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Viajar al “otro mundo” en busca de conocimiento y poder: chamanismo y
politica en Huautla de Jiménez, Oaxaca

Yo sé cuando la persona estd enferma,
cuando agarro los honguitos ellos me
ensefian y me dicen qué es lo que pasa
a la gente. Yo no invento nada, ni lo
saco de mi cabeza, el mismo hongo me
va diciendo qué es lo que tengo que
hacer para poder curar, ahi te dice
todo, ahi mismo lo investigamos a
profundidad, es como lo que haces tu,
hacemos como una tipo tesis (Chjon
chjine Matilde, San Miguel Huautepec,
2010).

Introduccién

Las palabras del epigrafe son de Matilde, chjon chjine, “mujer sabia”, mazateca del
municipio de San Miguel Huautepec. Ella me narraba sus multiples experiencias
rituales con la ingesta de hongos sagrados. Un dia me sorprendi cuando me dijo
que ella también hacia lo mismo que yo, investigar. Hizo una similitud entre su
guehacer y el mio, es decir, resaltdé que nos unia la busqueda de conocimiento: yo
me encontraba en el camino a realizar una tesis, mientras que el quehacer de chjota
chjine, radicaba, en sus propias palabras, en “investigar a profundidad” para conocer
algo, algun tema o una solucion a algun problema. Las palabras de Matilde, hoy me
convocan a realizar una investigacion acerca del conocimiento chamanico, el cual

veré como una herramienta para ejercer relaciones de poder.

Llegué al tema del chamanismo mazateco atraida por una de sus caracteristicas
mas peculiares, el consumo de hongos sagrados y todo lo que implica. Esta practica
me ha interesado desde hace muchos afios sin que yo me haya percatado de ello.
Mi primer contacto con el tema fue cuando unos amigos me dijeron que en un pueblo
de Oaxaca habia hongos alucin6genos. Esa noticia me parecié extrafia y me

interesé por saber el nombre del pueblo y cédmo llegar. Después nada sucedio.



Tiempo después, sin planear nuestro destino, mi hermana Araceli y yo llegamos a
la terminal de autobuses de la ciudad de Tehuacan, Puebla. Mirando los destinos

e

lei: “Huautla de Jiménez $50”. Entonces recordé el tema de los hongos
alucinégenos y al ver el costo del pasaje, aunado el descuento de estudiante, no
dudamos en abordar un autobus a la Sierra Mazateca. Asi llegamos a Huautla de
Jiménez un julio del 2002. Nos aventuramos al Corazon de la Sierra Mazateca para
saber de qué se trataba aquello de los hongos y sin conocer absolutamente a nadie.

Lo Unico que sabiamos era que ahi habia hongos alucinégenos.

Al buscar un lugar para pasar la noche llegamos a la casa de una mujer llamada
Justina, y ella nos dijo: “nosotros —los mazatecos- tomamos los honguitos como
medicina, para curarnos de enfermedades. Los tomamos en las Veladas. La mujer
nos mostrd una habitacién con un altar, sillas, petates, cobijas y nos quedoé la duda
de para qué servia todo eso durante la “Velada”, y para empezar, ;qué era una
Velada?

En ese momento ignoraba el hecho de que los mazatecos se curaban de
enfermedades y resolvian problemas o dudas que los acechaban tanto en el
aspecto fisico como en el espiritual por medio de los hongos sagrados. No lograba
comprender cOmo es qué se curaban y resolvian problemas. Tras esas dudas
comenzo6 una busqueda de respuestas que no tuve oportunidad de averiguar en
es0s momentos; tal vez no tuve el suficiente interés y lo olvidé cuando comencé a
maravillarme del paisaje montafioso y su atmosfera neblinosa. Estuve un dia mas y
me retiré de la Sierra Mazateca. No volvi a saber mas ni del tema, ni del lugar y

retorné a mis actividades cotidianas.

Afos después, ya me encontraba estudiando la licenciatura de Etnologia en la
Escuela Nacional de Antropologia e Historia; en esos tiempos, un compafero de la
escuela me invité a Huautla de Jiménez para observar la fiesta de Todos Santos.
Cuando llegamos, yo no pretendia averiguar mas sobre el tema de los hongos, pero

al platicar con la gente, me di cuenta que los hongos era su tema favorito.

En esa visita, se nos presento la oportunidad de asistir a una velada y asi pude

observar de qué se trataba. En esa ocasion se la celebro en la casa de un curandero
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llamado Fortunato de aproximadamente 60 afios de edad, oriundo de la localidad
de Santa Cruz de Juarez, perteneciente al municipio de Huautla. Un hombre en la
calle indagado por nosotros nos presentdé a Fortunato quien nos dijo: “cuando
quieran lleguen a mi casa; si quieren pueden tomar los honguitos”. Al dia siguiente
fuimos y nos hospedamos ahi, pero no se realizé la ceremonia; el curandero nos
dijo que la siguiente noche tomariamos los hongos. Durante el dia regresamos a
Huautla y nos encontramos con un par de jovenes fuerefios. Dijeron estar
interesados en participar en el ritual. Después de unas horas deambulando por
Huautla, todos nos dirigimos hacia la casa de Fortunato. Como a eso de las ocho
de la noche, nos reunimos en una habitacion de la casa. Ahi habia un altar con
imagenes de santos, flores, veladoras y demas objetos rituales; alrededor del altar,
estaban colocadas algunas sillas de madera. Habia una puerta en un costado de la
casa y otra al lado opuesto al altar. El contexto era muy parecido a la habitacién que
me habia mostrado la sefiora Justina en mi primera visita a Huautla. Cuando
nosotros entramos en la habitacion, Fortunato ya estaba sentado en una silla muy
cerca enfrente al altar; sentados en unas sillas estaban una mujer y un hombre como
de unos 35 afios; en la parte de atras de las sillas, cerca de la puerta opuesta al
altar, se encontraba un joven como de unos 18 o 20 afos, que después me enteré,

era nieto de Fortunato.

El ritual dio inicio cuando el curandero encendié el copal, al mismo tiempo que rez6
un poco y hablé en mazateco. Después nos dio alrededor de seis hongos a cada
quien, es decir, tres pares de San Isidro (psilocybe cubensis). Yo los ingeri todos, y
después de un tiempo no senti ningun efecto. Unos momentos después de que
todos habiamos ingerido los hongos, el curandero comenz6 a rezar oraciones
catdlicas. Y después nos decia: “ahora les toca cantar a ustedes, si se saben algun
canto o rezo de la iglesia, canten”. Ya habia pasado casi una hora y en definitiva yo
sentia ningun efecto. Pero no le dije a nadie, ni al curandero. Después el curandero
nos comenzd a preguntar sobre aspectos de nuestra vida personal, por ejemplo,
nos preguntaba: “;han cometido pecados? si, acuérdense”. Después comenzo a
hablar con la pareja, entre ellos se hablaban en lengua mazateca y también el

curandero se dirigia a ellos en lengua mazateca. Les preguntaba cosas y llego el



momento en que la pareja discutia. Pero no entendia lo que sucedia realmente. Ni
siquiera sabia si las demés personas estaban bajo el efecto de los hongos. Asi que
el ritual me comenz6 a parecer aburrido y mono6tono por los cantos y rezos. Y
comenceé a poner atencion cuando el joven nieto, que se encontraba cerca de la
puerta, en la parte de atras, hablaba con su abuelo Fortunato. Fue cuando pude
percatarme de que Fortunato decia a los asistentes lo que su nieto le decia a él.
Entonces pude entender que si realmente alguien estaba “alucinando” en esa
habitacion era el nieto de Fortunato, quien le decia a su abuelo lo que veia y este lo
transmitia a los asistentes; asi lo entendi yo en esos momentos. A pesar de que no
entendia la lengua mazateca, noté claramente que se trataba de ello, por el contexto
de la comunicacion. Y fue entonces cuando el ritual me comenzé a parecer una
farsa. Pero dejé que continuara. Presenciaba lo que sucedia y ahora con mas
atencion. Fortunato fue hablando con cada uno de nosotros y nos preguntaba sobre
el pasado, también sobre nuestras familias. Hoy no recuerdo con exactitud las
preguntas que hacia a los otros. Pero cuando me toc6 mi turno, Fortunato me
preguntd si tenia algun dolor en el abdomen, a lo cual respondi que no, entonces
me preguntd si estaba enferma de alguna otra cosa y respondi que no. Me pidié que
me acercara a €l y asi lo hice, me coloqué de frente a él y este me cambi6 a su
costado. Pas6 su mano por mi cintura, después tocé mi abdomen y me pregunto si
me dolia, lo auscultaba casi como lo hace el médico alépata, lo cual me parecio algo
ordinario. Pero de repente, la mano de Fortunato comenzé a subir hasta que llego
casi cerca de mi pecho. Me la quité de encima y me retiré a la silla donde estaba
sentada. Después de un rato Fortunato continué con los demas asistentes
haciéndoles preguntas y yo decidi salir de la habitacion. No supe qué mas sucedio
durante una media hora, después sali® mi compafiero de la escuela y le dije que no
me habia gustado la velada y que no habia sentido el efecto de los hongos. Al dia
siguiente no estaba interesada en saber mas de las ceremonias, ni de los
chamanes. Todo me parecia un engafio para ganar dinero. Después partimos hacia

Huautla y yo regresé sin querer saber mas del tema.

Debo reconocer que tenia cierto interés por saber como era el ritual del consumo

de hongos, pensaba que tal vez podria solucionar algunas de las dudas de mi
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primera visita. Sé6lo pude observar que la velada se trataba de un ritual nocturno,
donde habia rezos y cantos de la iglesia catélica, que los participantes permanecian
frente al altar y que se hablaba de varios temas. Pero en definitiva, la ceremonia no
cumplié con mis expectativas por lo que habia observado del supuesto chaman; que
€l no habia tomado los hongos y que ademas, bajita la mano, habia intentado
tocarme, por lo tanto, me parecia que no tenia ningan caso indagar mas sobre las
ceremonias y los chamanes. Sin embargo, no asi, de la ingesta de los hongos.
Después de ello no quise volver a saber mas de la préactica, de la velada y del

chaman.

Estuve un par de afios mas estudiando etnologia, hasta que me llegé el tiempo de
elegir un tema de investigacion y fue entonces cuando regresé a Huautla de
Jiménez para armar un proyecto de investigacion cuyo objeto de estudio estuviera
relacionado con las practicas de la medicina tradicional. No sabia exactamente qué
investigar, sélo sabia que las practicas médicas tradicionales me interesaban.
Pensaba en un tema relacionado con los usos de las plantas medicinales
endémicas. Pero al sondear el terreno y realizar mis primeras entrevistas, si yo le
preguntaba a la gente mazateca qué plantas eran las mas utilizadas por ellos como
remedios caseros, muchas veces respondian que los “hongos sagrados”. Y
entonces las personas sacaban a relucir el tema de la ingesta de hongos diciendo:

“para nosotros los mazatecos, los hongos son muy sagrados”, “no son droga como
mucha gente cree”, “son una medicina natural, una medicina de Dios”. Inferia por
sus platicas que los hongos sagrados eran muy venerados, tanto como el mismo
Dios y que ademas tenian muchos otros atributos. Cada vez me parecia mas
interesante el tema de la ingesta, pero no estaba de acuerdo con incluir en mi
estudio la figura del chaman. Con lo que logré observar de la practica del curandero
Fortunato, no estaba en mis planes hablar de dichos personajes. Por el contrario,
sostenia la tesis de que una persona podia realizar la ingesta sin necesidad de
realizar una velada con un chaman. Sin embargo, al indagar y realizar entrevistas
al respecto, la mayoria de la gente respondia que era imprescindible la figura del
chaman, puesto que era €l quién guiaba la ceremonia y a los participantes durante

la etapa del trance o viaje que experimentaban con la ingesta de hongos. Fue en



estos momentos que mi tema de investigacion dio un nuevo giro e inicié una
aventura en el tema del chamanismo. Al principio, lo hice con cierta reticencia, pues
aun consideraba al chamanismo un tema de moda, del new age, y no queria
encaminarme por esos andares. Pero mi sorpresa fue encontrar en el chamanismo
todo un mundo lleno de secretos; por esta peculiaridad, el chamanismo ha sido uno
de los temas antropolégicos en el que mas se han centrado mis intereses

académicos en los ultimos afios.

Después de varias visitas y acercamiento al tema de los hongos sagrados vy el
chamanismo mazateco, los actores y el escenario me dieron la pauta para elegir el
tema. Decidi realizar una tesis de licenciatura enfocada en el papel que
desempeiian las mujeres sabias en el proceso ritual y curativo con hongos
sagrados, asi como también de la estructura del ritual: me centré en los elementos
y objetos rituales que lo conformaban, en los requisitos previos y restricciones
posteriores. Me percaté de que para analizar la velada era necesario integrar
elementos y conductas que iban mas alla de la ceremonia, esto es, que el ritual

curativo iniciaba dias antes de la velada y culminaba dias después.

Conclui mi trabajo mostrando el papel de chjota chjine en la ingesta ritual de los
hongos sagrados, en los procesos curativos de los mazatecos y en el estado de
trance o viaje sagrado que los conduce al proceso de adquisicién de conocimientos.
Es decir, para encontrar respuestas a las preguntas del paciente; para curar las
enfermedades o bien para dar inicio a la solucion del conflicto; y lo méas importante:
ahi se facilita la obtencién de conocimientos practicos para resolver los conflictos

en la vida cotidiana.

Después de terminar la tesis de licenciatura, habia decidido no regresar con el tema,
por lo menos no queria saber de ello en un tiempo. Pero nunca lo logré del todo,
repasaba los resultados y me di cuenta que aun faltaba por explorar al respecto.
Entonces decidi seguir investigando sobre el consumo de hongos y el chamanismo

mazateco.

Fue entonces cuando me propuse cursar los estudios de maestria y opté por el

programa de Maestria en Antropologia Social del CIESAS en la sede del Golfo. Mi
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propuesta de investigacion se centraba en los estudios de chamanismo mazateco y
en el andlisis de ritual terapéutico de la Velada visto desde el enfoque de las
relaciones de poder que se gestan dentro de la practica de la Velada, y propiciadas
por la ingesta de hongos sagrados. Sin embargo durante el curso de los primeros
cuatrimestres de la maestria, mi perspectiva cambidé. Empecé ver en la ingesta de
hongos- una practica o un juego de lenguaje relacionado con algunos otros juegos
de lenguaje. Los mazatecos que ingieren hongos, dicen que realizan las veladas
porque les ayudan a obtener conocimientos; yo me pregunt6 entonces: ¢qué es el
conocimiento para los mazatecos? ¢ Como obtienen conocimientos por medio de la
ingesta de hongos y las Veladas? ¢ Coémo se aplican dichos conocimientos a la vida
cotidiana? y ¢ Cuales de estos conocimientos se relacionan con la practica politica
y el ejercicio de las relaciones de poder? Por lo tanto se integraron nuevos ejes al
tema de andlisis, como por ejemplo el tema del conocimiento, la practica politica y

las relaciones de poder desde la perspectiva emic.

Al inicié de mi proyecto de investigacion planteaba realizarlo de manera general
hablando de la practica en la Sierra Mazateca y trabajar con diversos colaboradores
de otras localidades y municipios de la zona Alta. Pero por cuestiones de tiempo,
ya una vez afinado el problema de estudio, y analizando las posibilidades de llevar
a cabo mi trabajo de campo, opté metodoldégicamente por realizar el estudio en la
cabecera municipal de Huautla de Jiménez, pues al ser un asentamiento con mayor
poblacion, aumentaria mi universo de estudio y tendria posibilidades de acceso a

informacion estadistica del municipio.

La nueva fase de campo dio inicio en septiembre del 2014 y arribé de nueva cuenta
a Huautla de Jiménez dispuesta a indagar mas sobre el tema del chamanismo
mazateco, y empefiada en saber si el viaje sagrado inducido por la ingesta de

hongos sagrados es una fuente de conocimiento y poder.

Durante estos 13 afios la interaccion con la gente mazateca ha sido muy
interesante, dado que me ha permitido acercarme a sus modos de vida y a sus
formas de ver y comprender el mundo. Al mismo tiempo que me han dejado ser

participe de sus procesos de vida cotidiana y de sus relaciones sociales al



permitirme acompanarles en sus visitas a otros familiares de otros pueblos y de
otros municipios; de invitarme a convivir con ellos en sus fiestas y alegrias, en sus
rituales curativos y en la enfermedad, en dias de abundancia y sus momentos de
carencias, e incluso acompanarlos en sus momentos de amarga tristeza como la
muerte de alguno de los suyos. Sin embargo, una familia clave en mi proceso de
investigacion sobre el chamanismo, ha sido la familia Alvarado Martinez, de la
localidad de San Andrés Hidalgo, perteneciente al municipio de Huautla de Jiménez.

Durante muchos afios convivi con la familia Alvarado M., incluso nuestra relacion
lleg6b a ser muy estrecha. A veces me presentaban con sus amigos, vecinos,
conocidos o familiares, como miembro de su familia, a veces prima, a veces
hermana, a veces hija, esto por supuesto me acarred beneficios metodoldgicos.
Después de terminar la tesis de licenciatura me alejé de la Sierra Mazateca, no asi
de la gente. Mantenia constante comunicacion con mis colaboradores, pero sobre

todo con los Alvarado M.

Cuando inicié con el tema de maestria, regresé a la casa de los Alvarado M., ellos
me dijeron que parecia dificil que la gente me hablara de la relacién del chamanismo
con la politica. Decian que si habia alguna relacion, la gente no estaria dispuesta a
revelar sus secretos. Pero les comenté que ahora todo seria diferente porque no
tendria que buscar informacion en distintas localidades sino que sélo lo haria en la
cabecera municipal de Huautla. Dijeron que creian que podria ser mas facil porque
la gente de la cabecera podria colaborar mas que la gente de comunidades
pequefias; la gente de Huautla ya habia tenido mas contacto con gente que se
dedicaba a esto de la antropologia y al periodismo, a la fotografia, a la literatura, a

la musica etc. En pocas palabras dijeron que la gente de Huautla era ‘mas abierta’.

La relacion con chjota chjine fue diferente a la que se dio en la tesis de licenciatura
donde trabajé con sabias y sabios de otras comunidades de la region y los cuales,
desde mi punto de vista, no estaban viciados por el mercantilismo de su practica y
guienes nunca me exigieron cuota alguna por compartir su tiempo y sus
conocimientos conmigo. Al estar frente a otras posturas de chjota chjine de la

cabecera municipal pude constatar diferentes tipos de practicas en diversas



modalidades de chamanes, de los cuales algunos me solicitaron cuotas que van
desde los $ 200, $500 y hasta $1000 por una entrevista, a quienes descarté como
colaboradores sin dejar de hacer el registro contextual del suceso.

Logré traspasar dichos inconvenientes respaldada por la Casa de Cultura “Maria
Sabina” ya que los encargados me ayudaron en la realizacion del trabajo de campo
presentandome a mas colaboradores. Ademas porque el encargado del lugar, un
hombre llamado Santiago, me recomendod decir que era estudiante y colaboraba
con ellos en el ambito cultural. Santiago cuenta con cierta autoridad moral y un
reconocimiento social con el cual tiene un poder de convocatoria en Huautla, es
estimado por gente, pero asi mismo no es muy apreciado por otros. Aun asi gracias

a la colaboracion de las personas logré sacar adelante mi trabajo de campo.

He observado durante todos estos afios que la practica del chamanismo esta
vinculada a las practicas médicas, magicas, religiosas, politicas y econémicas de
los mazatecos. Ahora me interesa comprender la interconexion de dichas préacticas,
saber en qué radica la efectividad y la vigencia de la practica del consumo de hongos
hasta nuestros dias.

En la presente tesis de maestria decidi, dar continuacién a la problematica de las
practicas chamanicas y ahondar en el por qué los mazatecos dicen que el propésito
de la velada es obtener ciertos conocimientos ¢a qué se refieren exactamente con
esto? ¢, Qué tipo de conocimiento obtienen los sabios y sabias? ¢ Cémo difiere este
conocimiento de otros tipos de conocimiento? y ¢ cual es su forma de aplicarlo en la
vida cotidiana? Por otro lado, intento introducir nuevos temas e interrogantes al
analisis de las practicas. La pregunta que servira como eje central de la presente
tesis invita a ir mas alla de las practicas chamanicas. Me interesa investigar en qué
medida dichos conocimientos se aplican a la esfera politica, es decir en el ejercicio
cotidiano del poder por parte de las personas que adquieren conocimientos por
medio de lo que ellos denominan en castellano “viaje sagrado”. O para usar las
palabras de Durkheim: ¢ Como la esfera del sacrum o el viaje sagrado contempla y
refuerza la esfera de lo profanum que se compone de las actividades politicas? Con

estas interrogantes se relaciona la estructura y el contenido de esta tesis.



En el primer capitulo presentaré un recorrido por el objeto de estudio y después me
enfocaré en hacer una exposicion de las herramientas tedricas y conceptuales que
utilizaré para desarrollar la investigacion. El punto de partida es el paisaje
conceptual de Ludwig Wittgenstein. Asi como también presentaré las herramientas
metodoldgicas para una aproximacion al objeto de estudio y a la recopilacion de los

datos, tanto empiricos como teéricos.

En el segundo capitulo se realiza un esbozo etnografico de la zona de estudio, su
composicidn étnica y geografica. Presentaré un repaso al contexto sociohistorico de
Huautla de Jiménez. Hablaré también del proceso que dio origen a los estudios
mazatecos en Huautla, y finalmente hablaré de los mazatecos que actualmente
viven en Huautla y de como se desarrolla la vida cotidiana, con ello se puede
entender quiénes son los actores mazatecos que llevan a cabo las préacticas

chaménicas y politicas.

En el tercer capitulo se presenta la cosmovisiéon o forma de ver el mundo de los
mazatecos, las creencias acerca del mundo, sus habitantes, las deidades, las
certezas que fundamentan las practicas religiosas. Tanto las creencias como las
practicas, lo que la gente cree y lo que la gente hace estan entrelazadas; ambos
elementos son vistos como punto de partida del chamanismo y muestran la forma

de vida mazateca desde la que los actores realizan las préacticas.

En el cuarto capitulo se abordan las practicas chamanicas y politicas de los
mazatecos actuales. En ambos casos se desarrolla la descripcion de estas practicas
y se hace uso de la distincién conceptual entre practica e institucion, y se presentan
variados ejemplos de las practicas chamanicas institucionalizadas y practicas

politicas institucionalizadas ademas de las practicas no institucionalizadas.

En el quinto capitulo, una vez presentadas las practicas religiosas, politicas y
chamanicas, se da paso a la subjetividad de los actores que realizan las practicas y
con ello se muestran los medios, intereses, fines y estrategias que utilizan para
llevar a cabo sus actividades. Para esto se hace una descripcién de cuatro casos.

Aqui los participantes de dichas practicas narraran sus experiencias acerca de como
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viven y conciben el viaje sagrado y de cdmo los conocimientos que dicen obtener

durante este estado son aplicados a su vida cotidiana.

En el sexto capitulo se analizan diversas nociones que los mazatecos tienen del
conocimiento chamanico. Se despeja el por qué se dice que los mazatecos obtienen
conocimientos y los aplican a la vida cotidiana, como se aplica a los ambitos,
religiosos y politicos que se ven en los casos. Como he mencionado, con estos
capitulos me interesa mas que nada, enfocarme en mostrar la aplicacion de este
conocimiento en la esfera politica, es decir en el ejercicio del poder tanto al nivel

comunitario como al nivel doméstico. Comencemos.
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I. Acercamiento tedrico al objeto de estudio

En este primer capitulo abordo varios aspectos fundamentales para mi
investigacion. Primero, mostraré cual es el problema central de este trabajo;
segundo, presentaré un estado del arte que me ha permitido abordar el tema del
chamanismo mazateco de manera especifica; tercero, una vez hecho el recorrido
por los textos sobre el tema y la zona, presentaré las hipotesis y preguntas de
investigacion; por udltimo, expondré los aspectos tedricos, conceptuales y

metodoldgicos con los cuales realizaré este trabajo.

1.1Planteamiento del problema

Esta tesis tiene como objeto de estudio el tema del chamanismo como complejo
sociocultural. El objetivo es mostrar la relacion entre las practicas chamanicas y las
practicas politicas de nuestros actores principales, los mazatecos, pueblo originario
gue habita al norte del estado de Oaxaca. El escenario del drama se desenvuelve
en la regidbn mazateca cuyo territorio se divide en dos zonas: Mazateca Alta en la
Sierra Madre Oriental y Mazateca Baja en el Valle de Tuxtepec y la zona lacustre
de la presa Miguel Aleman. (Weitlaner 1963; Hasler 1960; Boege 1988; Zolla 1994;
Lépez E. y Pérez J. 1995) esta tesis girara en torno a las practicas chamanicas y su
relacion con la practica politica de los mazatecos de Huautla de Jiménez, en la

Mazateca Alta, lugar conocido como “El corazén de la Sierra Mazateca”.

La practica chamanica que me interesa de manera principal es la velada, un ritual
nocturno en el que hay lugar a dos practicas mas, a saber, la ingesta de hongos del
género psilocybe, y el efecto al que induce su ingesta. Estas practicas estan
estrechamente entrelazadas, podriamos hablar de una sola préactica, sin embargo
las distingo por razones analiticas. Este ritual se denomina en castellano como
velada y en lengua mazateca se le conoce como vijnachoan, se traduce como
“vivimos despiertos” o “nos quedamos despiertos”. Los mazatecos se refieren a que

el tiempo nocturno es destinado a dormir, pero en este caso lo destinan a “vivir
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despiertos” 0 a "quedarse despiertos’. También puede traducirse al castellano

como: “cuando uno se desvela” o “aquello que nos desvela’.

Los participantes de las veladas son: chjota chjine! “gente que sabe” o especialistas
rituales que ejecutan la ceremonia y guian a los solicitantes para resolver sus
enfermedades, dudas y conflictos; el otro participante es el paciente o cliente que
busca una solucién a sus enfermedades y conflictos espirituales o sociales; los
terceros participantes son los acompaiantes de quien solicita vijnachoan - sus
amigos o familiares. EI proposito del ritual es diferente en cada caso. Puede ser,
por ejemplo, conocer el destino de una persona o colectividad, atender
enfermedades que no han sido curadas con la medicina al6pata y/o resolver
conflictos sociales o espirituales. (Boege 1988; Hernandez 2008: Pérez 1996;
Villanueva 2007; Minero 2012)

Durante la practica de vijnachoan, los participantes ingieren diversas variedades de
psilocybe?- “hongos sagrados” o Ndi xi tjo63 en lengua mazateca. Para nuestros
actores, la finalidad de ingerir Ndi xi tjod es vivir una experiencia reveladora, mistica
y religiosa que ocurre durante el efecto de la ingesta. A este lapso lo denominan en
su lengua como K’ianga 'nyajinnle, traducido al castellano quiere decir “cuando ya
se esta en el efecto”, “cuando ya los tiene dentro” [se refieren a los hongos sagrados]
o “cuando estan en su cuerpo”. También se le traduce como ‘estar en otro lugar” o

“estar en otro mundo’.

Quienes realizan la préactica de vijnachoan dicen que el fin de experimentar el

k’ianga ’‘nyajinnle es buscar conocimientos que les orienten y ayuden a solucionar

EEINT3

1Chjota chjine en castellano quiere decir “persona que sabe” “gente de conocimiento”. Es un hombre o una
mujer especialista ritual, sabio o sabia, genéricamente conocidos como chamanes, quienes se ostentan
socialmente bajo el “don” otorgado por las divinidades.

2 Existen diferentes variedades de psilocybe en la Sierra Mazateca. De acuerdo con el Dr. Gastén Guzman las
variedades son: San Isidro, Psilocybe Cubensis; Pajarito, P. mexicana; derrumbes, Var. P. Zapotecorum, y Var.
P. Caerulescens, “pajarito de monte”, Psilocybe Isaurri, ahora conocido como P. Yungensis; psilocybe Heimii,
uno de los “derrumbes’, escaso. Psilocybe Hoogshagenii, un “derrumbe”, crece también en derrumbes o en el
lodo (Guzman 2014, 9).

3Ndi xi tjod es el nombre que los mazatecos utilizan en su lengua materna para referirse a los “hongos sagrados”,
en castellano se traduce como “Nifitos”; con este nombre se refieren a ellos de manera respetuosa y carifiosa.
Durante el desarrollo del texto utilizaré este nombre, pues quiero resaltar que para ellos, los hongos sagrados o
Ndi xi tjod no son simplemente especies botanicas 0 meros objetos, sino entes sagrados que posicionan a los
participantes del ritual en una comunicacion directa con las divinidades.
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conflictos que los agobian, como por ejemplo: adivinar acerca del porvenir de los
participantes, averiguar el paradero de personas desaparecidas u objetos
extraviados; curar enfermedades graves que no se pudieron atender con la
medicina alépata; o bien, encontrar respuestas para solucionar problemas dificiles

de la vida cotidiana que no han resuelto de manera ordinaria.

Las practicas chamanicas de vijnachoan y k’ianga 'nyajinnle no pueden tratarse
como practicas aisladas por mas ocultas y privadas que éstas sean para los
mazatecos. Estas practicas van mas alla de ser un eficaz ritual curativo y de
adivinacién, incluso sobrepasan el encuentro con la divinidad. Vijnachoan
trasciende las fronteras del tiempo y del espacio ritual. Mi tarea sera analizar como
la experiencia del efecto, k’ianga ’'nyajinnle, se aplica en la vida cotidiana,

especialmente en sus quehaceres politicos.

De acuerdo con mis observaciones en el campo y los testimonios de colaboradores
mazatecos que ingieren Ndi xi tjod, el efecto es la medula del ritual. Este trabajo
mostrara que el conocimiento chaménico es una herramienta que les permite, entre
otras cosas, ejercer cierto tipo de poder en las relaciones sociales con otros actores.
No debemos olvidar que chjota chjine y pacientes no estan solos, los acompafian
sus divinidades y otra clase de seres de la naturaleza. Nos encontramos aqui
complejas relaciones sociales de la persona mazateca que se relaciona con todo

tipo de seres o entidades no humanas.

Para observar la relacion entre las practicas chamanicas y las practicas politicas en
Huautla de Jiménez, prestaré atencion a la interaccion entre los diversos actores.
Me enfocaré en las practicas chaménicas o las ceremonias nocturnas conocidas
como vijnachoan y al efecto que experimentan los mazatecos con la ingestién de
psilocybe. Y me centraré en la practica politica entendida como el ejercicio del poder
observado en las relaciones sociales de los mazatecos. Es decir, a las actividades
que tienen como propoésito establecer, ejercer y reproducir las relaciones de poder,
desde un nivel micro hasta un macro. El nivel micro esta representado en las
relaciones familiares, por ejemplo, observaré cémo A, un actor o un grupo, ejerce

cierto tipo de poder sobre B, otro actor o grupo. El nivel macro esta representado
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por la vida politica de la comunidad, por ejemplo, las formas de organizacion social
y las formas de elecciébn de sus representantes. Aqui se indagara sobre la
participacion de chjota chjine en la vida politica de la comunidad, es decir, se
preguntara: ¢.cual es su influencia y liderazgo en la toma de decisiones politicas en
Huautla de Jiménez? para esto, me interesan diversas posibilidades: a) si los
politicos buscan a los sabios, b) si los sabios y sabias buscan a los politicos, c)
saber si las sabias 0 sabios mazatecos son politicos a la vez, d) si los sabios fungen

como consejeros de los politicos.

1.2 Estado del arte

Este trabajo de tesis se desarrolla con la ayuda de autores que influyeron en mi
decision de abordar el tema del chamanismo mazateco y su relacién con la practica
politica. Las fuentes revisadas proceden de dos corrientes fundamentales: la
cultural que toma como punto de partida la cosmovisién nativa y la social que ve el

chamanismo desde la perspectiva de la politica aplicada.

Los textos que forman parte de mi hilo conductor estdn agrupados en tres
apartados: primero, haré un recuento de los autores y textos que me han acercado
al tema del chamanismo en general y aterrizaré con los que hablan del chamanismo
en México; segundo, resalto las fuentes bibliograficas que han versado sobre el
pueblo mazateco; tercero, hago referencia a los textos sobre el chamanismo

mazateco.

1.2.1 Consideraciones sobre el chamanismo

En las ultimas décadas se ha discutido desde diversas areas de la ciencia sobre la
practica de los diferentes especialistas rituales —chamanes- de los pueblos

originarios del mundo.
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Comienzo por exponer la perspectiva de Mircea Eliade, historiador de las religiones
que ha aportado un texto clasico sobre el tema, a saber, El chamanismo y las
técnicas arcaicas del éxtasis que data de 1951. En este libro, el autor abordo el
fendbmeno del chamanismo desde la perspectiva de la historia de las religiones. En
el prefacio del texto, Eliade deja en claro que su labor es integrar los estudios
psicoldgicos, socioldgicos y etnoldgicos del chamanismo, sintetizarlos y ofrecer una
vision integradora de lo que él llama un complejo fendmeno religioso (Eliade 1960:
11). De manera general nos presenta casos significativos de diferentes sociedades
no occidentales que recurren a diversas técnicas para realizar el “vuelo magico” o
trance extatico. El texto de Eliade no menciona a profundidad técnicas del éxtasis
en las que se haga uso de plantas sagradas debido a que en su momento los
estudios al respecto eran casi nulos. Sin embargo los aportes sobre el “vuelo
magico” mediante otras técnicas son significativos hasta nuestros dias. Hoy
sabemos que la ingestién de ente6genos* sélo es un medio para inducir un “viaje
sagrado”, o para acelerar el acceso al efecto, pero que es inducido por las otras

técnicas del éxtasis como lo son la danza, el canto y las percusiones, entre otros.

Aungue se podria decir que no hablamos del mismo chamanismo siberiano del que
habla Eliade y del que se préctica entre los mazatecos, hay algunas caracteristicas
gue se asemejan en sus formas. Para ejemplificar, cito aqui un pasaje sobre el norte

de Asia.

Dice Eliade:

En toda esta inmensa area que comprende el centro y el norte de Asia, la vida
magico-religiosa de la sociedad gira alrededor del chaman. Esto no quiere decir,
claro estd, que él sea el unico manipulador de lo sagrado, ni que la actividad
religiosa este absorbida por él. En muchas tribus el sacerdote sacrificador
coexiste con el chaman, sin contar con que cada jefe de familia es también el jefe
del culto doméstico. Sin embargo, el chaméan continda siendo la figura dominante:

porgue en toda esta zona, donde la experiencia extatica esta considerada como

4 Entebégenos es el nombre con el que se designa a todas aquellas especies botanicas y animales que tienen
propiedades psicoactivas y que las sociedades que las utilizan son sagradas por considerar que en ellas moran
entidades divinas. El neologismo fue acufiado por R. G. Wasson y un equipo de especialista en el tema a mediados
del siglo pasado. Antes de ello se les nombraba de manera despectiva como alucinégenos.
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la experiencia religiosa por excelencia, el chaman, y sélo él, es el gran maestro
del éxtasis. Una primera definicién de tan complejo fenébmeno y quizé la menos

aventurada, seria ésta: Chamanismo es la técnica del éxtasis (Eliade, 1960: 22).

En este ejemplo se aprecian las funciones del chaman en el norte de Asia. Se
pueden trazar algunas analogias entre la figura de chjota chjine y el chaman
asiatico. Ambos estan relacionados con la vida magico-religiosa, ambos practican
técnicas de éxtasis y son responsables de la experiencia religiosa. Asi mismo, como
en el ejemplo de Eliade, el sabio mazateco no absorbe todas las actividades
religiosas sino que comparte esta obligacion con los sacerdotes catolicos. Muchas
veces el jefe o jefa de familia también absorbe el culto doméstico. No obstante, la
figura del chaman sigue siendo indispensable. Como menciona Eliade, el chaméan
es el gran maestro del éxtasis. En el contexto mazateco hablamos del efecto,
k’ianga ‘nyajinnle, también considerado como una experiencia religiosa en tanto que
el objetivo es llegar hasta la presencia de Dios. Aqui cabe sefialar que estamos
hablando del contexto sociocultural mazateco, en el que entran en juego la
cosmovision de este pueblo la cual es compartida por chjota chjine y por él o los
solicitantes de vijnachoan. Al presentarse esta relacion el sabio los acomparfara
durante los trayectos de k’ianga ‘nyajinnle y los traera de regreso librandolos de los

peligros.

