
investigacion, el describir la lengua se volvid necesario asi como se describen otros tantos
elementos presentes en el contexto ceremonial donde se utiliza la flora. Hay distintas
escalas en los trabajos dialectologicos, desde las que abarcan grandes extensiones y
regiones hasta aquellas enfocadas en comunidades lingiiisticas especificas. Emprendiendo
una labor interdisciplinaria se puede obtener de la lingiiistica la informacion necesaria que

pueda ayudar el desarrollo de una investigacion antropolégica.

Ahora vamos con el &mbito diacrénico el cual se refiere a su &mbito histdrico y los
cambios que la lengua ha ido viviendo a lo largo de los siglos.. Ya al inicio mencioné que al
escuchar el nadhuatl de Tequila y Atlahuilco noté la diferencia con respecto a la manera en
que se registrd de forma escrita el ndhuatl del siglo XVI, en vocabularios, artes gramaticas,
etc. Ahora me es claro que tal discrepancia es obvia, pero la distincion de tal obviedad
implicd un proceso de aprendizaje en el cual discerni que ambas manifestaciones del
nahuatl pertenecen a dos mundos distintos, uno contemporaneo situado en Tequila y
Atlahuilco y otro novohispano, que se situ6 en los islotes de lo que fue Tenochtitlan, en
donde surgid el llamado nahuatl cldsico. Mi error inicial fue vincular directamente las
variantes del ndhuatl contemporaneo de Tequila y Atlahuilco con aquél ndhuatl sin
considerar varios hechos notables:

Primeramente que el nahuatl cldsico tal como expresa Valifias (Texto Introduccion)
—fue una lengua exclusivamente escrita, que ignord diferencias regionales, sociales y
contextuales. Asi, solo es representativa del ndhuatl utilizado en los islotes de la laguna de
Tenochtitlan”. Valifias (Texto Introduccion) ademas menciona que fue —hecho por y para

los intelectuales de la Nueva Espafa, en especial, para los intelectuales de los aparatos
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estatales (en especial los religiosos y los administrativos)”. Sobra decir que no fue escrito
con propositos lingliisticos ni antropologicos. Ademas, se escribié empleando caracteres
latinos pero usando las letras y reglas del alfabeto del castellano de los siglos XV y XVI,
que en ese entonces no estaba completamente estandarizado (Valifias Texto I).Cabe
destacar que muchos caracteres del alfabeto castellano de esos siglos han desaparecido, se
han transformado o en la actualidad han adoptado otros sonidos distinto a los que tenian en
aquel tiempo. Dicho de otro modo, se han omitido varios fonemas o han adquirido sonidos
distintos. En su época, no obstante la falta de estandarizacion del alfabeto aquella grafia
cumplia con la funcién de lograr una equivalencia para poder escribir una lengua sin
escritura alfabética, y asi poder ser comprendida y traducida en mayor o menor grado al

castellano de aquellos intelectuales.

Colofon de este preambulo

En la actualidad el ndhuatl sigue siendo una lengua esencialmente hablada, ya que su
sistema de simbolos es oral y no poseen un sistema de escritura que de ellos deriven. Las
personas que la utilizan en sus respectivas comunidades no necesitan de la escritura ya que
el aprendizaje y la actividad comunicativa en esa lengua se realizan hablando y escuchando,
en la familia y en la comunidad.

Es asi que desde la escritura del ndhuatl clasico y el sistema de transcripcion
utilizado por los franciscanos en la primera mitad del siglo X VI, al cual Horcacitas (1992:
13) denomind —tradicional”, se han elaborado varios sistemas de transcripcion de la lengua.
En México, en el ambito no lingiiistico se utiliza para ello el alfabeto del espafiol mexicano.
En el ambito lingiiistico se utilizan los sistemas de notacion del Alfabeto Fonético
Americano (AFA) y del Alfabeto Fonético Internacional (AFI).

En el ambito antropologico'™ la transcripcion del nahuatl generalmente utiliza
libremente una mezcla de caracteres ortograficos basados en el alfabeto del espaiol
mexicano en mayor o menor medida intentando respetar los sonidos de las palabras

registradas en el sitio de estudio. Sin embargo, al transcribir también sigue habiendo

19 Me refiero a los trabajos antropolégicos generados en México, por instituciones mexicanas y en espaiiol.
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influencia del -sistema tradicional” de acuerdo con el término de Horcacitas citado
anteriormente.

Es por eso que no hay uniformidad en la utilizacién de los caracteres del alfabeto
ortografico, y para la representacion de un fonema o de un fono en néhuatl, frecuentemente
se usa mas de un caracter del alfabeto, incluso en la misma palabra.

Por ejemplo el fonema /k/ y su fono [k] se escribe con las letras -7, " y &”, tal
como veremos a continuacion.

En la palabra —tetlacualskeh™''

, se utilizaron la —€” y la " para representar el
mismo fonema /k/. Mas adelante en el mismo texto se utiliz6 la —¢” en la palabra
—miaqueh”'!! para representar el fonema /k/, siendo que en la palabra anteriormente citada
se usé la <, para marcar el mismo plural 4eeh”. Todas estas variaciones en la utilizacion
de distintas letras no tienen explicacion ni razoén mas alla de la falta de concordancia y
uniformidad.

Otro fonema y fono que presentan variaciones en su escritura son /s/ y [s], ya que se
utilizan la =%, la " y la misma -8’ para representarlos:

En —¢ochitl” (flor) se utiliza la =", en” iztac” (blanco) se utiliza la —£” y en —sintli”
(mazorca), consuetudinariamente se utilizan tres letras distintas para representar el mismo
sonido —§”’ [s] y su fonema /s/.

La letra =% ademas es utilizada para representar el sonido —sh” cuyo fonema es /[/ y
su fono es [[]. Por ejemplo en la palabra -mixtli”. Asi la =" para la transcripcion del
nahuatl en el ambito antropologico soporta dos sonidos -’ [s] y —sh” [[], haciendo notoria
simplemente una falta de uniformidad, ya que esta variacibn no destaca alguna
caracteristica dialectologica o de alguna variante del ndhuatl. Cabe mencionar que en el
AFI, el sonido de fonema /x/ es [j], como lo que corresponde en el alfabeto + como en las

palabras jarra o Javier.