Después de que Mircea Eliade marcara una larga tradicion sobre estudios del
chamanismo, hoy se estudian sus diferentes modalidades. En este trabajo quiero
retomar la tipologia que realiza Isabel Lagarriga (2005). En su texto “Aspectos

generales del chamanismo en México”, la autora plantea lo siguiente:

En México existen diversas modalidades del fenémeno chamanico: 1) las formas
descritas por Mircea Eliade (entre otros) en varios grupos indigenas, cuyos
especialistas en la curacion contindan el ejercicio de una préactica realizada de
manera similar a como se hacia en el México prehispéanico; al estudiar esa clase
de comunidades es posible constatar que en ellas hay individuos, que ademas
de encargarse de ayudar a la recuperacion de salud, cumplen la funcién de
controlar las inclemencias del tiempo y de asegurar el éxito de las labores
agricolas y de la caceria; otra modalidad del fenédmeno esta constituida por 2) los

elementos de tipo chamanico que persisten en el medio urbano, en algunos
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grupos religiosos en casi todo el pais, en los que se ofrece la curacién (casi
siempre magica) de las enfermedades, la solucién de problemas psicolégicos, la
ayuda para diversos aspectos conflictivos presentes en la vida social, asi como
una relacién estrecha con los espiritus de los muertos a través del trance, la
posesion y las actividades psicopompas (algunos de estos especialistas han sido
representados en los trabajos de Grimber [1987]); una modalidad mas es, 3) las

formas del neochamanismo (Lagarriga 2005: 208-209).

Traigo a colacion esta tipologia porque comparto la idea de las tres modalidades de
chamanismo en México. De acuerdo con mis objetivos de la investigacion, estudiaré
aqgui la primera modalidad. Pero debo resaltar que en esta, encontramos otra serie
de variantes y no cabe hablar de las practicas de los pueblos indigenas de manera
general. Justo por ello me enfoco en las practicas del pueblo mazateco de hoy dia.

Y a proposito de esta nocidn de las diversas variedades de practicas y especialistas
rituales o chamanes, sigue aqui la posicion de Antonella Fagetti quien ha abordado
la diversidad de préacticas chamanicas de diferentes pueblos indigenas de México.
Uno de los aportes relevantes de su estudio del chamanismo en México es que se
debe poner atencidén a las caracteristicas particulares de las practicas de cada
especialista ritual debido a que cuentan con similitudes pero igual con diferencias.
La autora sefala la importancia de referirse a dichos especialistas con el nombre

gue cada sociedad les otorga en su lengua nativa.

Al respecto, Fagetti propone lo siguiente:

En muchos idiomas indigenas al especialista se le nombra “el/la que sabe”, es el
mismo significado de la palabra tungis shaman, es decir, “hombre que sabe”.
Este es el contenido general al que alude la palabra chaman, mas incluyente,
significativo y preciso que en términos como curandero, hombre-médico o médico
tradicional. Estas caracteristicas del hombre y la mujer chaman podemos
considerarlas de alguna manera como el trasfondo del chamanismo sobre la cual
cada sociedad ha construido su propia version del complejo cultural. Por ello,
podemos hablar del chamanismo siberiano, pero también al chamanismo de cada
uno de los pueblos de México y del mundo donde encontramos a estos
especialistas (Fagetti 2010: 36).
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Para los fines de esta investigacion me uno a la postura de Fagetti cuando dice que
se puede hablar de chamanismo en los diferentes pueblos indigenas, y que por lo
tanto, al estudiar el tema es necesario hacer referencia al nombre que se le otorgan
a estos especialistas en sus lenguas autéctonas; sélo asi podremos llegar a conocer
a qué se refiere su préactica y su especialidad en determinados contextos culturales.
En esta investigacion me refiero al chaman mazateco utilizando la palabra en
castellano “sabios” (hombres y mujeres) como una traduccion de la palabra
mazateca- chjota chjine, lo que significa literalmente “gente que sabe” o “persona

que sabe” o “gente de conocimiento”, también a chjon chjine “mujer sabia”, “mujer

que sabe”.

A continuacion doy paso a los textos y autores en los que me basé para orientar
este estudio del chamanismo a un nivel sociocultural mas amplio. Comienzo con
Jean Patrick Costa quien ha realizado diversos estudios sobre chamanismo en el
area amazobnica. En el texto que sintetiza muy bien las practicas chamanicas de
diversas sociedades del mundo, a saber: Los chamanes de ayer y hoy (2003)
aborda las préacticas desde diversos enfoques, como las formas y expresiones mas
arcaicas del chamanismo hasta las practicas new age de nuestros dias. Aunque nos
muestra varios ejes para abordar el chamanismo, retomaré su postura referente a

las funciones tradicionales de los chamanes. Dice Patrick Costa:

En su practica tradicional, el chamanismo no es una via espiritual que se
proponga satisfacer una blusqueda personal; més bien, responde ante todo a una
demanda social y lo que se persigue son objetivos pragmaticos: la comunidad
espera que su chaman establezca relacién con el mundo de los espiritus y que
actué en esa realidad profunda a fin de que la vida cotidiana se beneficie
directamente de ello. Asi pues, el chaman, se comporta como un intermediario
entre el mundo visible y el mundo invisible, intercediendo a favor del grupo al que
pertenece para remediar tal o cual infortunio. Se le solicita tanto con miras al bien
comun (caza, conflictos sociales, condiciones climaticas, etc...) como por
razones personales (enfermedades, adivinacion, ritos funerarios, etc.) (Costa
2003: 49).

El planteamiento de Jean Patrick Costa me permite observar dos cosas. Por un

lado, la practica se realiza tanto para fines personales como para fines colectivos;
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por otro lado, vijnachoan puede ser, aunque el autor lo niegue, una via espiritual de
basqueda personal. Lo personal y lo colectivo no forman una disyuntiva, se
complementan. Siendo asi se refuerza la idea de que la practica del chamanismo
responde a una demanda social que persigue objetivos pragméaticos. Centrémonos
en saber qué tanto peso tiene hoy dia la préctica de chjota chjine y cuéal es la
influencia de su labor en la colectividad, y en cdmo es que la vida cotidiana se
beneficia directamente de ello. Fijemos la atencidn en su participacion orientada a
la practica politica, dejemos atras el ritual terapéutico y ampliemos las dimensiones

de la practica de vijnachoan y k’ianga ‘nyajinnle al ambito de lo social.

Otra perspectiva en la que me baso es la de José Maria Fericgla quien ha estudiado
la practica del chamanismo en América del sur. El autor se ha especializado en los
estudios de los estados modificados de consciencia, especialmente los modificados
por medio de entedgenos, no sélo desde el enfoque cultural sino que también desde
la fisiologia y las neurociencias con lo cual se orienta para abordar el chamanismo

CcOmo un proceso cognoscitivo. El autor propone lo siguiente:

La forma de actuar del chaman, simultdneamente en el ambito psicologico-
individual y en el del cierto control de la sociedad primitiva, nos permite adivinar
una dimension cognitiva muy interesante en cuanto que no se trata simplemente
de una modificacion de la consciencia por medio de plantas entedgenos o por
otros medios, sino que parece haber una aplicacién real en la dimension fisica y
concreta de la realidad humana. Pero ello solo puede ser estudiado como
fenémeno inmerso en un marco cultural concreto, en un momento especifico de

la historia, en un entorno ecolégico determinado (Fericgla, 1999: 77).

Esta forma de abordar la practica chamanica me guia para ahondar en el caso de
los mazatecos de Huautla, cuando dicen que “viajan”. Como lo mencionan Costa y
Fericgla, para los mazatecos, la préactica de vijnachoan y k’ianga ’nyajinnle
persiguen objetivos pragmaticos y tienen una aplicaciéon concreta en la realidad
humana. Mostraré aqui cdmo interactian las practicas chamanicas y las politicas

en la vida cotidiana de los mazatecos.

Para ampliar la vertiente del enfoque social del chamanismo se puede recurrir al

trabajo de Michael Taussig (2002) Chamanismo, colonialismo y el hombre salvaje.
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Un estudio sobre el terror y la curacién. Taussig realiz6 su estudio sobre el
chamanismo en el Amazonas colombiano y observo que la practica chamanica en
la zona se iba modificando segun lo requeria el contexto sociocultural. En su estudio
nos muestra como la practica chamanica no siempre sirve para atraer salud o alejar
enfermedad, sino todo lo contrario, aspira a provocar actos de destruccion o dafio;
ha adquirido caracteristicas que responden a las l6gicas de los contextos en los que
es requerida la practica.

Taussig se refiere a lo que él llama un “conocimiento social implicito”, que no es
sino una sensibilidad a reconocer al “otro” tal como lo puede ser uno mismo como
ser humano con sentimientos, desde los mas nobles hasta los mas viles y nos
muestra el caso de la envidia. Yo diria que no solo sensibilidad a la envidia sino a

otros sentimientos y relaciones que estos despiertan.

Dice Taussig:

Muy a menudo en el putumayo, al escuchar a la gente en casa de un curandero
mientras habla de la vida y sus problemas, tengo la impresién de que la
sensibilidad a la envidia es tan omnipresente y tan necesaria como el aire que
respiramos. Esa sensibilidad no es tan solo un fundamento de lo que pudiéramos
llamar discurso chamanico, el que organiza un sentido de lo real y de la persona;
puede tenérsele también como especie de sexto sentido o antena de lo que llamo
“conocimiento social implicito”, que entra y sale de la consciencia como una
especie de escaner cargado constantemente y que se encarga tanto en los
rasgos obtusos como de los obvios dentro de la relacion social (Taussig, 2003:
459).

Dado que la practica del chamanismo va mas alla de lo cultural e individual, es
menester contar con un “conocimiento social implicito” que se logra establecer al
reconocer al “otro”. La postura de Taussig me permite anexar a mi objeto de estudio
mas modalidades de los tipos de relaciones donde la practica de chjota chjine tiene
influencia en la vida politica y en las formas de ejercer el poder. Un minimo del
“conocimiento social implicito” o sea el saber reconocer al “otro” es necesario para

ejercer cierto tipo de poder sobre él.
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Otra autora que ha guiado mi reflexion sobre el chamanismo es Roberte N.
Hamayon. En su texto Chamanismos de ayer y hoy (2011), explica por qué lo mas

estudiado en el chamanismo es el aspecto terapéutico. Dice Hamayon:

Los pueblos chamanicos, por su parte, reaccionan ante la presién colonial por la
multiplicacion de los rituales en los que pueden expresar 0 aminorar su angustia.
Los ritos se multiplican en tanto que, presentados como terapéuticos, estos son
mejor tolerados por las autoridades, quienes comparten las técnicas indigenas
gue se confiesan religiosas. En los trabajos sobre el chamanismo el ritual
terapéutico tomard, en adelante el lugar principal y el término “cura” se difundira
(Hamayon, 2011: 17).

Estoy de acuerdo con la autora acerca de que en el territorio mexicano las préacticas
del chamanismo eran presentadas por los indigenas como “terapéuticas” para evitar
las acusaciones por parte del clero y alejar las persecuciones religiosas.
Chamanismo como rituales religiosos fueron pues satanizados y prohibidos por los
funcionarios de la iglesia en la Epoca de la Conquista. Otra consecuencia del mismo

proceso fue el relevo de dichas practicas del ambito puablico al ambito privado.

Una larga tradicion de estudios desde los de Mircea Eliade hasta nuestros dias, han
enclaustrado los estudios de chamanismo como una via de busqueda espiritual y
una experiencia extatica. Pero en este trabajo se dejara ver, cOmo esta practica
entre los mazatecos sobrepasa los limites terapéuticos y adivinatorios. Asi, por mas
que se trate de una experiencia individual, ésta se torna total y completamente

social.

Hasta aqui dejo los textos y autores que me acercan al tema del chamanismo en
general para dar lugar a las fuentes bibliograficas que me acercan al chamanismo
en Huautla de Jiménez y la region.

1.2.2 Referencias sobre el pueblo mazateco

Los primeros trabajos que mencionan las practicas chamanicas de los mazatecos

son los de Florencia Hausen Cowan, quien publicé en la revista América indigena

22



un articulo denominado “Notas etnograficas sobre los mazatecos de Oaxaca”
(1946). En su texto da un preambulo etnografico de los mazatecos y aborda las
practicas chamanicas sin ahondar en estas. También Roberto J. Weitlaner fue de
los primeros en describir las practicas curativas con plantas sagradas en un texto
llamado “Curaciones mazatecas” (1952), lo hizo a través de la revista Anales de
Antropologia. Posteriormente en 1963, realiz6 un manuscrito® acerca de los
mazatecos en el que engloba de manera muy escueta la organizacion social, politica
y religiosa, también presenta datos de las curaciones mazatecas en esos tiempos.
Asi mismo, Alfonso Villa Rojas aportd datos sobre los mazatecos de Oaxaca, en el
texto titulado Los mazatecos y el problema indigena de la cuenca del Papalopan
(1955), aunque lo hizo principalmente de los de la zona baja y el problema de los
afectados por las inundaciones de lo que seria la presa Miguel Aleman. Menciona

el tema de las practicas médicas pero tampoco ahonda en ello.

Cabe destacar aqui el significativo andlisis de Eckart Boege quien realizé uno de los
trabajos mas completos y contemporaneos sobre el pueblo mazateco. El autor
abordo los mazatecos de la zona Baja y principalmente los de la zona Alta. Su
andlisis nos ofrece una perspectiva politica, religiosa, aspectos econémicos y
agrarios, conflictos por la tierra ligados a su cosmovision, el parentesco y la
ritualidad del pueblo mazateco. llustra también parte de las relaciones que esta
sociedad refleja tanto al interior como al exterior. De igual forma, muestra los
aspectos simbdélicos que influyen de manera determinante en las relaciones sociales
de este pueblo. Dichas relaciones son amplias y muestran como el pueblo mazateco

se relaciona e intenta insertarse de manera Optima en el panorama nacional.

Otro autor que también resulta importante en este andlisis es Carlos Inchaustegui.
Ha realizado diversos estudios sobre este pueblo, principalmente en la Mazateca
Alta. Sus estudios se centran en los aspectos de la cosmovision y lo sobrenatural
en relacion con la practica del chamanismo. Este autor ha sido pieza clave hasta la
fecha por mostrar desde la perspectiva emic, la relacibn del mazateco con lo

sobrenatural. Dicha relacién es importante para realizar estudios sobre chamanismo

SEste manuscrito, no esta editado y se encuentra en la biblioteca del COLMEX.
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y medicina tradicional porque desde la cosmovision de este pueblo lo sobrenatural

tiene mucha relacion con el origen de las enfermedades.

Uno de los trabajos mas recientes es el texto El encanto discreto de la modernidad.
Los mazatecos de ayer y hoy de Witold Jacorzynski y Maria Teresa Rodriguez (en
prensa). En este texto se presentan analisis diversos, desde los aspectos politicos,
econdmicos, religiosos, de la medicina tradicional, del chamanismo e incluso del
neochamanismo. El libro nos muestra como este pueblo se ha insertado en el
ambito global y como ha experimentado una serie de transformaciones en su
cotidianidad en las estructuras politicas nacionales. También muestra que con el
paso de los afos, la sociedad mazateca ha logrado mantener ciertas tradiciones y
formas de vida a pesar de la influencia de personas de otras culturas y sociedades
que han llegado a Huautla en busca de experiencias misticas, religiosas y
psicodélicas desde mediados del siglo pasado. El texto es importante para
comprender los mazatecos de ambas regiones que han atravesado por diversos

procesos socioculturales.

1.2.3 Chamanismo mazateco

Las aportaciones al tema de estudio sobre la region mazateca son muy diversas.
Datan principalmente de las primeras décadas del siglo pasado. Hay textos y
autores que han presentado un recuento de hechos historicos que dieron la pauta
para entrar al tema. Retomaré aqui a José Enrique Herndndez Assemat quien

resume los primeros encuentros mas notorios con el chamanismo mazateco:

Quizéa una de las primeras menciones de la velada mazateca sea la que hizo el
ingeniero Roberto Weitlaner en 1936, en su informe sobre ciertas especies de
hongos alucinégenos que se consumian en la Sierra Mazateca. Poco después el
etnélogo Jean Basset Johnson publicé en Suecia un articulo en el que menciona
una ceremonia ritual que involucra el uso de hongos alucinégenos; en dicha
ceremonia se emplean granos de maiz para adivinar, mientras que los hongos

s6lo eran ingeridos por el chaméan. Por su parte, el botanico Richard Evans
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Schultes llevé a Hardvard algunos especimenes que recolecté en Huautla de

Jiménez, Oaxaca (Hernandez 2005; 237).

Gordon R. Wasson llega a Huautla de Jiménez en 1952. El fue de los primeros
extranjeros en tener acceso a las veladas. Y a partir de ese momento se dio inicio
a una larga tradicion antropoldgica sobre el chamanismo mazateco. Wasson
precedié a un sinfin de investigadores que abordaron el tema desde diversas
perspectivas. Yo mencionaré las que me parecen mas significativas para desarrollar
esta tesis, no denegando claro esta, la importante evidencia etnogréfica de otros
textos.

Wasson fue pionero en los estudios de etnomicologia y especialmente de los
hongos enteogénicos de algunas sociedades de Asia, Rusia y México. Considero
agui algunos de los textos de Wasson como parte aguas de los estudios de
chamanismo en México y en especifico de la zona Mazateca. A él se le deben las
primeras notas sobre las veladas con Ndi xi tjo6 que en su momento realizaban

chjota chjine, a quienes Wasson pronto les impuso la categoria de chamanes.

Aqui también podemos citar de nueva cuenta a Eckart Boege quien en un apartado
de su texto Los mazatecos ante la nacion... nos informa especialmente acerca de
los “hombres y mujeres de conocimiento”, chjota chjine. Hace un reconocimiento a
los sabios y sabias, a su labor como especialistas rituales en su contexto cultural.
También hace una descripcion de la funciébn de este personaje en contextos
sociales, como el politico, religioso, magico y econémico: “Es necesario ubicar al
chamanismo como un &rea de intervencién social dentro del grupo y no solo de
“manipulacion” de lo religioso”. (Boege, 1988: 164) Este texto constituye un gran

avance sobre el tema en cuestion.

Carlos Inchaustegui ademas de mostrar un panorama general de la cosmovision del
pueblo mazateco, también aporté de manera significativa a la nocion de como se

constituye la persona y las complejas relaciones en las que se desenvuelve.

Dice Inchaustegui:
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Desde esta perspectiva, el curanderismo (independientemente de sus contenidos
esotéricos y sus particulares propuestas ontolégicas) es directamente la
produccion de un ser humano completo, con sus partes biol6gicas, culturales y
sobrenaturales; es él como individuo, como ser sobrenatural, como alma o como
conjunto de almas, como familia, como naturaleza, como productor y como ser
politico. Es también el ser humano localizado entre los diversos ejes y niveles de
realidad. (Inchaustegui 1994: 198-199).

Un autor mas en este campo es Rogelio Flores Morales (2003) quien escribié una
tesis de maestria sobre el consumo de hongos en la Sierra Mazateca basandose en

la triada: cuerpo-mente- cultura. Nos dice:

Es precisamente el analisis de esta articulaciéon la que nos permitird inferir que
existe una influencia (influjo o incidencia) muy marcada de lo abstracto inmaterial
de la cultura —como pueden ser las expresiones simbdlicas de los mitos rituales-
sobre lo profano del cuerpo objetivamente afectado. El marco eje de nuestro
analisis es el ritual curativo —la velada- y en el se activa un proceso de curacion
que articula en su seno lo objetivo del cuerpo enfermo con lo subjetivo de la mente

y las representaciones simbdlicas de la cultura (Flores, 2003: 4).

De igual manera nos presenta un acercamiento a la velada como ritual polisémico.
Menciona algunos aspectos simbodlicos que son importantes para llevar a cabo las

curaciones con hongos en contexto ceremonial.

Por su parte, Juan Pérez Quijada ha realizado estudios sobre la practica de chjota
chjine de la zona Mazateca Baja, enfatiza en la capacidad del sabio mazateco para
llevar a cabo las veladas y la curacién efectiva. El autor se ha remitido mas a los

aspectos empiricos dejando de lado el aspecto tedrico.

La tesis del etn6logo Rigoberto Villanueva (2007), constituye una importante
referencia para esta tesis. En su trabajo, Villanueva abordd las préacticas
chamanicas de los sabios mazatecos en el contexto curativo centrando el analisis
en la funcién de los suefios y el uso de ente6genos por parte de los sabios de la

Alta Mazateca.

Otro trabajo importante para mi objeto de estudio es el de José Enrique Hernandez

Assemat. El ha realizado trabajo de campo en la zona Mazateca Alta por mas de
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treinta afos; cuenta con dos tesis de grado acerca del chamanismo mazateco. En
su tesis doctoral aborda el tema del conocimiento obtenido a través de las practicas
rituales de Latinoamérica. Centra su andlisis en dos casos: el primero, entre las
sociedades tradicionales del Amazonas colombiano, el segundo abarca a los
mazatecos de Oaxaca. Sus trabajos nos da la pauta para profundizar en el tema del

conocimiento chamanico y la practica politica.

1.3 Preguntas e hipotesis

1.2.3 Preguntas de investigacion

Este trabajo lo organizo a través de cuatro preguntas, cada una poseen diferentes
caracteres: factual, conceptual, nuevamente factual, y analitico respectivamente. A
continuacion intentaré formularlas y pasaré a la construccion de las respectivas

respuestas.

1. ¢Cbmo y con qué proposito los mazatecos realizan ceremonias de “veladas”
e ingieren Ndi xi tjo6? Esta pregunta tiene caracter factual. Es importante
subrayar que no me interesaran todas las ceremonias que actualmente se
realizan en Huautla sino Unicamente éstas que se llevan a cabo de manera
tradicional por chjota chjine a los clientes lugarefios mazatecos. El tema de
las ceremonias realizadas a los hongoturistas ha sido explorado por varios
autores (Demanget 2000; Marin 2010; Jacorzynski y Rodriguez (en prensa),
Rodriguez 2010) y me siento liberada de la obligacion de volver a plantearlo.
La segunda pregunta reza asi:

2. ¢A qué se refieren los mazatecos cuando dicen que durante el efecto o
k’ianga ’nyajinnle obtienen conocimientos que les ayudan para solucionar sus
conflictos espirituales o sociales? Esta pregunta es de indole conceptual
pues nos invita a emprender un analisis semantico de los términos referentes
a diferentes tipos de conocimiento. La siguiente pregunta se desliza del

contexto chamanico y oscila hacia el tema de la politica.
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3. ¢Cuales son las practicas politicas en Huautla Jiménez y como se
estructuran las relaciones del poder politico tanto a nivel familiar como
municipal? Esta pregunta tiene nuevamente el caracter factual pues me
interesa saber de qué se compone la esfera de actividades politicas, qué
alcance tiene y como se manifiesta en la vida cotidiana. Finalmente, la cuarta
pregunta reza asi:

4. ¢Cbmo se relacionan las préacticas chamanicas en las cuales se revela el
“conocimiento chamanico” con la esfera de lo politico y las relaciones de
poder que encuentran cabida dentro de las practicas politicas? Esta pregunta
posee un aspecto que va mas alla de lo factual pues se indaga en ella los
tipos de relacion entre ambas esferas de vida o tipos de précticas, a saber

las chamanicas y las politicas.

1.3.2 Hipotesis

1. Hasta ahora puedo proponer las siguientes respuestas a dichas preguntas.
No todas pueden llamarse correctamente “hipotesis” pues la respuesta a la
primera, la segunda y la tercera tomard, necesariamente forma de
descripciones densas. Intentaré describir como los mazatecos practican
vijnachoan e ingieren Ndi xi tjo6 desde su cosmovision o sistemas de
creencias arraigadas en dichas practicas. Entre varios aspectos que quiero
explorar esta por ejemplo, en qué sentido la experiencia del efecto o k’ianga
‘nyajinnle puede verse como parte de la comunicacion con el mundo
sobrenatural emprendida con fin de resolver o mitigar los conflictos.

2. Lasegunda “hipotesis” se limitara a un analisis del punto de vista emic de los
mazatecos en cuanto traducen los términos referentes a la velada al espafiol.
Investigaré si los que realizan vijnachoan estan convencidos de que el “viaje
sagrado” es una fuente de conocimientos que les sirve para alcanzar algun
tipo de conocimiento util para resolver y mitigar los conflictos sociales y

politicos. La gran parte de esta investigacion ocupara el analisis conceptual
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y semantico de los términos mazatecos referentes a los viajes sagrados y
veladas.

Dado que la tercera pregunta posee nuevamente un caracter factual, en lugar
de una hipotesis ofreceré una descripcion densa mas detallada posible de
las practicas politicas que se desenvuelven en la region, sobre todo la
estructura politica del ayuntamiento, las relaciones de poder entre los
participantes de las practicas politicas y los funcionarios de diferentes
instituciones politicas.

Finalmente, la respuesta a la cuarta pregunta toma la forma de la hipotesis
propiamente dicha. Considero que los mazatecos se desenvuelven de
manera cotidiana bajo aquellas relaciones de poder que se estructuran
mediante las practicas chamanicas de sus especialistas rituales, debido a
qgue el tejido social de los mazatecos se funda en las relaciones entre
individuos y de estos con las divinidades, la naturaleza, es decir, con todo lo
que existe en el universo. Por lo tanto me 0so a proponer que lo politico busca
el soporte y el fundamento en los rituales chamanicos. El marcado caracter
cognoscitivo de vijnachoan y el efecto o k'ianga ’'nyajinnle debe utilizarse
como fuente de poder y aplicarse en las relaciones sociales en sus distintos
niveles, desde las relaciones familiares hasta la vida politica comunitaria. No
s6lo se trata de rituales curativos sino también de los mecanismos para
ejercer presion social en el comportamiento de los miembros del grupo. Aqui
tomaré en cuenta tanto los practicantes de vijnachoan como a los

funcionarios de las instituciones creadas en torno a aquellas.

Las hipdtesis tienen lugar en el texto de la siguiente manera: la primera, se

desarrollara en el capitulo 111 y IV donde se presentan las descripciones de las

practicas, cosmovision, religion, veladas y practica politica; y en el capitulo V

donde se describen los casos del porque usan Ndi xi tjo6. La segunda hipotesis

se desarrolla en todos los capitulos, con énfasis en el IV, V y VI. La tercera

hipétesis, en el capitulo 11l y IV, la cuarta, en el capitulo VI.
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La comprobacion o refutacion de las hipotesis se lleva a cabo mediante las
evidencias empiricas y analizadas con herramientas teéricas, conceptuales y

metodoldgicas las cuales se presentan a continuacion.

1.4 Marco tedrico-conceptual-metodolégico

El proceso de esta tesis se llevo a cabo con las herramientas tedricas, conceptuales
y metodoldgicas que consideré pertinentes para exponer el analisis de mi objeto de
estudio, la relacion entre las practicas chamanicas y las practicas politicas en
Huautla de Jiménez. Abordar el chamanismo y su relacién con la politica desde la
practica sugiere adentrarnos a la relacion entre lenguaje, conducta y subjetividad de
los actores como veremos mas adelante.

Opté por realizar este trabajo desde la antropologia de las practicas, tendencia en
antropologia social originada en la teoria de la practica. Pero, lo realizaré con un
enfoque conceptual distinto. Utilizaré el paisaje conceptual de Ludwig Wittgenstein
que en su etapa tardia propone un analisis social desde la practica vista como un
“‘juego de lenguaje” (Jacorzynski 2008; 2010; en prensa a; en prensa b), concepto
clave para desarrollar la descripcion y analisis de la relacién de las préacticas
mencionadas.

En este apartado expondré lo siguiente: primero, a manera de introduccion haré
mencion de lo que se trata en la orientacion tedrica de la antropologia de las
practicas; en seguida, desarrollaré el paisaje conceptual del Wittgenstein tardio con
el cual abordaré el analisis de la relacién entre las practicas chamanicas y politicas
en los términos de juegos de lenguaje con sus caracteristicas y elementos; continio
con una distincién conceptual entre practica e institucion; después expondré a qué
me referiré con los conceptos de practicas politicas y practicas chamanicas; por
altimo, desarrollaré la metodologia que me guio a la recoleccion de datos en campo,

analisis y presentacion de esta tesis.
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1.4.1 Antropologia de las practicas

Cuando hablo de antropologia de las practicas me refiero a una tendencia en
antropologia social que utiliza el enfoque de la orientacion tedrica de la practica para
abordar sus objetos de estudio. Eduardo Menéndez sugiere que en antropologia
hay tres principales tendencias, teoria de la practica, teoria del discurso y teoria de
la intencionalidad (Menéndez, 2010:130). La teoria de la practica es una orientacion
a la que recurren los antropoélogos incluidos dentro esta tendencia que aqui se
maneja como antropologia de las practicas. Al utilizar el paisaje conceptual de
Ludwig Wittgenstein para abordar la practica, me uno a esta tendencia pero con
reservas metodoldgicas de caracter conceptual. Es decir, los conceptos que utilizaré
no son tedricos que se sigan de la teoria de la practica, son conceptos técnicos que
se siguen del paisaje conceptual wittgensteiniano. Este enfoque de la préactica visto
como “juego de lenguaje” entra en la tendencia de la antropologia de las practicas,
no asi, de la teoria de la practica. Por tanto, esta breve exposicion serd util como
una especie de trampolin que impulsa y permite desprenderse del aparato
conceptual de dicha teoria para saltar a un nivel de andlisis conceptual distinto.
Primero, debo decir que si bien los tedricos de la practica han planteado diversos
objetivos en los periodos de la teoria social y se han multiplicado los textos en su
honor, mi intencidon no es hacer un recuento historico ni un analisis de esta, solo
pretendo mostrar la importancia que algunos de sus planteamientos tienen para mi
objeto de estudio. Retomaré algunos textos de la literatura en teoria social y
antropologica donde si se hace un analisis teérico y conceptual de la teoria de la
practica, por ejemplo, en Menéndez 2010 y Ortner 1984. Estos analisis son el
trampolin, ascendamos.

Menéndez menciona que las tres tendencias en antropologia impulsan “programas’
tedricos con elementos diferentes y similares, pero se distancian de otros como el
neorracionalismo britanico, del materialismo cultural, del cognitivismo y de los
marxismos mecanicistas, pero las tres tendencias incluyen elementos de la
fenomenologia, del historicismo y del marxismo (idem.). Como se observa, la

orientacion y aproximacion orientada hacia la practica resulta diversa, mas alla de
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encasillarse en una corriente, darle continuidad o refutarla, es una especie de
coalicion entre diferentes paradigmas tedricos que centran su atencién en la accion
y en el papel de quién realiza la accion.

Las bases de la teoria de la practica o las teorias de la accién tienen soporte en
Max Weber y la accion simbdlica o conducta significativa que tomo varios rumbos
hasta la segunda mitad del siglo XX. En los 80 Sherry Ortner en su texto “La teoria
antropoldgica desde los afios 60" menciona que en esos momentos surgia una

orientacion teorica:

Argumentaré que un nuevo simbolo clave de orientacién tedrica esta apareciendo, y
que puede ser llamado “practica” (o “accion” o “praxis”). Ni siquiera es una teoria o
un método en si, sino mas bien, como he dicho, un simbolo, el nombre bajo el cual

una variedad de teorias y métodos estan siendo desarrollados (Ortner, 1984: 1).

Ortner dice que las teorias y métodos desarrollados en este enfoque utilizaron dos
grupos de conceptos: por un lado, practica, praxis, accion, actividad, experiencia,
ejecucion; y por otro, agente, actor, persona, uno mismo, individuo, sujeto (Ortner,
1984:11). Estos grupos constituyen dos preguntas cruciales ¢ qué es lo que se
hace? y ¢ quién lo hace? Ambas seran desarrolladas mas adelante.

En su exposicion sobre la teoria de la practica Menéndez concuerda con Ortner en
gue el enfoque se desarrolla bajo conceptos clave y agrega otros. Al respecto dice:
“La teoria que denominamos “de las practicas” incluye en su aparato critico una
parte de los criterios emergidos durante la crisis de los sesenta, y utiliza como
conceptos claves los de actor, experiencia, dramas sociales, proceso, duracion,
estrategias, carrera, transacciones, relacién social, hegemonia/subalternidad
(Menéndez, 2010:130-131). Observamos en ambos autores la relevancia del
aparato conceptual desde el cual se observan y abordan los objetos de estudio en
el analisis social. Esta importancia también reside en este trabajo al utilizar
conceptos técnicos y no teoricos.

Como lo dice Ortner, la practica es un simbolo bajo el cual varias teorias y métodos
comenzaron a desarrollarse, pero en el proceso se diversificaron las posturas y los
enfoques que hubo repercusiones no s6lo en antropologia sino en otras areas de

las ciencias sociales como linguistica, sociologia, historia y literatura (Ortner,
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1984:12). En todas las areas de influencia, los diversos enfoques sobre la teoria de
la practica presentaron sus postulados mas importantes, Ortner rescata dos
principales que presento aqui porque considero que son relevantes para orientar mi
trabajo en la practica.

Por un lado, los tedricos de la practica comparten la visién de que “el sistema” tiene
un poderoso efecto e incluso determina la accién humana y la forma de los
acontecimientos. Surge entonces la necesidad de entender de dénde viene el
sistema, como se reproduce y sus cambios (Ortner, 1984:13). Eduardo Menéndez
por ejemplo, menciona que si bien es cierto que el sistema o estructura tienen un
poderoso efecto en la accion del actor, esta debe ser entendida no como posibilidad
ilimitada de  eleccion y  creacion: “sino  articulada con las
restricciones/limitaciones/imposibilidades establecidas por la estructuracion de la
realidad” (Menéndez, 2010:131).

Por otro lado, Ortner concuerda con Menéndez porque considera que la nueva
orientacion a la practica se diferencia de las primeras aproximaciones
interaccionistas y transaccionalistas gracias a la influencia marxista de los setenta,
donde el poder modelador de la cultura-estructura en los sesenta: “es visto mas
borrosamente como un motivo de “constrefiimiento”, “hegemonia” y “dominacion
simbdlica” (Ortner, 1984:13). Menéndez también alude a esto cuando habla de
hegemonia/subalternidad, contextos en los que son desarrolladas las practicas en

diferentes sociedades y culturas entendidas:

... como estructuraciones provisorias constituidas a través de practicas sociales que
operan en condiciones de asimetria dentro de un proceso de transacciones
constantes. Si bien recupera el papel del actor en cuanto agente intencional, se lo
incluye dentro de la red de relaciones que él actla y construye, y que ejerce
constricciones, limitaciones o impedimentos a las intenciones o deseos del actor
(Menéndez, 2010:130-131).

Las practicas de los actores no estan del todo determinadas por el sistema, estan

entrelazadas y son tan dependientes la una de la otra que consolidan relaciones de

poder entre actores que se desenvuelven en una sociedad o cultura determinadas.
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Ahora bien, para observar estas relaciones se asume que la teoria moderna de la
practica:
... busca explicar la(s) relacién(es) que se obtienen entre la accién humana, por un
lado, y alguna entidad global que podemos llamar “el sistema”, por otro. Las
cuestiones concernientes a estas relaciones pueden encaminarse en cualquier
direccion —el impacto del sistema en la practica, o el impacto de la practica en el
sistema (Ortner, 1984: 14).

Un ejemplo en los que la practica reproduce al sistema lo expone la autora desde la
perspectiva marxista estructuralista, es el ritual, al que se otorga un importante papel
(Ortner, 1984). Aunque aqui no se sigue esta perspectiva marxista estructuralista
observaremos en algunos ejemplos del ritual de vijnachoan como pueden
presentarse estos casos en los que la practica reproduce al sistema y viceversa.
Estos impactos del sistema en la practica y viceversa pueden ser observados al
integrar al analisis la subjetividad de los actores y hacer un andlisis relacional entre
estructura-practica-sujeto considerando que desde esta corriente la estructura o la
cultura: “constituyen instancias presentes, pero que deben ser descritas vy
analizadas a través del juego de los actores sociales; el papel del sujeto social es
recuperado en relacion con una estructura respecto de la cual debe evidenciar su
capacidad para modificarla” (Menéndez, 2010:132). Hasta aqui encontramos en la
teoria de la practica la idea de hacer un analisis relacional estructura-practica-sujeto
con la que estamos de acuerdo. Desde esta perspectiva, el papel de los actores
representa el mayor peso en la préactica, la subjetividad es lo que hace que la
practica y el sistema sean modificados.

La subjetividad reside en los actores y es puesta en el centro de la practica, debe
ser analizada en relacion con los elementos que conforman las diferentes préacticas.
Es por ello que aqui se usara otra perspectiva de andlisis, la de la préactica vista
como juegos de lenguaje que nos permite integrar otros elementos al analisis para
hacerlo mas sustancioso, por ejemplo la relacion entre percepcion-lenguaje-
conducta de los actores. Para llegar a este analisis hagamos uso de la herramienta,

la aportacion de Ludwig Wittgenstein a la antropologia social.
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1.4.2 Paisaje conceptual de Wittgenstein tardio

La epistemologia del Wittgenstein tardio nos presenta una opcion para el analisis
social en antropologia. Witold Jacorzynski en su texto En la cueva de la locura:
aportaciones de Ludwig Wittgenstein a la antropologia social (2008), despliega el
paisaje conceptual wittgensteiniano que nos guiara para abordar las préacticas.
Jacorzynski desarrolla como principales aportaciones a la antropologia social tres
grupos de conceptos. El primer grupo de conceptos esta integrado por juegos del
lenguaje, formas de vida, seguir la regla, weltbild o imagen del mundo; en el
segundo grupo estan “ver”, “ver como”, perspectivas; en el tercer grupo se integra

de representacion perspicua, semblanzas de familia, metaforas (Jacorzynski 2008).

En este andlisis de la relacion entre las practicas chamanicas y politicas en Huautla,
utilizaré sélo el primer grupo de conceptos integrado por juegos del lenguaje, formas
de vida, seguir la regla, weltbild o imagen del mundo. En la perspectiva
wittgensteiniana, el mundo social se compone de juegos de lenguaje jugados dentro
de una cierta forma de vida, de acuerdo con certezas que brotan de las
proposiciones gramaticales, mitoldgicas o ejes (Jacorzynski, 2008: 449).
Wittgenstein otorga un importante papel al lenguaje, apela al sentido comun y al
lenguaje ordinario. En su obra Tractaus Logico-Philosophicus presenta una teoria
pictografica del sentido/significado, dénde encontrd la correspondencia entre las
palabras y el mundo, esto es, lo que se dice corresponde con la realidad.
(Jacorzynski 2008). Sin embargo, esta teoria fue cuestionada y en su siguiente obra
Philosophische Untersuchungen (Investigaciones Filosoficas) aportdé mas luz a su
teoria del sentido y mostré cémo: “El sentido de las palabras, enunciados y signos,
en general, no consisten en qué estos presentan o denotan sino en cOmo estan
usados en diferentes situaciones” (Jacorzynski, 2008: 284). Esto abre el paso a los
elementos que integran los juegos del lenguaje, cualquiera que estos sean.

Esta idea de analizar el mundo social como juegos de lenguaje nos permite hacer
una descripcion de los mismos al responder las preguntas originadas en esos cuatro

conceptos claves:
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A) ¢Qué se hace? (juego del lenguaje); B) ¢En qué circunstancias, cuando y
donde se hace? (contexto, forma de vida) C) ¢segun cuales reglas se juega?
(reglas, imagen del mundo) D) ¢ quién es quién hace lo que hace? De esta Ultima
pregunta se desprenden mas preguntas que dan sentido al concepto de la
subjetividad, por ejemplo: D1) ¢como ve el mundo él quien juega? (percepcion)
D2) ¢para qué se juega? (intensiones, intereses, estrategias); D3) ¢como se

juega? (estilos) (Jacorzynski en prensa a).

De estas preguntas se infiere que hay diferentes juegos de lenguaje y diferentes
formas de vida que siguen diferentes reglas derivadas de la cosmovision o imagen
acerca del mundo de quien juega los diferentes juegos del lenguaje. En el analisis
de larelacién entre las practicas chamanicas y politicas estamos frente a dos juegos
de lenguaje distintos, hablamos de un lenguaje chamanico y de un lenguaje politico.
Abordar estas practicas como juegos del lenguaje me permite observar las acciones
de nuestros actores, el lenguaje con el que estan entretejidas las acciones, los
contextos en los que las acciones son llevadas a cabo y la subjetividad de los
actores quienes juegan los juegos del lenguaje chaménico y los juegos del lenguaje
politico. Es decir, la relacién entre lo que se hace y dice, con el contexto en el que
se hace y dice, y la percepcién de quien dice y hace. Llegamos asi a la relacion
entre lenguaje, conducta y subjetividad.

Como lo expresa Jacorzynski, para comprender esta relacion es necesario atender
a la pregunta: “; cdmo distinguir entre situaciones apropiadas e inapropiadas para
el uso de la expresion X?” pregunta que nos arroja dos propuestas para el andlisis,
por un lado, el camino a la teoria del significado y la ruta a la teoria del contexto
(Jacorzynski, 2008: 284-5). Incurriremos en estas teorias en la descripcion de los
juegos del lenguaje que se juegan. Vayamos ahora al desarrollo de los elementos
de los juegos del lenguaje que constituyen el paisaje conceptual, como he dicho son
conceptos técnicos y no tedricos que nos guiaran en la descripcion y andlisis de las

practicas chamanicas y las practicas politicas.

1.4.2.1. Juegos de lenguaje
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El término de juego de lenguaje corresponde a la primera pregunta ¢ qué se hace?
En la perspectiva de Wittgenstein, se trata de la descripcion de la conducta, del

juego que se juega, de la practica. Para Jacorzynski:

La vida social del hombre se deja describir como lo que se hace, el juego del lenguaje
gue se juega, la practica o actividad que se lleva a cabo. Estas expresiones estan
emparentadas aunque no son sinonimas. Lo que se hace es lo que Wittgenstein
llama “juego de lenguaje” o sea el “todo formado por el lenguaje y las acciones con

las que esta entretejido.” (IF, 7) (Jacorzynski en prensa, 71).

El juego de lenguaje es el uso de una palabra o mas palabras en su propio contexto
social, aquello que se hace y se dice a la vez. Wittgenstein hace una distincion entre
juegos de lenguaje simples o primitivos y juegos del lenguaje complejos, a los cuales

da el nombre de préacticas. Jacorzynski nos muestra un ejemplo de ello:

Es de suma importancia notar que, filos6ficamente, no existe ninguna diferencia
entre, por ejemplo, proferir la palabra "Dios™ en un grito y usar la misma palabra
durante un rezo o una coronacién. Ambos juegos son técnicas, ambos fueron
aprendidos en el proceso de la socializacién del nifio, ambos para ser inteligibles
requieren un contexto. Pero, antropolégicamente hablando- la primera expresion en
contraste con la segunda- dificilmente se podria llamar- practica (Jacorzynski en

prensa, 71).

Un juego de lenguaje complejo implica no sélo hablar sino que ademas se integra
de gestos, movimientos corporales, parafernalia etc. Por ejemplo, el bautizo de una
persona en la iglesia catdlica, en el que no solo el sacerdote pronuncian las palabras
“yo te bautizo con el nombre de...” sino que ademas se realizan acciones como
presentar al bautizado en un templo, rociar su cabeza con agua bendita, etc., es
decir, se asume la satisfaccion de varios criterios de naturaleza social que validan
el acto como bautizo en el contexto catolico.

En los ejemplos tenemos por un lado, un juego de lenguaje simple o primitivo en
proferir la palabra “Dios” en un grito; y por el otro, tenemos el uso de la misma

palabra en un rezo, coronacién o bautizo en los que encontramos un juego de
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lenguaje complejo al que se aplican otras variables para saber de qué se trata la
practica completa o la totalidad del juego de lenguaje que se juega.

Es indispensable para el antropdlogo saber si esta frente a un juego de lenguaje
complejo/practica, o si se trata de uno o varios tipos de lenguaje distintos. Para
hacer una descripcion de un juego del lenguaje se debe comprender lo que se dice
y lo que se hace, saber si lo que se dice y hace esta dicho de la forma correcta o se
dice en el momento y lugar adecuado. Es necesario comprender los juegos del
lenguaje que se juegan. Jacorzynski nos dice a propdsito de la descripcion: “... lo
gue vemos y escuchamos son palabras y gestos, lo que comprendemos es la
conducta significativa, o las practicas enteras. La descripcion sin compresion no es
una descripcion etnograficamente valida. La comprension sin la descripcion rara vez
es verosimil” (Jacorzynski, en prensa b).

Wittgenstein también nos dice que una vez comprendidos los juegos de lenguaje
que se juegan y se conocen los diferentes tipos, s6lo entonces, se puede apreciar
que los diferentes juegos de lenguaje o practicas se parecen unos a otros: “En
contraste con la postura esencialista, se asume que los juegos del
lenguaje/practicas se parecen entre si como miembros de la misma familia, sin que
necesariamente tengan alguna caracteristica en comuan. La practica A se parece a
B,BacC, Cab,sin que A se parezca D” (Jacorzynski, en prensa a). En términos

de Wittgenstein los juegos del lenguaje poseen cuatro caracteristicas principales:

1) Los juegos del lenguaje constituyen un aspecto de usos, desde los mas simples
hasta los mas complicados. A los juegos mas simples Wittgenstein los llama
juegos primitivos” (IF.9).

2) Aspecto temporal e histérico de los juegos del lenguaje. Unos, los primitivos se
desarrollaron antes que otros.

3) Algunos de estos juegos preceden légicamente a otros; estan formados por los
que sirven para fundamentar, explicar, entender a los otros.

4) Finalmente, la totalidad de los juegos del lenguaje es de caracter incompleto, no

acabado, abierto (Jacorzynski 2008).

Considerar estas caracteristicas nos lleva a la clave para entender los juegos de

lenguaje. Tenemos que hay simples y complejos/practicas. Estos ultimos pueden
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constituirse de otros juegos de lenguaje simples o complejos. Algunos son mas
antiguos que otros, son sustento de otros, y no existe una cantidad limitada de
juegos de lenguaje. Unos nacen, otros mueren, otros se olvidan. En este caso
hablamos de dos juegos de lenguaje distintos, el chamanico y el politico. Pero hablar
de un lenguaje, cualquiera que sea, es hablar de una forma de vida: “si el juego de
lenguaje es “el todo formado por el lenguaje y las acciones con las que esta
entretejido”, claro esta que es una forma de actuar, no de pensar. Jugamos multiples
juegos del lenguaje simultdneamente o en diferentes tiempos de nuestra vida”
(Jacorzynski, 2008:287). El juego de lenguaje es una forma de actuar, y actuamos
de diferentes formas en diferentes contextos donde se manejan distintos lenguajes.
Esta forma de actuar tiene que ver con la forma de vida. Vayamos a este segundo

concepto.

1.4.2.2. Forma de vida

El concepto de forma de vida se origina en la segunda pregunta ¢en qué
circunstancias, cuando y dénde se hace? (el juego de lenguaje/practica). Es decir,
el contexto, situacion, tiempo, espacio en el que se desenvuelve. Hablar de forma
de vida, como refiere Jacorzynski, es hablar de constelaciones de juegos, de los
diferentes juegos del lenguaje se juegan dentro de ciertas circunstancias, en un
tiempo y un lugar que nos remiten a la forma de vida en la que se juegan diferentes
juegos de lenguaje.

El autor nos dice que el concepto de forma de vida: “... es un concepto formal, es
decir vacio del contenido hasta que seamos capaces de mostrar el contexto de su
uso (Jacorzynski, 2011b). En este caso para mostrar el contexto de su uso decimos
que si no hablamos de los diferentes juegos de lenguaje que se juegan, no
hablamos de una forma de vida en la que se desarrollan estos juegos y viceversa.
La forma de vida cobra sentido sélo si existen juegos de lenguaje que la originen, a
la inversa, hay ciertos juegos de lenguaje que sélo cobran sentido si hablamos de
una cierta forma de vida, en otras formas de vida no hay lugar para estos.

Wittgenstein sugiere entonces que: “La expresion juego de lenguaje debe poner de
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relieve aqui que hablar el lenguaje forma parte de una actividad o de una forma de
vida (Ibidem.). “E imaginar un lenguaje significa imaginar una forma de vida.” (IF,
op. Cit.: 19) (Jacorzynski, en prensa b). La forma de vida posee las siguientes

caracteristicas:
1) Esta en el fondo de todo lenguaje que no se puede imaginar sin ella
2) Consta de actividad(es)
3) Determina la concordancia acerca de lo falso y lo verdadero
4) Hay mdltiples formas de vida genéricas, por ejemplo un animal y otra humana

5) La forma de vida ha de ser aceptada como “dada” (Jacorzynski, 2008: 297).

Estas caracteristicas de la forma de vida la describen, pero nos llevan a realizar
otras preguntas para comprender mas el contexto de su uso y de lo que se trata.
Estas preguntas las sugiere el punto 4 y aportan luz para comprender la forma de
vida: “4 Cuantas formas de vida hay? ;Como clasificarlas? ¢;Qué tan peculiares o
universales son? ¢Todas las formas de vida son éticamente valiosas? ¢O hay
algunas que son mejores que otras? ¢ Se pueden conocer otras formas de vida? Y
si esto es posible como hacerlo?” (Jacorzynski, 2008: 297).

En este trabajo hablamos de la forma de vida de los mazatecos de Huautla de
Jiménez. En esta se juegan diferentes juegos de lenguaje, hablo aqui del juego de
lenguaje chamanico y del juego de lenguaje politico. Esta forma de vida se deja ver
durante casi todo el texto en el que se habla desde la perspectiva de los mazatecos
quienes realizan las practicas a analizar. Sin embargo, en los capitulos II, 1, IVy V
se aprecia el contexto del uso de este concepto. Esto es, en qué condiciones,
circunstancias o contextos se juegan los juegos de lenguaje chamanico y politico.
En la forma de vida se juegan los diferentes juegos de lenguaje que perduran y los
nuevos que nacen; los otros que envejecen y mueren, se juegan y viven mientras
dan paso a otra nueva o diferente forma de vida. También se hacen alianzas entre
las practicas y se forman las tradiciones que cobran sentido en la forma de vida.
Jacorzynski menciona: “la alianza es posible porque las practicas aliadas se basan
en reglas parecidas, comparten la misma estructura” (Jacorzynski, en prensa b).

Veamos ahora el tercer concepto referente a las reglas que se siguen.
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1.4.2.3 Sequir la regla

El concepto de seguir la regla origina la pregunta ¢segun cuales reglas se juega?
Hablamos de las reglas del juego que se juega, de las reglas con las que se rige la
practica. Para Jacorzynski: “...cada practica impone el seguimiento de reglas.
Seguimos reglas dentro de ciertos juegos, jugamos los juegos segun ciertas reglas
o de acuerdo con ellas. Decimos que algunos juegos concuerdan con ciertas reglas,
o bien que los juegos contienen o encierran ciertas reglas” (Jacorzynski, en prensa
a). Las reglas que se siguen dentro del juego son colectivas por lo tanto: “quien
sigue la regla, responde correctamente a la jugada del otro dentro del juego” (idem.).
Wittgenstein considera que las reglas del juego que se juega son como la gramatica
del lenguaje que se habla. Jacorzynski ilustra un ejemplo claro: “El usuario de
cualquier lenguaje sigue las reglas linguisticas, aunque no sepa nombrar ni
explicarlas” (Jacorzynski en prensa a). Del ejemplo tenemos que se sigue la regla
ciegamente y que se puede ser consciente o no de seguir la regla. El hecho de
saber que se sigue una regla no implica un cambio de conducta, por lo contrario,
saber que no se sigue la regla si implica un cambio de conducta para seguirla.

El concepto de seguir la regla posee cuatro caracteristicas basicas internas que
describen lo que implica seguir las reglas del juego que se juega: se basa en la
regularidad, implica el saber a cerca de que constituye un error dentro del juego, se
somete a la correccion por parte de la comunidad e indeterminidad (Jacorzynski, en

prensa b). Veamos ahora en qué consisten cada una de estas caracteristicas.

1) Regularidad

Sequir la regla implica que no sélo una vez se siga la regla, también implica que
mas de una persona sigue la regla, es decir, existe una regularidad al seguir la regla.
Esta consiste en: “repeticion de la misma actividad en las mismas circunstancias; al
repetirse muchas veces se vuelve una costumbre; esta costumbre la aprendimos en
el pasado y la extrapolamos hacia el futuro” (Jacorzynski, en prensa b).

No hay justificacion al seguimiento de las reglas. Se pueden dar las razones de
porque se siguen las reglas pero no se puede saber porque siguen una regla o que
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es lo que los hace seguirla: “las razones para seguir la regla se agotan en algun
momento y, sin embargo, continuamos siguiendo la regla” (Jacorzynski, 2008:319).
Quienes juegan el juego y siguen las reglas no se cuestionan por qué siguen las

reglas y tampoco se preguntan por qué son asi, solo siguen las reglas.

2) Implica saber que constituye un error dentro del juego

Esta idea de saber cuales son los errores dentro del juego nos remite a que los
jugadores saben en qué momento se cometen los errores y también como

corregirlos, asi lo explica Jacorzynski:

Para poder explicar que alguien comete un error necesitamos saber cual es la regla
gue €l no sigue, o no la sigue correctamente. Donde no se sigue ninguna regla,
tampoco se comete errores en seguirla. Ninguna correccién es entonces, posible.
Uno puede corregir al otro Gnicamente si conoce la regla que ha sido violada... Las
reglas de la practica son las que deciden el por qué se hace lo que se hace y el por

gué no se debe hacer lo que se hace (Jacorzynski, en prensa b).

3) Se somete a la correccion por parte de la comunidad

Los participantes del juego conocen las reglas y por lo tanto deciden entrar en él.
No obstante, también otros actores que no estan dentro del juego conocen las reglas
aunqgue se abstengan de jugarlo, o bien lo han jugado antes o planean jugarlo. Por
ello, cuando la colectividad observa que se ha cometido o corregido un error

responde de diversas maneras:

La vida comunitaria impone restricciones sobre el individuo, lo presiona, lo alaba, lo
castiga, lo estigmatiza como loco o como hereje, por no seguir una regla en ciertas
circunstancias o por seguirla asi (Kripke, 1989:90). Uno puede inventar un juego
pero sin la aceptacién por parte de la comunidad esta actividad nunca se convertira
en una costumbre (IF 204) (Jacorzynski en prensa b)

La comunidad ostenta una especie de autoridad moral sobre quien sigue o no las

reglas. Pueden dar un juicio respecto al desacato de la regla segun el contexto y
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alabar o castigar, por esto, los actores deciden entrar 0 no a ciertos juego o de

jugarlos segun las reglas.

4) Indeterminidad

Los juegos de lenguaje aun cuando se desarrollan segun sus reglas, estas no son
determinantes en el juego, no se puede decir que un juego de lenguaje se describa
s6lo por medio de sus reglas. Esto no es posible porque los actores siempre actian

espontaneo de acuerdo a sus intereses, a sus fines, a la subjetividad:

La indeterminada de la regla excluye de una vez por todas, la homogeneidad del
lenguaje, ademés de que es responsable de la introduccion de la subjetividad y sus
factores, percepcion/experiencia/emotividad, intensiones/estrategias y estilos. Estos
factores llenan la esfera indeterminada por las reglas dentro de una sola practica o
simplemente hacen que los individuos se abstengan de jugar ciertos juegos

(Jacorzynski en presa a)

Ahora bien, este concepto de seguir la regla, como se ha dicho apela a las reglas
del juego del lenguaje que se juega, el chamanico y politico. Estas reglas de los
distintos juegos se dejaran ver en el capitulo Il y IV donde se hace la descripcién
de las practicas y en el capitulo V donde se presentan los casos subjetivos para el

analisis. Vayamos a hora a esta parte subjetiva de los juegos de lenguaje.

1.4.2.4. Weltbild o imagen del mundo

El cuarto concepto wittgensteiniano, weltbild, imagen del mundo o cosmovision, nos
guiara a la comprensién de los elementos en su conjunto: los juegos de lenguaje, la
forma de vida, las reglas que siguen en un determinado juego de lenguaje. Algunas
de estas reglas que se siguen dentro de algunos juegos llegan a constituir una

especie de bisagras o “reglas de control”:

Las “reglas de control” constituyen el weltbild, la imagen del mundo. Dicha imagen
forma una red, una totalidad de creencias o convicciones... aceptamos una

proposicién junto con toda la red de proposiciones... Cuando empezamos a creer
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algo, lo que creemos no es una Unica proposicion sino todo un sistema de

proposiciones (Jacorzynski 2008: 342).

En el caso del juego del lenguaje chamanico, la gente que juega este juego, 0
practica el chamanismo, no sélo acepta la creencia en la curacion con Ndi xi tjo6,
sino que asume toda la estructura y misticismo de la practica ritual de la ingesta, la
cosmovision y la forma de vida en la que cobra sentido el juego, por lo tanto, asume
las reglas que rigen el juego.

El conocer el juego de lenguaje que se juega, las reglas que lo rigen, la forma de
vida en la que cobra sentido y la cosmovision que origina el juego sélo se logra
cuando los actores se encuentran en contacto directo con el juego de lenguaje: “...
el nifo aprende el weltbild por medio de los juegos de lenguaje, mediante
actividades, por exposicion, entrenamiento, no en forma de juicios o preposiciones:
“el niflo no aprende que hay libros, que hay sillas, etc. etc., sino que aprende a tomar
los libros, a sentarse en las sillas” (SC 476) (Jacorzynski, 2010:342)

La imagen del mundo requiere de alguien que la perciba como tal. Aqui entran a
escena los actores ¢quién juega? esta pregunta remite esencialmente a la
subjetividad de los actores quienes juegan los juegos de lenguaje. De esta se
desprenden: D1) ¢cémo ve el mundo él quien juega? (percepcion) D2) ¢ para qué se
juega? (intensiones, intereses, estrategias); D3) ¢como se juega? (estilos). Estas
preguntas seran desarrolladas en el capitulo IlI, en el capitulo IV, V, VI.

Hasta aqui se ha desarrollado la perspectiva de analisis conceptual respecto a la
practica, que se abordara con el concepto de juego de lenguaje y sus variables.
Para continuar con el proceso de analisis, en este trabajo no solo se recurre al
concepto de préctica, sino que se requiere una contraparte o complemento. La
distincion entre un juego de lenguaje/practica y una institucion de lo que se hablara

a continuacion.

1.4.3 Préacticas versus instituciones
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Las préacticas son juegos de lenguajes complejos, muchos de estos juegos logran
consolidarse, perdurar, son soporte o fundamento de otros, son indetermindados,
infinitos, cambian con el paso del tiempo; se circunscriben a una forma de vida que
les otroga el contexto del juego, se aceptan las reglas siempre y cuando el actor
acepta todas las condiciones y se asuma el mundo de cierta forma, es decir, se
forme parte de una cosmovision o se esté regido por ella. Sin embargo, esto no es
suficiente para que la paractica o juego de lenguaje perdure: unos nacen, otros
mueren, otros se olvidan, pero hay algunos que cambian, se transforman, se
contaminan o se institucionalizan. Es necesario hacer aqui una distincion entre los
juegos de lenguaje complejos o préacticas espontaneas y las practicas
institucionalizadas. En este ultimo caso hablamos de una préactica si, pero de una
gue ha experimentado cambios en su forma y su estructura.

Aladair MaclIntyre resulta fundamental para esta distincion. El ha logrado esclarecer
los usos corrientes y especiales del término practica. A diferencia de Wittgenstein,
que usa ambos términos de manera indiferenciada, €l distingue conpcetualmente
entre practica e institucion. Dice Maclntyre: “Por «practica» entenderemos cualquier
forma coherente y compleja de actividad humana cooperativa, establecida
socialmente, mediante la cual se realizan los bienes inherentes a la misma...”
(Macintyre, 1987: 233).

Maclntyre dice que la practica posee bienes inherentes; él los llama bienes internos
y bienes externos. Los bienes internos son los fines y propdsitos cuya descripcion
entra en la descripcion de la practica: “Los bienes internos son resultado de competir
en excelencia, pero es tipico de ellos que su logro es un bien para toda la comunidad
que participa en la practica” (MaclIntyre, 1987: 237). En este analisis se describe
vijnachoan y no se puede evitar describir ¢ para qué es? ¢para qué se hace? ¢qué
bienes o fines se persiguen al realizarla? Entre los bienes internos de esta practica
estan por ejemplo: curacion, adivinacion y solucion de conflictos espirituales o
sociales; también intereses de los pacientes. No se puede describir vijnachoan sin
la participacion de un cliente que carezca de los intereses practicos. La gente acude

a estas ceremonias para curarse o para obtener otro tipo de beneficios que le
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solicitan al sabio mazateco; asi, la practica se mantiene porque satisface los
intereses de los actores.

Los bienes externos son aquellos cuya descripcibn de estos no entra en la
descripcion de la préactica, por ejemplo, los intereses que giran al exterior de esta no

siempre tienen que ver con los principales actores. Al respecto nos dice Macintyre:

Es caracteristico de los bienes externos que, si se logran, siempre son propiedad
y posesion de un individuo. Ademas, tipicamente son tales que cuanto mas tenga
alguien menos hay para los demas. A veces esto es asi necesariamente, como
sucede con el poder y la fama, y a veces depende de circunstancias contingentes,
como sucede con el dinero. Los bienes externos son tipicamente objeto de una
competencia en la que debe haber perdedores y ganadores (Macintyre, 1987:
237).

En este caso tomamos el ejemplo del discurso que manejan actores externos a la
practica, es decir, lo que se proyecta al exterior acerca de la practica. Un caso
concreto es cuando el ayuntamiento promociona el chamanismo a niveles estatales,
nacionales o internacionales. El resultado es que los principales beneficiados son la
elite politica que utiliza el chamanismo como herramienta discursiva.

Las instituciones son para Maclintyre, las que se encargan de conseguir los bienes
externos a las préacticas para fomentar su desarrollo. Las instituciones controlan y
excluyen a los otros, aunque en su discurso integran la proteccion de la practica, no
de cierta persona, tal o cual chaman, sino de ciertos grupos de personas o de uno
solo. De esta manera las instituciones controlan la practica, lo hacen en nombre de
toda la practica, se apropian de ella, son parasitarias sobre las practicas y se rigen
por otras reglas que pueden burocratizarse facilmente. En lugar de proteger, las
instituciones comienzan a corromper las practicas, conforman un orden politico y
“‘piensan” a veces de manera limitada. Por ejemplo, si se llegase a destruir un templo
no se puede dar por sentado que se destruya o desaparezca el culto religioso
porque la gente esta apegada a la practica y no a la institucion representada en el
templo. Se pueden destruir algunas instituciones sin llegar a destruir las practicas
gue han llevado siglos o tal vez milenios en consolidarse; y ocurre lo contrario con

las instituciones que se han creado repentinamente para regular o dominar las
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practicas, crear un orden politico o estructura social. Las instituciones respaldan

pero al mismo tiempo controlan las practicas. Al respecto dice Macintyre:

Las instituciones estan tipica y necesariamente comprometidas con lo que he
llamado bienes externos. Necesitan conseguir dinero y otros bienes materiales;
se estructuran en términos de jerarquia y poder y distribuyen dinero, poder y
jerarquia como recompensas. No podrian actuar de otro modo, puesto que deben
sostenerse a si mismas y sostener también las practicas de las que son soportes.
Ninguna practica puede sobrevivir largo tiempo si no es sostenida por instituciones
(Maclintyre, 1987:241).

La ultima frase de la cita es, desde mi punto de vista cuestionable, si bien es cierto
que las instituciones logran un continuum de la practica, est4 puede perdurar sin
necesidad de las instituciones, aunque si intervengan en esta. Podremos observar
el ejemplo claro en la practica chamanica, por eso es necesario hacer esta distincion
entre las préacticas institucionalizadas y las no institucionalizadas.

Las précticas son las actividades que propugnan el bien interno, el bien que fomenta
la misma tradicion y las instituciones son las actividades que propugnan los bienes
externos que sirven Unicamente para respaldar la practica pero no para reproducirse
a si mismas. Maclntyre dice que las instituciones por ejemplo, sirven para conseguir
fama, dinero, poder, o sea los bienes externos a la practica. Aun asi las dos son

muchas veces- inseparables:

En realidad, tan intima es la relaciébn entre practicas e instituciones, y en
consecuencia la de los bienes externos con los bienes internos a la practica en
cuestion, que instituciones y practicas forman tipicamente un orden causal Unico,
en donde los ideales y la creatividad de la practica son siempre vulnerables a la
codicia de la institucion, donde la atencién cooperativa al bien comun de la
practica es siempre vulnerable a la competitividad de la institucion. En este
contexto, la funcién esencial de las virtudes esta clara. Sin ellas, sin la justicia, el
valor y la veracidad, las practicas no podrian resistir al poder corruptor de las

instituciones (Maclintyre, 1987: 241).

La relacion entre las practicas no-institucionalizadas y las instituciones se puede

apreciar en el siguiente diagrama:
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Diagrama 1. Relacién entre préacticas e instituciones

Practicas
chamanicas
Con
Instituciones

Practicas
chamanicas

Practicas
politicas

Instituciones

politicas religiosas

Practicas
religiosas

En los siguientes capitulos se veran ejemplos claros sobre la institucionalizacion de
las practicas y como los actores o jugadores de los juegos de lenguaje a analizar se
ven absorbidos y corrompidos por los bienes externos a las practicas. Mientras
tanto, veamos los juegos del lenguaje que se analizan en este trabajo para dilucidar

a qué me refiero cuando hablo de practicas chamanicas y practicas politicas.
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1.4.3 Practicas chamanicas / juegos de lenguaje chamanicos

Las préacticas chamanicas o juegos de lenguaje chaméanicos, como se ha dicho, se
constituyen de elementos como juegos de lenguaje, formas de vida, reglas o
bisagras que conforman la imagen del mundo o cosmovision de los actores, en este
caso, los chamanes y los mazatecos que practican el chamanismo. Pero da la
casualidad, que nos encontramos en el chamanismo un juego de lenguaje complejo
y mixto a la vez. Es decir, en este juego intervienen diferentes juegos de lenguajes
como por ejemplo, religiosos, médicos, politicos y los mismos juegos de lenguaje
chamanicos; ademas, diferentes tipos de juego por cada lenguaje.

Ahora bien, los diferentes juegos de lenguaje chaméanicos son en su mayoria rituales
ejecutados por diversos actores. Pero hay otras practicas que no tienen como base
un ritual, sino que se encaminan al &mbito de lo social y la vida comunitaria. Esto
nos lleva a preguntarnos ¢ quién es el chaman? ¢ cuales son sus practicas? ¢ cual
es su funcién? Para responder a estas preguntas primero, se precisard de manera
general el concepto de chaman ligado al de chamanismo y segundo, se traslaparan
estos conceptos al contexto particular mazateco con chjota chjine y su préactica. Es
preciso sefalar que en este espacio no se haré la descripcion del chaman mazateco
ni de su practica sino hasta el capitulo IvV. Aqui sélo esclarezco el uso del término

“practica chamanica” abordado como juego de lenguaje chamanico.

Primero, sobre el concepto de chaman y chamanismo. Mircea Eliade en su texto El
chamanismo y las técnicas arcaicas del éxtasis argumenta que el chamanismo es
stricto sensu un fenémeno siberiano; por supuesto, su argumento se origina en que
el vocablo shaman viene de las lenguas del norte y centro de Asia (Eliade. 1960:
23). No obstante, Eliade sélo se refiere al nombre con el cual en estas regiones se
designa al especialista, mas no esta haciendo referencia a las particularidades de
su oficio. Es por esto que, nombrar chaman de manera genérica a los especialistas
rituales de las diferentes sociedades y culturas donde se practica el chamanismo,
es reducir su personaje y su practica al situarlo en la misma categoria del chaman
siberiano. La postura se torna mas reduccionista cuando se buscan las mismas

caracteristicas de esta practica siberiana en las practicas de los especialistas
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rituales de otros pueblos y no se aprecian las particularidades de los diferentes
practicas chamanicas. En cambio, no es lo mismo tomar el chamanismo siberiano
como punto de referencia de la practica y emprender el andlisis y comprension del
complejo sociocultural en otros contextos.

Antonella Fagetti contribuye a esta problematica y aborda el chamanismo en
términos de los conceptos proximos de la experiencia planteando un acercamiento
a estos personajes con el nombre que en su lengua vernacula les otorgan para
evidenciar el tipo de practica que cada uno de estos realiza, por esto se habla a qui
de chjota chjine, gente que sabe.

Los personajes centrales de este complejo sociocultural son los chamanes,
hombres y mujeres poseedores de un “don”. Para Fagetti, el chaman nace con el

don que le confiere la facultad de adivinacion y sanacion:

Chaman se nace. En México, ser chaman o chamana implica haber nacido con el
don y haber recorrido un camino que tarde o temprano lleva a la revelacion de la
verdadera condicién de la persona. Ser chaman implica necesariamente un devenir,
un proceso que asume mdltiples y variadas formas, que representa la eclosion de
algo que ya es parte del individuo, que los constituye desde su concepcion (Fagetti,
2015: 9).

A diferencia de Eliade, Fagetti apela a las particularidades de la practica del
especialista ritual o chaman desde el contexto en el que se desarrollan. Es decir
habla de las especificidades del oficio y describe las facultades que le fueron

conferidas por el “don”:
Domina las técnicas del éxtasis, a través de los suefios y las diferentes formas
del trance —estados no ordinarios de conciencia- se introduce en otra dimension
de la realidad, el otro mundo, donde conoce las respuestas a las interrogantes
gue sus interlocutores le formulan sobre la vida, la enfermedad, el infortunio y la
muerte. Esté facultado para comunicarse con las divinidades, los espiritus de la
naturaleza y los muertos, fungiendo de mediador entre éstos y quien solicita su
intervencidon, cumpliendo de esta forma con su misién como argonauta del mundo
invisible, sanador, adivino, clarividente, psicopompo, terapeuta del alma, guia

espiritual y cuidador del equilibrio vital y césmico (Fagetti, 2010: 36).
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Estos personajes designados con el don son quienes integran el complejo
chaméanico junto con sus pacientes o clientes. Para concebir al chaman es necesario
concebirlo en una sociedad que reconozca y valide el don y las facultades de este.
Asi lo resalta Fagetti: “El chamanismo es un sistema simbdlico-magico-religioso que
funda sus raices en la vision del mundo y la experiencia religiosa de un pueblo,
donde el saber se conjuga con la praxis que llevan a cabo hombres y mujeres
poseedores del don” (Fagetti, 2010: 36). Agregaria que el sistema también es médico
y politico. En este mismo sentido, José Maria Fericgla lo refiere de la siguiente
manera: “...el chamanismo no se trata de <<una cosa>> sino de un sistema de
relaciones que organiza la realidad y tiene, al mismo tiempo, un cierto efecto sobre
ella” (Fericgla, 2001: 79.). Por otra parte, Roberte N. Hamayon, nos presenta una
nocion de lo que es el chamanismo, hace referencia al complejo cultural siberiano y

lo aborda:

...no como un sistema de practicas organizado en torno al personaje del chaman,
sino como una totalidad del sistema simbdlico en cuyo tejido el ritualista ocupa la
funcién central. El chamanismo se dibuja aqui como un mecanismo de mediacién
entre dos grupos que intercambian fuerza vital para asegurar su supervivencia.
Como tal, la presencia del chaman sélo figuraria como una singularidad cultural
(Hamayon 2001; 13).

Segundo, chjota chjine, persona que sabe, es el chaman mazateco. Posee las
caracteristicas que menciona Fagetti, pero ademas, estd repleto de sus
particularidades. Su practica es un complejo sociocultural basado en las relaciones
de los diferentes juegos y tipos de estos como el religioso, médico y politico. Si bien
no hablamos stricto sensu de la practica del shaman asiatico, si podemos observar
que la practica del chaman no se reduce a la experiencia extatica como lo desarrolla
Eliade (1960), sino que hay otras caracteristicas que pueden ser valoradas para
reconocer a estos diferentes personajes. He aqui la importancia de la distincién
conceptual, por lo que me referiré chjota chjine, “gente que sabe”, como al chaman;
al chamanismo como al complejo sociocultural en el que se fundan sus practicas; y

a las practicas chamanicas como a los juegos del lenguaje chamanicos que se
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realizan en el ambito espiritual del mazateco. Estos diferentes tipos de juegos de
lenguaje son en su mayoria rituales, practicas religiosas no institucionalizadas como
limpias, ofrendas, curaciones, lecturas de maiz, velas, copal, etc. también el ritual
de vijnachoan y la ingesta de Ndi xi tjod. Para efectos de esta tesis, se analizara la
practica de vijnachoan en la que se ingieren Ndi xi tjod y el efecto que desencadena
su ingesta. Como he dicho estos juegos de lenguaje se abordaran en el capitulo IV.
Mientras tanto, doy paso al segundo juego de lenguaje a analizar en este trabajo.

1.4.5 Practicas politicas/ juegos de lenguaje politico

¢, Qué es un juego de lenguaje politico? Antes de iniciar, es preciso sefialar que
entrar en el terreno de lo politico es entrar en una zona de arenas movedizas, en la
cual pretendo entrar sujetada por una cuerda para no sumergirme hasta la
profundidad de estas. La cuerda que me sujeta es la nocién que planteo de la
practica politica. No discutiré el concepto tedrico de politica, lo abordo en su
conjunto como practica politica, en los términos técnicos de juego de lenguaje
politico. Hablar de practicas politicas en los términos de juegos de lenguaje, es
hablar de un juego de lenguaje politico que se inserta en una forma de vida y, como
los otros juegos, sigue reglas que rigen una forma de vida politica. Algunas de estas
reglas forman parte de las “bisagras” que fundamentan su cosmovision.
Desenrollemos a continuacion la cuerda.

En este trabajo, entenderemos como practica politica o juego de lenguaje politico,
aguellas actividades que tienen como objetivo establecer, ejercer y reproducir las
relaciones de poder, tanto en niveles micros como en niveles macros. En los niveles
micros, se trata de diferentes tipos de relaciones de poder interpersonales entre
grupos o individuos. En los niveles macros, hablamos de la vida comunitaria,
especificamente en esferas donde se establecen esas formas de ejercer y
reproducir las relaciones de poder; en las formas de organizacién social y la forma
de eleccién de sus representantes, en el consejo de ancianos, en el ayuntamiento

municipal y en la intervencién de los partidos politicos. La practica politica es
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entonces, la forma o formas de ejercicio de las relaciones de poder, lo que nos hace
preguntarnos ¢ qué son las relaciones de poder?