Dadas estas discordancias antes presentadas, he decidido transcribir las palabras del
nahuatl que he registrado en mi trabajo de campo, utilizando una alfabeto practico y una

transcripcion fonética, tal como he mencionado en el inicio de la tesis''>. Ambas

"% Tomada de Good (2001: 257)
""" Tomada de Good (2001: 257).
"2 En —Aerca de la transcripcion de las palabras en ndhuatl y los nombres cientificos”, p. xi.
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transcripciones se intentan apegar a los sonidos que constituyen las palabras. Dado que los
caracteres del AFI son especializados y solamente utilizados por los lingliistas, decidi
utilizar una ortografia practica que fuera sencilla de leer pero que al mismo tiempo
expresara los sonidos escritos con la notacion fonética. En el siguiente apartado se

presentan los fonemas, fonos y caracteres de la ortografia practica

Cuadro fonemas consonanticos y vocalicos

Primeramente presento los fonemas consonanticos de la variante del ndhuatl de Tequila y

Atlahuilco.

Labiales Alveolares Palatales Velares Glotales
Oclusivas p t k kv ?
Fricativas S J h
Africadas s tl th f
Aproximantes w 1 ]
Nasales m n

Tabla A-1. Sistema de fonemas consonanticos del ndhuatl en Tequila y Atlahuilco

Como punto inicial hago mencidon que los fonemas son las unidades basicas o segmentales
para dar cuenta de los sonidos de la lengua. El cambio de un fonema en una palabra altera
el significado de la misma, pongo como ejemplo en espafiol cuando se intercambian los
fonemas /p/, /b/, y /k/, en la posicién de una palabra cuyos fonemas siguientes son /_erro/.
No es lo mismo perro que berro y que cerro.

Poniendo un ejemplo del ndhuatl de Tequila y Atlahuilco, puedo mencionar que si
en la palabra ne, se sustituye el fonema /n/ por /t/, cambia el significado ya que ne significa
—y0” y te significa 1.

Asi, en la tabla A-1 se representan los fonemas consonanticos del ndhuatl, siguiendo

su acomodo en el AFI. Cabe mencionar que éstos se organizan de acuerdo al punto y modo
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de articulacion con que se producen los sonidos. La columna de la izquierda (oclusivas
fricativas, fricadas, aproximantes, nasales) hace referencia a la caracteristica del sonido
segin la manera en que el aire fluye o es retenido para generarlo, es decir al modo de
articulacion. Por ejemplo —eclusiva” significa que el sonido se genera a partir de una
oclusion. Si un sonido es —eclusivo labial”, significa que la oclusion se produce con los
labios. Si es un sonido —eclusivo alveolar” significa que la oclusion se realiza con la lengua
tocando los alveolos dentarios, es decir el punto donde confluye la parte posterior de los
dientes incisivos y el paladar, como por ejemplo /t/.

La fila superior de la tabla A-1 (alveolares, palatales, velares, glotales) hace
referencia al punto de articulacién donde la lengua toca el paladar para generar el sonido,
desde la posicion mas frontal hasta la mas posterior. Es decir desde el punto donde toca los
alveolos dentales como se menciond anteriormente, siguiendo con el paladar medio como
es el caso de /ff/, la —ehe”, en la cual la lengua toca con su parte media al paladar para
generar el sonido. Lo —welar” significa que la lengua toca el velo del paladar, que es su
parte posterior, como es el caso de /k/, la &ka”. Por ultimo estdn las generadas en la parte
mas posterior de la cavidad bucal, las glotales que hacen referencia se articulan con la
glotis, por ejemplo /h/, la —eta”. Cabe recalcar que he estado refiriéndome a fonemas del
nahuatl, por eso estoy utilizando dos diaginales para indicarlos / /. Si pusiera corchetes [ ]

estaria hablando de una cuestion fonética.

Ahora bien, una vez expuestos los fonemas consonanticos voy a presentar los fonos,
los cuales son la realizacion del sonido de cada fonema. Como hemos expuesto, un fonema
es la representacion de un sonido, el fono es el sonido en si. El fonema se representa entre
diagonales / / mientras que el fono se representa entre corchetes [ ]. En ocasiones hay mas
de un fono para un fonema, en esos casos se dice que hay aléfonos. Es importante hacer
esta distincion ya que un aléfono en ningln caso cambia el significado de la palabra que lo
presenta. Un caso contrario a lo expuesto para los fonemas cuyo cambio si modifica el
significado de la palabra. Voy a ejemplificar con algunas palabras del ndhuatl de Tequila y
Atlahuilco:

La palabra —eollar” se dice ['koskatl] en Atlahuilco y ['goskatl] en Tequila. Este es

un fenémeno lingiiistico comin del ndhuatl en el cual una consonante sorda (sin vibracion

298



en las cuerdas vocales), como lo es [k], se sonoriza en [g]. Sin embargo tanto ['koskatl]
como ['goskatl] son entendidas en dichas comunidades lingiiisticas. Incluso hay alternancia
de ambas formas en ambas comunidades ya que la [k] en algunas ocasiones se realiza [k] y

en otras [g]. Cuando sucede esta situacion lo indicaré¢ con el signo ~ que indica la

alternancia.
Fonemas Fonos Aléfono Alfabeto practico
/p/ [p] p
It/ [t] t
/k/ (k] ~ (] k g
/kv/ [kv] kv
/?/ [?] -
/s/ [s] s
[/ ] sh
/h/ [h] h
/s/ (] ts
1t/ [t1] [tH] tl
7 k) ch
Iwl/ [w] ~ [B] w, b, f
N/ (1] /
i/ (] y
/m/ [m] m
/n/ [n] n

Tabla A-2. Cuadro comparativo que presenta fonemas, fonos y alé6fonos consonanticos y su

escritura equivalente con el alfabeto practico
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En la tabla A-2, presento los fonemas, los fonos, aléfonos en caso de existir y su
representacion con la ortografia practica. En la primera columna se representan los
fonemas, en la segunda los fonos, en la tercera columna se presentan los al6fonos en caso
de existir, y en la cuarta columna se presentan las letras con las que se representaran los
fonos y al6fonos mediante la ortografia practica.