En primer lugar es indispensable aclarar que estas relaciones de poder a las que
me refiero aqui, las desarrollo retomando la nocion del poder, de la practica politica
y de las relaciones de poder en su contexto local —lo cual desarrollaré en el capitulo
IVyV, pues el término de “poder” es polisémico y no puede servir como fundamento
de ninguna definicion. Como ejemplo de ello, Eric Wolf su texto Figurar el poder
muestra que la nocion del poder no tiene un significado Unico, desde su punto de
vista hay diferentes nociones que hacen referencia no al concepto como tal sino a

lo que representa, en términos de relaciones. Comenta Eric Wolf:

Concebir el poder en términos correlativos, en vez de imaginarlo como un
“paquete de poder” concentrado, tiene la ventaja adicional de que nos permite
considerar el poder como un aspecto de muchos tipos de relaciones. El poder
funciona de manera distinta en las relaciones interpersonales, en los medios

institucionales y al nivel de las sociedades (Wolf, 2001:20).

En este sentido, el poder es relacional y aqui se aborda como tal, en términos de
relaciones de poder entre partes. Sin embargo, las relaciones de poder tienen lugar
en los mismos contextos donde estas relaciones son juzgadas, validadas o
rechazadas segun sus reglas, segun la forma de vida, segin su cosmovision. Es
por esto que la comunidad o sociedad donde se ejercen tales o cuales relaciones
de poder, crea su propio “orden social’, entendido como el sistema de las
instituciones dentro de un todo mas amplio que es la forma de vida, y va moldeando
su estructura con la ayuda de sus mismos juegos de lenguaje o practicas
institucionalizadas y las que no lo estan, es decir, se mantiene y regula asi misma
con sus practicas e instituciones internas. Desde la perspectiva de Radcliffe Brown:
“Las instituciones sociales, en el sentido de modos regularizados de conducta,
constituyen la maquinaria mediante la cual una estructura social, una red de
relaciones sociales, mantiene su existencia y su continuidad” (Brown, 1940; 22).
Dentro de este orden social encuentran cantidad instituciones cientificas, artisticas,

religiosas, etc., es decir, el orden esta constituido por el sistema de instituciones y
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las practicas relacionadas que forman parte de ese cuerpo social que necesita
respaldo, pero a la vez sirve como fundamento ideolégico para las instituciones.

En este trabajo, se aborda la practica como un juego de lenguaje politico que se
juega entre partes, regidos por reglas inscritas en una forma de vida, en la cual las
practicas o los diferentes juegos de lenguaje politico constituyen o establecen su
propio orden interno o comunitario. Como he dicho se hara la descripcion de las
practicas en el siguiente capitulo. Por ahora daré lugar a las herramientas que han

hecho posible la recoleccién y analisis de datos empiricos.

1.4.6 Herramientas metodoldgicas
1.4.6.1 Etic-emic: punto de vista del nativo y su superacion

De Clifford Geertz retomo tales conceptos como el punto de vista del nativo,
términos préximos y distantes de experiencia y la descripcion densa. Los tres
conceptos mencionados sirven a los fines descriptivos. Quiero ver el ritual de
vijnachoan, el consumo de Ndi xi tjod y las practicas politicas desde el punto de
vista del nativo evitando la disyuntiva emic-etic. Para lograr esto recurro a la
distincién entre los términos proximos y distantes de la experiencia asi como
describir “densamente” las practicas chamanicas y politicas.

Mi interés se centra en exponer la perspectiva del mazateco siguiendo la propuesta
de Clifford Geertz en “El punto de vista del nativo” donde retoma al psicoanalista
Heinz Kohut cuando se refiere a lo emic y etic como “experiencia préxima” y

“experiencia distante”:
Poco mas o menos, un concepto de experiencia proxima es aquel que alguien —
un paciente, un sujeto cualquiera o en nuestro caso un informante- puede
emplear naturalmente y sin esfuerzo alguno para definir lo que él o sus préjimos
ven, siente, piensan, imaginan, etcétera, y que podria comprender con rapidez
en el caso de que fuese ampliado de forma similar por otras personas. Un
concepto de experiencia distante es, en cambio, aquel que los especialistas de

un género u otro —un analista, un experimentalista, un etnégrafo, incluso un
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sacerdote o un ideélogo- emplean para impulsar sus propdsitos cientificos,

filoséficos o practicos (Geertz, 1994: 75).

Utilizaré este enfoque refiriéndome a las perspectivas emic y etic siguiendo la
propuesta de C. Geertz (1994) debido a que algunos de los conceptos que se
utilizaran para el desarrollo de la investigacion son conceptos que utilizan los
mazatecos en su lengua materna, recurriré a estos para poder acceder a los
significados que los propios actores les asignan a sus practicas chamanicas; ya que
por medio del lenguaje se aprehende una vision del mundo que se diferencia de la
vision y del lenguaje de otras sociedades.

Los términos préximos de la experiencia son aquellos que un colaborador puede
naturalmente y sin esfuerzo usar para compartir con sus compaferos lo que el
percibe, piensa, etc. En otras palabras son los juegos de lenguaje compartidos en
una comunidad. En cambio los conceptos distantes de la experiencia son los que

varios tipos de especialistas usan para formular una teoria cientifica.

El «camor» es un concepto de experiencia proxima, mientras la «catexis objetual» lo
es de experiencia distante. La «estratificacién social», y tal vez para muchos pueblos
del mundo incluso la «religibn» (y ciertamente un «sistema religioso»), son
conceptos de experiencia distante; en cambio, la «casta» y el «Nirvana» son de

experiencia préxima, cuando menos para los hindues y budistas (Geertz, 1994: 75).

Aun asi la diferencia entre lo proximo y lo distante es de grado. Por ejemplo: “el
"miedo” es mas proximo de la experiencia que "fobia" y la «fobia» lo es mas que la
«disintonia del ego»—"“(idem.)Geertz sugiere que mas préximo de la experiencia
es el concepto, mejor para la descripcion etnografica. La leccion que ofrece es
wittgensteiniana, o sea orientada al contexto mas que la teoria: "La reclusion en
conceptos de experiencia proxima deja a un etndégrafo en la inmediatez,
enmarafiado en lo vernacular. En cambio, la reclusidon en conceptos de experiencia

distante lo deja encallado en abstracciones y asfixiado en la jerga" (idem.).
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1.4.6.2 Descripcion densa

El segundo concepto de Geertz es el de la descripcion densa. Clifford Geertz
retomo el concepto de Gilbert Ryle pero la idea ya estaba presente en la “conducta
significativa” de Weber, desarrollada por Winch: “el objeto de las ciencias sociales
es la conducta humana significativa o sea, de la que podamos decir con sentido
que posee un significado, un caracter simbdlico. En términos de Max Weber, nos
interesa la conducta humana siempre que el sujeto o los sujetos enlacen a ella un
sentido (Sinn) subjetivo” (Winch, 1990: 46). Geertz nos invita a realizar este
acercamiento a la conducta significativa desde una perspectiva distinta de hacer

etnografia:

Y comprendiendo lo que es la etnografia o0 mas exactamente lo que es hacer
etnografia se puede comenzar a captar a qué equivale el andlisis antropoldgico
como forma de conocimiento. Corresponde advertir enseguida que ésta no es
una cuestion de métodos. Desde cierto punto de vista, el del libro de texto, hacer
etnografia es establecer relaciones sociales, seleccionar a los informantes,
transcribir textos, establecer genealogias, trazar mapas del &rea, llevar un diario
de campo, etc. Pero no son estas actividades, estas técnicas y procedimientos lo
que definen la empresa. Lo que la define es cierto tipo de esfuerzo intelectual:
una especulacion elaborada en término de, para emplear el concepto de Gilbert
Ryle, “descripcion densa” (Geertz, 1996:20-21).

Geertz muestra el ejemplo de dos jévenes que guifian el 0jo. Los movimientos
observados "fenoménicamente” son idénticos; no se podria decir cual dice qué si
es que dice algo en absoluto. Puede ser que etnograficamente hablando, cada
guifio tendra un significado distinto, pues mientras que uno puede ser un tic
nervioso, el otro guifio podria ser una sefal de “conspiracion” expresada a otra
persona. El ejemplo se complica cuando entra otro muchacho a la escena y hace
nuevamente un guifio, este tiene la intencion de remedar al que involuntariamente
guifia el ojo. El ejemplo nos muestra las practicas sociales que se dan bajo ciertas

circunstancias, el guifio para el segundo y el tercer muchacho es parte de un cédigo
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gue comparten y que puede tener diversas significaciones mientras que para el
primero solo era un tic involuntario.

Ahora bien, para Gilbert Ryle de quien procede este ejemplo, el segundo y el tercer
guifiador hizo dos cosas (contraer su 0jo y hacer una sefial) mientras que el primero
hizo so6lo una, contrajo el parpado. Mientras que el primer muchacho, hizo un tic, el
segundo y el tercero, contrajeron el ojo con una finalidad, hicieron una sefal. La
diferencia se da entre lo que Ryle llama la "descripcién superficial” de lo que esta
haciendo el que ensaya ante el espejo (remedador, guifiador, duefio de un tic...),
es decir, "contrayendo rapidamente el ojo derecho” y la "descripcion densa” de lo
que esta haciendo (“practicando una burla a un amigo al simular una sefal con el
fin de engafiar a un inocente y hacerle creer que estd en marcha una conspiracion”).
¢ Pero, cdmo saber si un guifio es la sefial de una conspiracion o la expresion de
una burla? Para comprender el significado del guifio tenemos que conocer los
cadigos linguisticos de los jovenes, una jerarquia estratificada de estructuras
significativas atendiendo a las cuales se producen, se perciben y se interpretan los
tics, los guifios, los guifios fingidos etc. La consecuencia de la aplicacion de la
descripcion densa a la antropologia es importante: lo que nos interesa es
comprender lo que la gente hace interpretando su conducta segun las estructuras
significativas de su propia cultura. En mi caso, chjota chjine practican vijnachoan,
“viajan”, utilizan Ndi xi tjod, practican el ritual para obtener el conocimiento etc.
Con estas herramientas conceptuales y metodolégicas, emprendo el desarrollo de
esta tesis. Vayamos ahora a la presentacion del contexto donde tienen lugar las
practicas o juegos de lenguaje.
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Il. El telon de fondo: Huautla de Jiménez

La intencion de este capitulo es ubicar étnica y geograficamente a los actores de
este drama, los mazatecos que recurren a las practicas chamanicas. Para ubicar a
estos actores lo haré con datos geograficos, estadisticos, registros etnograficos de
mis visitas y con literatura que se ha escrito sobre la zona, ya que desde hace casi
un siglo los diversos investigadores comenzaron a interesarse por los misterios de

la Sierra Mazateca.

Las primeras décadas del siglo pasado dieron luz verde a una larga tradicion
etnogréfica y hoy, hay una considerable cantidad de textos acerca de los
mazatecos, de su territorio, de sus recursos naturales, de la complejidad de su
lengua tonal, de sus practicas tradicionales como el chamanismo, de su forma de
organizacién social, etc. La mayoria de estos trabajos ha enriquecido nuestro
conocimiento sobre las practicas rituales magico-religiosas, en especial sobre las
practicas chamanicas que llevan a cabo chjota chjine (Boege 1988; Flores 2003;
Hernandez 1998; Inchaustegui 1994; Manrique 2004; Wasson 1983; Weitlaner
1952). En este capitulo, haré una presentacion de la Sierra Mazateca para pasar a
Huautla de Jiménez, el lugar donde se desarrolla el drama de nuestra historia. Este
escenario servird como el contexto socio-histéricamente del tema que me interesa

explorar, a saber- las practicas chamanicas en su relacion con la politica.

2.1 Sierra Mazateca: composicién geogréfica

La Sierra Mazateca, se ubica en la Sierra Madre del Sur y Sierras Orientales al
noroeste de Oaxaca, en la region Cafiada que abarca una superficie de 4398.61
Kmz, siendo una de las ocho regiones del estado. Esta region esta rodeada de
montafias con profundidades, barrancos y laderas. Se compone de dos extremos
divididos por el pequeiio cafion donde fluye el Rio Santo Domingo. En el extremo

norte se encuentra la Sierra Mazateca y en el extremo sur la Sierra Cuicateca. El
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extremo norte de la Caflada colinda al norte con los estados de Puebla y Veracruz,
el extremo sur colinda con las regiones Sierra Norte y Valles centrales, al poniente
con la region Mixteca y al oriente con la region del Papaloapan.® (Véase imagen 1)
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Imagen 1. Imagen satelital de la Sierra Mazateca. Google maps (5-12-13)

La extension geogréfica de la Sierra Mazateca abarca un area aproximada de 2400
kmz2. Pertenece al clima sub himedo y en la zona se encuentran diversos climas
gue varian desde una region baja y caliente ubicada a los 0 msnm, hasta una mas
alta y fria ubicada a los 3200 msnm. Esta regibn montafiosa genera de un cumulo
de nubes que producen afluencia pluvial que abastece diferentes rios de gran
extension como: el Santo Domingo, el Quiotépec, el Tilpan; estos son algunos de
los que forman la cuenca hidrologica del rio Papaloapan (Eckart, 2008; Hernandez,
1998; Lopez y Pérez 1995; Zolla, 1994). La divisibn administrativa de la regién
Cafiada la integran dos distritos, el de Teotitlan y el de Cuicatlan. Cuenta con 45

municipios de los cuales 187 integran la “micro region 13 Sierra Mazateca”.®

éCarpeta Regional, Cafiada. Informacién Estadistica y Geografica Basica. CIEDD.
http://www.ciedd.oaxaca.gob.mx/sp/ 03-05-15

"Eloxochitlan de Flores Magon, Huautepec, Huautla de Jiménez, Mazatlan Villa de Flores, San Bartolomé
Avyautla. San Francisco Huehuetlan, San Jeronimo Tec6atl San José Tenango, San Juan Coatzdspam, San
Lorenzo Cuaunecuiltitla, San Lucas Zoquidpam, San Mateo Yoloxochitlan, San Pedro Ocopetatillo, Santa Ana
Ateixtlahuaca, Santa Cruz Acatepec, Santa Maria la Asuncion, Santa Maria Chilchotla, Santa Maria Teopoxco,
Santiago Texcalcingo.

8MICRORREGION 13: ZONA MAZATECA (Secretaria de desarrollo social y humano 2010-2016). El presente
documento constituye la Sintesis Ejecutiva del Programa de Desarrollo de la “Microrregion 13, Zona
Mazateca”.
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2.2 Composicion étnica

De acuerdo con varias fuentes existen registros del origen y la identidad de los
mazatecos. En el texto de Maria Teresa Pardo Briigmann y Maria Luisa Acevedo,

La dinamica sociolingiistica en Oaxaca... (2013) las autoras exponen:

Los mazatecos forman parte de la subfamilia mazatecana o popolocana,
perteneciente a la familia Otomangue. Esta subfamilia estd compuesta por las
ramas mazatecana y popolocana, que agrupa al popoloca, al chocho y al
ixcateco. Segun los datos lingiisticos de Swadesh y de Hamp, reportados por
Veerman-Leichsenring (1991:3-4), el grupo mazateco se separd de la rama
popolocana hace 25 siglos, lo que da por resultado que estos cuatro grupos
(mazateco, popoloca, chocho e ixcateco) formaban una misma unidad idiomatica
hasta el 500 a. C. De acuerdo con los estudios linguisticos emprendidos en el
area, el grupo mazateco esta conformado por varias lenguas (Pardo y Acevedo
2013; 354).

La toponimia del vocablo mazateco proviene del nahuatl mazatecatl, que en
castellano quiere decir “gente del venado” (Lopez y Pérez, 1996: 135). Algunas
fuentes hacen referencia a que este exdnimo les fue asignado por los colonizadores
aztecas en las primeras épocas de la invasion a su territorio (Lépez y Pérez, 1996:
Vazquez 1997). Carlos Zolla lo ilustra asi: “La palabra “mazateco” significa
“originario de Mazatlan o Maza-apatl”, nombre que los nahuas dieron a la antigua
capital del territorio de esta etnia y que provienen de dos voces, mazatl, “venado” y
tlan, “cerca de” o “en”, cuyo significado podria ser “donde abundan los venados”
(Zolla, 1994: 469).

Eckart Boege en su texto Los mazatecos ante la nacién... (1988) hace referencia a
su enddénimo, nombre con el gue se autodenominaban algunos mazatecos de ese
entonces, Ha shuta en nima, traducido al castellano como “gente humilde”, “gente
del monte” o bien “gente de costumbre” y “gente de la montafa”. Muchos
investigadores, hacen referencia a este nombre para otorgarles el reconocimiento a
ellos mismos de autonombrarse en su propia lengua. Hoy los mazatecos de esta

zona se autodenominan chjota Ndi'yajan lo que se traduce al castellano como
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"gente de una misma casa, de un mismo techo, de un mismo idioma, de un mismo
pensamiento”; o bien familia, pueblo (grupo de familias)®. Me atrevo a decir
sigilosamente, que este término es entendido como “gente unida” ya que casi
siempre se concibe el mazateco como miembro de una comunidad o de un pueblo

y N0 cOMO una persona aislada.

En la zona Mazateca Alta se registran auto denominaciones al interior del grupo, las
que tienen que ver con un sentido de pertenencia a un paraje, a un territorio en el
gue habita cada persona como miembro de una comunidad. Aunque se consideren
mazatecos, la gente de cada localidad posee su propia identidad. Por ejemplo, a la
gente de Huautla se le conoce como chjota Ni "y4, a la gente de San José Tenango
se le conoce como chjota Xchax@, a la gente de San Andrés Hidalgo se le conoce
como chjota Najnga, a la gente de Chilchotla le dicen chjota Nda X6, a la gente de
San Antonio se le conoce como chjota Ngui x0, etc. Desde el momento en que se
representan y sustentan como pertenecientes a un territorio se consideran
habitantes de los cerros que corresponden a un duefio determinado. Por habitar en

él pertenecen al “duefio del cerro” o chikon.

La Mazateca Alta estd ubicada en una region interétnica y los habitantes de la region
colindan al sur con los mazatecos de Chiquihuitlan de Benito Juarez y cuicatecos
de San Miguel Santaflor, Cuyamecalco y Villa de Zaragoza; al norte con los nahuas
de la Sierra Negra de Puebla y comunidades de origen mazateco de los municipios
de Tlacotepec de Porfirio Diaz y Coyomeapan; al oriente con mazatecos de la zona
baja de San Felipe Jalapa de Diaz y San Pedro Ixcatlan y al poniente con habitantes
de la cabecera municipal de Teotitlan del Camino —hoy de Flores Magén—, y los
municipios de San Martin Toxpalan y San Juan de los Cues. Dentro del territorio
mazateco se encuentran dos poblaciones hablantes de otras lenguas, como son los

nahuas de Santa Maria Teopoxco y los mixtecos de San Juan Cautzospam. En el

9 Este nombre es una propuesta de autodenominacion por parte del poeta Mazateco Juan Gregorio Regino. Algunos
mazatecos e investigadores lo han retomado.
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siguiente mapa se puede apreciar la region interétnica de la region Cafiada de

Oaxaca.'? (Véase imagen 2)

Imagen 2. Region Cafiada. (Boege, 2008: 79)

2.3 Contexto sociohistorico de la Sierra Mazateca

Diversas fuentes hablan acerca de los primeros asentamientos en la zona
(Weitlaner 1955; Lépez y Pérez 1996; Vazquez 1997). Segun Heriberto Vazquez
(1997) existen dos versiones las cuales pueden considerarse verosimiles, aunque

difieren en algunos aspectos. En ambas versiones, los periodos de la historia de la

OLa poblacion interétnica de la regidn cafiada cuenta con las siguientes caracteristicas segun los datos del
Centro de Informacién Estadistica y Documental para el Desarrollo (CIEDD): de toda la poblacién de la
Cafiada, Huautla de Jimenéz, Santa Maria Chilchotla y San José Tenango son los municipios mas poblados;
Santa Maria Asuncion y Huautepec son los municipios con menor grado de escolaridad; en la regidn existen
tres clinicas del ISSSTE y una se localiza en Huautla de Jiménez; de los 45 municipios 33 son considerados en
alto grado de marginacion, los 18 municipios de la Sierra Mazateca estan en esta lista y tres de ellos son de alto
grado de marginacion, Tenango, Eloxochitlan y Santa Maria Asuncidon en la Mazateca Alta.
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Sierra concuerdan entre si hasta la época de la conquista. La primera se basa en la
interpretacion de los “Anales de Quauhtinchan” y dice que los mazatecos
descienden de los nonoalca-chichimecas y se establecieron en la zona en el siglo
Xl fundando Teotitlan, Eloxochitlan, Mazatlan, Chilchotla y posiblemente Ixcatlan
(Vazquez, 1997: 68).

La segunda version menciona que los mazatecos ya existian en la zona cuando
llegaron los nonoalca-chichimecas, pero esta version la desarrollan mejor Lopez y
Pérez (1996). En esta version se plantea que los mazatecos pertenecen al grupo
olmeca-xicalanca y forman una rama del grupo que habla una lengua del grupo
otomangue. Asi se supondria que a la llegada de los tolteca-nonualca o toltecas*!-
como les nombran en el texto-, los mazatecos ya estaban asentados en la zona y
habian adquirido poder fundando sefiorios en Mazatlan, la que era su capital en los
afios 850 d. C. Estos autores presentan dos periodos de gobierno en la zona y una
etapa intermedia, la primera de cuando llegaron en los afios 800 los olmeca-
xicalanca estableciendo su dominio en el que gobernaron nueve “reyes” de una
misma familia y que termind en el 1200 cuando invadieron los nonoalcas, momento
en el que se divide el poder en dos sefiorios, al sur Mazatlan y al norte Huautla;
hasta el 1300 se vive este periodo de dominio nonoalca que termind hasta que se
fusionan las culturas y surgié una nueva dinastia que permanecié hasta 1450 y
termind con la invasién de Moctezuma I, etapa que los autores consideran la ultima
etapa prehispanica de los mazatecos en el dominio mexica que se prolonga hasta
los tiempos de la conquista espafiola (LOpez y Pérez, 1996: 139-140). Existe
también registro de otras invasiones al territorio mazateco: "En el siglo XIV, los
mixtecos, después de dominar a los cuicatecos, se adentran también hacia este
territorio y, aungque no logran dominar a los mazatecos, fundan Coatzospan (San
Juan)” (Pardo y Acevedo 2013; 352).

Los espafoles llegaron a tierras mazatecas en el siglo XVI pero los dominios de los

aztecas ya controlaban y oprimian los pueblos de esta zona montafiosa. Los

11 Aqui se observa que los autores no les nombran nonoalca-chichimecas, sino tolteca-nonualcas, ya que
provenian de Tula segun los “Anales de Quauhtinchan”.
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mazatecos oprimidos vieron en los espafioles una posibilidad de quitarse del yugo
azteca por lo que de inmediato se hicieron alianzas. Estas no duraron mucho tiempo
por supuesto, porque los espafioles retomaron el control tal y como lo tenian los
aztecas pero con el paso de los afios lo adecuaron a su manera. No se tienen
muchos registros sobre la poblacion y la historia de los mazatecos en este periodo.
Existen algunos registros demograficos y de salud, asi como de las jurisdicciones
politicas y eclesidsticas que se reordenaron con la conquista y la nueva
evangelizacion. El texto de Peter Gerhard, Geografia historica de la Nueva Espafia
1519-1821, menciona que poblaciones serranas de la zona fueron puestas a
disposicion de los conquistadores por medio de alianzas: “Tanto Guautla como
Nanaguatipac fueron entregadas al conquistador Juan Navarro, sucedido a
comienzos de la década de 1550 por una hija casada con Melchor de Castanon...”
(Gerhard, 1986: 316).12

Vazquez menciona que: “La evangelizacion de los mazatecos se inicio,
probablemente, por Fr. Martin de Valencia, franciscano, estableciéndose la primera
iglesia y monasterio en Teotitlan del Camino, en 1542” (Vazquez, 1997: 69).
También se habla en esta época de las enfermedades trasmitidas por los
conquistadores que azotaron la poblacion reduciéndola a una cantidad minima y
que, segun las fuentes, no se recuperd hasta el siglo XVill. Gerhard menciona al
respecto: “Las comunidades serranas se redujeron aproximadamente a la mitad en
la epidemia de 1576-1580, quedando alrededor de 2500 tributarios en 1600.
Después de ulteriores perdidas (apenas 1448 tributarios se registran en 1646, hubo
una recuperacion a 3797 tributarios en 1743y 4633 en 1801)” (Gerhard, 1986: 317).
Lo que se sabe al respecto de la division eclesiastica en la zona en esas fechas es
que en 1802 se registran tres cabeceras en el distrito de Teotitlan:”... la de San
Miguel Teotiltlan del Camino, la de San Francisco Huehuetlan y la de San Juan
Evangelista Huautla” (Pardo y Acevedo, 2013: 353).

Otros registros estan relacionados con los aspectos econémicos y el tributo que

estos pueblos pagaban a la Corona. Lopez y Pérez mencionan que los tributos

12 Cita de (Icaza, I, p. 13; L de T, p. 208).
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prehispanicos permanecieron pero: “Al parecer en el area mazateca el pago de
tributos dejé de existir en el siglo XVII, puesto que en los documentos ya no se
encuentra ninguna mencion al respecto. A finales de la Colonia el poder del cacique
como autoridad principal habia declinado”. (Lépez y Pérez 1996; 142) Otro de los
registros versa sobre la introduccion de cafa de azUcar y trapiches en la zona de
Teotitlan, y sobre la introduccién de la grana en municipios de la zona alta
incluyendo Huautla: “En 1725 se menciona la grana ya como una industria extendida

en toda la sierra” (Ibidem).

De ahi se da un salto en la historia de los mazatecos de la zona Alta hasta la época
de la independencia. Vazquez menciona lo siguiente: “Los mazatecos participaron
activamente en las luchas por la independencia, combatiendo al lado del Gral.
Ignacio Lépez Rayén, contra el Gral. Hevia, durante el ataque a la ciudad de
Oaxaca. En 1814 y posteriormente junto con las tropas de Mier y Teran (Vazquez,
1997:69). Después de la época posrevolucionaria se sabe poco sobre los
mazatecos. Se da otro salto hasta el siglo XX que se desarrolla en el siguiente

apartado.

2.4 Recorrido por el “corazon de la Sierra Mazateca” en el siglo XX

Antes de continuar, es necesario precisar que se habla aqui de Huautla de Jiménez
como el universo de estudio seleccionado y por ello se presta la relevancia requerida
a la descripcién de su contexto socio-historico y cultural. Esto no implica que sea la
ciudad o comunidad méas importante de la zona Mazateca o bien que se le muestre
como el unico lugar en el que se practica el chamanismo. En la Mazateca Alta y en
la Baja se practica chamanismo y se consumen diferentes enteGgenos pero con sus
respectivas diferencias en las practicas, técnicas y métodos. Ahora, Huautla de
Jiménez cobra importancia en la zona desde antes de que el mundo conociera su
existencia a raiz de Maria Sabina y los rituales con Ndi xi tjod. En la actualidad,
Huautla es la localidad mas grande de la Mazateca Alta, y ahi se concentra gran

parte del poder econémico Yy religioso, de alguna manera también el poder politico
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se concentra ahi. Es decir, cobra importancia no sélo a raiz de las practicas
chamanicas. Aqui se trata de tejer esas relaciones que en este proceso histérico y

cultural han intervenido en la practica chamanica.

El siglo XX marcd una gran cantidad de acontecimientos para la localidad de
Huautla. Existen datos minimos sobre la época de la revolucion y él periodo
posrevolucionario. Solo hay algunos registros de que existieron enfrentamientos por
la causa independentista, pero se sabe que estos enfrentamientos se dieron al
interior de la sierra, es decir, los mazatecos lucharon entre si porque pertenecian a

diversos bandos.

El descubrimiento de ciertas especies de plantas endémicas de la regién dio pie a
la historia mas reciente de Huautla. Como relaté Gordon R. Wassson en el preludio
de El hongo maravilloso. Teonanacatl: micolatria en Mesoamerica, en el afio 1915,
en grandes instituciones cientificas como en la Botanical Society de Washington
D.C., se planteaba un debate en ciencias biolégicas. Para ser exactos, se
especulaba la existencia de los “hongos sagrados”, Ndi xi tjod. Aunque se plantease
la posibilidad de su existencia, no se tenia ningun registro de dichos hongos. Se
llegé a la conclusion de que hubo una confusion y que los indigenas habian
confundido los hongos (psilocybe) con las coronas de los peyotes (Lophophora
Williamsi). Esta afirmacion la hizo el botanico William E. Safford al servicio del
gobierno de los Estados Unidos. Y no habiendo algin ejemplar que demostrara lo
contrario, se dio por sentado que la confusion legitimaba su inexistencia. Pasaron
varios afios mas, hasta que en México un botanico curioso, Blas Pablo Reko, puso
en duda el discurso cientifico que afirmaba que los hongos psilocybe no existian.
Aseguro de manera sigilosa que los hongos sagrados, aun se ingerian en Oaxaca.
A esta afirmacion se unieron Roberto Weitlaner, Jean Basset Johnson y Richard
Evans Schultes. Fue este ultimo quien llevé a Harvard en el afio de 1938, los
primeros ejemplares de los hongos psilocybe. De inmediato se comenzo a correr el
rumor que desencadend las primeras intervenciones en la Sierra Mazateca que
antes de esta fecha tenia muy poco contacto con el exterior debido a que no existian

carreteras sino sélo algunas brechas que conducian de Huautla hacia los pueblos
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cercanos y a lo que hoy es Teotitlan del Camino. En ese mismo afio J.B. Johnson
logré contactar a “gente que sabe”, chjota chjine, para realizar una ceremonia, pero
fue sélo el oficiante quien ingirid Ndi xi tjod y realizé una lectura de maiz con fines
adivinatorios (Wasson 1883; 14). Después de esto, el tema del chamanismo y de los

hogos permanecié por algunos afios fuera del interés de las ciencias.

Mientras en esta otra realidad muy lejana se gestaba la investigacion sobre el uso
de Ndi xi tjod, en la Sierra Mazateca se suscitaba otro evento. Se comenzé a
gestionar la construccion de la presa Miguel Aleman en el territorio que abarcaba la
zona Mazateca Baja. Para ello se conformé la Comisién del Papaloapan.'® Este
proyecto fue un parte aguas para los cambios en la dinamica social del pueblo
mazateco, tanto los de la zona Alta como los de la zona Baja. Primero, como he
mencionado, la zona Alta se encontraba de cierta forma aislada por el dificil acceso
a las montafias, pues no habia carreteras sino brechas y veredas que conducian al
exterior de la zona serrana. No asi para los mazatecos de la zona Baja que al
encontrarse cerca de Tuxtepec, tenian mayores oportunidades de contacto con el
exterior y mejor acceso a las vias de comunicacion. Pero con la construccion de la
presa, los papeles se invirtieron. Los mazatecos de la zona afectada fueron
reubicados por la comision del Papaloapan en los extremos de su territorio. Pasados
los afios muchos mazatecos se rehusaron a abandonar por completo sus tierras y
comenzaron a retornar como nomadas en busca de asentamientos libres de las
inundaciones, hasta que lograron encontrar en su peregrinaje algunos islotes
cercanos a sus territorios. Ahi se establecieron, de alguna manera como “ilegales”,
sin ser reconocidos oficialmente por el Estado como asentamientos mazatecos y sin
el consentimiento de la “comision del Papaloapan”. Esto dio como resultado que los
asentamientos quedaran de cierta forma asilados del resto de los mazatecos, tanto
de la zona Alta como de la zona Baja que ya se encontraban lejos de sus territorios

originales (L6pez y Pérez, 1996:144-145).

13 "Para planear disefiar y construir las obras requeridas para el integral desarrollo de la extension del pais
gue constituye la cuenca del rio Papaloapan..." (Wikipedia en linea: 11-05-15)

En el Diario Oficial del jueves 24 de abril de 1947 se decreto la creacion de la comision del Papaloapan, decreto
que fue sancionado a la categoria de ley el 19 de diciembre de 1951 por el presidente de la Republica Licenciado
Miguel Aleméan y publicado en el Diario Oficial del jueves 27 de diciembre de 1951 (Lépez y Pérez 1996; 144).
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Asi se dio lugar a una serie de acontecimientos que de alguna manera beneficiaron
a la Mazateca Alta, pues se comenz0 la construccion de las vias de comunicacion
ocasionando que los habitantes de la zona Alta tuvieran mas oportunidades de salir
del cerco montafioso. Eckart Boege menciona: “Para 1950 no existia en esta
formidable sierra ningun camino mas que los caminos de herradura...” (Boege,
1998: 10) Por su parte Magali Demanget admite que en 1958 se realiz6 la brecha
que une a Huautla con Teotitlan, misma que se paviment6 en 1983, lo cual, fue una
apertura para que los mazatecos pudieran llevar su cultura mas alla de sus fronteras
étnicas. (Demanget, 2000). La construccion de esta carretera trajo multiples
beneficios y consecuencias a la Sierra Mazateca y a sus habitantes, en particular al
poblado de Huautla de Jiménez.

Mientras que en la zona mazateca se vivia una realidad dimensionada por la nueva
presa, en otro contexto lejano, en los Estados Unidos, ya se habia consolidado el
inicio de la investigacion sobre Ndi xi tjod; en el afio 1952 arrib6 a la Sierra Mazateca
R. G. Wasson en busca del elixir entedgenico. Realizé diversas visitas hasta que en
el afio de 1955 conocio a la “mujer sabia” Maria Sabina. Después de conocerla y de
gue ella le mostrara una de las mejores formas de curacion, a saber, el uso de Ndi
Xi tjod en rituales nocturnos, G. Wasson comprendié que se trataba de una practica
milenaria, sagrada y secreta hasta ese entonces. Se encontraba frente a una
practica relevante para la humanidad. Pero también se enfrent6 al dilema, de si la
sociedad occidental debia saber acerca de la practica del consumo de Ndi xi tjod y
las veladas alla en unas reconditas montafias de Oaxaca. Wasson dejo atras el
dilema y publicé en 1957 un articulo en el que habla sobre su encuentro con Maria
Sabina y las formas en que los mazatecos ingieren Ndi xi tjod. En este articulo
Wasson mantiene en anonimato el nombre de Maria Sabina llamandola Eva
Méndez. Por mas que quiso ocultar la figura de esta mujer sabia, fue inevitable que
se desencadenara una oleada de visitantes a la sierra. La gente que comenzo a
llegar tuvo la fortuna de que para entonces la brecha que conducia a la pequefia
poblacién de Huautla ya estaba en funcion. R. G. Wasson y Maria Sabina, chjon
chjine, son vistos como los responsables de dar a conocer la practica del consumo

de Ndi xi tjod y de las Veladas de los sabios mazatecos.
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Aunado a esto, se dio también otro tipo de suceso, a saber, la produccion de café
comercializado con la entrada de la brecha. Federico G. Neiburg menciona en el
texto Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca... (1988) que en 1958, el Estado
mexicano decidio intervenir en el terreno de la produccién cafetalera y promulgé la
ley de creacion de Instituto Mexicano del Café (INMECAFE) para iniciar en 1961 la
aplicacion del programa en la Sierra Mazateca (Neiburg, 1988: 50). El autor
menciona que, desde su punto de vista, la intencion del Estado era monopolizar
todo el producto del café y con esto capitalizar jugosas ganancias (ibid., p. 51). El
impulso del INMECAFE en la sierra Mazateca corrié a cargo de Carlos Inchaustegui
quien fungia como coordinador del INI-Huautla. La creacion de esta institucion dio
como resultado conflictos e inconformidades en la zona. Especificamente en
Huautla de Jiménez el ambiente se torné hostil pues se llegé al punto de quiebre
cuando asesinaron a Erasto Pineda, defensor de los intereses de los campesinos

de la region (Neiburg 1988).

A la par de los conflictos politicos y econdmicos derivados del ingreso del INMECAFE
en la zona mazateca, de los problemas socioculturales originados por la
construccion de la presa Miguel Aleman y del arribo de G. R. Wasson a Huautla,
surgié lo que hoy se le nombra “Turismo psicodélico” o “turismo chamanico”. Y es
agui el momento en el que se da inicio a la larga tradiciébn sobre estudios de
chamanismo mazateco. El turismo psicodélico permitié a los habitantes de la sierra
y en especial a los de Huautla enfrentarse a nuevas economias, otras formas de
convivencia y otras formas de percibir la vida. Los habitantes de Huautla se
enfrentaron a dos novedades: por un lado, cambios econémicos y por el otro la
“contaminacion” de sus practicas o el surgimiento de nuevos procesos y dinamicas
culturales y sociales que han ido transformando el mundo de los mazatecos hasta
nuestros dias (Cfr. Jacorzynski & Rodriguez en prensa; Demanget 2000; Marin
2010).