Anteriormente se ha abordado la alternancia entre [k] y [g], no reiteraré ejemplos,
entonces me enfocaré en otros detalles interesantes, por ejemplo el fonema /h/ el cual se
realiza [h]. Su sonido puede variar dependiendo del lugar en el que se encuentre y la
consonante que le siga, por ejemplo en la palabra ['tlahko], que escrito con la ortografia
practica es tlajko que significa -en medio” suena como la 4 de —icara”. Cuando antecede
al fono [B] de esta manera [hp], resulta en un sonido muy proximo a la -+’ de —fila”. Por
ejemplo en las palabras ['tehPan], tefan, que significa -rosotros”, en ['omehfa], omefa, que
significa —uastedes”, y en ['jehPa], yefa, que significa —ellos”.

Cabe destacar que he decidido considerar que el sonido [B] es el que se escucha en
Tequila y Atlahuilco basandome en criterios puramente fonéticos escuchando los audios,
como lo es el punto y modo de articulacion que se utiliza para producir este sonido. Este es
bilabial y fricativo entonces le corresponde [B]. Asimismo Juan Hasler [1961: 458) reporto
la solucion de /w/ —en [b] fricativa plana”. Asimismo Monzoén y Roth (1986: 233, 234)
transcribieron fonéticamente un sonido similar en las siguientes palabras —en la zona de
Zongolica: [abagatl], [ne nihbiga], ;[ken tihfiba]?”.

Tanto [B] como [hP] son aléfonos del fonema /w/, ya que ['tehwan], tefan y [tewan]
tewan tienen el mismo significado. ['tlaBile] tlabille y ['tlawile] tlawile, significan lo

mismo, —¥ela o la iluminacion de la vela”.

El fonema /k¥/ es una sola consonante en ndhuatl, se escribe con dos caracteres y el
segundo de ellos es una —w volada” por eso se escribe en superindice. Esto se hace
precisamente para hacer notorio que es una sola consonante no dos.

Krawitl ['kvawitl] es una palabra en donde vemos realizado este sonido. En la manera
—tradicional” de transcribir el ndhuatl se utiliza —eu” para escribir este fonema y se usa -hu”

para escribir el fonema /w/, por ejemplo —gahuitl”.
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El fonema /tl/ tiene dos al6fonos, uno sonoro [tl] y otro sordo [t}]. El primer caso se
presenta por ejemplo en [tla'jakanke] tlaydkanke y en [tlami["temi] tlamishtemi, palabra que
designa la estacion de la neblina. El al6fono sordo [tl] siempre recae al final de la palabra,
es un sufijo absolutivo de los sustantivos, por ejemplo ['koatl] ~ ['kuwatl] que significa

—serpiente”. La [1] con tilde media que conforma este digrafo, indica que la 4 es sorda.

Por ultimo explico que el fonema /?/ es un cierre glotal u oclusién glotal sorda.
También es conocido como saltillo y como su nombre lo dice, es la oclusion que se realiza
interrumpiendo el flujo del aire pulmonar por la glotis. En Tequila registré este sonido en la
palabra [tli'ganke?] tliganke, que es un sinonimo de tlaydkanke que es mucho mas utilizada

en Atlahuilco. Este signo no tiene escritura mediante la ortografia practica.

A continuaciéon presento el cuadro de los fonemas vocalicos en Tequila y

Atlahuilco.

Anteriores Centrales Posteriores
Cerrados i
Medios e 0
Abiertos a

Tabla A-3. Sistema de fonemas vocélicos del ndhuatl de Tequila y Atlahuilco

El nahuatl posee vocales cortas y largas, en lo respectivo al nahuatl clasico, su duracién en
la pronunciacion es relevante y significativa (Valifias Texto 1).

En el nahuatl contemporaneo también representa una distincion en el significado de
la palabra si ésta posee vocal corta o vocal larga por ejemplo San Giacomo (2009: 69)
menciona que en la variante del ndhuatl de Tagcotepec, Puebla, [métsti] con vocal corta
significa —pie”, y [méetsti] significa —mes”.

Con respecto al ndhuatl de Tequila y Atlahuilco, no tengo la evidencia suficiente
para decir si la utilizaciéon de la vocal larga y la corta modifica el significado de las

palabras, es por eso que en la tabla A-3 no hago tal distincion.
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Al respecto Andrés Hasler (1996: 51: 54) quien ha trabajado en la region Tehuacan—
Zongolica, ha reportado una variacion en la duracidon vocalica, pero en ninguno de los casos
reporta que ésta represente una situacion contrastiva, es decir, que al presentarse una vocal

larga en vez de una vocal corta en la misma palabra y posicion, haya cambio de significado.

En el caso de Tequila y Atlahuilco puedo decir es que la [o] tiene un aléfono [u]
como se mostrd anteriormente en las palabras que designa —serpiente” [kuwatl]~[kowatl],
-roche” '[juPak] ~ [joPak]. También se ha registrado que la [e] en ocasiones presenta un
alofono [i], por ejemplo en [ti'golotl] ~ [te'kolotl] que significa —tecolote o buho”, y en

['sintle] ~ ['sintli] que significa -mazorca” o —grano de maiz seco”.

Los reverenciales

Thelma Sullivan (1998: 37) menciond que los sufijos reverenciales —tzintli, -tzin, denotan
reverencia, afecto o compasion. El reverencial se aplica tanto a seres animados como a
cosas” (1998: 37). De este modo al traducir los reverenciales del ndhuatl al espafiol, se han
utilizado adjetivos tales como —wenerado, estimado” (Sullivan 1998: 38), y también se han
traducido como flexiones diminutivas es sustantivos tales como venadito, piedrecilla,
jovenzuelo (Sullivan 1998: 39-40).

Al respecto de los reverenciales Valifias (Texto II) menciona que —un sustantivo
indicaba, mediante un pequeiio conjunto de reverenciales, las dimensiones del objeto
nombrado por ¢l o si merecia respeto.Asimismo Valifias menciona que los reverenciales no
son traducibles ni transculturalmente ni translingiiisticamente'"”.

Al analizar las muestras lingliisticas obtenidas en Tequila y Atlahuilco, en los
contextos rituales y ceremoniales, se ha observado que los reverenciales son una constante,

pero que ninguna de las formas en que se han traducido los reverenciales, pueden describir

estas formas de expresion, muchas veces discursivas y contextuales, ya que se corre el

' Informacién proporcionada por el Mtro. Leopoldo Valifias en los cursos de traduccién de nahuatl de la
Maestria en Estudios Mesoamericanos. En el IIA-UNAM.
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riesgo de magnificar y hacer poco factible lo dicho por el hablante, ya que no hay una
equivalencia léxica que permita trasladar la expresion en nahuatl al espafiol.

Es por eso que debido a que en mis ejemplos obtenidos de rezos en el contexto
ceremonial, hay continuamente la utilizacién de reverenciales he decidido no adoptar
ninguna flexion en el espafiol del tipo diminutiva, ni —de exaltacion” como venerado,
respetado, etc. Esto no significa que pase por alto la intencidon respetuosa de las expresiones
que contienen un reverencial, al contrario, pienso que representan formas que perderian su
sentido si se les tratara de encasillar en adjetivaciones incompatibles. Asimismo, de acuerdo
con Valifias, menciono que los reverenciales expresan la dimension del objeto que se esta
nombrando y ofreciendo, al sujeto, humano o no, a quien se le estd dando y solicitando
algo. Asimismo expresan distancia antes o a la vez que respeto, y el reconocimiento de la
existencia de &mbitos de existencia distintos.

En Tequila y Atlahuilco los sufijos reverenciales para los sustantivos son —tse, -sin
y tsintli. Veremos que en la transcripcion de los rezos son abundantes, en esos casos se
sefalard su presencia con la palabra —+ev” de reverencial, ya sea en el andlisis de las
particulas que conforman la palabra si es el caso, o en la propuesta de equivalencia léxica

que se presenta escrita con el alfabeto practico, pongo un ejemplo:

sochitsintle [soffi-'tsintle]

flor-rev flor-rev

Caracteristicas del nahuatl de Tequila y Atlahuilco

Georgette Soustelle (1958: 28-43), dedico un capitulo para describir la lengua de Tequila,
mencionando algunas caracteristicas propias del dialecto que ahi se hablaba a finales de los
anos 50, y que se encuentran presentes en la actualidad segiin se ha podido registrar en
campo. En la tabla A-4 transcribo en la primera columna las palabras registradas por
Soustelle, en la segunda las palabras que registré durante el trabajo de campo, en la tercera
columna presento las palabras que aparecen en el Vocabulario colonial de Molina y en la

ultima columna presento una traduccion.
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a. Georgette Soustelle (1958: 29) menciond que —a b, es una aspirante labial
sonora, que en el dialecto de Tequila corresponde a la semivocal w del
nahuatl clasico”. Esa b yo la transcribo [B] que es una bilabial fricativa en
el AFL:

Soustelle (1958) Mata-Labrada Néhuatl clasico (En | Equivalencia en
(2016) Molina 2008 [1571]) | espafiol

yabitl ["japitt] vabitl ['jaPitt] yahuitl maiz oscuro

ihlbigatl [ihl'Bigatt] ilbigatl [11'Bigatt] | ilhuicatl cielo

coba ['kofa] koba ['koPa] cohua comprar

biptla ['Biptla] biptla ['Biptla] uiptla Pasado manana
nabe ['nafe] naui Cuatro
yubak ['juPak] youac noche

Tabla A-4. Palabras con [f]

b. Soustelle (1958: 29) menciond que el dialecto de Tequila tiene una oclusiva palatal

sonora g delante de a, o y gu antes de —€” y -’ Este ejemplo representa la sonorizacion de

[k] en [g] tal como se describié anteriormente al explicar la tabla A-2. [k] y [g] son

oclusivas velares, la primera es sorda y la segunda sonora. En la tabla A-5 presento los

ejemplos:

Soustelle (1958) Mata-Labrada Néhuatl clasico (En | Equivalencia en
(2016) Molina 2008 [1571]) | espafiol

tlagatl ['tlagatt] tlacatl hombre

guichpa ['gifpa] quechpan hombros
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egabilotl ecauilotl techo, sombra
[ega'Bilott]
goskatl ['goskatl] | cuzcatl collar
coscatl (en Carochi
1910 [1645])
tigolotl [ti'golotl] | tecolotl buho

Tabla A-5. Palabras con [g]

c. Soustelle (1958: 29) menciond que el acento cae como es comun en la pendltima silaba,
pero que también notd un acento esdrujulo en Tequila. Durante el trabajo de campo en
Tequila y Atlahuilco también noté la existencia de un acento esdrijulo en algunas palabras.
A continuacion transcribo algunos ejemplos pero antes no estd de mas reiterar que a lo
largo de la tesis, cuando realizo la transcripcion fonética el acento lo escribo con un
apostrofe antes de la silaba tonica y cuando transcribo con la ortografia practica el acento se

escribe como un acento ortografico, pero so6lo cuando sea una palabra con acento esdrujulo.

Soustelle (1958) Mata- Labrada (2016) Equivalencia en espafiol
tlazocamate [tlaso'kamate] gracias
ayotli ['ajotli] calabaza
apiztle ['apistle] escases, hambre
ishtake ['1ftake] ladron
sochigalle [so'tfigale] casa de flor
yubale ['jufale] yuwalle ~ yubale ['juwale | noche
~ 'JuPale]
tonale ['tonale] tonalle ['tonale] dia
técuane ['tekvane] fiera
tlabile ['tlaile] tlabile ['tlaPile] vela, candela

Tabla A-6. Palabras con acento esdrujulo
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Consideré importante hacer estos cuadros, ya que algunos de los rasgos ahi mencionados,
fueron considerados por Juan Hasler (1961) en su trabajo clasico sobre la dialectologia

nahuatl, el cual veremos un poco mas adelante.

Nahuatl en situacion de contacto.

Como se ha descrito en el capitulo 1 y 3, en Tequila y Atlahuilco el ndhuatl y el espafiol
estan en contacto, en distintos espacios y con finalidades particulares. En ese sentido
Valifias (2010: 126) ha mencionado que —a realidad de toda lengua es su puesta en escena
en situaciones dialdgicas, que antes de ser dialdgicas son interacciones sociales en donde
todo individuo esta sujeto a normatividades sociales particulares”.

El contacto lingiiistico a través de los siglos ha creado comunidades bilingiies del
espafiol y del ndhuatl en las cuales se presentan préstamos de palabras del espafiol en el
nahuatl. Hemos definido préstamo (borrowing) como —a incorporacion de caracteristicas
extranjeras en la lengua nativa de un grupo, hecha por sus mismos hablantes” (Thomason y
Kaufman 1988: 36, 37).