A finales de la década de los 60 comenzaron a llegar los famosos hippies a la region
de Huautla de Jiménez. Los habitantes de la poblacion no vieron ningun problema

con las visitas, pues representaban entradas econémicas ademas de que se estaba
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dando a conocer el pueblo de Huautla a nivel nacional e internacional. Pero este
proceso pronto salié de control: habia gente deambulando en la calle muchos de
ellos sin ropa, otros bajo el efecto de Ndi xi tjod. A muchos lugarefios no les gustaba
esta situacion hasta que se decidié expulsar a los hippies de Huautla de Jiménez
pidiendo ayuda al ejército que se llevo a estas personas en camiones de volteo
hacia la ciudad de Tehuacén (Estrada 1982, Marin 2010, Demanget 2000).

Los hippies fueron expulsados de Huautla de Jiménez, pero el poblado no pudo
evitar la intromision de cientificos e investigadores de diversas areas de la ciencia,
antropdlogos, psicélogos, médicos, bidlogos, espeledlogos, sociélogos, botanicos,
psiquiatras, ademas de fotografos, periodistas, estudiantes y todo tipo de visitantes.
Las ultimas tres décadas del siglo pasado, en Huautla se vivid bajo el ambiente
hasta cierto punto hostil por la presencia de diversas personalidades nacionales e
internacionales, pero aun asi, la sociedad huautleca vivia sus propios procesos
internos en los que se gestaban conflictos politicos e intereses econdmicos que

dieron origen a lo que hoy es Huautla de Jiménez. (Véase imagen 3)

HUAUTLA DE JIMENEZ, 1960.

Imagen 3. Huautla en la decada de los 60. Mercado y calle principal (Fuente: internet)
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2.5 Huautla en el tercer milenio

Ubicacion

El municipio de Huautla de Jiménez esta localizado al norte del estado de Oaxaca.
De acuerdo con los datos geograficos del INEGI 2010, se ubica a 32° 43' - 14° 32'
latitud N, y a 96° 51' longitud O, a una altitud de 1760 msnm. Cuenta con una
extension territorial de 71.45 km2 de los cuales, de acuerdo con los datos geograficos
de uso de suelo y vegetacion!4; mas del 50% del territorio esta destinado a la
agricultura, como maiz, frijol, chile, calabaza, tomate y café; un 20 % es bosque, 10
% de selva y el 20 % restante es de areas urbanas y rurales habitadas. El territorio
de Huautla de Jiménez colinda con los municipios de Tenango, Eloxochitlan, Santa
Maria Asuncion, Yoloxochitlan, Chilchotla, Mazatlan, Huautepec, Cuatzospam y
Zoquiapan. Hoy podemos decir que el poder econémico y politico esta concentrado

en Huautla por su ubicacion en el centro de todos estos municipios.

Poblacién

La poblacién de todo el municipio de Huautla de Jiménez ha variado. Segun los
datos generales de INEGI 2010%°, en 1995 la poblacién era de 27206 habitantes, en
2005 aumento6 considerablemente a 31829 y en 2010 disminuy6 a 30004. (Véase

grafica 1)

H4INEGI 2010
15Los datos para realizar las graficas fueron tomados de INEGI. Censo de Poblacién y Vivienda 2010. Principales
resultados por localidad.
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Gréfica 1. Poblacion del municipio de 1995 al 2010.

De los 30004 habitantes del municipio contabilizados por INEGI en 2010,16052 son
mujeres y 13952 son hombres. (Véase grafica 2)
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Gréfica 2. Poblacién total censada en 2010

En la cabecera municipal habitan 10528 personas, 5696 son mujeres y 4832 son

hombres. (Véase gréfica 3)

hombres | 4832

MU TS e 5696

total

= 10528

Gréfica 3. Poblacion total de la cabecera municipal
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Las edades de la poblacion de la cabecera municipal oscilan en tres rangos: de los
0 a 14 afos son 3150, de 15 a 64 son 6560, de 65 y mas son 760 habitantes. (Véase
grafica 4)

6560
63%

Gréfica 4. Rangos de edad de la poblacion

De los habitantes de Huautla, 7029 son hablantes de lengua indigena. De éste
namero 607 habitantes son monolinglies y 6283 son habitantes bilingties. Estos
datos de INEGI indican que la ciudad de Huautla esta habitada en un 70% por
indigenas mazatecos. En el primer rango se encuentra la poblacién hablante de la
lengua indigena (POB-HLI), en el segundo se sitlan a los hablantes de lengua
indigena monolingties (POB-HLI-MON), y en el tercero esta la poblacion bilingle,

hablantes del mazateco y castellano (POB-BIL). (Véase gréafica 5)

10000

5000

POB HLI POB HLI-MON POB-BIL

= Total ® hombres mujeres

Gréfica 5. Poblacion hablante de lengua indigena
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En los dltimos afios la poblacion mazateca se ha incrementado a 16400 segun
fuentes del IMSS en el 2014. De estos 30 % no habla la lengua aunque pertenece
al grupo étnico, y una cierta cantidad de poblacién flotante, como maestros,
estudiantes, empleados, proveedores de mercancias y servicios, empleados de
gobierno, médicos y enfermeras, antropélogos, investigadores, espeledlogos,

comerciantes, religiosos, etc.

Huautla la ciudad de las montafas

El proceso sociocultural que se desencadend cuando se dio a conocer la practica
de vijnachoan y la ingesta de Ndi xi tjod, hizo que Huautla experimentara muchos
cambios en su forma de vida, en su infraestructura, en su economia, en su sistema

politico, en el ambito de salud, etc.

Huautla de Jiménez sigue siendo un poblado asentado en una montafia en medio
de la sierray a orillas de la carretera federal 182 que conduce de Teotilan del Camino
a Jalapa de Diaz. La poblacion se encuentra en el extremo poniente. Ahi se localiza
el poder politico, religioso y econdmico. Como punto de referencia estd una
explanada de usos mudltiples integrada por una cancha de basquet bol y otra
explanada pequefia con una torre y un reloj. Al norte esta la calle Cuauhtémoc
donde se encuentra la oficina de correos para todo tipo de envios y Telecom
Telégrafos para realizar transacciones economicas; al oriente del lado de la cancha,
esta el palacio municipal, que ademas de albergar las oficinas del ayuntamiento,
tiene un cajero automético en red y una mini sucursal de Banamex; al sur esta el
templo de San Juan Evangelista y a su costado oriente el nuevo mercado Erasto
Pineda; al extremo sur del templo estd un parque con un quiosco, ambos
remodelados; al norte de este parque esta la torre del reloj, y al poniente esta una
de las tres bibliotecas del municipio y la oficina del registro civil. Estas estructuras
forman parte de lo que es el centro de la poblacion donde se realizan todo tipo de
eventos civicos, politicos, religiosos, musicales, culturales, deportivos, econémicos

y mas. (Véase imagen 4)
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Imagen 4. Explanada de usos multiples de Huautla y concentracion de los poderes econémicos,
religiosos y politicos del municipio. (Minero 2014)

La ciudad o més bien un pueblo muy grande, es totalmente sin trazos de cuadras o
manzanas. Conforme han ido creciendo los asentamientos en la localidad se han
trazado las avenidas, caminos, veredas, calles, callejones y escalinatas para llegar
al centro desde cualquier otro punto del pueblo. Es una poblacién no planeada para
el trafico vehicular, y hoy, a medida que aumenta la poblacion se requieren mas
servicios publicos entre ellos el transporte. Menciono este fenbmeno vehicular
porque me parece algo muy peculiar por la trama que desata. Huautla es un centro
mercantil y la gente de otros pueblos antes se transportaba a pie por los pocos
caminos que habia, hoy hay muchos y algunos ya estan pavimentados. Hay gran
cantidad de transporte publico como taxis colectivos que recorren las calles y barrios
de Huautla, muchas veces estos hacen viajes a otros pueblos y municipios. También
hay camionetas con carrocerias que en su mayoria son de transporte foraneo.
Todos los transportistas tienen sus rutas y bases definidas, sin embargo muchos
intentan establecerse muy cerca del centro cuando el usuario lo solicita, esto
ocasiona un trafico cadtico en sus estrechas y curveadas avenidas; a esto se alinan
los problemas de remodelacién que ha iniciado la reciente administracién municipal
2014-2016. (véase imagen 5y 6)
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Imagen 5y 6. Remodelacion de las principales calles de la ciudad. (Minero 2014)
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He observado en los ultimos afios un proceso de transicion de lo tradicional a lo
moderno con el caso del mercado municipal Erasto Pineda, en el centro de la
poblacion. Anteriormente el mercado era pequefio, con puestos de diversos
productos, ropa, zapatos, verduras, frutas, carnicerias, pollerias, chiles secos,
semillas, comida y otros enseres. Pero casi siempre el mercado y la circulacion de
mercancias se daba afuera del recinto y principalmente por las mafianas y los dias
domingo de tianguis. En la administraciéon municipal de 2007-2010 se dio inicio a la
remodelacion del mercado, o mejor dicho a la demolicion para la construcciéon de
uno nuevo. Los locatarios del mercado y los comerciantes que se instalaban
alrededor fueron desalojados del area mercantil y se ubicaron en la explanada
municipal, el parque y las calles aledafas al centro. En los afios que tardd en
construirse el mercado, casi todas las mercancias circulaban en la calle. Después
de un largo periodo de espera se inauguré el nuevo mercado; mas que traer
beneficios econdmicos, sociales y geografico-espaciales, por el contrario, trajo
muchos conflictos de intereses politicos y econdmicos. La apertura del mercado
ocasiond que algunos de los locatarios se negaran a entrar al nuevo recinto. Hasta
hoy, hay comerciantes que siguen ocupando la parte de la explanada donde esta el
reloj, otros las calles aledafas y algunos mas el parque. Ellos se han rehusado a
entrar por muchos motivos, por ejemplo: no pudieron comprar los locales que se
vendian dentro del nuevo recinto, otros porque no les interesé entrar al mercado y
decidieron quedar en la calle bajo la nociéon de que adentro no venderian como
venden ahi afuera, otros mas siguen en espera de que se resuelva su situacion de
entrar o no al mercado. En general, la situacion de todos los comerciantes que
permanecen en las calles y parque, es que viven con la posibilidad de ser retirados
para despejar el centro. Tal vez para ofrecer una mejor imagen a los visitantes que
lleguen, después de que consigan la denominacion de pueblo magico a la que se

nominaron en esta administracion municipal.

Lo que antes fue un pueblito pequefio con sus principales calles enlodadas, hoy se
ha convertido en una plasta de cemento con construcciones por todas partes, en su
mayoria son viviendas grandes y algunas hacinadas y cuasi adaptadas para seguir

construyendo. En algunas calles del centro y otros barrios del pueblo todavia se
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pueden observar viviendas tradicionales con paredes de adobe y techos de laminas,
0 paredes de bajareque y techos de paja. Sin embargo las nuevas viviendas se
disefian bajo los estandares de la modernidad que ha dado vida a mini selva de
concreto que se expande a las periferias de la poblacién fusionando barrios, y es
muy posible que dentro de un tiempo también poblaciones. El territorio de la
cabecera municipal se divide geogréafica y socialmente en 18 barrios principales,
algunos como el Fortin y Barrio Mixteco son los mas alejados del centro ubicados
al extremo oriente de la poblacién, en esa misma area se encuentra el hospital de

especialidades del IMSS, el mas grande de la region.

Algunos mazatecos consideran que Huautla de Jiménez es una ciudad porque
cuenta con mas de 10000 habitantes, requisito para considerarla de este modo, sin
embargo, a pesar de contar con las caracteristicas mencionadas aun se requieren
mMAs servicios para la poblacién, por lo que se asemeja mas que a una ciudad a un

poblado muy grande con miras al desarrollo y tratando de ser una ciudad.

Servicio publicos

Los servicios publicos que hoy se ofrecen son los indispensables. La mayoria de la
poblacion cuenta con servicios de electricidad, pero no todos tienen agua potable o

drenaje. Muchas calles y avenidas principales estan pavimentadas y remodeladas.

Las oficinas de gobierno que existen son minimas; hay un centro coordinador de
CDI, una oficina del Instituto de la mujer, oficinas del INE, oficinas de la comisién
federal de electricidad. Los servicios educativos varian desde guarderias, primarias,
una escuela de educacion especial, secundarias y dos preparatorias hasta algunos

propuestas de universidades. Esta en proceso la creacion de un campo deportivo.

Solo existen dos bibliotecas en la cabecera municipal, una pertenece a la red
nacional de bibliotecas SEP-CONCULTA y la otra es la biblioteca del sindicato de
trabajadores de la educacion seccion 22. Esta ultima se ubica en la planta baja del
edificio de la casa de la cultura “Maria Sabina” que esta en el primer piso y cuenta

con un mini acervo bibliotecario. Hay una estacién de policia municipal, ahora

78



estatal, ubicado en el interior del espacio municipal. Hay un ministerio publico
ubicado a unas calles al norte del palacio municipal, en la calle mértires 3 de enero.
Hay también unas instalaciones del DIF municipal donde se brindan servicios de

psicologia, talleres y cursos de danza, primeros auxilios, estilismo, entre otros.

En cuanto al transporte publico existe una terminal de autobuses donde solo llega
la linea AU (Autobuses Unidos) que cuenta con destinos directos a Teotitlan del
Camino, la ciudad de Pueblay la ciudad de México; y destinos ordinarios a la ciudad
de Tehuacan Puebla. Hay otra empresa trasportista de nombre autotransportes
“Trujano” con destinos a Teotitlan, Cuicatlan y Oaxaca de Juarez. También existen
bastantes asociaciones de transportistas; dentro de la ciudad hay varios sitios de
taxis y hay otras asociaciones con camionetas adaptadas para pasaje con destinos
a casi todos municipios dentro de la Mazateca Alta, otras rutas llegan hasta Teotitlan

del Camino y también a la Mazateca Baja como es Jalapa de Diaz.

Existen diversos servicios de telecomunicacion: hay bastantes proveedores de
internet, que no suele ser tan agil; una sola compafiia celular, casetas telefénicas
con costos bajos para hacer y recibir lamadas de larga distancia de familiares que
han migrado a las ciudades y a Estados Unidos. En los ultimos 7 afios se han creado
radiodifusoras locales, varias revistas impresas y en linea. En cuanto a los servicios
econdémicos hay cajas populares donde la gente guarda y ahorra dinero, solicita
prestamos; hay una sucursal bancaria que pertenecen a una de las dos televisoras
abiertas del pais; una mini sucursal de Banamex, un cajero automatico en red; y
telecom telégrafos para hacer y recibir envios de dinero, pagar servicios como el
cable, el teléfono, etc. Muchos cuentan en sus casas con lineas telefénicas de
TELMEX y muchos con conexion a internet, otros cuentan con television por cable.
Existen tiendas con todo tipo de mercancias, algunas tiendas de autoservicio,
farmacias, tiendas de computacion y celulares, de fotografia, una libreria y una

gasolinera a orillas de la ciudad en la carretera rumbo de Jalapa de Diaz.

En cuanto a los servicios sanitarios, el ayuntamiento pone al servicio de los
habitantes un camién recolector de basura que pasa una vez por semana y recorre

todos los barrios, el contenedor de basura esta lejos del pueblo de Huautla, pero en
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el centro, el principal contenedor esta en el parque, a un costado de las oficinas del
registro civil y la biblioteca. Hay dos panteones municipales, uno viejo y grande en
el extremo sureste de la poblacion, en el que casi ya no hay cupo para mas
huéspedes y uno nuevo ubicado en el extremo noroeste. No hay una cruz roja ni
estaciones de bomberos. Hacen falta otros proveedores de comunicaciones, otras
compafias celulares y de television, otras compaiiias de internet, una universidad,

el campo deportivo, una casa de musica, tal vez muchas cosas mas.

Familia

La mayoria de los mazatecos de Huautla viven en familia extensa, por lo regular con
mas de cinco elementos, ello se debe a dos motivos principales: algunos padres de
familia todavia conservan la tradicion de vivir en concubinato, con mas de dos
esposas en la misma casa y con sus respectivos hijos, compartiendo el cuidado de
éstos. Anteriormente los hombres que podian mantener a mas de tres mujeres,
vivian con ellas en la misma casa o0 en casas separadas siempre y cuando todas
estuvieran de acuerdo. Hoy algunos hombres conservan esta tradicion con la
aprobacion de la familia. Cuando no cuentan con el consentimiento de su primera
esposa, tratan de mantener en el anonimato a sus segundas y terceras, lo que sin
embargo, no siempre es posible ya que viven en la misma comunidad. La otra forma
es que la familia se vuelve extensa cuando los hijos de la familia se quedan a vivir
en la casa de los padres criando a sus hijos ahi. En una sola casa vive toda la familia
con hijos, nietos y bisnietos. Todos conviven y esto crea lazos mas estrechos, en el
que todos dependen de todos y a cada uno se le asigna un rol diferente. Los
hombres salen a trabar ahi en la poblacion o al monte, o a otros poblados, las
mujeres en su mayoria son amas de casa, muchas trabajan, otras van al monte a
conseguir lefia, conseguir agua y cosas del mercado. Los nifios van a la escuela,
otros trabajan en labores domésticas, en el campo, igual consiguen lefia, consiguen
agua, o cuidan animales o se emplean para hacer diligencias en el centro de la

poblacion.
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A diferencia de los otros pueblos, Huautla al ser una poblacion extensa tiene acceso
a diversos eventos que ocurren en el centro de la cabecera municipal, como eventos
deportivos, culturales, musicales, econémicos; los nifios y jovenes tienen acceso a
clases de musica, canto, baile, pintura, teatro y algunos deportes como taekuondo

y otros.

Aspectos econdmicos

En cuanto a las actividades econdmicas, se puede observar que la mayoria de la
poblacién de Huautla de Jiménez no cuenta con una extensién de tierra para
sembrar y cosechar sus propios alimentos, por lo que se observa el cultivo de
plantas en traspatios como actividad que les ayuda en el consumo familiar. Casi la
mayoria de la poblacién del centro de Huautla vive del comercio. En las principales
calles del centro, en su mayoria, las casas son pequefios y medianos comercios en
los que se ofrece algun producto o servicio. Algunas personas se emplean en
servicios profesionales, hay un sector de la poblacién que trabaja en magisterio, otro
sector es comerciante, otro sector es transportista, cada vez en aumento debido a
gue se amplian las redes de caminos y carreteras que conducen a esta pequefia
ciudad o pueblo grande. Un sector mas se dedica a la agricultura, algunos
mazatecos si cuentan con terrenos para siembra, cosechan maiz, frijol, café, chile,
tomate, que muchas veces comercializan o intercambian. Otro sector de la
poblacién no posee tierras y vende su fuerza de trabajo ofreciendo sus servicios en
la localidad como empleados de mostrador, empleados del ayuntamiento, albaifiiles,
jornaleros, empleadas domésticas, empleados de limpieza, choferes, etc.

Hay actividades econOmicas que giran en torno a la migracion. Algunos mazatecos
son orillados a migrar hacia otros territorios e invertir la fuerza de trabajo del cultivo
de la tierra en cualquier otra actividad que les remunere y proporcione los recursos
necesarios para la sobrevivencia de sus familias y a veces hasta de sus
comunidades. Los mazatecos de Huautla migran a la ciudad de Puebla y el Distrito
Federal, otros a la ciudad de Tehuacéan, otros a Oaxaca, Orizaba y Tuxtepec, otros

mas hacia el vecino pais del norte. La mayoria se va a buscar empleo y estudios.
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Algunos de ellos regresan a Huautla, otros se quedan en las ciudades pero visitan
a sus familiares y amigos constantemente en fiestas importantes. La mayoria de los
que se van, envian remesas y cuando llegan a Huautla, en las fiestas se vuelve
visible un soberbio excedente econdmico derivado de un creciente niumero de

productos y servicios.

Otro factor econémico son los servicios que se ofrecen no soélo a visitantes locales
sino a la poblacion flotante como maestros, estudiantes y empleados de gobierno,
empleados de diversos sectores de servicios y econdémicos. Lo que impulsa més la
construccion de esta nueva infraestructura son visitantes foraneos entre los que
destacan los turistas chamanicos, hippies, newagers, viajeros, periodistas,
escritores, investigadores. Para todos estos habitantes de paso o temporales, la
poblacion ofrece diversos servicios como hospedaje, alimentacion, lavanderias,
cyber cafés, recorridos a los principales atractivos turisticos, entrevistas con
chamanes, limpias, Ndi xi tjo6 con o sin velada. Huautla se ha convertido en una
ciudad de turismo psicodélico, sin embargo los habitantes del lugar han mencionado
que los visitantes llegan en menor cantidad. Esta afluencia de visitantes genera

cierta derrama econdmica en algunos sectores de la poblacion.

Educaciéon

El ambito de la educacion en la Sierra Mazateca es un tema amplio y apto para
profundizar en él. No es mi intencién hacerlo, sino mas bien mostrar como se

desenvuelven hoy en Huautla las practicas educativas.

Primero, haré mencion de la educacién informal que se brinda en el seno familiar y
cultural. Los nifios y nifias al iniciar su educacion son instruidos en el seno familiar
por las madres, ya que ellas son las encargadas de realizar esta labor mientras los
nifos se insertan en la vida escolar. En la mayoria de los casos los pequefios
aprehenden el mundo en lengua mazateca cuando sus familias la hablan, pero

existen algunas familias que ya no les ensefian a las nuevas generaciones la lengua
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materna. Consideran que se obtienen mejores oportunidades aprendiendo

castellano.

He mencionado que la educacién no solo se ejecuta en las instituciones federales.
Algunos mazatecos de Huautla se especializan en oficios y artes como por ejemplo
en la fabricacion de instrumentos musicales, en formacibn de mdusicos Yy
producciones musicales como la creacion de poemas que ensamblan con musicay
danza dedicadas a sus difuntos en las fiestas de Todos Santos, Tox0o, O

huehuentones.

El ambito familiar y cultural ha aportado aspectos relevantes a la educacién de los
mazatecos acercandolos al conocimiento, a la cosmovision, a lo sagrado. La
transmision de estos conocimientos se da por medio del lenguaje, la tradicion oral y
también cuando se practican las costumbres y tradiciones de este pueblo. Esto sin
duda, es otra de las formas en las que un mazateco puede formarse de manera
alterna a la oficial, en un camino espiritual no necesariamente religioso o

relacionado con alguna religiéon en especifico, sino muy independiente.

Segundo, hay que mencionar la educacién formal que se ofrece como parte de los
servicios del Estado o no- o sea, la educacion institucionalizada. Existen en la
cabecera municipal varias escuelas de nivel basico, pero en muy pocas de estas se
habla en mazateco y los profesores no promueven la lengua. Hay nueve
preescolares indigenas y un kinder; cinco escuelas primarias, dos de estas de
educacion indigena y bilinglies'®; dos secundarias generales y una técnica
reconocida por el IEEPOY’; y otra sin acreditacién oficial; hay un albergue escolar
para nifios de rancherias mas alejadas, que es operado por la CDI con el objetivo a
gue estos nifios asistan a la escuela de lunes a viernes mientras que sabados y

domingos regresan a sus pueblos de origen a visitar a sus familiares.

16Cuando ingresan a la educacion preescolar si bien les va e ingresan a una escuela bilingiie les ensefian el castellano
a la par del mazateco pero desafortunadamente no se cuenta con maestros bilingiies capacitados para llevar a cabo
esta mision al cien por ciento, a lo més que se llega es a incorporarse en una escuela mestiza donde se les instruye
solo en castellano y asf forzadamente aprenden una segunda lengua y muy poco se aprende de las bases de la
educacién preescolar y primaria.

17 Instituto Estatal de Educacion Piblica de Oaxaca
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Asi mismo hay escuelas de nivel medio superior como el COBAO (Colegios de
bachilleres del estado de Oaxaca), plantel 13, y una preparatoria particular Chjine
en chjine kjua, operada por sacerdotes catélicos y profesores laicos. Se dice que es
escuela “particular’ porque los padres de familia pagan cuotas de inscripcion y
mensualidades para sufragar los gastos. En esta preparatoria se ensefia la lengua

mazateca y la escritura.

La educacion de los nifios y jovenes de cualquier nivel educativo tiene costos altos.
La mayoria de las familias mazatecas elijen, o llevan alimento y otra clase de
sustento al hogar o pagan la educacion basica, media superior o superior de los
jovenes y niflos. Numerosos jovenes se ven obligados a migrar por falta de
oportunidades educativas y de empleo. Al no haber mas opciones en el nivel medio
superior, los jovenes migran a otras ciudades cercanas, algunos contindan sus

estudios de universidad lejos porque Huautla carece de este servicio.

En varias administraciones se han realizado intentos de crear una universidad; en
un principio el proyecto fue consolidar una universidad tecnolégica, y se comenzo a
gestionar el recurso para la infraestructura; se cred incluso el casco de la
universidad sin antes haber elaborado el proyecto educativo; lo Unico que se
proyectd fue un edificio que representaria la casa de estudios. En esta reciente
administracion el proyecto se ha retomado, con un giro distinto: seria una
universidad intercultural y segun los informes del presidente municipal, se esta

trabajando en ello para consolidar el proyecto.

Salud

La atencion a la salud en Huautla de Jiménez es, de cierta forma, integral. Cuenta
con los tres modelos médicos de atencién a la salud que reconoce Eduardo
Menéndez (1992). El primero es el modelo médico hegemonico en el cual estan los
servicios de medicina alépata; en el segundo, el modelo médico subordinado, esta

el sistema médico tradicional; en el tercero, estd el modelo médico basado en la
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autoatencion en el que la poblacion toma remedios caseros para tratar sintomas o

enfermedades.

El sistema médico alépata en Huautla cuenta con primero y segundo nivel de
atencién. Hay un hospital de especialidades médicas del IMSS, que est4 al servicio
del seguro popular e IMSS Oportunidades?®, es el Hospital rural de Oportunidades
Numero 43. Ofrece servicio de especialidades, medicina familiar, medicina interna
y un area de maternidad o albergue. Cuenta con area de urgencias donde se
atienden desde heridos de gravedad hasta partos complicados. Tiene servicios de
ambulancias para trasladar pacientes a otros poblados y municipios, o bien a otros
hospitales de la regién, como Tehuacédn, Oaxaca y Puebla. Para esto cuentan
también con servicio de traslados en helicoptero para casos de extrema urgencia.
El hospital ademas de atender a la poblacion de la cabecera municipal, atiende la
poblacion de toda la Mazateca Alta que requiera de algun servicio. Desde mi punto
de vista, este servicio es insuficiente para atender a toda la poblacion de la region.
Claro que hay mas recursos a parte del hospital, por ejemplo hay en la region 94
clinicas y 40 centros de salud, o unidades médicas rurales y también casas de salud
con promotores para servicios basicos. Estos Ultimos servicios médicos estan en el

primer nivel de atencion.

Los habitantes de Huautla estan un poco en ventaja porgue no tienen que viajar
para asistir a una consulta médica a diferencia de otros que vienen desde lugares
mas lejanos como por ejemplo, las comunidades de San Lorenzo Anenecuilla,
Chilchotla o Tenango. A los habitantes locales se les atiende después de atender a

los que llegaron de otros poblados.

Ademas hay servicios médicos particulares, como medicina familiar y
especialidades médicas desde ortodoncia, oftalmologia, ginecologia, pediatras,
hasta un sanatorio. Hay otros servicios médicos como por ejemplo el del ISSSTE y

servicios médicos del Dr. Simi.

18 programa de inclusion social del gobierno federal. Antes Oportunidades hoy Prospera
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En Puebla hay hospitales integrales que estan a cargo de la secretaria de salud del
estado, por ejemplo, los de Cuetzalan del Progreso, Ayotoxco, Huehuetla,
Coxcatlan y Tulcingo de Valle. En estos hospitales, ademas de contar con servicios
meédicos alépatas, se cuenta con servicios de médicos tradicionales como hierberos,
curanderos, parteras, masajistas, chupadores, entre otros. (Cfr. Fagetti 2004).
Aunque en el hospital de Huautla no exista un convenio oficial que avale los
servicios médicos integrales, trabajan alli algunas mujeres que ejercen el oficio de
parteras asi como también los voluntarios de salud que trabajan en colaboracion
con la oficina de accion comunitaria. Los voluntarios se eligen por la poblacion
dependiendo de la zona o la localidad y son a su vez representantes en asuntos de
salud a nivel comunitario. Pero, para ser reconocidos como representantes de salud,
deben acudir cada mes a cursos de capacitacion en la clinica. Los voluntarios
reciben una compensacion de $1500 cada tres meses. En la cabecera municipal,
esta oficina tiene registradas 14 parteras; algunas de ellas asisten al hospital como
voluntarias en el &rea de maternidad segun datos del Dir. del hospital. (Véase

imagen 7)

Imagen 7. Servicios médicos del hospital rural de Oportunidades Numero 43. (Minero 2014)
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El sistema médico tradicional de los mazatecos si podria llamarsele integral. Es un
sistema terapéutico que engloba distintas nociones, comenzando con la
cosmovision acerca del mundo, de los seres humanos, de la vida, de la muerte, la
salud y la enfermedad. Quienes comparten un sistema medico tradicional
comparten una nocién del mundo, una imagen del mundo. Los sistemas
terapéuticos son complejos y se constituyen de elementos principales, como por
ejemplo: de las nociones de salud-enfermedad, de las enfermedades que atienden,
de los métodos y terapias para curar; y principalmente de los especialistas rituales,
hombres o mujeres que ejercen el oficio con el titulo genérico de curanderos. En
Huautla existen muchos especialistas del cuerpo y del espiritu, algunos son mas
expertos que otros, unos mas jovenes que otros, unos tienen mas seguidores que
otros; finalmente todos los especialistas ofrecen distintos servicios médicos y
terapéuticos a los habitantes de Huautla. EI @ambito que a mi me compete, esta
dentro de la préactica de los especialistas del espiritu. Ellos son los hombres y
mujeres que se ostentan bajo el titulo de sabios, y que pueden establecer contacto
con el “otro mundo” a través de los viajes extaticos provocados con la ingesta de

Ndi xi tjoo.

Violencia y corrupcion

El fendbmeno de la violencia se ha incrementado en mdltiples rincones del pais.
Huautla de Jiménez, “el corazén de la Sierra Mazateca”, no ha sido la excepcion.
La violencia, la corrupcién, la impunidad, conviven entre los mazatecos todos los
dias. Existen multiples manifestaciones y representaciones de violencia entre la
poblacion. Mi objetivo no es ahondar en alguna, si lo es en cambio, poner de
manifiesto el contexto actual en el que vive la poblacién de Huautla y mencionar
datos generales registrados por medio de platicas, entrevistas y observaciones de

campo.
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Durante el periodo de campo sep-14/ene-15, logré observar distintas
manifestaciones de violencia, registré casos y testimonios de asalto con armas de
alto calibre a los autobuses de la linea AU, robo de autos, secuestro de personas,
robo de infantes, feminicidios, homicidios, asaltos en casa habitacion. Desde mi
punto de vista estas practicas no eran mencionadas entre la poblacion hace mas de
diez afios, sin embargo aunque hoy no acaparan los reflectores, ni tampoco
infunden terror, no dejan de ser motivo de desconcierto entre la poblacion por la

naturaleza de los hechos.

Lo que atrajo estas practicas fue la presencia del ejército mexicano y la policia
estatal. En los meses de agosto a noviembre del 2014 las instalaciones de lo que
seria la universidad de Huautla, albergaron a un campamento de mas de 100
militares. La presencia del ejército mexicano en las calles de Huautla me parecio
significativa en dos sentidos. Primero, porque en todos los afios de visitar la Sierra
Mazateca nunca habia visto rondar al ejército en las pequefias calles de Huautla,
caminando entre la gente con sus armas largas, entrando y saliendo de los
establecimientos, cuidandose unos a otros, observando a la gente y pernoctando

en un campamento en las orillas de la pequefia ciudad. (Véase imagen 8)

Imagen 8. Ejército en las calles de Huautla. (Minero 2014)
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Segundo, porgue de acuerdo con mis observaciones, entre la poblacion no se sabia
con exactitud que estaban haciendo en Huautla, sélo se sabia que hacian su
trabajo, que iban tras el narco y la droga porque les habia llegado el rumor de que
rondaba por ahi. Los militares andaban por varios puntos de la sierra, instalaban
retenes en las carreteras, dicen que de vez en cuando cateaban gente sospechosa.
Durante esa temporada también se tuvo la presencia de la policia estatal y una que
otra vez de la policia federal. En algunas ocasiones la policia estatal también plant6

retenes y cateaba a ‘gente sospechosa’.

Por otra parte, la ciudadania de Huautla se ha manifestado en contra de la
impunidad y la injusticia en los ultimos meses. Esto representa el rechazo en contra
de cdmo se estd manejando el &mbito de la seguridad de los habitantes, y de como
se esta impartiendo justicia ante situaciones de homicidios y violencia. Ante esta
situacién, la reciente administracion opté por solicitar asesoria para su policia
municipal, a una empresa colombiana de seguridad privada. Es por ello que
arribaron a Huautla de Jiménez tres agentes para capacitar en temas de seguridad
a la policia municipal. Este dato fue dado a conocer por una revista electronica en

linea llamada Ruta 135, publicada el lunes 20 de abril del 2014.%°

En Huautla se respira un ambiente desconcertado ante los asesinatos registrados
en los ultimos meses. Si bien es cierto que el fendmeno de la violencia habia existido
en el municipio y entre sus habitantes, no es el mismo fendbmeno que se ha

registrado recientemente, o sea la delincuencia organizada.

Los mazatecos que hoy habitan en Huautla de Jiménez contintan tambaleandose
en las aguas turbulentas de la modernidad viviendo el proceso de transicion sin
dejar atras sus tradiciones, sus costumbres, sus practicas que perviven con el toque
moderno que les da un nuevo giro para que continlen. Todas las practicas
culturales de los mazatecos de Huautla de Jiménez han cambiado, incluso, las

practicas de la violencia.

19 Consultado en: http://rutal35.com/v2/component/k2/item/1489-capacitan-colombianos-a-policia-de-
huautla (20-04-15)

89


http://ruta135.com/v2/component/k2/item/1489-capacitan-colombianos-a-policia-de-huautla
http://ruta135.com/v2/component/k2/item/1489-capacitan-colombianos-a-policia-de-huautla

Este es el telon de fondo donde se desenvuelven los juegos de lenguaje de los
mazatecos. A continuacion, hablaré de las creencias religiosas y la cosmovision de
los mazatecos de hoy, porque estos dos aspectos son fundamentales para la

practica chamanica.
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[ll. Weltbild o cosmovision y forma de ver el mundo a la mazateca

Entraré aqui al punto de partida de esta tesis. Me refiero a la cosmovision mazateca
(weltbild o imagen del mundo) y a las practicas religiosas, substratum de la practica
chamanica. Es necesario presentar de manera introductoria estos dos aspectos
primordiales. Una vez comprendido este substratum daremos paso a los juegos de
lenguaje chaménicos y los juegos de lenguaje politicos de los mazatecos de Huautla

de Jiménez.

Este capitulo lo he integrado de la siguiente manera: primero describiré algunos
aspectos principales de la cosmovisién mazateca fundada en creencias; después
presentaré cOmo algunas de estas creencias religiosas acomparfan a las practicas
religiosas. A partir de aqui, describiré las practicas religiosas haciendo uso de la

distincién conceptual entre practica e institucion siguiendo a Macintyre (1987).

3.1 Cosmovision mazateca (welthild o imagen del mundo)?°

Aqui, estamos ante la necesidad de adentrarnos a la forma de ver el mundo de los
mazatecos que hoy habitan Huautla de Jiménez. Debemos remarcar que esta
poblacién no es homogénea. Hay una gran mezcolanza de creencias, ideas politicas
y religiosas, desigualdad social, econdmica y de servicios, etc. La mayoria de la
poblacién no estd exenta de las tendencias occidentales. Tienen miras al desarrollo
como toda sociedad que quiere ser moderna. Los habitantes de Huautla

experimentan cambios en el pensamiento simbdlico y en su cosmovision (Cfr.

20 | 3 cosmovisién mazateca estd influenciada por la cosmovisidn que comparte el drea mesoamericana, de la
cual hay textos especializados en el tema. La forma de ver el mundo a la mazateca, weltbild o imagen del
mundo es un concepto que nos ayuda a comprender el contexto de las practicas y se deja describir en los
términos de mazatecos que hoy, aln conservan esa forma de ver el mundo. Como he dicho comparte una
estructura similar con otras cosmovisiones, incluso comparte algunas practicas, creencias, etc. (Cfr. Lopez
1984, Florescano 2000, Morante 2010).
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Jacorzynski, en prensa b). A través de las distintas generaciones se ha ido
modificando el sistema de creencias, se ha incrementado y disminuido la fuerza de
sus costumbres, de sus tradiciones y de sus practicas. Hoy le han otorgado nuevos
valores a simbolos externos. Incluso han olvidado algunos mas antiguos o han

dejado en olvido algunas creencias.

A pesar de la diversidad de la poblacion, muchos mazatecos conservan sus
tradiciones, sus costumbres, su lengua, sus creencias sobre la vida, la muerte y el
mundo, es decir, alin conservan su cosmovision o weltbild. Yo mostraré aqui la
vision de los mazatecos que aun conservan esa forma peculiar de concebir el
mundo basada en un sistema de creencias. Estas creencias se constituyen de las
reglas de los juegos que se juegan, y como se ha dicho, algunas de estas reglas
son mas incuestionables que otras y constituyen las reglas de control o “bisagras”,
fundamento de la cosmovisién. Hablaré primero de las creencias sobre la
distribucion del mundo, después sobre las creencias acerca de los seres que lo
habitan; y de cdmo se desarrolla la vida cotidiana a partir de algunas de estas
creencias o “bisagras”. Posteriormente hablaré sobre las creencias con perspectiva

religiosa, origen de la practica religiosa de los mazatecos.

3.1.1 Concepcion del mundo y de sus habitantes

La forma de ver el mundo de estos mazatecos comienza con la creencia en un “todo”
integrado por sus partes. Este “todo” se encuentra dividido en dos partes opuestas
y complementarias que forman la unificacion del universo y de la vida. Esta nocién
dual es el punto de partida para explicar el mundo (Cfr. L6pez 1984, Morante 2010).
Ademas, tienen la conviccion de que todo lo que existe esta relacionado con los

seres humanos. Para ellos, no hay una separacion entre las personas y el universo.

En la forma de ver el mundo a la mazateca, el universo se considera uno solo, pero
éste se constituye de dos planos, uno material y otro espiritual. El mundo material

es nombrado en lengua mazateca como je sonde, “este mundo”. Esta integrado por
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todo aquello que a la vista se percibe: seres humanos, montafas, rios, cascadas,
cuevas, sotanos, parajes, las nubes, el cielo, las estrellas, los otros planetas, etc. El
mundo espiritual ringo sonde, “el otro mundo”, es el lugar al que corresponde lo
etéreo, todo aquello que se sabe que existe pero, no se puede ver ni tocar, no en la
vida ordinaria. Estd conformado por varios niveles o planos, cada uno con sus

diferentes habitantes.

3.1.2 Los habitantes de “este mundo”

Entre los mazatecos se cree que la persona, chjota, habitante de “este mundo”, se
constituye también de un aspecto material y otro espiritual. Es decir, una parte esta
integrada por el cuerpo, yao na, constituido de la carne, hueso, érganos, etc.; y, por
la otra, del sen na, el espiritu 0 imagen de dia (Cfr. Inchaustegui 1984, Boege 1988,
Minero 2012).

A simple vista, esto parece sencillo, pero la constitucion espiritual es mas compleja
aun. El sen na, o sen ni chi na, el espiritu que Dios nos dio, esta constituido de:
entidades animicas que radican en el cuerpo, dobles, animales compaferos y
nahuales. Aunque el sen na pertenezca al mundo espiritual, permanece en este
mundo y radica en el corazon de la persona. Debe permanecer ahi y ser la fuerza
motora de su vida, solo asi podra formar una persona completa, integra. Sin
embargo, se cree que este espiritu tiene la facultad de desprenderse del cuerpo de
forma involuntaria o voluntaria para interactuar en el “otro mundo”. La primera
posibilidad se da cuando la persona se encuentra dormida, o cuando el sen na sale
repentinamente del cuerpo a causa de fuertes sustos o impresiones y se queda
atrapado en algun paraje o cualquier otro lugar. La segunda se efectla en cuanto
se busca el efecto o k’ianga ’'nyajinnle, viaje sagrado, o estar en otro lugar, por

medio de la ingestion ented6genos o Ndi xi tjod.

En este mundo también estan las plantas y los animales, toda la naturaleza en su

conjunto tiene vida y posee un espiritu. Ese espiritu, o chicén, pertenece al mundo
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espiritual, pero converge con los mazatecos en “este mundo” debido a que habita

en cada cerro, rio, manantial, cascadas, sétanos, cuevas, bosques, etc.

3.1.3 Habitantes del mundo espiritual mazateco. Deidades y seres de la naturaleza

En el “otro mundo”, ringo sonde, habitan todas las entidades sobrenaturales,
deidades, espiritus de los difuntos: los que descansan en paz y los que andan en
pena, los seres de la naturaleza. Como he dicho, el sen na, pertenece al mundo
espiritual, pero permanece en este mundo con la persona y cuando ésta muere, el
espiritu retorna al lugar donde pertenece. Algunas veces cuando la persona esta
gravemente enferma, su espiritu la abandona y viaja al “otro mundo” por un
determinado tiempo. Si es su destino morir, alla se quedara, si no lo es, regresa a

este mundo y se integra con la persona estabilizando el equilibrio fisico.

El mundo espiritual de los mazatecos esta divido en varios niveles o planos. Algunos
dicen que son siete, algunos mas dicen que son trece (Cfr. Inchaustegui 1984). A
ciencia cierta, no hay una version exacta. S6lo se sabe que en el nivel mas alto, en
el “mundo limpio”, radica la deidad suprema, un Dios todo poderoso representado
por una dualidad, el Padre-Madre, Naina o Nina. Ahi también se encuentra los
espiritus de los difuntos que alcanzaron la pureza después de siete afios de recorrer

el mundo enmendando sus faltas.

Hay otros planos en los que habitan los seres de la naturaleza, los chikones,
duefios, guardianes o sefiores de los parajes, rios, montafias cascadas,

manantiales, sétanos cuevas, etc. Al respecto Inchaustegui expone:

En un nivel mas bajo se encuentran los duefios, los giieros, los dioses, etc., que son
los sefiores de los diferentes accidentes geogréficos, son los chikon nangui, duefios
del suelo, los chikon nindd, de los cerros, los la’a, los duefios particulares de los
grandes rios. El encuentro con cualquiera de estos sefiores es funesto; mas aun el
encuentro puede producirse en vigilia o en suefios. Estos sobrenaturales junto con

“los malos aires o los vientos” siempre estan al acecho (Inchaustegui, 1984: 46).
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Es decir, su morada esta en este mundo, pero habitan un plano distinto, un plano
del mundo espiritual. El ser humano y los seres de la naturaleza convergen en
determinados momentos y lugares. Por eso se cree que hay horarios en los que no
se debe entrar en los rios o cuevas, en los que no se puede tocar el agua de
manantiales, rios, ojos de agua, etc., o0 no se debe pasar por determinados parajes.
Algunas veces, salvo que sea muy necesario, se les puede solicitar un permiso y
dar una ofrenda para poder transitar. También conviven con otros entes de la
naturaleza entre los que destacan los duendes, /a’a; seres traviesos, juguetones y
a veces con capacidades para causar dafo. Por esta razon, los mazatecos
consideran algunos de los lugares que transitan como sitios sagrados, a los cuales
se les guarda un respeto. Asi lo menciona Anastasio cuando dice que es necesario

saber cuales son estos lugares:

Lo més importante es manejar los sitios. Yo manejo como 120 sitios sagrados, muy
poderosos, de aqui de la regidén, en manantiales, rocas, montafias, s6tanos y todo
eso. Porque ahi hay muchos poderes, tienen chaneques, duefios del lugar y hay que
conectarse con ellos, hay que aliarse con ellos. Les dices que tu eres del bien y que
eres respetuoso con ellos, y les preguntas: ¢qué necesitan, flores, cacao, qué?
Favor con favor, hay que contribuir, yo me pongo de acuerdo contigo pero hay que
ir celebrando esto, seguir pasando por aca. Yo seré respetuoso de mis familiares,
en avisarles que debe haber respeto. Por ejemplo a las doce del dia no debes ir a
distorsionar su morada, hay horas. ¢Y dbénde se aprende esto? pues en la
ceremonia, en eso trabajos espirituales es donde se aprende todo eso (ED?.

Anastasio G.).

Se considera que de los seres de la naturaleza, el Chikon Tokoxo es el personaje
de més alta jerarquia. Es conocido como el Guero del Cerro y en los relatos que a
él se refieren, se le considera un dador de riqueza, pero su encuentro es
ambivalente porque también puede producir enfermedades concernientes al
espiritu. Al Chikon Tokoxo se le puede encontrar a cualquier hora del dia o en la
madrugada, aparece materializado y busca conversacion. En el siguiente relato el

sefior Leonardo M. nos muestra algunas cualidades de este personaje. Dice:

21 Las siglas ED. Las utilizaré para referirme a Entrevista Directa realizada a los colaboradores.
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El Padre de la Tierra cuando vio que los mazatecos ya eran numerosos y ya habia
problemas envid a otra persona. Pero pensd que no debia ser igual que los
mazatecos, por eso fue cuando llego por primera vez a la tierra el Chikon Tokoxo
fue enviado como un Cristo, como un Moisés de la biblia. El era diferente, Chikon
Tokoxo era giiero como el Santa Clos, pero siempre iba en su temazate. El siempre
estuvo en las montafias, en el Nindo Tokoxo [Cerro de Adoracion] (ED. Leonardo

Moreno).

Algunos mazatecos relacionan al Chikon Tokoxo con Quetzalcoatl porque
consideran que ambos son personajes gueros y barbados. Hay relatos que

aseguran haber visto al primero transitar por el monte y al segundo en vijnachoan.

Existe otro plano en el “otro mundo”, uno conocido como So’nde tkeen, el mundo
de los muertos, ahi donde habitan. En este lugar se encuentran los espiritus de las
personas fallecidas pero que no han logrado redimir sus faltas, es decir, personas
gue cometieron errores en su vida y no quisieron o no pudieron enmendar en vida
y tratan de hacerlo para descansar en paz. Al igual, esta el espiritu de las personas
que han fallecido en accidentes y que no debieron morir, espiritus que se rehldsan
a dejar “este mundo”. Esto quiere decir que el So'nde tkeen esta habitado en su
mayoria por espiritus que salen a deambular por “este mundo”, o conocidas
comunmente como “animas en pena”. Por lo regular, las personas que mueren,
tienen un periodo de siete afios para redimirse 0 recoger sus pasos, incluso antes
de lo previsto. Algunas veces, el sen na, abandona el cuerpo y viaja hacia ese plano,
en los suefios. Asi sucede durante el efecto de Ndi xi tjo6 en las veladas, o bien,
puede ser de manera accidental cuando algun brujo realiza un ritual de peticion para
que la persona muera o se quede atrapada en algun lugar del “otro mundo”. Sin
embargo, después de realizar este viaje, el espiritu de la persona puede retornar a

“‘este mundo”, o bien podria quedarse ahi por lo que la persona morira.

En este mismo plano habitan las fuerzas contrarias, el denominado “maligno”, o
también nombrado como “el chato”. Los mazatecos prefieren usar esos seuddénimos
para no pronunciar su nombre real, “el diablo”; aun asi evitan nombrarlo, porque
creen que si lo nombran, lo invocan. Se cree, tanto existe un Dios omnipotente

creador y dador de vida como también existe la fuerza contraria que imposibilita la
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fuerza benigna creadora de todo lo positivo. Estas dos partes antagonicas se
relacionan entre si, sin que la una exista sin la otra. Para ellos, seria totalmente
aburrido y desesperante pensar en que sélo existe la pura bondad en el mundo, o
dramaticamente terrorifico- pensar en la existencia absoluta de la maldad. Las
personas se mueven en dos planos opuestos pero al mismo tiempo

complementarios, segun la légica de coincidentia opositorum.

3.1.4 Vida cotidiana mazateca y movimiento del mundo

La creencia en ambos mundos es todo un entramado simbdélico que le da vida a las
costumbres vy tradiciones de este pueblo. Podemos hablar de un mazateco que
ostenta la creencia en un universo conformado por “este mundo” y “el otro mundo”,
cada uno con sus distintos habitantes, sus formas de interactuar y sus formas de
representacion. Estan plenamente convencidos de que ambos mundos estan
estrechamente relacionados y que los seres humanos también son capaces de
interactuar en ambos mundos. Desde la I6gica mazateca, todo esta relacionado con

todo y con todos, es asi como se mueve el mundo.

Los mazatecos creen que todo lo que existe en el plano material e inmaterial esta
de alguna manera relacionado con la vida de los seres que habitan ambos mundos.
Todo lo que existe tiene vida y hasta cabe la posibilidad de que todo tenga un
espiritu. No con las mismas cualidades que el sen na o sen ni chi na, el espiritu que
Dios nos dio, pero que al fin y al cabo todo posee su espiritu. Las plantas y los
animales poseen su propio espiritu, algunos objetos poseen su propio espiritu o

esencia de alguien.

El mazateco en tanto persona integra, es decir, en sus ambitos fisico y espiritual,
convive de manera cotidiana con las deidades supremas y las contrarias, con los
chikones, con los demas seres humanos, con otros espiritus, con las plantas y los
animales creando multiples y complejas relaciones. La interaccion puede ser

intencional o accidental.
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La vida cotidiana de los mazatecos tiene lugar en ambos mundos, en distintos
niveles y planos, de manera individual y colectiva; la persona convive con los deméas
ya sea como miembro de una familia o0 como miembro de una comunidad. Los
mazatecos creen que en su dia a dia se debe ser precavido, andar con cautela,
convivir y respetar a los seres vivos, humanos, plantas y animales. Sobre todo, hay
que respetar a las deidades y a los seres de la naturaleza y todo tipo de entidades
que ahi moran.?? De no ser asi, la convivencia puede tornarse conflictiva o no darse.
Este tipo de relaciones genera un desequilibrio fisico y espiritual en la persona que

deviene en enfermedad, en infortunio, incluso en la muerte.

Podriamos decir que los mazatecos buscan una convivencia arménica con su
entorno natural, social, espiritual, cultural, etc. Pero no siempre es asi; en la vida
cotidiana del mazateco existen distintas formas de ver el mundo, en las que entran
en juego las experiencias de vida de cada persona y que influyen en la connivencia
con los otros. Asi como existen en todos los seres humanos los sentimientos mas
nobles y puros, existen también los sentimientos mas viles y oscuros. Aqui en esta
cara del mazateco sale a relucir la envidia?3, kjuaxrikon. Existe la gente envidiosa,
chjota kjuaxrikon. Segun los mazatecos la envidia es un sentimiento que se
construye a partir de la interaccién con otras personas. Un deseo por lo que posee
el otro es lo que despierta la envidia. Se manifiesta cuando a alguien no le gusta
gue el otro posea algo que él no tiene. Cuando ese alguien quiere poseer o mismo
que el otro y no lo logra, entonces envidia al otro; en otra modalidad, alguien puede
desear que el otro deje de poseer lo que él carece y por eso le desea infortunio,
enfermedad e incluso la muerte. Algunas veces la creencia en la envidia trasciende
hasta generar conflictos en las relaciones personales, familiares y a veces
comunitarias Para hacer maldad recurren a la ayuda de brujos y de las fuerzas
contrarias con quienes hacen tratos y rituales para propiciar el conflicto. Los brujos
cometen fechorias en nombre del otro y buscan a los chikones, a San Pedro-San

Pablo para aliarse con ellos; se alian con cuanta fuerza contraria y maligna para

22 Es necesario insistir que no hablo aqui de todos los mazatecos sino de aquellos que conservan estas
creencias pues hay algunas que no respetan su habitat.

3 |a envidia dentro de los diferentes sistemas médicos tradicionales es considerada una enfermedad o
sindrome de filiacion cultural (Cfr. Fagetti 2004, Zolla 1994).
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dafar al otro. Es por su puesto en casos extremos, cuando hay conflictos de
generaciones atras, o cuando hay de por medio intereses materiales. No siempre
las relaciones sociales son asi, y tampoco todos los mazatecos tiene despierto el
sentimiento de la envidia, o puede haber grados o niveles de envidia. Lo cierto es
gue es una motivacion poderosa y genera conflictos. La sefiora Luciana nos habla
de algunas posibles casusas de la envidia. Dice: “la gente es envidiosa porque no
sabe vivir, le falta vivir. Porque una persona que conoce de la vida, del mundo, no
sabe envidiar, pues ha vivido mucho, no tiene nada que envidiar” (Platica informal

con Luciana C.).

Ahora bien, algunas de las creencias acerca del mundo, de su constitucion, de los
pobladores y de cdmo se desenvuelve la vida cotidiana, estan relacionadas con las

creencias religiosas, de las que hablaré a continuacion.

3.1.5 Creencias religiosas

El sistema de creencias da pie a algunas practicas religiosas y regula el
comportamiento de los miembros de la colectividad. A través de las experiencias de
vida personal y de la memoria histérica colectiva, los individuos buscan y propician
los métodos y técnicas eficaces para lograr una relacion armoniosa con el mundo
espiritual, también para crear conflictos y desequilibrio en detrimento de los otros;
todo sustentado en sus creencias o “bisagras”. Veremos algunas de las creencias

chamanicas y religiosas mas extendidas entre los mazatecos.

3.1.5.1 La fuerza divina y el origen de todo lo que existe

Los mazatecos, dentro de su sistema de creencias religiosas, consideran a un Padre
y una Madre como los dadores de vida y creadores de todo lo que existe. El sefior
Leonardo M. dice al respecto: “Nosotros le llamamos padre a nuestros dioses,

bueno nunca les llamamos dioses. Ni na, quiere decir dios, pero nosotros le
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llamamos padre a todo lo referente a lo que es dios, por ejemplo, el padre de la
tierra es el creador, o sea, el que creo todo” (ED. Leonardo Martinez). El siguiente

relato narra uno de los mitos a cerca de la creacién del mundo:

En inicio, el creador, el que es nuestro Dios, el Padre de la Tierra, creo todo, los
animales, todo. En eso vivia en las tinieblas, ya habia creado todo, pero no habia
gue comer. Entonces buscoé su pareja el Padre de la Tierra, a la Madre Tierra. Y le
dijo a la Madre Tierra que le iba a mandar todas las semillas para que brotara todo
y alimentara a sus creaciones, y fue la madre tierra quien recibié. Pero en eso no
podia producir esa semilla porque estaba seca la tierra, entonces crea una mujer a
la que hacian llorar, que le llaman Madre Lluvia o Madre Agua, na'nda. Y llueve, y
empiezan a crecer todos los arboles frutales y todo, y ya habia alimentacion, pero
seguia viviendo en las tinieblas. En eso dice porque vivimos en la oscuridad, si no
vemos decian los animales, en eso se acerca el conejo y el coyote le dicen al padre,
que algo les faltaba y el padre dijo: -voy a crear una lumbre, pero ustedes me van a
decir por donde sale la lumbre- y el conejito se senté mirando al oriente y el coyote
mirando al poniente. Y ya le dijo al padre que i, fuego, luz, lumbre, salia por oriente,
y asi le llamé padre fiesta, ntsi, dia y fiio, noche. Y el coyote se fue a las tinieblas de
la noche. Y también pensé que necesitaba algo para la noche, y pensé mandar un
espejo, que alumbrara por la noche. Nosotros le llamamos padre luna. Le llamamos
padre sol, cuidador de dia, y padre luna, cuidador de noche (ED. Leonardo Martinez).

Perdura la creencia en una deidad superior a la que se le nombra “Dios”, pero para
los mazatecos este Dios corresponde a una deidad dual, Padre-Madre, Nina. Sin
embargo, también se tiene la creencia en la idea divina de la iglesia catodlica, en la
gue el padre y la madre son Jesucristo y la virgen Maria. Para algunos mazatecos
la creencia en que los padres de la iglesia catélica son los creadores es innegable
e incuestionable, otros mas aseguraron que lo saben porque lo han visto en los
“viajes” de las veladas con Ndi xi tjod e incluso aseguran que Dios les ha ensefiado

que la creacién fue como lo dice la biblia, como el caso del sefior Angel:

Dios es el mismo como San Judas, San Mateo, pero es el mismo Dios, porque sélo
hay uno, Jesucristo es el Unico porque trae el mundo, tiene al mundo en sus manos,
por eso El nos protege de todo, por eso nos trae asi, eso lo ves en la desvelada a
través de los hongos, lo ves como lo trae asi el mundo en sus manos, por eso te
digo porque yo lo vi en la desvelada, por eso en las fiestas cuando mueven a los

santos puede llover mucho o hacer mucho aire, porque no nada mas lo vas a mover
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a Dios porque si, es ese Jesus no el de la Cruz, sino el que esta caminando, es el

que nos tiene en sus manos, por eso pasan los temblores (ED. Angel A. M.).

3.1.5.2 Deidades catolicas y seres de la naturaleza

Algunos mazatecos no tienen problema con creer que ambas versiones sobre un
origen divino del mundo son certezas. Ambas creencias dan vida a los chicones y
los santos catolicos. Ambos sistemas de creencias se unificaron: las antiguas
creencias en los elementos naturales y en los duefios de los cerros con las
creencias en los dones y cualidades de las deidades de la iglesia catdlica, que van
desde la trilogia divina, pasando por Jesucristo y la virgen Maria, hasta otras
virgenes, santos y arcangeles, etc. Esta combinacion de ambos elementos
religiosos integra lo que hoy es el sincretismo religioso de los mazatecos. En
ocasiones no es al Dios judeo-cristiano ni a sus santos catolicos a quienes se les
celebra con fiestas y rituales, sino a una entidad distinta. A veces se cree que el
chikon del lugar es el mismo santo patron catélico, pero se manifiesta en otra forma.
Otras veces se cree que el santo patron es una entidad diferente y que se alia con
el chikon del lugar para proteger la localidad. Por esto algunas veces cuando una
persona del lugar esta enferma, se les solicita a ambos intervenir en la salud de
ésta, y ellos junto con el especialista ritual trabajan en conjunto para restablecer el
equilibrio personal y otras veces resolver conflictos colectivos. Un caso de este
sincretismo se presenta en el mismo Chikon Tocoxo, quien esta relacionado con

San Martin Caballero como nos relata Anastasio:

Por ejemplo si alguien quiere iniciar un negocio y de repente aparece san Martin
Caballero. Entonces es asi como esta persona que va iniciar su negocio, tiene que
ofrecerle, debe darle ofrenda a san Martin Caballero. Y si sucede en la ceremonia
de que no puedo apartarme de ello, pues debo de hacerlo, porque ¢,a quién mas me
voy a encomendar? Y gracias al sincretismo, tenemos al Tocoxo que es una energia
con san Martin Caballero. Cuando esta persona quiere iniciar su negocio, busca al
Chikon Tocoxo, para eso estd él, porque es de la abundancia. En la antigua
mazateca, todo agricultor depositaba su cacao en cerro de Adoracion para pedir que

le vaya bien en su siembra, en todas sus hortalizas, que le vaya bien en su cosecha
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y que la venda. Le pide al sefior, y esas bendiciones tienen que llegar a sus terrenos,
no les va a pasar nada a sus cultivos. Asi es como crecid la antigua mazateca, con
esa creencia. Que quiere una casa, igual le piden al sefior, pero a cambio ofrecian,
pero el factor aqui es que el curandero debe determinar como se le va hacer, debe

ser una persona de conocimiento, de sabiduria para este caso (ED. Anastasio G).

3.2 Practicas religiosas

Entenderemos aqui practicas religiosas en los mismos términos de juegos de
lenguaje, en este caso estamos frente a un juego de lenguaje religioso. Pero, ¢de
gué se trata este lenguaje religioso? Se responderd a esta pregunta siguiendo el
aporte conceptual del Wittgenstein tardio. El lenguaje religioso esta integrado de
cuatro elementos: creencias religiosas, perspectivas religiosas, juegos de lenguaje,
formas de vida religiosa (Jacorzynski 2010). Estas variables se desarrollan durante
la descripcion de los juegos de lenguaje que se juegan dentro y fuera de las

instituciones religiosas.

Estos juegos de lenguaje religioso en Huautla de Jiménez estan relacionados con
la religion catdlica, con otras religiones como la cristiana no catdlica por ejemplo,
cristiana evangélica con sus diferentes subdivisiones como: Testigos de Jehova,
Adventistas del 70. Dia, Pentecostales, Amistad Cristiana; también con una forma
sincrética de religién local, es decir, una mezcla entre la religion catolica y la
cosmovision mazateca. De acuerdo con mis observaciones de campo, ésta Ultima
forma es la que mas se practica entre la poblacion de Huautla. Los mazatecos no
son catdlicos ortodoxos, de hecho, algunos de ellos se dicen “sin religion”.
Estadisticamente segun los datos del INEGI, un 90% de los mazatecos son catolicos,
el resto pertenece a las otras religiones. Pero, ¢ qué pasa con aquellos que se dicen
“sin religion”, con aquellos que se dicen catdlicos sin serlo al cien por ciento, es decir
de aquellos que practican una forma de vida religiosa basada en la religion catodlica
y las practicas de chamanismo? ¢ Cabria la posibilidad también de la mezcla de

otras religiones y la cosmovision mazateca? Mientras tanto hablaré aqui de las
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practicas religiosas en Huautla haciendo una distincion entre las practicas religiosas

institucionalizadas y las no- institucionalizadas.

3.2.1 Practicas religiosas con instituciones

Aqui haremos uso de la distincion conceptual entre practicas e instituciones,
siguiendo a Maclintyre se hara explicito el ejemplo de esta distincion con la
descripcion de estas practicas o juegos de lenguaje que estan institucionalizados.
Una de las instituciones religiosas mas importantes en Huautla es la religion
catélica. Hablaré un poco mas sobre esta institucion por ser la religion oficial y
porque fue la primera institucion religiosa en llegar a conquistar espiritualmente a
los mazatecos prehispénicos. Con la llegada de la evangelizacion por parte la orden
de los Josefinos a la zona, se comenz6 a fundar lo que hoy es la prelatura de
Huautla. La religidn catélica ha perdurado en la sierra mazateca desde que llegd por

primera vez en el siglo XVI hasta nuestros dias.

En la primera mitad del siglo pasado, comenzaron a llegar otras religiones como
cristiana evangélica a predicar la palabra de dios en lengua mazateca. El Instituto
Linglistico de Verano llevo a la Sierra Mazateca una nueva propuesta religiosa.
Como toda institucion, la religién protestante se inserté en algunos sectores de la
poblacién mazateca; se apoderd de su espiritualidad e implanté una nueva forma
de religiosidad por medio del culto a la “Palabra de Dios”, es decir a la biblia. Los
testamentos, antiguo y nuevo, fueron traducidos a la lengua mazateca en distintas
variantes dialectales del mazateco de la zona. Evangelizar directamente en lengua
mazateca fue un arma de doble filo; ayudaba tanto a la nueva evangelizacion, como
a alfabetizar a los mazatecos. También prohibia el alcoholismo entre la poblacion,
un problema fuertemente visto en multiples regiones indigenas. Estos puntos a su

favor hacian a la nueva religion- ganar adeptos.

Después de ver que habia respuesta por parte de algunos sectores de la poblacion
para cambiar de religion, comenzaron a llegar otras sectas religiosas como la Iglesia

Cristiana evangélica espiritual, Adventista del 70 dia, Testigos de Jehova,

103



Pentecostales, Amistad Cristiana, y la Iglesia Universal del Reino de Dios. Hoy se
pueden observar templos de diferentes cultos en las calles de Huautla y de algunas
de sus comunidades. (Véase imagen 9) Desde que los mazatecos se cambiaron o
se adhirieron a las nuevas religiones dejaron de poner en practica sus antiguas
creencias religiosas. Es aqui donde aparece el otro filo de la evangelizacion en su
propia lengua. Las nuevas creencias religiosas comenzaron a atacar y denigrar a
las antiguas practicas religiosas. Esto propicié que algunas personas cambiaran su

percepcion acerca de sus practicas chamanicas y religiosas genuinas.

Imagen 9. Logotipo de una iglesia evangélica en el centro de Huautla. (Minero 2014)

Las nuevas religiones abolieron de inmediato las creencias en el mundo espiritual,
en las deidades y en los seres de la naturaleza. A partir de entonces naci6 la idea
de un dios unico y verdadero. Ahora la creencia en los chikones era “cosa del
demonio” porque no podia haber mas que un solo dios y todo lo demas era falso.
Los mazatecos que se convirtieron a otras religiones, dejaron de creer en Nina,
Padre-Madre, creador de todo lo que existe, dejaron de creer en el mundo espiritual
al cual se puede acceder por medio de los suefios y la ingesta de diversos
entedgenos, dejaron de creer en la gente sabia, chjota chjine, en sus rituales, en el
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Chikon Tokoxo y en los demas seres de la naturaleza. Todo lo sustituyeron por un
s6lo dios- Jesucristo.

Mazatecos que ahora practican otras religiones dicen que las practicas rituales y las
creencias en el mundo espiritual son una muestra de enajenacion. Lo mismo opinan
quienes todavia conservan sus creencias de quienes se convirtieron a otras
religiones. Dicen que ademas de ser una enajenacion, es algo que no es original,
es algo impuesto, es una creencia distinta a lo que originalmente les ensefiaron sus

antepasados acerca de como se concibe el mundo.

Pese a los nuevos tipos de lenguaje religioso o practicas institucionalizadas, la
religion catélica sigue siendo la dominante. En el ambito religioso regional, Huautla
es el lugar donde se concentra el &rea administrativa de la iglesia catolica en la
zona. Se ha convertido en una prelatura, una diocesis pequefia que abarca nueve
parroquias de la zona. Como toda di6cesis tiene un obispo el cual encabeza la
prelatura junto con nueve parrocos y 18 sacerdotes oficiantes, mas otros dos que
se encargan de la escuela preparatoria Chjine en chjine kjua que depende de la
prelatura, mas vicarios y catequistas. Estos ultimos son voluntarios, porque no se
les paga por su labor de catequizar y ayudar a los enfermos o a quienes soliciten de
sus servicios de rezanderos. El siguiente diagrama muestra la estructura de la

Iglesia catdlica. (Véase diagrama 2)

Prelatura de vicarios
Huautla | 9 parroquias

catequistas

1 Obispo 3 9 parrocos

18

saceredotes oficiantes

2 sacerdotes en la
preparatoria

Diagrama 2. Estructura jerarquica de la iglesia catolica en Huautla

105



Otras celebraciones que asume el catolicismo es la misa de navidad, la misa de afio
nuevo, celebracion de dia de Reyes, celebracion de la Virgen de la Candelaria,
celebraciones de cuaresma. Los sacerdotes se encargan de oficiar las
celebraciones eucaristicas institucionalizadas y también otras misas de bodas,
bautizos, primeras comuniones, XV afos, ritos funerarios, aniversarios, etc. Todas
las demas celebraciones y fiestas en honor a los santos catélicos, cada uno con su

respectiva mayordomia, las realiza la sociedad catdlica.

3.2.2 Practicas religiosas sin instituciones

Las practicas religiosas catdlicas no quedan reservadas a la iglesia secular. Esta
tiene representantes en la sociedad civil. Los representantes conforman el consejo
parroquial, integrado por aproximadamente quince elementos. Los miembros del
consejo son elegidos por los mismos integrantes del consejo y por mayordomos; se
eligen por su trayectoria en las mayordomias y otros cargos religiosos. Son ellos
quienes se encargan de buscar a los nuevos mayordomos, enviarles la invitacion
para participar, organizar comités de festejos, organizar casi todas las celebraciones
en las que participa la iglesia. Como ejemplo de ello es su participacion en las fiestas
patronales, la misa de dia de Reyes, la misa de la Candelaria, el miércoles de
ceniza, las fiestas de cuaresma, la navidad y mayordomias?*, en su mayoria
organizadas por la sociedad y donde la iglesia secular no tiene mucha intrusion,

salvo las celebraciones eucaristicas.?®

24 “Una mayordomia es un grupo ceremonial de origen colonial, cuya finalidad es la celebracién de la fiesta de
un santo” (Dehouve, 2001: 57).

25 Cabe hacer mencidn que aqui no cobra relevancia la discusion de lo que es una mayordomia, sélo se entiende
en términos de juego de lenguaje religioso en el que los actores realizan diferentes actividades situados en un
juego o actividad especifica, en una forma de vida religiosa y en una cosmovision o forma de ver el mundo.
Por otra parte se describe como una forma de organizacion basado en sistemas de cargos el cual puede apreciarse
en dos modalidades: “...el sistema de cargos podia tener diversos rostros: el de una jerarquia civico-religiosa u
organizacion politico-ceremonial y, simplemente el de un sistema de cargos religiosos, es decir, una jerarquia
laica (dispuesta en escalafén ascendente) para efectos del ceremonial encargada de las cuestiones religiosas
articulada con —subordinada a, coordinada con, o subordinando a— puestos del orden civil; en ambos casos
se trata de verdaderos sistemas de cargos toda vez que, “sistema de cargos”, en tanto sistema, y como categoria

106



Entre estas celebraciones destacan las mayordomias de los siguientes santos:
Sefor de las Tres Caidas, Virgen de los Remedios, Virgen de Juquila, Virgen de
Guadalupe y San Juan Evangelista. Cada una de estas fiestas es organizada por
un grupo de mayordomos hombres, junto con sus esposas. Ellos se encargan de
todos los preparativos de la fiesta comenzando por reunir el dinero necesario para
llevarse a cabo el festejo. En primer lugar ellos deben aportar una cantidad
mayoritaria, y deben juntar més dinero realizando eventos a beneficio de la fiesta,

como bailes populares, peleas de gallos, rifas, quermeses, etc.

Cada santo patrén ademas de tener sus mayordomos, tiene una hermandad
conformada por mujeres. Este grupo de mujeres se encarga de las necesidades de
la imagen del santo y su recinto, de sus flores, de sus velas, de su ropa, de todo lo
concerniente a la imagen. Ademas en cada celebracion a algan santo patrén, se
realiza un ritual conocido como labrada de cera. los mayordomos contratan a gente
para que en este rito haga la cera a los que la necesita. Las ceras que son labradas
en una mayordomia en honor a ciertos santos son especiales para los mazatecos y
sirven para hacer peticiones. También llevan al santo patrén al lugar donde se estan
labrando las ceras en su honor. Estas practicas a pesar de que estan escudadas en
la religion catolica por ser un culto a un santo, no estan reguladas ni organizadas

por la iglesia catélica sino por la sociedad mazateca. (Véase imagen 10)

politica, tomaba parte de su razdn de ser en relaciones de poder institucionalmente jerarquizadas”(Topete, 2005:
94-5). Las mayordomias son entendidas aqui en la segunda direccion, como un sistema de cargos religiosos. Si
bien se constituyeron como una estrategia por parte de la iglesia catdlica para insertar la religion y se
constituyeron en la primera direccion, en Huautla, hoy es un sistema de cargos religiosos que no guarda una
estrecha relacién con la estructura politica, pero si esta articulada aunque no tiene efectos determinantes.
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Imagen 10. Ceras recién labradas. (Minero 2010)

Otras practicas religiosas no institucionalizadas son por ejemplo las
peregrinaciones?® catélicas que realizan los mazatecos, aunque aquellas se hagan
en honor a los santos o Virgenes adoradas por la religion catdlica. Estas
peregrinaciones son organizadas por la sociedad civil y son practicas religiosas
muy antiguas. Una muy caracteristica es la que se realiza hasta el santuario del
Sefior de Otatitlan, recinto de un Cristo Negro ubicado en la region del valle de
Tuxtepec. Al Sefior de Otatitlan lo consideran parte central del culto catélico en la
zona (Cfr. Pérez 1990), importante no sélo para mazatecos sino para otros grupos
étnicos como chinantecos y cuicatecos. Debido a esto realizan importantes
peregrinaciones a pie y otras mas en antorcha o autos particulares. Este es

% Una peregrinacion es: “Viaje a lugares de la Tierra que se consideran dotados de un especial poder espiritual
o0 sagrado. Con viejas raices en muchas tradiciones religiosas mundiales, la peregrinacion —hoy facilitada por
medios de transporte cada vez mas variados y mejores- sigue siendo una practica ritual contemporanea
importante y popular” ( Barfield, 2001:484)
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venerado el mismo dia 1 de mayo, dia en el que se realizan rituales de ofrenda y

peticion al Chikon Tokoxo.

3.2.2.1 Limpias y otros rituales

Hablemos ahora de los cuantiosos rituales mazatecos, practicas religiosas no
institucionalizadas. Hay quienes realizan rituales de proteccion, purificacion,
terapéuticos, de sanacion, de peticion y de agradecimiento. Estos rituales tienen
lugar en ciertos momentos y lugares; dichos rituales no son exclusivos de chjota,
personas; también se los realiza a las plantas, animales, objetos y casas o terrenos.

(Véase imagen 11)

Imagen 11. Ritual de purificacion y proteccion para Mufieca. (Minero 2014)
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Rituales como las limpias, se practican dentro de los templos catolicos, por ejemplo,
durante la misa de los domingos por la mafiana. El sacerdote Hugo, oficiante de la
misa los permite por considerarlos “rituales de purificacion”; los considera

necesarios, como él lo dice:

Son para limpiarse del mal o de la enfermedad que genera el no estar bien con Dios.
Con las hierbas se curan, no les llaman limpias sino ritos de purificacion, se ha
retomado y se le ha dado el sentido de purificacién, quitar la enfermedad que nos
aleja de Dios, hay que barrerlo para eso ese el rito (ED. Sacerdote Hugo, integrante

de la Prelatura de Huautla).