Cabe mencionar que en el caso del espafiol y el ndhuatl, la adquisicion de los
préstamos se da entre una lengua fusionante y flexiva como lo es el espafiol, y una lengua
aglutinante como lo es el nahuatl. Con los términos fusionante y flexiva me refiero a que el
espaiol es una lengua caracterizada por la tendencia a incluir mucha informacién en sufijos
o prefijos, mediante la flexion de algunas palabras. La flexion se emplea a menudo para
diferenciar los rasgos gramaticales de la lengua, por ejemplo en el caso de los verbos, el
tiempo, modo, aspecto, género, nimero, etc., y los sustantivos podemos mencionar los
diminutivos, el namero, el género, etc.

El ndhuatl es una lengua aglutinante, esto significa que tanto sus sustantivos y
verbos constan de una o mas raices a las cuales se les pueden afiadir mas raices o quitarlas
para formar otras palabras, o modificar el tiempo, modo y el aspecto de un verbo.
Asimismo, existen afijos, ya sean prefijos, infijos y sufijos que también ayudan

gramaticalmente para construir nuevos sustantivos, verbos y para indicar la valencia o
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transitividad de estos tltimos. Puede haber derivaciones o cambios de categoria, es decir, se
puede transformar un verbo a sustantivo, un verbo a un adjetivo, un sustantivo a verbo, un
sustantivo a adjetivo, etc.

En sintesis cada lengua tiene estrategias gramaticales para adquirir palabras
provenientes de otra lengua, en el caso del ndhuatl si un préstamo del espanol es adaptado
adquirird las caracteristicas de un sustantivo en nahuatl. Aunque puede suceder el caso de
que un sustantivo entre —ro adaptado”. Un verbo tendrd que adquirir la caracteristica de un
verbo en nadhuatl para poder ser —utilizado y entendido” en esa lengua como un verbo.
Aunque puede suceder el caso de que un sustantivo o verbo permanezcan sin adaptacion,

esto dependera sobre todo, del nivel de bilingiiismo de los interlocutores.

Los préstamos que he registrado en Tequila y Atlahuilco son sustantivos y verbos.
Asimismo, Georgette Soustelle (1958: 44) registrd algunos préstamos I1éxicos en algunos

relatos, por ejemplo:

Cuando momiguiliya pastorcito quintlaliya abagaxibitl iba iztatl
Cuando muere un pastorcito, le ponemos una hoja de aguacate y sal
Quimaga cuando panoba ichcame ixtlaoc

El se las da a sus ovejas cuando las encuentra en el campo

Para amo quicuazque pastorcito

Para que no se coman al pastorcito

En las lineas anteriores se pueden ver el sustantivo —pastorcito” y la preposicion —para”, los
cuales no estan adaptados.
En Atlahuilco registré algunos rezos que un tlayakanke pronuncié durante tres ceremonias
sochitlalli. A continuacidon muestro algunos préstamos de sustantivos del espafiol en el
nahuatl:

Se ladotse mabia se ladotsin matiguipanotse

lado-rev lado-rev
Que se vayan a otro lado que se pasen a otro lado
Para inin tlatiguipanol maguikabaga iban cualtse mamoscalte

Para que dejen esta siembra y pueda crecer bien
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En este caso vemos la palabra /adotse, que es la palabra 4ado” a al cual se ha anadido un
sufijo reverencial —tse y —tsin respectivamente. Hemos mencionado que el reverencial
también puede ser —tsintle. En el contexto ceremonial, las peticiones tienden a guardar
mucho respeto y se realizan con sumo cuidado, es por eso que las palabras, en su mayoria
tienen un sufijo reverencial, en las palabras en ndhuatl y en aquellas provenientes del

espanol.

A continuacion presento otros ejemplos con mayor andlisis formal de las palabras, es por

€so que presento primero la explicacion de la simbologia que utilizo:

2aS segunda persona singular
Indef indefinido —&lgo”

v verbo

pos posesivo

sust sustantivo

rev reverencial

suj sujeto

obj objeto

dir direccional

refl reflexivo

pos posesivo

2aP objeto segunda persona plural
pos2aP posesivo segunda persona plural

El primer ejemplo es el del préstamo de Isustantivo —eopa”

se kopatse se atsintle se sochitsintle tehbatsin
[se ko'patse] [se a'tsintle] [se soffi'tsintle] [teh'Batsin]
esta copa-rev esta agua-rev esta flor-rev usted-rev
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El siguiente es el ejemplo del préstamo del verbo —euidar”:

Tehpatsin titlakwidaroba ~ mogoneba
[Tehba-tsin  ti-tla-k¥idaroba mogonefa]

Usted-rev  2aS-indef-v pos-2aS-sust

Usted cuide a sus hijos

Tefatse togonkwidaros inin tlatogtle
[tehPatse togonkvidaros inin 'tlatogtle]
TehPa-rev to-g-on-kvidaro-s  esta siembra

Usted-rev suj-obj-dir-v-fut

Usted cuide esta siembra

tlalogan tata iban tlalogan nana namechmotlatlahtia
[tla'logan 'tata iBan tla'logan 'nana namechmotlatlah'tia]
[tla'logan 'tata iBan tla'logan 'nana n-amech-mo-tlatlah-'tia]
tlalogan tata y tlalogan nana  suj-2aP-refl-sust-rev

tlalogan tata y tlalogan nana les ruego-rev

shogonkwidaro iban shogonmoskalte mogoneba
[Jogonkvidaro ifan  Jogonmoskalte = mogonefa]
Jo-g-on-k*idaro ifan  [o-g-on-moskalte = mo-gone-Pa
imp- obj-dir-v y imp-obj-dir-v refl-sust-pos2aP

Cuide y haga crecer a sus hijos

En este ejemplo podemos ver que la palabra en espafiol cuidar, ha sido adaptada bajo las
reglas del nahuatl, es decir se le han afiadido prefijos y sufijos tal como funciona
gramaticalmente el ndhuatl.

Sufijo #i, con el que se marca la segunda persona singular 1.

Una particula tla, que es un indefinido que puede traducirse -os”.

Luego viene el verbo cuidar, ya adaptado al nahuatl [k*ida'roPa].
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oba [oPa], es la vocal tematica que asegura que k“idaroba sea entendida como verbo. Esta
adaptacion se presenta en tiempo presente, para el futuro sigue la regla del nédhuatl y queda
k¥idaro y una - que es la marca del futuro: [kv¥i'daros]. En imperativo también queda
[k¥i'daro] anteponiendo el prefijo sho [Jo], que indica el imperativo: shogonkidaro
[Joghonk¥i'daro].