Otras veces, los ritos de purificacion se realizan dentro de los templos catélicos
cuando no hay misa. La gente llega a hacer sus peticiones, sus oraciones y sus
limpias con hierbas y veladoras. Llegan en las visperas de la fiesta patronal o en
cualquier otro momento cuando la persona lo requiere. Hablan con el santo patrén
del templo visitado para solicitar o agradecer dones. Estos rituales también estan

orientados al agradecimiento y a la ofrenda. (Véase imagen 12 y 13)

Imagen 12. Chjon chjine realiza un ritual de proteccion a su cliente. (Minero 2014)
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Imagen 13. Chjon chjine se dirige a realizar un ritual de proteccién. (Minero 2014)

Las limpias o rituales de proteccion sirven para solicitar a la deidad o algin santo
patron del lugar o a algun chikon, permiso y proteccion para transitar por “este
mundo” y por ciertos lugares sagrados o peligrosos. Se los realizan en otros lugares
fuera de los templos catdlicos y tienen muy poco o nada que ver con la religién
catdlica. Por ejemplo, cuando uno camina entre los parajes se realizan limpias con
hierbas para proteger su camino. También se realizan limpias dentro de la casa
antes de salir, o después de llegar. Se realizan limpias en algunos cerros, como en
Chikon Nindo, “Cerro de la adoracion”, en el interior de los templos catdlicos o en
su exterior cuando éstos estan cerrados, al salir de un camposanto o cuando se

anda caminando entre veredas 0 caminos y se encuentra un cruce.

3.2.2.2 Rituales terapéuticos y de sanacion
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Todos los rituales terapéuticos también son de peticion. Ahi se les solicita a las
deidades que les muestren las causas y origenes de la enfermedad, asi como los
procedimientos necesarios para curarla. El objetivo del ritual terapéutico es
recuperar el equilibrio fisico y espiritual de la persona enferma. Los encargados de
realizar estos rituales son los curanderos, adivinadores, y chamanes, gente sabia,
los que dan Ndi xi tjod, las parteras, los que dan masajes, los que curan los huesos,
todos especialistas. Pero en casos muy extremos?’, el jefe de la familia o familiar,
amigo o conocido de confianza, realiza alguna otra practica médica, siempre y

cuando conozca las reglas del juego en su defecto, ayuda a ejecutar una ceremonia.

En esos rituales se averiguan los procedimientos terapéuticos a seguir; otras veces
se buscan las plantas necesarias para que el enfermo tome tés, brebajes, para
hacer limpias, o para bafarse. Muchas veces hay procedimientos terapéuticos
largos, en lo que se realizan varios rituales hasta lograr la sancion; entre éstos estan
limpias, rituales de adivinacion, rituales con Ndi xi tjo6 o temazcales. Otros rituales
se hacen a base de ingestion de alimentos, plantas o tés, etc. Cada ritual terapéutico
se desarrolla de manera diferente, pero todos estan encaminados a la curacién de
la persona. Cada caso requiere procedimientos distintos porque cada chaman
trabaja de acuerdo a lo que ha aprendido en su trayecto como persona de
conocimiento. Esto no implica ningan voluntarismo anarquico porque cada ritual
terapéutico se apega a una estructura comun y porgue los jugadores al entrar al

juego, conocen y aceptan sus reglas.

Otras practicas religiosas no institucionalizadas, son los rituales de peticion. En
estos rituales se les hacen peticiones a las deidades, a los santos catélicos, a los
seres de la naturaleza y al Chikon Tokoxo, al Chato, a los espiritus de los difuntos,
y todo tipo de seres del mundo espiritual. Se les solicita salud, enfermedad, se les
solicita la fertilidad de la tierra para obtener buenas cosechas, se solicita la lluvia, la
sequia. También se les solicitan otros dones como por ejemplo cuando alguien esta

en busca de un trabajo, cuando alguien quiere ir a la escuela o a la universidad,

21 Con “extremo” me refiero a los casos cuando el paciente no estd en posibilidad de pagar una cantidad
exorbitante por una velada, o cuando no hay un chjota chjine cerca y se requiere a la brevedad ejecutar la
ceremonia, o cuando el paciente ya no puede salir de su hogar.
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cuando alguien quiere llegar a obtener un puesto publico, o iniciar un negocio o
encontrar una pareja o matrimoniarse con alguien. Solicita quien desea infortunio
para sus enemigos, vecinos o0 parientes, quien osa a entrar en la competencia en
los negocios, quien intenta echar enfermedad en otra persona. Generalmente se
habla de los rituales de peticion que benefician a la persona o a la colectividad, casi
nunca se mencionan los rituales en los que se solicita el infortunio o la muerte. Los
mazatecos hablan de sus ritos de peticibn en primera persona, mientras que la
tercera esta reservada a las descripciones de los rituales de infortunio con los que
bastante gente ha tenido contacto. Hay quienes averiguan las causas y origenes
sobrenaturales del mal. Saben que existen los rituales para hacer dafio y saben que
ellos han sido victimas. Tratan de contrarrestar el maleficio con otros rituales, o en
el mejor de los casos alejarse del mal. Unicamente dos personas mazatecas de
todos con quienes he platicado, asumieron que habian realizado rituales de peticion
de infortunio para los demas. Otros rituales que se siguen después de realizar los
anteriores, son los rituales de agradecimiento. Cada ritual requiere de sus propios
objetos rituales y sus propias ofrendas, dependiendo de las necesidades del caso.
A medida que el conflicto se torna mas dificil, o la enfermedad méas grave, se

complejiza el problema y por lo tanto la ofrenda aumenta.

La creencia en la ofrenda aparece en la mayoria de las concepciones religiosas del
mundo. Para mantener en equilibrio esas fuerzas divinas y las contrarias, los
mazatecos practican el rito y la ofrenda a sus deidades, a los santos y a los
chikones, incluso al Chato. Se dice que todos estos seres son benevolentes salvo
los chikones y los contrarios. Cuando las personas faltan el respeto a sus territorios
y moradas, los chikones se enfurecen y capturan el espiritu de quien ha cometido
la falta. La ofrenda al chikon para que éste libere el espiritu depende de la gravedad
de la ofensa. Se les debe pagar, de lo contrario la persona podria caer gravemente

enferma o morir.

Cuando alguien ha sanado de una grave enfermedad, también se les entrega
ofrendas a las deidades y chikones por intervenir en la recuperacién de la persona.

Las ofrendas varian en cada ritual pero algunas constan de lo siguiente: se ofrecen
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velas, copal, flores, cacao, huevos de gallina criolla y de guajolote hembra. Se
realizan unos paquetes o bultos magicos que contienen cantidades y objetos que
solicita la deidad o que la persona ofrece. (Véase imagen 13)

Imagen 13. Peticion y ofrenda mazateca a los cerros. (Minero 2014)

En otros ritos también se les ofrenda aguardiente, frutas, panes, atole, cerveza,
comida, mole, frijoles, tortillas. Se ofrece también animales, casi siempre son vivos,

por ejemplo: pollos, guajolotes, chivos:

En algunas ceremonias de curacién mazatecas, ademdas de la ingestidon de los
hongos, se hace uso de velas y plumas, se sacrifican animales (sobre todo pollos y
gallinas), a los que por lo regular se les extrae el corazén cuando aln estan vivos
para que lo coma el enfermo, y de este modo, pueda recibir la vida que el animal le

transfiere con su muerte (Lagarriga, 2005: 221-222)

A veces se hacen sacrificios, como por ejemplo, cuando sacrifican un pollo para
darle de comer el corazon al enfermo, como lo menciona Lagarriga, se hace la
comida ritual para el enfermo; algunas otras veces sélo se extrae un poco de sangre
del animal, pues representa la fuerza vital de los seres vivos, y que es preciada
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porque sin ésta no existiria la vida, al menos en el hombre y en otros de seres vivos.

Sobre este aspecto el sefior Francisco comenta:

Hacemos una ceremonia que es el reverdecer. Se escoge un pollito, que sea gallo,
un gallito, y se mata, y el corazén del pollito se le sacay se lo tiene uno que tragar.
Cudl es la finalidad, que reverdezca nuestro corazén. Eso cuando ya estamos muy
heridos, muy enfermos. Depende como esté el enfermo, si es necesario, sino una

par de veces al afio (ED. Francisco)

También puede ser otro tipo de ofrenda, por ejemplo una limitacién de algo, el dejar
de comer tal cosa o no hacer alguna otra, tomandolo como algo para ofrecer a

cambio de la sanacién u otra peticion.

Otra de las précticas religiosas sin instituciones es la préactica de vijnachoan. La
religién catdlica, no ha podido abolir la practica de las veladas y del consumo de Ndi
Xi tjod entre la poblacidbn mazateca a mas de 500 afios de la conquista espiritual.
Los mazatecos mantuvieron ocultas estas practicas por muchos afios y habian
convivido con la religién catolica. Durante todo este tiempo la religion catélica optd
por permitir las practicas del consumo de Ndi xi tjod. Sin embargo, poco a poco la
iglesia insert6 en las imagenes religiosas nativas, sus propios simbolos religiosos
como Jesucristo, la virgen Maria y otros santos. Ahora era con ellos, con quienes
se tenian los encuentros en el mundo espiritual; en lugar de aparecer los chikones
y otros seres de la naturaleza en los rituales aparecia algin santo con ciertas
caracteristicas que ayudaba a la persona. No obstante, hay mazatecos que siguen
conservando la creencia en el mundo sobrenatural y en la interaccion con él a través

de la practica chamanica de la cual hablaré en el siguiente capitulo.
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IV. Chamanismo y politica: practicas e instituciones en Huautla

He dicho hasta ahora que el objetivo de esta tesis es analizar la relacion que hay
entre las practicas chamanicas y las practicas politicas de los mazatecos de Huautla
de Jiménez. Para llegar al desarrollo de este analisis he presentado las
herramientas teoricas y conceptuales que me guian en el proceso de investigacion;
en seguida presenté el escenario donde tienen lugar las practicas y a los actores
que las llevan a cabo; continué con la presentacion del sustento del chamanismo,
la cosmovision de los mazatecos, sus creencias y practicas religiosas. Ahora llego
el tiempo de poner en la escena ambos tipos de practicas para ver como

interaccionan.

El propésito de este capitulo es mostrar de manera densa las practicas chamanicas
y las préacticas politicas que actualmente tienen lugar en Huautla de Jiménez.
Primero se abordara todo lo concerniente a la practica chamanica y después lo
concerniente a las practicas politicas. En ambos casos haré uso de la distinciéon
conceptual entre practica e institucion mencionada por Maclintyre. Desarrollaré en
cada caso la nocién de practicas chamanicas versus practicas chamanicas
institucionalizadas; y de practica politica versus instituciones politicas. Esto nos
permitira exponer que no todas las practicas politicas estan relacionadas con las
instituciones politicas, de igual forma en las practicas chamanicas con las

instituciones religiosas. Pasemos ahora al explanandum de este trabajo.

4.1 Juegos de lenguaje chamanico en Huautla

En el siglo XX la figura de la mujer sabia, Maria Sabina y sus ceremonias con Ndi xi
tjoo, le dieron la vuelta al mundo y después, el mundo comenzo a llegar a Huautla
de Jiménez atraido por la singularidad del chamanismo mazateco. La gente curiosa
que llego a sus tierras no lo hizo sola, sino que trajo consigo sus bagajes culturales,

su propia y occidentalizada percepcion del mundo, sus lenguajes, sus necesidades,
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sus modas, sus dudas, sus diferentes juegos de lenguaje y formas de vida, etc. Sin
lugar a dudas, esto fue un cambio muy impactante en la poblacion. Todo ello trajo
para los mazatecos otra forma de percepcién de la realidad. Hoy, no todos
comparten las mismas creencias e ideas religiosas; las nuevas generaciones saben
poco 0 nada sobre su cosmovision y el mundo espiritual. Algunos solo estan
orientados en la religion catdlica y cristiana de otras denominaciones (con sus
diferentes subdivisiones mencionadas en el capitulo Ill); ellos no conocen 0 no
quieren creer en el mundo espiritual del que otros hablan. A pesar de ello, los

mazatecos siguen siendo una sociedad chamanica.

Cuando hablo de sociedad chamanica, me refiero a un pueblo que pone en practica
sus antiguas creencias en el mundo espiritual por medio de rituales simples y
complejos como vijnachoan, donde por medio de la ingestion de Ndi xi tjod, entra
en un estado no ordinario de consciencia para viajar al pasado o al futuro en busca
de las respuestas a las interrogantes acerca de la vida, la muerte, el destino; se
comunica con las divinidades, con los espiritus de la naturaleza, con los santos
catélicos y con espiritus de los difuntos. Me refiero a un pueblo que practica el
chamanismo al acudir a las personas poseedoras del “don” y designadas
socioculturalmente como alguien quien sabe resolver los conflictos sociales,
espirituales o de salud de la colectividad; a un pueblo que juega diferentes tipos de

juegos de lenguaje chamanicos.

El chamanismo mazateco es una forma de vida espiritual, un medio para entrar en
contacto con el “otro mundo”. Al chamanismo se le atribuye ser una practica
religiosa que consiste en la busqueda de un encuentro divino; sin duda lo es, pero
el juego de lenguaje religioso esta en la practica entretejida con otras practicas. La
practica religiosa es a la vez, un recurso terapéutico y de adivinacion; vista desde

otra perspectiva, puede desempefiar el rol politico.

El chamanismo que se practica en la sierra mazateca es un juego de lenguaje mixto,
un complejo social estructurado y jerarquizado en el que intervienen multiples
actores, es una red de relaciones entre diferentes juegos de lenguaje y diferentes

jugadores o personajes. Ademas de chjota chjine, intermediarios entre “este mundo”
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y el “otro mundo”, intervienen las divinidades, los seres de la naturaleza y las
personas que recurren a ellos porque requieren jugar los diferentes juegos de

lenguaje chamanico.

Los juegos de lenguaje chamanicos mazatecos son aquellos propiciados para entrar
en contacto con el mundo espiritual, es decir, entrar en el “otro mundo” mediante la
ejecucion de rituales. Estos rituales o juegos de lenguaje son las actividades que
estan entrelazadas con lo que se dice, comprendidas en una forma de vida y regidas
por reglas o bisagras que definen la imagen que los actores tienen del mundo. Ya
he hablado sobre las distintas practicas rituales cuando me referi a las préacticas
religiosas no institucionalizadas, siendo muchas de ellas también practicas
chamanicas. Ahora me enfocaré en las practicas chamanicas del ritual de
vijnachoan y en la ingesta de Ndi xi tjod ademas del efecto o el viaje que se

experimenta.

Observamos que los juegos de lenguaje chamanico mazateco son multiples como
sus jugadores. Es por esto que no se puede hablar de una sola practica chamanica
o de un solo chamanismo. También es escabroso hablar de auténticos y verdaderos
chamanes. Lo que haré aqui es describir las caracteristicas de las diferentes
practicas o juegos de lenguaje chamanicos que actualmente se juegan en Huautla.
Desarrollaré tres aspectos basicos de esta practica respondiendo a las siguientes
preguntas: ¢quiénes son los chamanes mazatecos? y ¢cual es su funcién y su

practica en la actualidad?

4.1.1 ‘Chjota chjine’ versus ‘chjota te’ej’

El chamanismo, como complejo sociocultural, esta constituido por diferentes tipos
de juegos de lenguaje chamanico que son jugados por diferentes actores. Los
primeros son los sabios, chjota chjine, y los segundos son las personas que recurren
a los servicios de los primeros. Es necesario resaltar que ambos grupos de actores

son indispensables para que se practique el chamanismo. Hablaré aqui del primer
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grupo de actores. Estas personas fueron designadas por las divinidades, quienes
les otorgaron distintos dones como: la sanacion, la adivinacion, la interpretacion;
ademas, se les confirié la tarea de guiar a los otros hacia el mundo sobrenatural
(Eliade 1960; Fagetti 2010, 2015; Manrique 2013; Minero 2012; Villanueva 2007).

Entre los mazatecos, el complejo chamanico lo integran dos personajes esenciales,
el chjota chjine y el chjota te’ej, como lo muestra Eckart Boege: “Dos son las figuras
centrales dentro del complejo chamanico: el taa’ o teej (hechicero que tiene pacto
con el diablo y hace el mal o el bien) y el tshinea, brujo o curandero que se comunica
con los santos, con los chikones (sefiores) de la tierra, del cerro, etc.), con los
diferentes animales en espacios sagrados” (lbid.168). (Cfr. Manrique 2013;
Villanueva 2007, 2010) Describiré a continuacion ambos personajes, sus
caracteristicas y funciones, e incluiré a un tercer personaje, como una nueva
modalidad del chaman mazateco que hoy forma parte de las practicas chamanicas

en Huautla.

4.1.1.1 ‘Chjota chjine’, gente de conocimiento

Los mazatecos cuentan con un sistema terapéutico complejo integrado por
diferentes especialistas rituales o curanderos, como se los nombra genéricamente
en castellano, siendo algunos de estos especialistas- los chamanes. Sobre esto

comenta el sefior Angel:

Los chamanes de acé son los que toman los hongos los que curan la gente, los que
curan con los hongos magicos, por eso se llaman hongos alucinantes que toman los
chamanes de acd, que no son chamanes, son curanderos por eso la gente que
padece algo de enfermedad toma los hongos. De curanderos a curanderos, hay
varios tipos, existen muchos, hay de los que agarran los hongos y le dicen a Dios
gue curen a los enfermos a los pacientes, ellos buscan las plantas medicinales y
dios les dice cuales son los medicamentos para curar de los que hay aca. Hay
algunos que saben mas que otros pero unos trabajan mejor, depende de cémo le

ayuda a la gente si los clientes saben como trabajan (ED. Angel A.).

119



El sefior Angel comenta que hay varios tipos de curanderos o especialistas rituales,
en la lengua mazateca se designan a partir de su especialidad. En el grupo de las
‘personas que saben’, se distinguen diferentes categorias dependiendo del area de
su saber. Por ejemplo: chjota chjine ska, gente que sabe de hierbas, de plantas, de
hojas. Hay gente que sabe leer el copal, gente que sabe leer las velas, gente que
sabe leer el maiz, gente que sabe adivinar, gente que sabe dar masaje, gente que
sabe de huesos, gente que sabe de partos, la gente que sabe tomar los hongos, la

gente que da a tomar hongos. (Véase tabla 1)

Tabla 1: diferentes categorias de “sabios”

Nombres de los especialistas rituales en mazateco y castellano

Chjota chjine en chjine kjua

Chjota xi male besquia
Chjota te’ej
Chjota cuataon

Chjota xi male sin daya

Chjota xi male
Chjota chjine ska
Chjota chjine ski

Chjota kjua male baka tsongo

Chjota kjua nga male baka

gesa

Chjota kjua nga male batsene

Persona sabia en las palabras, sabia en los

problemas

Persona que sabe interpretar
persona que hace dafio, brujo
Persona que hace maldad

Persona que soba por medio de sus manos

Persona que sabe hacer curaciones
Persona que sabe de hierbas medicinales
Persona que sabe de medicina

Persona que sabe adivinar prendiendo copal

Persona que sabe adivinar prendiendo velas

Persona que sabe dar masajes
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Chjota chjine en chjine kjua, persona sabia en las palabras y en los problemas, es
como su nombre lo indica, una persona que sabe hablar, sabe comunicarse con las
divinidades, con los espiritus de la naturaleza, con los espiritus de los difuntos, sabe
entablar comunicacion con los santos catélicos, con los animales, sabe muchos
lenguajes para llevar a cabo el arte de la comunicacion. Es por eso que es sabia en
las palabras. Es sabia en los problemas porque al saber comunicarse con las
deidades, encuentra el origen, las causas del conflicto e indaga la solucion que le
plantea al paciente, al cliente, incluso al curioso. Hay quienes dicen que no trabajan
con cualquier persona, porque no saben qué cantidad de problemas tiene esta.
Muchas veces son problemas muy dificiles; dicen los sabios que para ellos es muy
pesado resolver el conflicto. Por eso, mucha gente que tiene el “don”, no ejerce el
mandato divino, o lo hace en un circulo muy hermético, como familia o0 amigos. El
sabio en las palabras y en los problemas, ademas, domina algunas o casi todas las

especialidades mencionadas.

Los otros especialistas son gente que conoce lo que indica su especialidad, pero no
todos pueden ser considerados gente de conocimiento. Sin embargo son personas
que trabajan por recuperar o prevenir la salud de la colectividad, o evitan que llegue
el caos y desequilibrio a la familia o a la comunidad. Estos personajes gozan de
prestigio social debido a que su trabajo se desarrolla con pulcritud, es decir, trabajan
limpio. El se encuentra en la mas alta jerarquia de los curanderos mazatecas. Aquel
al que se le considera un verdadero chaman en stricto sensus, se le conoce en

términos genéricos como chjota chjine.??

Chjota chjine, es un personaje designado por las divinidades con un “don” que lo
caracteriza; posee facultades de curar, sanar, adivinar, entrar y salir a voluntad a
ambos mundos, viajar al pasado y al presente con el uso de entedgenos para
investigar la solucién a los conflictos, es guia espiritual y consejero, es justo pero

también vindicador.

28 He hecho referencia al término genérico de chjota chjine para referirme al “sabio en las palabras y en los
problemas”, aclaro que seguiré usando este nombre genérico, asumiendo que se trata del “sabio en las
palabras y en los problemas”, a menos que se hable de un especialista diferente, se anexara como la tabla lo
indica, el nombre de su especialidad.
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Es imprescindible hacer notar que al hablar de chjota chjine mazateco, es asumir
que se habla de un personaje que posee caracteristicas particulares. La primera y

mas importantes es el “don”, como lo menciona Fagetti:

El punto nodal del chamanismo, que lo define como sistema de adivinacion, curacion
propiciacion y reparacion, es el don que le confiere al elegido la capacidad de ver y
saber. La posesion del don es la que otorga aptitudes y facultades para ver y saber lo
gue otros desconocen y se ejerce a través de los suefios y la “concentracion”2® (Fagetti,
2015: 220).

Esta caracteristica del “don” es imprescindible para saber que hablamos de un
chaman genuino. Algunas de estas caracteristicas sobre el don de chjota chjine
mazateco las he desarrollado en mi trabajo anterior (Minero 2012), por lo que aqui

no ahondaré en ello. Sélo presentaré de manera breve estas caracteristicas.

Primero, el don es otorgado por las divinidades desde el nacimiento, algunos
poseen marcas corporales (Cfr. Fagetti 2002, 2004). Los conferidos por el don no
siempre saben que lo poseen. El don y las facultades otorgadas les son reveladas
en algin momento de su vida. Y si es durante la infancia, el nifilo se mantiene en
contacto con las practicas chamanicas para que vaya aprendiendo. Esto sucede
cuando los padres o abuelos del elegido también estan designados con el don.
Entonces en la familia se sabe que alguno de los hijos o nietos puede ser poseedor
del don, sin embargo ello no implica que todos los descendientes lo sean. Sélo a
algunos se les transmite. Es asi como el iniciado se mantiene en contacto con la

practica y va adquiriendo conocimientos al respecto.

Segundo, a algunos futuros chjota chjine, se les revela el don por medio de alguna
enfermedad, es decir, ellos o0 alguno de sus familiares se ven afectados por una
terrible enfermedad de la cual no se encuentra la cura hasta que el iniciado entre a

escena y comience a desarrollar sus facultades conferidas.

2% Muchos especialistas rituales afirman: “me concentro”.
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Tercero, el don les es revelado a los elegidos durante el efecto o viaje sagrado que
se experimenta en vijnachoan y la ingesta de Ndi xi tjo6 cuando las divinidades le

comunican directamente que ha sido designado para ser poseedor del don.

Cuarto, hay entre los mazatecos una version acerca de la eleccion e iniciacion de
chjota chjine. Esta eleccion es siempre validada por algunos y rechazada por otros.
Hablo de la modalidad de la “herencia” y con ella me refiero a que un chjota chjine
elige a algun familiar, compadre o amigo para que continue el trabajo que €l ejerce,
esto implica heredar la “mesa limpia” o altar de chjota chjine. Si bien es cierto que
algunos de los nuevos chjota chjine han heredado el don de sus padres o abuelos,
es importante remarcar que no todos y no siempre pueden ser acreedores al don.
Por ello, la idea de la “herencia” es un arma de doble filo: por un lado es cierto que
asi sucede, o sea que algunos heredan el don de sus familiares. Pero, por otro lado,
algunas personas dicen que el mismo chjota chjine designa quién continuara y a
este le instruye en el oficio (Minero, 2012:53-63). Esta Ultima caracteristica nos abre
camino a la discusion sobre la actual practica chamanica en Huautla; y tiene relacion
con la tercera categoria aqui manejada como ‘nueva modalidad de chaman

mazateco’, la cual veremos mas adelante.

Otras caracteristicas del chamanismo mazateco han sido desarrolladas por
diferentes autores como Boege 1984; Inchaustegui 1994; Hernandez 1998, 2005;
Villanueva 2007, 2010; Manrique 2013. También las desarrollé en mi anterior trabajo
(Minero 2012) y aqui solo las expondré de manera general a manera de recuento.
Primero, ademas del don, chjota chjine poseen facultades adivinatorias poniendo
en practica diferentes técnicas, las que se han mencionado son, adivinacion por
medio de velas, de copal, de cartas, con el oraculo, por medio del pulso, lectura de
huevo, tirando granos de maiz. Segundo, conocen y ponen en practica un lenguaje
secreto para entablar comunicaciéon con el mundo espiritual. Tercero, poseen un
libro sagrado que les fue otorgado por las divinidades, el cual posee la sabiduria
necesaria para ejercer su oficio. Cuarto, cuenta con una mesa sagrada o altar de
curacion, frente al cual se realizan casi todas las practicas curativas, de adivinacion

y otros rituales mas complejos como vijnachoan. Quinto, tiene como aliados a
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espiritus auxiliares, que le guian y ayudan en las curaciones y solucion de
problemas. Sexto, recurre a las técnicas del éxtasis por medio de vijnachoan y la
ingesta de diversos entedgenos. Este Ultimo punto es conveniente remarcar que no
necesariamente chjota chjine utiliza enteégenos, o no siempre lo hace, no es una

caracteristica que determine la practica chamanica mazateca (Minero 2012: 49-93).

Estas particularidades de chjota chjine y de su practica, como decia, son
indispensables para saber que hablamos de chamanismo mazateco. Algunas de
estas son compartidas con el otro personaje que conforma el complejo chamanico
mazateco, pero no siempre y no todas. Veamos a continuaciéon ¢ quién es chjota

te’ef?

4.1.1.2 Chjota te’ej

El otro personaje también es conocido como chaman, pero es aquel que hace dafio.
Chjota te’ej, persona que hace dafo, brujo o hechicero. A diferencia del primero,
este se caracteriza por tener un poder asociado a las fuerzas oscuras y malignas.
Su labor es prestar sus servicios para ayudar a otros a provocar la enfermedad, el
dafio, el caos y el desequilibrio en las personas, el infortunio e incluso la muerte. Asi
lo comenta el sefior Angel: “Si hay personas que hacen el mal, que llegan otros
pacientes para ellos, otra persona, les ayudan hacer el mal, si alguien te odia llega
con esa persona y le dice y te puede hacer mal, van con esos chamanes, si son
chamanes pero son otro tipo de chamanes porque ellos no estan con dios” (ED.
Angel A

Chjota te’ej son gente que tiene conocimientos y muchos de ellos también estan
marcados por el don que otorga la divinidad. Pero ellos decidieron hacer trabajos
sucios para otras personas a cambio de jugosos pagos. Las personas que saben
hacer dafio poseen conocimientos para curar, pero también para enfermar. Ellos
s6lo cumplen con su labor de ayudar a los otros en lo que necesiten. Entran en el

mundo espiritual y solicitan ayuda a ciertas deidades y a otros seres de la
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naturaleza, al Maligno, al Chato, o a la Santa Muerte. Cumplen una funcion de ser

justos ayudando al otro:

Pero esos chamanes que prueban a “ser justos” pueden rebasar el umbral entre
justicia y venganza convirtiéndose en “un doble cara” que sirve a ambos lados, y si
no rectifican a tiempo su camino van perdiendo su fuerza curativa, porque “ya no son
escuchados ahi arriba”, quedando vulnerables a la manipulacion de las fuerzas de
nai, en especial durante los ritos con entedgenos, “y ya no pueden sacar a flote su
enfermo”. Delicada experiencia con la que pierden la confianza de los enfermos de
su comunidad, optando por retirarse del oficio o dedicarse exclusivamente a la
brujeria (Manrique, 2013, 154-156).

Son muy recurridos entre la poblacion pero son muy discretos. No se dejan ver ante
toda la gente como lo que son- gente que hace maldad-. Solo las personas que
recurren a ellos y sus familiares son los que lo saben, y no siempre. Aunque muchos
lo intuyen y también se corren rumores de que ésta u otra persona “trabaja sucio”.
Es muy recurrente que los curanderos y sabios manchen el nombre de otros
diciendo que hacen trabajos sucios adjudicandoles dafios o muertes que aquellos
habian provocado. Todos se dejan ver como curanderos, personas que saben,
algunas veces hacen trabajos limpios, curan, ayudan, pero si alguien le solicita un
trabajo sucio y esta dispuesto a pagar y asumir las consecuencias, ellos actdan

conforme al don que se les habia conferido.

Muy pocos mazatecos reconocen que la gente que hace dafio también es gente de
conocimiento. Creen que se alian con el Chato y que él les ayuda, o que sus
parientes les han ensefiado lo que saben, pero no lo suficiente para que sean
reconocidos como gente de conocimiento. Por eso so6lo se les nombra chjota te’ej,
gente que hace dafio o maldad. Este personaje también goza de cierto status social,
pero es temido por la poblacién porque su poder funciona como una forma de
sembrar terror y a través de ello ejercer cierto control sobre la sociedad. La otra cara
del chamanismo mazateco sale a relucir en la practica del chjota te’ej, o sea la
persona que hace maldad, chjota cuataon, gente mala o de chjota chrixikon -gente

envidiosa- y con ellos también cobran vida los sentimientos de ira, rencor, o envidia,
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etc. Hasta aqui estamos hablando de la gente que es especialista ritual porque las

divinidades le otorgaron el don y son evaluados y avalados por la sociedad.

4.1.1.3 Nueva modalidad de chaman mazateco

Con el paso de los afios, ha llegado todo tipo de gente ajena a la cultura mazateca
en busca de una experiencia chamanica, de un viaje psicodélico, de un encuentro
divino; para curarse de enfermedades, adivinar sobre el destino, investigar, lucrar,
etc. La poblacion de Huautla de Jiménez se vio en la necesidad de atender a todo
este tipo de pubico visitante relacionado con el chamanismo y comenzaron a surgir

personajes que podriamos denominar como otras modalidades de curanderos.

Ellos son personas que se autodenominan como chamanes, dicen: “me dedico a
ser chaman”. Muchos de ellos son hijos o nietos de curanderos. A ellos dificiimente
se les podria considerar como chamanes en el pleno sentido, porque no todos ellos
tienen el don de la curacién o adivinacion. Aunque asuman que por ser hijos o nietos
de curanderos, ellos también poseen el don, esto no siempre es asi. También
asumen que, como han estado presentes en ceremonias y saben como es la
estructura ritual, pueden realizarlas. Asumen muchas cosas sobre sus saberes,
acerca de la practica, pero también ignoran otras. No podemos decir que ignoran
todo, algo saben y por ello se atreven o son capaces de dar a tomar Ndi xi tjod a
otras personas, ya sea en ceremonias 0 no. Al respecto el sefior Santiago M.

comenta lo siguiente:

A lo mejor esta mal dicho eso de que tienen conocimiento, simple y sencillamente
veo que hay gentes ambiciosas, 0 no sé qué nombre se les puede poner en este
caso, charlatanes si, asi la charlataneria. Cuando digo que se comercializa el
conocimiento eso ya es charlataneria en este caso, y para qué negarlo, hasta tengo
amistades que se dedican a esto, simple y sencillamente que se dedican a esto para
sacar un billete. Bueno, tal vez han aprendido algo de lo que ven pero no, mas bien
se le puede llamar que imitan, si imitan. Pero lo que no sé, es qué tipo de respuestas

da esa gente. Dirian lo que hacen, eso es lo que yo digo, de que saben algo si, no
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puedo negarlo, sé que tienen un conocimiento pero a su manera, lo usan para mal.
(ED. Santiago M).

Resulta fatal cuando las personas a quienes les estan dando a tomar Ndi xi tjod,
atraviesan por problemas dificiles o por lugares peligrosos y desconocidos durante
la velada y el viaje. Si el guia no tiene la suficiente experiencia suele ser peligroso
porque la persona que ha ingerido Ndi xi tjod podria quedarse con el efecto de
manera temporal o hasta permanente. Es por eso que no se les puede considerar
chamanes en el pleno sentido, porque no son chjota chjine en chjine kjua, sabio en
los problemas y en las palabras. Es decir no saben como resolver un problema dificil
ni tampoco saben hablar con las deidades para que les ayuden a curar las
enfermedades, a investigar o a resolver conflictos de otra gente, no saben pedir.
Pero muchos de estos personajes se ostentan bajo este titulo; a ellos, la gente los
conoce como charlatanes, la gente que simula y miente: “Hay algunos que segun
son chamanes, que no son chamanes, que dicen mentiras, que solo hacen por el
dinero, se sabe por la forma en que te habla que no son ciertas, ellos mismos te
preguntan por ejemplo, ¢tU te caiste? ¢te espantaste? ¢te enfermaste? ellos deben

saber y los que no saben te preguntan” (ED. Angel A.).

En algun momento de la historia de Huautla se empezé a ver a la practica de la
velada y al consumo de Ndi xi tjod como un producto que se podia vender al mejor
postor. Desde entonces, varios de los bienes internos a la practica se modificaron.

El sefior Santiago nos relata un ejemplo de esto:

¢, Sabes cuando surgen esos problemas? cuando ya se salen del circulo sagrado o
de los viajes, lo que era antes, a partir de 1950 cuando llegan los extranjeros, porque
ningun curandero le gusta atender o ensefiarle o platicarle asi como nosotros ahorita,
compartirle sus conocimientos a nadie, antes de la llegada de los extranjeros. Pero
llegan los extranjeros y nosotros también como humanos tenemos necesidades o
ambiciones, entonces la gente ya los vio como mercancia, hasta el conocimiento

mismo, hasta los honguitos (ED. Santiago M.)

Ahora se cuentan historias de chamanes o curanderos, que hacen dafo a la gente
gue cae con ellos. Se dice que los utilizan para hacer maldad o para practicar como

hacer el dafio. También hay historias de quienes se aprovechan de su condicion de
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chjota chjine para sacar algin provecho personal a costa de los otros, como por
ejemplo, cobrarles en exceso, o ayudar a otros a tomar venganza, o hacer dafio a
las personas a quienes les dan a tomar los hongos. Lidia Manrique nos narra un

caso de esto:

Hay curanderos que son sabios pero para hacer maldad; hacen “el rezo del muerto”
para mandar una maldad; no sé como lo hacen. O le dan al pobre que quiere “viajar”
mas de lo que necesita. Un sefior fue chjota chjine [a curarse], pero le dieron cuatro
paquetes de hongos; un paquete son seis pares, lo que se da a una persona casi
siempre, a él le dieron 24 pares, eso fue muy fuerte, puede quedar mal. Asi quedé
ese sefor, pero luego vino aqui y lo curamos; es que el chjota chjine se hizo complice
de quien lo queria fregar (A., Huautla, 2008) (Manrique, 2013, 161).

La gente sabe de esas historias, rechaza el comportamiento de ese tipo de personas
y reclama justicia para limpiar el nombre de chjota chjine que nunca han trabajado
sucio. Argumentan que por el comportamiento de algunos se ha llegado a
generalizar a todos quienes realizan la labor de ser gente de conocimiento en stricto

Sensu.

Lo cierto es que hay todo tipo de personajes realizando practicas chamanicas en
Huautla. También es cierto que muchos mazatecos poseen lo que llamo el
“sindrome del curandero”; quienes lo poseen, creen que son chamanes o que
pueden serlo. Relatan que en sus viajes con Ndi xi tjo6 curaban a quien era
necesario. Varios se dicen tener el don o ser hijos de curanderos, pero dicen que
no quieren dedicarse a eso. Es muy posible que todas las historias sean ciertas.
Muchos de ellos cumplian el papel de ayudante de chjota chine. Pues, existen
momentos durante la velada y el viaje sagrado en los cuales es necesaria la
intervencién de otra gente aparte del curandero y la persona enferma. En esas
circunstancias entra en juego la gente que acompafa al enfermo, que esta obligada
a ayudar a las personas de la ceremonia en cualquier percance durante el tiempo y
el viaje ritual. Hay gente que ha presenciado ceremonias, muchos han tomado Ndi
xi tjod y han ayudado a gente, pero eso no los hace curanderos. Estas personas
que se dicen ser curanderos, siempre encuentran errores en la practica de otro

curandero y es cuando se observa que la gente habla del otro por la envidia o rencor
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que le desata la practica de tal o cual curandero. Cuantiosos de ellos, si se toman

en serio su papel y se dedican a esta labor.