Estas formas gramaticales nos hacen ver que este verbo se entiende como tal ya que
presenta las mismas estrategias gramaticales que podriamos observar en otro verbo nahuatl
de origen. Las estrategias gramaticales de los hablantes de una lengua estdn presentes al

momento en que se adquieren los préstamos de otras lenguas.

Caracteristicas dialectologicas consideradas para determinar la variante lingiiistica

Estos rasgos representan el complemento del capitulo 3, subcapitulo 3.2.

Juan Hasler (1961)

Son interesantes los rasgos considerados por Juan Hasler (1961) para determinar los
distintos dialectos, los cuales no se basan principalmente en el rasgo /tl/ /t/ /1/, sino en —&n
conjunto complejo de rasgos integrados, en el cual la mayor insistencia o la ausencia de uno
de los rasgos no es considerada de importancia definitiva”. Los rasgos considerados por

Hasler (1961: 58) fueron:

a) Un léxico tipico; b) La presencia o ausencia del morfema /o/ del pretérito; c) La
presencia o ausencia del morfema /-ki/ del pretérito; d) La presencia o ausencia del
morfema /-tin/ para ciertos plurales sustantivales; e) La presencia o ausencia de /h/ en
ciertas palabras; f) La solucion en /h/ de *?; g) La frecuente presencia de /a/ en vocablos
que en otros dialectos prefieren /e/; La solucion dada a /t/ > /tl/; 1) El comportamiento de
/w/: pérdida intervocdlica: influencia que ejerce sobre otros fonemas; su solucion en [b]

fricativa plana; j) El comportamiento de /k/, [g], /k¥/. Ademas observo fendmenos
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geograficamente delimitados tales como el acento esdrijulo y los reverenciales (Hasler
1961: 458).

A continuacion transcribo la descripcion de algunos de los rasgos hecha por Hasler,
en especifico de aquellos que ¢l consider6 distintivos o nombrd como caracteristicas para
delimitar el dialecto del Este. Complementaré cada apartado con ejemplos que he recabado

durante el trabajo de campo.

Rasgo b) Hasler lo consider6 el calificador dialectal mas considerable del nahuatl actual.
Mencion6 que —ecurre en el ndhuatl del Oeste y en el ndhuatl central, desde este ultimo
parece haber influido a Zongolican, nahua nonoalca”.

Ejemplos:

onitlachiato [onitlaffiato] —fui a ver” (Atlahuilco, Ver.)

onik"ito yolkatl [onik“ito yolkatl] —fui a traer a la bestia” (Tequila, Ver.)

Rasgo c) la presencia del morfema /-ki/ o /-ik/ en el pretérito

En el nahuatl septentrional y en el del Este respectivamente, aparecen estas marcas de
pretérito en ves del morfema /o-/ antes mencionado. En Tequila y Atlahuilco podemos
encontrar /o-/ 'y /-k/ como marcas de pretérito en un mismo verbo.

Ejemplos

oguitekak tipitse [ogui'tekak ti'pitse a'tsintle] —regd poquita agua” (Tequila, Ver.)

oguimak se kopatse ['oguimak se ko'patse] -te dio una copita” (Atlahuilco, Ver.)

opanok siwatl ['opanok 'siwatl] —-pas6 la mujer” (Atlahuilco, Ver.)

Rasgo 1) el comportamiento de /w/. Su pérdida intervocélica y solucidon en [b] fricativa
plana. Segiin Hasler esto consiste en que la wa pierde su redondeamiento labial y se
convierte en bilabial fricativa. Utilizando el sistema de notacién del AFI, esa bilabial
fricativa corresponde a un fono [f].

tlapile, ['tlaPile] —wela” en Atlahuilco, mientras que en otras variantes es tlawil

nafle ['nabe] —euatro” en Atlahuilco mientras que en otras variantes es nawi

egafilotl [ega'Bilotl] —sombra, techo” en Tequila mientras que en otras variantes es

ekawilotl [eka'wilott]
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tokonefla [to'konePa] —tas hijos” en Tequila y Atlahuilco pudiendo haber alternancia con

tokonewan [to'’konewan]

Una Canger (1988)

La autora considerd las siguientes caracteristicas para trazar las isoglosas que dividen el

nahuatl del Oeste y del nahuatl del Este:

1-

Si la *u derivo en +, 0 en —€” en notacion lingliistica esto se escribe i < *u en
vez de e < *u, por ejemplo la palabra -moler”, que puede ser fesi o tisi. Cabe
mencionar que el signo * indica que es una forma reconstruida.

Si —erde” se dice shoshowki o shoshowik [[o'fowki, Jo'[owik] y si la palabra
—ealiente” se dice fotonki o totonik [to'tonki o to'tonik].

Si hay presencia o no de la /o/ al inicio de palabra para marcar el tiempo pasado.
Si hay presencia o ausencia del sufijo /tin/ para pluralizar.

Si la palabra para decir +0do” es mochi o nochi ['motfi, 'noffi].

En el caso de Tequila y Atlahuilco, esos rasgos se presentan de la siguiente manera

Tequila-Atlahuilco

La *u derivo en 1 (i < *u ), por ejemplo las palabras tisi ['tisi] —-moler” y ¢litl
['tlitt] —fuego”, tlitlkashitl [tlil'kafitl] -sahumerio”

shoshobik ~ shoshowik [[o'[oBik, Jo'fowik]

Presencia de /o/ como marca de pasado. Como hemos mencionado: onitlachiato
—fui a ver”, ogimak e dio”

Ausencia de —tin para los pronombres en plural. Este se marca con /-hwa, /-
hwan, /-Ba/, /-Pan/. Por ejemplo: mokoneban [moko'nefan] —tus hijos”,
moyolkatsin [moyol'katsin] —tus animales” (con el sufijo reverencial —tsin).
Nochi ['noffi] -tedo”. Por ejemplo nochi tonale, nochi hora [noffi tonale noffi

ora] —tedo el dia, a toda hora”.
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Nahuas del Este

Nahuas del
Oeste

Figura A-2. Situacién de la variante de nahuatl en Tequila y Atlahuilco de acuerdo con las

variables elegidas por Canger (1988). Cuadro modificado a partir de Canger (1988)

Yolanda Lastra (2010)

Como vimos en el capitulo 3 (subcapitulo 3.2), Yolanda Lastra consideré al -Area Centro”
muy heterogénea, incluso tiene 6 subéareas, mas de que cualquier otra area en su
clasificacion (Lastra 2010: 860-864; subcapitulo 3.2 de esta tesis). También se hizo
mencion de que un sitio de colecta de datos lingiiisticos de Lastra fue Rafael Delgado,
Veracruz, localidad proxima a Tequila. Esto no necesariamente quiere decir que ahi exista
la misma variante lingiiistica, sin embargo, por lo visto en los rasgos que muestra Lastra, se
pueden observar algunas similitudes. Pero también hay similitud con el area —Reriferia
Oriental”, ahora cito algunos ejemplos de Lastra y los que he obtenido en Tequila y

Atlahuilco. Dada la heterogeneidad he decidido mostrar esta informacion en el cuadro A-3.
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Rasgos —Area | Rasgos —Area | Rasgos Tequila y | Equivalencia en
Centro”. Lastra Periferia  oriental”. | Atlahuilco. = Mata- | espafiol
Lastra Labrada (2016)
totonik [to'tonik] totonik [to'tonik] totonik [to'tonik] caliente
shoshowik [[o'fowik] | shoshowik [[o'fowik] | shoshowik [[o'fowik] | Crudo/verde
yestli ['yestli] esti ['esti] istle ['istle] sangre
Pretérito /o-/ Jo-/  ausente  en | Pretérito /-o/ '
pretérito
Presencia de /k/ final | Presencia de /k/
final'"?
veyekatl [je'jekatl] ejekat ['ehekat] ejekatl ['ehekatl] ~ | Viento
eyigatl ['ejigatl]
tleshtli ['tleftli] tlishti ['tlifti] tishtli ['tiftli] Masa/moler
tletl [tlett] tit [tit] tlit] ['tlith] fuego

Tabla A-7. Cuadro comparativo para observar los rasgos de las Areas —€entro y Periferia

oriental de Lastra (2010), y las muestras obtenidas en Tequila y Atlahuilco (Mata 2016)

Con este cuadro comparativo quise sintetizar la informacion presentada por Yolanda Lastra

en su caracterizacion de las areas —Reriferia oriental” y —€entro”, particularmente su

subarea —sureste de Puebla”, haciendo énfasis en los rasgos que son coincidentes con los

autores Hasler y Canger. Me enfoqué en estas areas ya que son las que comparten rasgos

con Tequila y Atlahuilco, ademas porque el sitio de muestreo Rafael Delgado, es una

localidad proxima a las antes mencionadas.

""* Ver arriba los ejemplos obtenidos en Tequila y Atlahuilco en el rasgo -b” de Hasler y en el rasgo -3” de

Canger.

11 . : : ’ .
> Ver los mismos ejemplos citados en la linea de arriba.
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Anexo fotografico

Las fotografias que conforman este anexo son de mi autoria, salvo aquellas en que se sefale
su autor en el pie de foto.

Capitulo 2

Fotografia 2-1. Cruz de madera en la iglesia de Atlahuilco, Veracruz

Fotografia 2-2. Figuras en bulto en la Iglesia de Atlahuilco. A la izquierda Santiaguito o

Cristito, a la derecha San Martin Caballero
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Capitulo 3

Foto 3-1. Altar dia de Muertos en Somajapa, Zongolica

Foto 3-2. Detalle que muestra en vertical siete hojas plegadas
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Foto 3-3. Altar de Dia de Muertos en Tequila

Foto 3-4. Arco en la cabecera municipal Zongolica con motivo de la fiesta patronal de San
Francisco de Asis
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Foto 3-5. Arco en Tepetzizintla

Foto 3-6 Arco en Tehuipango
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Foto 3-7. Arco en Tlacuilotecatl El Grande, Zongolica
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Foto 3-8. Altar de Dia de Muertos en el Barrio
de la Santa Cruz, Tequila

Se aprecian en el suelo hojas de ashokopa
[aJo'kopa] y pétalos de cempasuchil. Juntos
conforman el sochipayanalle [soffipaja'nale],
camino aromatico que guia a los muertos hacia
el altar



Foto 3-9. Comitiva en torno a la mayordomia
de Semana Santa en Tequila

Es el momento previo a la procesion que se
realiza desde la casa de la mayordoma hacia
la iglesia de San Pedro. Se pueden apreciar
los tiachkame [tiaf'’kame] de la mayordoma,
quienes portan tlnicas representando cada
quién a un apostol.

Foto 3-10. Ayudantes en la mayordomia de La Virgen del Carmen de Todos Santos,
protectora de las animas del purgatorio. Barrio de la Santa Cruz, Tequila.
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Foto 3-11. Cruces que cada afio son renovadas por el mayordomo en turno de la Santa Cruz
y sus tiachkame. Se ve un sochigale [so'ffigale] seco de ashokopa [aJo'kopa]

Foto 3-12. Hoja con la tetra de una cancién en ndhuatl
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Capitulo 4

Foto 4-1. Perspectiva de la cadena montafiosa, vista desde la localidad de Cincalco,

municipio de Tequila

Foto 4-2. Muestra la zona arida de barlovento (izq.) y la zona humeda de sotavento (der.).
Porcion de la Sierra Madre Oriental del Centro del Estado de Veracruz, vista de sur a norte
(arriba)
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Foto 4-3. Muestra de las distintas capas o estratos de roca sedimentaria, y su estructura

quebradiza. Cerca de la cabecera municipal Tequila

Foto 4-4. Mezcla de acahuales, zonas de vegetacion primaria y zonas deforestadas para

establecer sembradios

323



Capitulo 5

Foto 5-1. Ayudantes de la mayordoma de Semana Santa en Tequila, haciendo un sochigale
[so'ffigale] de gran tamafio. Sera el escenario para recrear la Ultima Cena el Jueves Santo

Foto 5-2. En primer plano se ven las hojas de ashokopa [afo'kopa] ofrendadas en el
cementerio de Tequila el 2 de noviembre. El aroma de las hojas se considera que es el
alimento de los difuntos
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Foto 5-3. Plantas de Dasylirion acrotrichum
en su habitat, el matorral crasirosulifolio
€spinoso

Foto 5-4. Colectores que entregan las plantas de cucharilla al tekitlahto [teki'tlahto]
primero, en la iglesia de Atlahuilco.
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Foto 5-5. Elaboracion de adornos de
cucharilla para conformar el arco que
se pondrd en la entrada de la Iglesia
con motivo de la fiesta patronal en

Foto 5-6. Colocacion de la cucharilla
sobre el armazén del arco. Se observa
una figura con forma de estrella hecha
de bejuco. Esta representara al sol

Foto 5-7. Figuras de chimaltin
[fi'maltin] y #lakolol [tla'’kolol] en el
arco de la capilla del Sefior del
Calvario, Atlahuilco

€ | chimaltin

tlakolol



Foto 5-8. istakopalle [ista'’kopale]

Foto 5.9 kopalle sholoche ['kopale fo'loffe]
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Resto de la pupa

Foto 5-10. Fotografia tomada con microscopio electronico por Virginia Evangelista y
Susana Guzman Gomez. Se observa el resto de una pupa, de forma circular en el centro de
la muestra del copal sholoche.

Resto de la pupa

Foto 5-11. Fotografia tomada con microscopio electronico por Virginia Evangelista y
Susana Guzméan Goémez. Se observa el resto de la pupa, un “globo de color oscuro con una
pequefia abertura. También se aprecia la textura del copal sholoche y los colores
heterogéneos debido a la mezcla de la resina con la tierra.
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Foto 5-12. kopalle chapopo ['kopale fapopo]

Foto 5.13. El tlayakanke [tla'jakanke) Sr. Bernardo corta en pequefios trozos los tres tipos
de copal que representan los granos de maiz de tres colores distintos
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Foto 5-14.

Planta de Stevia microchaeta o
tsompiltek [som'piltek] con
inflorescencias

Foto 5-15.

Hojas cortadas de tsompiltek.

El Sr. Bernardo haciendo sochimanalle
[soffi'manale]

Foto 5-16.

sochimanalle de tsompiltek y flor
de margaretilla, Chrysantemum
leucanthemum



Foto 5-17. Inflorescencias de Barkleyanthus salicifolius o azomiate

Foto 5-18. sochikalli [soffi'’kali] en el atrio de la iglesia de Atlahuilco en la tarde del Jueves
Santo. Esta hecho con aciculas de pino (Pinus spp.]y en el frente, la entrada se enmarca con
ashokopa [afo'kopa] (Gaultheria acuminata)
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Foto 5-19. En el interior del sochikalli ya por la noche, han colocado la figura de cristo para
representar la Ultima Cena. De la figura cuelgan dos panes con forma de pescado

Foto 5-20. sochikalli en Atlahuilco. Representa una de las estaciones de la procesion del
Viacrucis. Se conforma principalmente de pino y azomiate
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Foto 5-21. sochikalli en cuyos costados se han hecho paredes laterales de pino y ashokopa.
Ahi se lleva realiza la crucifixion de la figura en bulto de Cristo el Viernes Santo

Foto 5-22. Adornos hechos con panisbasochitl [panisPa'sochitt] (espatas de Heliconia
bourgaeana). Detrés se encuentran hojas de tepejilote (Chamaedorea tepejilote)
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Foto 5-23. Adorno con motivo del Jueves de Corpus Christi tepejilote y

panisbasochitl

Foto 5-24. sochigale [so'ffigale] en Tequila
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Foto 5-25. Ubicacion de las casitas de los puntos 1 y 2 en las esquinas del lado derecho del

atrio. Se muestra una amplificacion para ver detalle

Foto 5-26. Radiacién solar que se compara con la forma de “la Custodia”
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Foto 5-27. Figura de papel que representa “la Custodia” en el altar de la mayordomia con
sochigoskatl de kakalosochitl

Foto 5-28.

Cruz alta en la iglesia de Tequila,
adornada con sochigoskatl de
kakalosochitl

336



Foto 5-29. Planta e inflorescencia de Tillandsia imperialis

Foto 5-30. Cuatro sochikvawitl [sofik¥awitl] en la iglesia de Astacinga
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Foto 5-31. Detalle que muestra las inflorescencias de Tillandsia imperialis en un
sochik*awitl

Foto 5-32. Detalle que muestra la inflorescencia de Tillandsia gymnobotrya en un
sochikvawitl
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Capitulo 6

Foto 6-1. El tlayakanke [tla'jakanke]
Bernardo ofreciendo flores en la
ceremonia tishpantia. Al fondo se ve
la imagen de San Martin Caballero y
apenas perceptible de rodillas esta el
presentado

Foto 6-2. Bernardo ofreciendo una
veladora a San Martin Caballero en la
ceremonia  tishpantia  [tifpan'tia].

Apenas perceptible se nota el cabello

oscuro de la persona arrodillada
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Foto 6-3. El tlaydkanke
[tla'yakanke] sahumando
durante la ceremonia de

mok»atekia [mok“atekia]

Foto 6-4. El tlaydkanke Bernardo reparte sochimanalli [foffi'manali] al padre del nifio recién

bautizado
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Foto 6-5. Arco de cucharilla que muestra en su parte derecha una media luna y en la

parte izquierda un sol conformado de seis picos.
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Foto 6-6. Deposicion de las
canastas con semilla junto a la
mesa de los nifios dios para que
sean bendecidas en la misa del dos
de febrero en Atlahuilco



Foto 6-7. Detalle de las canastas que contienen semillas, velas, veladoras e imagenes

religiosas, en este caso un crucifijo en Atlahuilco

Foto 6-8. Don Bernardo preparando los tamalitos que envolveran los tres tipos de

copal que seran ofrendados en el sochitlalli [soffi'tlali]
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Foto 6-9. Don Bernardo
haciendo los sochimanalli
[soffi'manali] con hojas de

tsompiltek [tsom'piltek]

Foto 6-10. Deposicion de la ofrenda en donde se observan los sochimanalli [soffi'manali]
bordeando a la cruz de sochipotone [soffipo'tone], a las velas, el sahumerio o tlikashit!

[tlil'kafitt], los granos de tres copales y a las dos botellas con “agua pura”
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Foto 6-11. Detalle de la ofrenda una vez que el tlaydkanke [tla'jakanke] ha encendido las

velas e iniciado el sochitlalli [soffi'tlali]

Foto 6-12. Detalle del t/ikashitl [tlil'’kafitl] o sahumerio y del tamalito de copal que ya ha

sido ofrendado, que se puede observar en la esquina inferior izquierda
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