De lo anterior podemos observar, siguiendo a Maclintyre (1987), que la practica
chamanica se ve absorbida por los bienes externos a esta, en donde el dinero, como
se aprecia en los relatos, es un fin que persiguen algunos sabios, brujos y
charlatanes. En fin, todos los personajes que intervienen en el chamanismo actian
de acuerdo con diferentes intereses y fines -cada quien segun sus propias

necesidades-.

4.1.2 Préctica actual de la gente de conocimiento

En la actualidad, la practica de la gente de conocimiento es la de ser intermediario
entre el mundo fisico y el mundo espiritual; realizar las limpias, las lecturas de velas,
y de adivinacion, rituales propiciatorios y de fertilidad, rituales de peticion. La
practica de la chjota chjine también es la de ser médico o terapeuta; ser guia e
intérprete en el viaje con Ndi xi tjo6 y ser un guia espiritual a quien le pide consejos.
Es especialista ritual o consejero de autoridades y politicos, de familias, de ciertos
grupos o barrios, de algun partido politico u otros grupos. Interviene en aspectos
politicos, como consejero en la toma de decisiones, consejero espiritual de su

familia, amigos o vecinos.

La mayoria de las veces ellos deciden si trabajan con la persona o no, si la atienden
0 Nno, o si la atienden y diagnostican, pero no se comprometen a realizar un proceso
ritual terapéutico mas largo. Son de alguna manera un tanto cuidadosos y celosos
de su trabajo. No trabajan con toda la gente, algunos solo deciden atender a su
familia, otros también a sus amigos, otros a sus vecinos, otros a su barrio o
comunidad, otros mas so6lo atienden a gente mazateca, otros mas atienden a todo
tipo de gente, mazatecos y fuerefios o extranjeros, otros mas solo a extranjeros. A
continuacion presentaré las practicas chamanicas mazatecas, distinguiendo entre

las que estan institucionalizadas y las que no.
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4.1.2.1 Practicas chamanicas institucionalizadas

Los diferentes tipos de juegos de lenguaje chamanicos o practicas de chjota chjine
se encuentran en distintos ambitos de la vida cotidiana de los mazatecos. Se ha
dicho que son parte de su forma de vida, hay quienes aun conservan su forma de
vida espiritual y practican el chamanismo. Algunas de estas practicas/juegos de
lenguaje chamanico se encuentran institucionalizadas en el sentido propuesto por
Maclintyre (1987). La figura de Maria Sabina y el discurso del chamanismo mazateco
encabezan la institucionalizacion de las practicas chamanicas de Huautla de
Jiménez. Hablaré aqui de tres ejemplos de institucionalizacion de la préactica
chamanica. Todos tienen como eje central, la figura de Maria Sabina y el discurso

del chamanismo mazateco.

Primero expondré el caso del festival que se realiza en honor al natalicio de Maria
Sabina; segundo, el caso de la organizacion de médicos tradicionales Maria Sabina;
tercero, el caso de Julieta Casimiro, “Abuela Julieta”, como una figura que intenta
sustituir el simbolo que representa el personaje de Maria Sabina. Los tres casos
que muestro han sido desarrollados por Marin (en prensa); Rodriguez (en prensa)
y Marin 2010; Rodriguez, 2013, en prensa, respectivamente. Como se vera, mi
intencién no es hacer un segundo analisis en el mismo sentido que las autoras, sino
retomar su trabajo como ejemplo para mostrar conceptual y empiricamente la

distincién entre practica y la institucion®°. Veamos los casos.

4.1.2.1.1 Maria Sabinay el festival en su honor

El “Festival cultural y artistico Maria Sabina” es un evento que ha dado lugar a
diversas investigaciones orientadas al neo chamanismo, o turismo chamanico.

Monica B. Marin (en prensa) ha realizado un analisis de este festival intitulado: “El

30 os datos que desarrollo fueron abstraidos de mis observaciones en campo, de mis entrevistas directas
aplicadas a los actores y de platicas informales, diarios de campo. Es por esto que la informacion coincide
con la de las autoras y se puede confrontar.
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festival de Maria Sabina como campo social”. En este trabajo se realiza una
descripcion detallada del festival realizado en el afio 2010 y muestra como el festival
y la figura de Maria Sabina se han trasformado en un elemento que da vida a nuevas
practicas que se desenvuelven como herramienta de identidad étnica mazateca.
Como he dicho, el festival se deja ver aqui como una practica institucionalizada que

nos amplia la distincion conceptual que he planteado.

Maria Magdalena Sabina Garcia, mujer mazateca oriunda de la agencia de Rio
Santiago, Huautla de Jiménez, nacio en el afio de 1894. Tras muchos sucesos en
su nifiez y en su vida adulta, Maria Sabina se enter6 de que estaba marcada con el
don de la curacion y la adivinacion (Estrada 1982). Para ese entonces, ella sabia de
qué se trataba, ya habia tenido contacto con Ndi xi tjod, los habia ingerido, sabia
gue eran curativos porgue sus familiares y su tradicion asi lo dictaban. Cuando llegé
el momento de su iniciacion, Maria Sabina intervino por su hermana Maria Ana. Con
ella logré su primera sanacion y comenzo su larga e inmortal trayectoria como chjon
chjine, mujer sabia, mujer que sabe, mujer de conocimiento. Mientras Maria Sabina
estuvo casada en sus multiples ocasiones, no ejercio el trabajo de mujer que sabe,
pero cuando enviudé por ultima vez, se dedico por completo al oficio (Estrada 1982;
Méndez 1986).

En el afio de 1955 la vida de la curandera mazateca Maria Sabina, dio un giro de
360 grados para encontrarse con la inmortalidad. Gordon R. Wasson, el banquero
neoyorquino y etnomicélogo aficionado, habia llegado a Huautla de Jiménez en
busca de los hongos sagrados, pero también del ritual en el que eran ingeridos esos
hongos. Durante varias visitas Wasson y compafiia encontraron lo que buscaban:
Ndi xi tjo6 y sus diferentes especies. Sabian que habia rituales donde eran
ingeridos, sabian de la existencia de los chamanes. Habian visto un ritual de
adivinacion en el que el chaman ingirié Ndi xi tjod, habian estado en otros rituales y
ellos habian ingerido los hongos. Sabian que eran un medio para investigar o
adivinar el destino. Estaban impactados ante el hallazgo de una practica chamanica
muy antigua (Wasson 1983, 1992).
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El azar llevo a Wasson a conocer a Maria Sabina, desde entonces, se han
pronunciado innumerables puntos de vista sobre ella. La gente de Huautla comenz6
a decir que ella no era la unica curandera, ni la mejor y se preguntaban: “; por qué
ella y no muchos otros? ¢qué tenia ella o qué hacia, que los otros sabios no
hicieran?¢ por qué ella se estaba haciendo famosa? ¢ por qué esa mujer tan pobre
y que ni siquiera sabia hablar espafiol?” La version oficial que dio Maria Sabina del
porque habia atendido a los extranjeros es la misma que narré Wasson. El se acerco
a las autoridades municipales de ese tiempo, habl6é con el sindico municipal y le
contd sobre lo que buscaba; este le dijo que tenia una comadre que podia ayudarle.
Wasson llegd asi con la Sefiora Maria Sabina. La Sefiora siempre dijo que los
atendioé porque el sindico municipal, su compadre y persona de confianza, los habia
recomendado. Ademas no sélo era su compadre sino que era el sindico del
ayuntamiento, una autoridad municipal. Asi mismo, dijo que lo hizo porque ellos
llegaron buscando ayuda como cualquier otra persona, querian investigar sobre un
familiar y era su obligacion ayudar (Wasson 1957, 1983, 1992; Estrada 1982; Méndez
1986). Maria Sabina jamas imaginé la tempestad que en esos momentos se
comenzaba a generar sobre el cielo de Huautla, hasta que se desatd y derrumbé su

propio techo.

Un sin numero de mazatecos han dicho que Maria Sabina se hizo famosa por un
golpe de suerte. Yo no estoy tan segura de que ella lo mirara de esa forma. Lo que
si es cierto, es la casualidad con la que Wasson llegé con ella. La gente dice que
sélo por ser comadre del sindico municipal. Otros dicen que fue un mero acto
politico, porque se hizo desde la presidencia municipal, como si hubiese sido una
orden oficial, que nunca lo fue asi. Pero a nivel local, la mujer sabia fue el blanco de
la tempestad que se manifestaba con fuertes rafagas de envidias por parte de
algunos miembros de su comunidad. Incluso un relampago cayd en su hogar

cuando alguien lo incendié mientras ella no estaba (Estrada 1982).

A Maria Sabina se le atribuy6 ser la responsable de dar a conocer su mas preciado
ritual, fue repudiada por algunos miembros de la comunidad. Hoy hay gente que

habla de manera despectiva de ella, y en tono de reproche. Lo que mucha gente no
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sabe es que no fue al azar la eleccion de Wasson hablar de Maria Sabina; €l visitd
otros sabios y tuvo otras experiencias con veladas y Ndi xi tjod, pero las que tuvo
con Maria Sabina marcaron su vision acerca de la experiencia chaménica (Wasson
1957, 1983, 1992). Ella le mostro sin reservas de lo que se trataba la ceremonia y la
ingestion de hongos. Wasson experimento con ella lo que es el viaje al “otro mundo”.
Después de titubear, dio a conocer el hallazgo de los rituales con Ndi xi tjod y de los
chamanes mazatecas, en especial de Maria Sabina (Jacorzynski en prensa a, en
prensa b, Méndez 1986); hay quienes aun respetan su figura como mujer de
conocimiento y la tienen en alto estima por su trayectoria como representante de los
mazatecos a nivel internacional, dicen que gracias a ella se dio a conocer Huautla

y los hongos.

Maria Sabina, desde hace diecisiete afios es emblema de un festival en su honor
denominado: “Festival artistico y cultural Maria Sabina”. El evento se lleva a cabo
en la semana del 22 de julio de cada afio conmemorando el natalicio de Maria
Sabina, quien llevaba por nombre Maria Magdalena, Santa Patrona que se celebra
el dia 22 de julio. Sin embargo, hay datos que corroboran otra fecha de nacimiento
(Cfr. Estrada 1982). De todos modos la fecha del evento es en los meses de lluvia 'y
se aprovecha la temporada de Ndi xi tjod, las vacaciones de verano y la afluencia
de visitantes. El 22 de julio sélo es un pretexto para homenajear a Maria Sabina
como lo que fue en vida, una mujer de conocimiento y la mujer que puso en alto el

nombre de Huautla y de los mazatecos a nivel nacional e internacional.

La organizacion que promovié y dio inicio al primer festival cultural es la
organizacion cultural “Pequefos que brotan”. Ellos junto con otros miembros de la
sociedad civil realizaron el festival de manera independiente, como organizacion
civil (E.D. Placido A.). Con el paso de los afios, el entonces INI3t, comenz6 a formar
parte de la organizacién del festival, también lo hizo el ayuntamiento. Los primeros
organizadores dicen que ambas instituciones, se aduefnaron del festival, y que ellos
se presentaban como organizadores oficiales mientras que los “pequefios que

brotan” eran quienes se encargaban de ello. En la primera administracion del

31 Instituto Nacional Indigenista, hoy CDI, Comisién Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas

133



ayuntamiento por pate de la fuerza politica opositora, el regidor de educacion y
cultura deslindd de la CDI el “Festival Cultural Maria Sabina” (E.D Alfonso G.). En
los ultimos trienios el ayuntamiento ha absorbido casi por completo la organizacion
del festival y han mantenido al margen a los organizadores iniciales, los miembros
de la organizacién civil “Pequenos que brotan” (Cfr. Rodriguez en prensa, Marin en
prensa). Ellos mismos han declarado que también prefirieron deslindarse por
algunos desajustes en la administracion de recursos econémicos destinados al

festival. Uno de los integrantes de la organizacion comenta:

A veces piensan que soy radical, la resistencia no, pero lo que trato de hacer es mas
gue ayudar a las comunidades al pueblo no, pero es mucha la gente a veces no se
da cuenta. Pero si existen muchos problemas, cuando ya principalmente nosotros
somos los que coordinamos los festivales de Maria Sabina, los encuentros de
médicos tradicionales, donde participan curanderos chamanes parteras. Asi ha
pasado. Soy una de esas personas que dicen que las dependencias tienen el poder
de apoyar, mas no de manipular, de que traigan pues, este, todo arreglado desde
arriba. Ahora, se solicita el apoyo de la autoridad muy minima, pero los que son la
autoridad lo ignoran esa es la realidad, no les interesa la cultura. Ese es el problema
gue hay porque realmente ellos son pasajeros (ED. Santiago M.).

Aunado a la propiedad intelectual del festival, se encuentra otro suceso. Los
familiares de la mujer sabia, Maria Sabina, se han manifestado en contra de como
se realiza el festival. Han dicho que desde hace muchos afios a ellos no se les toma
en cuenta para la organizacion, y tampoco se les invitaba a formar parte de este. Al
inicio asi fue, pero los organizadores comentaron que los miembros de la familia de
Maria Sabina se dividieron y se generaron muchos conflictos cuando se invitaba a
ambos bandos, o cuando se invitaba a uno sélo. Ademas el comportamiento de las
partes influyé para que se les desligara del evento. Después de todo era a la figura

de Maria Sabina a quien se le hacia el homenaje, no a la familia de esta.

Hoy no se sabe con exactitud si la imagen o el nombre de Maria Sabina, es de
dominio publico, o si alguien cobra, o alguna vez cobro regalias por ello. Pero lo que
si se sabe es el siguiente fragmento extraido de mi diario de campo: “La familia de
Maria Sabina ha emitido declaraciones en las que asegura que mucha gente se

aprovecho y lo sigue haciendo de su nombre, de aquel simbolo del chamanismo
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mazateco. También han dicho que hay gente que sigue lucrando con su imagen y

reclaman que nunca han recibido alguin pago por la utilizacién de su imagen”.3?

En el altimo festival, tras las declaraciones emitidas, los organizadores integraron al
evento a una de las partes de la familia de la sabia. Después de esos y mas
contratiempos, el festival se realiza cada afio, pero sigue siendo cuestionado por
algunos sectores de la poblacion mazateca. Como ejemplo de ello retomo un

fragmento de mi diario de campo:

Las generaciones jovenes, no comprenden el sentido de la revolucion que causoé en
el mundo Maria Sabina y sus veladas con hongos. Creen que no es necesario o0 es
poco importante el festival. Otros siguen pensando que no deberian hacer ningin
festival porque fue una curandera como todos los demas. Otros dicen que no es
interesante, sienten que no forma parte de sus tradiciones, dicen que es algo nuevo
gue antes no se hacia, y no logra jalar seguidores en la poblacién pero si de otros

lugares.33

Las actividades del festival han ido cambiando. Hoy se trata de un festival artistico
y cultural en el que se presentan muestras artesanales, de pintura, de escultura, de
plantas medicinales. También se presentaban expositores de medicina tradicional
de otras regiones del estado de Oaxaca y del pais, pero para el ultimo festival se
opté por invitar de manera preferente a los médicos tradicionales de la regién
mazateca. (Cfr. Marin en prensa) actualmente se presentan actividades dancisticas
y musicales, muestras gastronémicas, se realiza una misa en honor de Maria
Sabina y se hace un recorrido hasta el panteén municipal donde se encuentran sus

restos mortuorios, para llevarle una ofrenda de flores, velas, copal y oraciones.

El festival artistico y cultural Maria Sabina, ahora realizado en su totalidad por el
ayuntamiento es una préactica institucionalizada, sustentada en: la figura de la mujer
sabia, en la practica chamanica de ella y de toda la gente de conocimiento, en el
discurso politico del festival y del chamanismo que ahora maneja el ayuntamiento.

Veamos otro ejemplo de practicas institucionalizadas.

32 Notas de Diario de Campo, 19 de noviembre de 2014.
3fdem.
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4.1.2.1.2 Organizacion de chamanes

Otra practica chamanica institucionalizada es la de los médicos tradicionales y
especialistas rituales de la zona mazateca, entre ellos, la gente de conocimiento,

chjota chjine.

En 1996 la organizacién cultural “Pequefos que brotan” fundé la “Organizacion de
Médicos Tradicionales y Regionales Maria Sabina”. Una organizacion civil que se
encarga del rescate, promocion y difusion de las practicas y conocimientos de sus
médicos tradicionales (Cfr. Rodriguez en prensa, Marin 2010).

Esta organizacion esta adherida a otras organizaciones estatales similares, pero
siempre ha sido independiente. Como es una organizacion reconocida, cuando las
dependencias o instituciones estatales requieren de la presencia y labor de médicos
tradicionales, recurren a la organizacion de médicos Maria Sabina. La mesa
directiva y los coordinadores se encargan de hacer los enlaces, de ver quien de sus
miembros activos esta disponible para cubrir el llamado. Otras veces, en algun otro
evento se solicita la presencia de varios médicos tradicionales y la organizacion
envia una comitiva. No todos los miembros registrados participan activamente en la
organizacién, o en los eventos, algunos sélo estan inscritos porque se les otorga un

reconocimiento como especialistas para ejercer.

Los médicos tradicionales y gente de conocimiento que estda activa en la
organizacién recibe algunos beneficios. Como por ejemplo, los organizadores les
envian clientes o pacientes segun su desempefio, otras veces les envia gente para
realizar veladas, otras veces los invitan a los eventos, lo cual les acarrea beneficios
por las relaciones que se crean, la difusion como curandero y el obtener algun
ingreso extra si oferta productos que el mismo elabora o de sus vecinos y familiares.
Algunos de los productos son bordados, productos medicinales como pomadas,
tinturas, tés, plantas, brebajes, etc., artesanias talladas en madera y piedra, entre

otros.

Los médicos tradicionales, miembros de la organizacion, creen que no acarrea

muchos beneficios el andar saliendo a promocionarse en los eventos, por el
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contrario, lo consideran una pérdida de tiempo. Piensan que los comisionados o
invitados salen a promocionarse y ganan mucho dinero, pero no siempre es asi.
Algunas veces no hay viaticos para la gente que cubre los eventos, no siempre
venden sus productos, etc. Pero en definitiva los médicos tradicionales que salen
de su regidn obtienen un poco mas de beneficios y oportunidades para dar a
conocer su trabajo como sanadores. Esa es la postura de algunos, lo hacen por eso,

y otros también asumen que lo hacen por ser una fuente de ingreso.

Los miembros de la mesa directiva de la organizacion han declarado que algunos
de sus miembros ya no practican la medicina tradicional como antes. O, que ya se
ha viciado su comportamiento, especificamente cuando cobran en exceso por sus
servicios como especialistas en alguna area de la medicina tradicional o de la gente
de conocimiento. Ellos mismos dicen que algunos de sus curanderos se estan
corrompiendo por el dinero. Piensan que deben tomar medidas al respecto, pero no
han realizado plan de accién alguno. Uno de los integrantes de la organizacion narro
un ejemplo sobre como la corrupcién ha acaparado la practica de chjota chjine:

Una vez llegaron unos chavos que hacen un programa en la television. Llegaron al
hotel Santa Julia. Y me dice el presidente municipal: -como ti sabes de esto pues
ayudales-. Me dice: -ven carbdn, qgueremos una ceremonia-, al rato le digo, si voy. Y
le dije al Beto y al presidente de los médicos. Y ya me dicen esos chavos: -¢,cuanto
nos vas a cobrar? es que llevamos prisa-. No sé qué es lo que quieren le digo, me
dicen: -una ceremonia para un programa-, algo como un teatro le digo, y hasta
planearon: -nosotros agarrdramos el coche, vamos a dar la vuelta a Puente Fierro y
llegamos a la casa del curandero, y asi- dicen. Pero yo les pregunté cuanto tiempo
iban a estar, y dicen: -pues nos vamos mafiana-. Les dije no pues hay que preparar,
puede ser que lo haga yo pero necesito tiempo por lo menos tres dias para
prepararme. Estoy listo pero si necesito prepararme bien. Y le digo yo creo que no
se va a poder. Y me dice el presidente municipal, pero es la prensa cabrén, Huautla.
Y le digo sinceramente no puedo, no me hace falta le digo. Me han hecho entrevistas
los medios, no mucho, pero no. Y mejor le digo pues ahi estan otras personas, esta
dofia Julia. Ya mejor se fueron con dofia Tofia, les cobro tres mil pesos, un ratito, si
lo hizo, bueno a lo mejor estan preparados no, deben de, si se dedican a eso. Pero
también a veces uno juega muchos juegos, como cuando la sefiora no te conoce y
te cobra mas caro... Y pues ya la sefiora si no te conoce, pues ellos se ponen vivos.
(ED. Santiago M.)
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En el relato del sefior Santiago se puede apreciar una muestra clara de la corrupcion
de la préctica chamanica por las instituciones cuando el presidente municipal
persuade a Santiago para realizar una velada para el programa de television, ejerce
presion y pone de por medio los fines externos a la practica, como por ejemplo, la
fama y reconocimiento que Huautla puede obtener al realizar el ritual para los
fuerefios. Sin embargo también se observa como entra en juego lo que Macintyre
llama la virtud: “En este contexto, la funcién esencial de las virtudes esta clara. Sin
ellas, sin la justicia, el valor y la veracidad, las practicas no podrian resistir al poder

corruptor de las instituciones” (Maclintyre, 1987: 241).

Por otra parte, también hay médicos tradicionales y curanderos que no estan dentro
de la organizacién, pero que estan involucrados con instituciones estatales,
culturales y con universidades, y que prestan sus servicios de manera

independiente, como lo es el siguiente caso.

4.1.2.1.3 La abuela Julieta

Julieta Casimiro es una mujer mazateca que radica en el centro de Huautla de
Jiménez, desde afios atras; se ha hecho famosa a nivel internacional como la nueva
figura de la mujer sabia mazateca. Dos autoras, Maria Teresa Rodriguez en su
texto, “Las trece abuelas del Mundo. Un ejemplo de chamanismo cosmopolita” y
Ménica Marin en su tesis de licenciatura (2010) mencionan este personaje. Las
autoras la mencionan en el contexto de neo chamanismo y turismo chaménico. Yo
lo mencionaré como ejemplo de una préctica chamanica parcialmente
institucionalizada. La imagen que ha forjado ella y sus familiares la representa como
la Unica sabia mazateca reconocida internacionalmente mas famosa y mas sabia

gue Maria Sabina.

Julieta Casimiro es una mujer mazateca que ejerce el oficio de chamana.
Actualmente es miembro activo de una organizacion llamada “Consejo Internacional
de las Trece Abuelas Indigenas”. Este consejo esta integrado por mujeres

chamanas que pertenecen a diferentes paises como Brasil, Canada, Estados
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Unidos, Gabon, México y Nepal (Rodriguez, 2013: 119). El consejo se formé en el
2004, y en el mismo afo Julieta Casimiro fue invitada a participar como miembro. Al

respecto, Rodriguez documentd lo siguiente:

Este Consejo —integrado por 13 mujeres indigenas de diferentes partes del mundo- se
declara preocupado por el estado actual del planeta y asume que ha llegado la hora de
unirse para emerger como “guardianas de la salud de la Tierra”. Se plantea la
recuperacioén de las tradiciones indigenas de respeto a la naturaleza y de la proteccién
de las practicas espirituales de las naciones originarias del mundo (Rodriguez, 2013:
117).

Rodriguez (2013) documenté que este consejo internacional funciona con el
respaldo del Centro de Estudios Sagrados, Center for Sacred Studies (CSS). El
centro tiene su sede en California Estados Unidos (Rodriguez, 2013). La autora
menciona también, que el centro esta registrado como iglesia con la siguiente
funcién:

Proteger y mantener las practicas espirituales de las naciones originarias del mundo,

asi como a unir sus corazones en una oracién por la paz; vincularse con las fuerzas de

la Tierra y las leyes fundamentales de la naturaleza. Su misién es ayudar a traer unidad

al planeta facilitando alianzas entre los guardianes de las culturas indigenas34.
(Rodriguez, 2013:118)

Ademas de fungir como iglesia, el Centro de Estudios Sagrados, es también un
centro que pretende entrenar a personas interesadas en el arte de la curacion vy el
desarrollo espiritual (Rodriguez, 2013: 123). Para ello cuenta con diferentes

programas:

El CSS se vincula por distintas vias con otras organizaciones estadounidenses,
canadienses y europeas. Recibe donativos de fundaciones internacionales,
universidades, organizaciones civiles y de particulares. Su participacion en una red de
mas de treinta organizaciones afines en todo el pais, permite al CSS ofrecer sus
servicios en los programas impulsados por otros organismos similares en otros puntos

de los Estados Unidos (Rodriguez, 2013:124).

3http://www.centerforsacredstudies.org/
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De acuerdo con los datos registrados por Rodriguez, el Centro de Estudios
Sagrados ofrece tres programas, dos de sanacion y uno de desarrollo espiritual. El
primero es el Ministry Training Program, que otorga el grado de ministro y se le
acredita para conducir ceremonias y grupos de busqueda para el proceso de
basqueda espiritual; el segundo es Maintri Breathwork School, que se dirige a
descubrir el “el arte de las manos y la sancion”; el tercero es el Consejo Internacional

de las Trece Abuelas Indigenas (Rodriguez, 2013:124).

Lo descrito anteriormente, es el panorama de La Abuela Julieta a nivel internacional,
donde su préctica es llevada fuera de sus contextos mientras que en Huautla de
Jiménez, se sabe que Julieta Casimiro es curandera y atiende principalmente a
extranjeros. Hay quienes saben que es famosa porque se habla de ella en internet,
saben también, que es integrante de una organizacion internacional que se encarga

de difundir las tradiciones de los pueblos originarios.

Se cuentan varias historias de ella, al igual como contaban cuentos de Maria Sabina
en su momento. Se dice que Julieta Casimiro siempre ha sido militante del PRI, y
que fue el gobernador en turno quien la recomendd. Otra versién, la del presidente
de la “Organizacion de médicos tradicionales Maria Sabina”, sostiene que cuando
la gente del consejo llegb a Huautla, buscé la Organizacion de Médicos
Tradicionales Maria Sabina, para que ellos recomendaran a su mejor elemento.
Lamentablemente no localizaron al representante y la gente les fue enviando con
Julieta Casimiro. Esta ultima fue elegida por un golpe de suerte, como antes Maria
Sabina. La version de la Abuela Julieta, conocida asi después de que formara parte
del “Consejo Internacional de las Trece abuelas indigenas”, documentada por
Rodriguez, sostenia que la curandera siempre habia recibido a gente extranjera en
Su casa para hacer ceremonias, y que su trabajo fue reconocido por gente que la
invitd a formar parte de esa experiencia como miembro del consejo (Rodriguez,
2013:123).

La practica chamanica de Julieta Casimiro es una practica independiente de las
instituciones politicas municipales, estales y federales. Ella no pertenece a ninguna

organizacién de médicos tradicionales de la region, ni esta registrada como tal.
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Aunque pertenece al Consejo de las Trece Abuelas Indigenas, esta organizacion
también es independiente del poder politico y de instituciones politicas (Rodriguez
2010) no asi, de instituciones econémicas y educativas. Sin embargo, cada vez mas
se institucionaliza en las practicas del consejo al cumplir con su labor siempre hacia

el exterior.

Los mazatecos no acuden con ella porque no siempre estd en Huautla, viaja
constantemente fuera del pais para cumplir con las obligaciones como miembro del
consejo al que pertenece. Su practica chamanica la realiza con gente extranjera,
que llega porque fuera de México ha escuchado hablar de la abuela Julieta (Cfr.
Rodriguez). Otro factor por el cual los mazatecos no acuden con Julieta Casimiro
es porgue se cuentan historias terribles acerca de ella'y de su familia: tiene fama de
ser charlatana, de cobrar en exceso. Al igual que Maria Sabina su reconocimiento

viene del exterior y no de la comunidad.

Yo me acerqué a ella para observar el contexto de su practica chamanica en
Huautla. Y tuve la oportunidad de hacerlo cuando un viajero ingles lleg6é a Huautla
en busca de una ceremonia con Ndi xi tjod. El me comenté que habia escuchado
hablar de la Abuela Julieta y pensaba que tal vez podria hacer una ceremonia con
ella. Pero antes de dar con ella se pactdé con otra mujer sabia que atenderia al
viajero. Sin embargo, €l viajero expreso que tenia curiosidad por conocerla y esto
me pareci6 buena oportunidad para llegar hasta Julieta Casimiro. Asi que
emprendimos el trayecto hasta su casa. Cuando preguntamos por la mejor forma
de llegar a la casa de la abuela, la gente decia no conocerla, no saber de quién se
trataba, y no saber dénde vivia. Después de algunos minutos llegamos al hogar de
Julieta. No la encontramos, pero nos recibié su hijo y pude tener un panorama,
aunque reducido, de la labor de la Abuela Julieta. A continuacion relato un
fragmento extraido del diario de campo, que describe el contexto en el que se

desarrolla Julieta en Huautla:

Llegamos a la casa de Julieta, pero no la encontramos. Nos recibié su hijo llamado
Omar, el mismo dijo que era mejor conocido como “El Peldon”. Le dijimos que
buscdbamos a la abuela Julieta y respondié que no se encontraba, pero que él podia

realizarnos una ceremonia, si asi lo desedbamos o podiamos esperar su regreso,
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explicé que su mama se encontraba de viaje en Estados Unidos y regresaria hasta el
dia 26. Y por si estdbamos interesados nos explico: -lo que se ofrece es una ceremonia
en un lugar especial, la ceremonia y la “planta”-, constantemente repetia “la planta”,
hasta que le pregunté qué erala planta. Y él explicé: -“la planta”s® puede ser los hongos,
la salvia divinorum, semillas, floripondio, ayahuasca o iboga, estas Ultimas s6lo con
mucha anticipacién, cuesta mil pesos y puede ser conmigo o con mi mama, también
puede ser uno soélo o en grupo”. El joven también comentd que ya antes habia ido a
Teotihuacan a realizar rituales, pero que a los brujos de alla no les gustaba que lleguen
otros. Dijo que la gente de Huautla les tenia envidia y que por eso casi hunca quieren
decir donde vive la abuela Julieta. Después nos mostré tres albumes con fotografias de
los viajes de la Abuela Julieta junto con las otras doce abuelas. Después de un rato de
observar las fotografias, dejamos al joven y su familia porque interrumpimos sus
alimentos, asi que la visita fue breve, pero al despedirnos de él nos entregé tarjetas con

los datos de Julieta Casimiro y nos dijo que los contactaramos.36

Yo fui a buscar en un par de ocasiones mas a Julieta Casimiro, sin embargo, no
logré contactarla porque no se encontraba ni en Huautla ni en el pais. Esas fueron
las constantes respuestas ante su busqueda. Aunque claro, en esas ocasiones yo

no iba con ningun extranjero.

En este caso se puede observar, al igual que en el caso anterior, que las
instituciones se crean a partir de una practica, en este caso, la practica ritual y los
conocimientos ancestrales de las abuelas que pertenecen al consejo y de los otros
también aunque no pertenezcan a este. La practica encobijada por la institucién, o
sea el Centro de Estudios Sagrados es un claro ejemplo de institucionalizacion de
la practica en el sentido de Macintyre pues las instituciones se apoderan de las
practicas, son parasitarias de estas, se fundan en ellas, produciendo los bienes
externos a ellas, o sea bienes como fama o dinero que no entran en la descripcion

de las practicas mismas.

35 Cuando el joven se refiere a “la planta”, habla de diversos entedgenos que se utilizan en la zona mazateca, a
los hongos sagrados (psilocybe), a la hoja de Pastora (Salvia divinorum), a las semillas de la Virgen o Santo
Rosario (Turbina Corymbosa e Ipomoea violacea), al Floropondio o florifundio, entre los mazatecos Flor
Campana (Brugmansia arborea). (Minero, 2012: 84-96) (Cfr. Villanueva 2007). Hablan también de ayahuasca
(Banisteriopsis caapi 0 B. Inebrians) y de iboga (Hyoscycamus niger). Estos dos dltimos entedgenos no
endémicos de la zona. Pero que en la nueva dindmica del mercado chamancio y turismo psicodélico, la abuela
Julieta ofrece variedad a los visitantes del mundo.

36 Notas de Diario de Campo, 20 de noviembre de 2014.
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4.1.2.2 Précticas no institucionalizadas

Se ha dicho que las practicas no institucionalizadas son aquellas que aun no han
sido alcanzadas por los bienes externos a éstas. La gente que préactica el
chamanismo, chjota chjine, también deciden no entrar en el juego de las
instituciones. Entre estos personajes estan los sabios que trabajan de manera
independiente y que ademas permanecen en anonimato. De ellos hablaremos
brevemente mas adelante. También hay otra practica chamanica que no esta
institucionalizada, o no del todo. Me refiero al ritual de la velada. Vayamos a los

ejemplos.

4.1.2.2.1 Chamanes an6nimos

Las practicas chamanicas no institucionalizadas o independientes, son aquellas que
realizan los curanderos que no estdn integrados a ninguna instituciéon u
organizacion. Hay gente de conocimiento que practica su labor alejada de personas
ajenas a su cultura, de las instituciones politicas, de las organizaciones de médicos

tradicionales y también de los antropologos.

Algunas de estas personas que permanecen alejadas, prefieren continuar en el
anonimato. Dicen que buscar el reconocimiento por parte de los otros no es una
funcién que caracterice a la gente de conocimiento. Eligen trabajar so6lo para
personas mazatecas y en su propia lengua. No se relacionan con ningun partido
politico. No hacen difusibn de ninglin evento. Dicen que una persona de
conocimiento no esta en busca de clientes o pacientes, sino que cuando la gente
necesita de sus servicios ellos mismos llegan hasta sus casas a buscarlos. El sefior

Sebastian G. relata cOmo son estos personajes andénimos:

Yo he visto los sabios que estan en el anonimato, dicen refundidos o marginados,
pero esa es una mentira, no estdn marginados, tienen cosas, y viven bien,
marginacion dice la gente porque no hay luz eléctrica, television, tal vez no tienen
celular, para qué les sirve. Pero les dicen marginados pero en conocimiento no. He

ido hasta por alla un lugar que caminé tres horas, una subidita, no fui a eso, pero me
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dijo el sefior, mi papéa es curandero, y eso porque habia ceras ahi. Y ahi esta el sefior
no esta buscando gentes, no esta en el AU a ver quién llega. No esta rebajando lo
gue hace, primero te cobro 1000, luego 500, luego 300. Llega alguien porque esta
necesitado y punto ya el trata de hacer el rito, la limpia y nada mas. Pero realmente
cuando se da a conocer esto, se publica, no sé, la gente no lo ven lo bueno, siempre

se ve lo negativo no, todo mundo porque asi es (ED. Sebastian G.).

La mayoria de ellos aiin no cobran cuotas definidas por sus servicios, sino que se
manejan por cuotas voluntarias. Algunos dicen que no se adhieren a ninguna
organizacion porque para ellos no son atractivos los beneficios. Y ademas
reprochan la actitud de sus compafieros curanderos que se exhiben en los eventos.
Ellos trabajan por su cuenta en otras actividades alternando su practica chamanica.
Cuando estas personas realizan sus rituales terapéuticos y adivinatorios trabajan

solas, también cuando realizan las ceremonias con Ndi xi tjod.

4.1.2.2.2 Grupos de chamanes independientes

Existe un caso muy interesante de practicas chamanicas no institucionalizadas en
la zona de Huautla. Tuve registro de una organizacion de chamanes que trabajan
en equipo. Este grupo no tiene ningln nombre, no es una organizacion reconocida
por ninguna institucién y muy poca gente sabe de ellos, salvo quienes conocen su

trabajo.

La organizacién la integran alrededor de ocho personas de conocimiento, en su
mayoria hombres que pertenecen a diferentes agencias, poblados y municipios de
la zona. Hay personas de San José Tenango, de San Andrés Hidalgo, de Huautla
de Jiménez, de San Mateo, y de santa Maria Chilchotla. A veces se reunen para
platicar sobre como trabajar en algin caso de una persona enferma o como resolver
algun problema dificil. Ellos intercambian opiniones y orientan a quien esta llevando
el caso. Algunas otras veces se reunen en ceremonias con Ndi xi tjo6 pero cada
guien desde el lugar de su propio altar. Es decir cada uno realiza la velada en
lugares distintos y por medio del viaje se retunen para discutir los diferentes temas

y Casos.
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En algunas otras ocasiones este grupo de chamanes atiende un caso y realiza
ceremonias en equipos casi siempre de dos, a veces mas. Este dato etnografico me
parece muy interesante porque no habia tenido otro registro acerca de que los
chamanes mazatecos trabajaran en grupos sin institucionalizar su practica.

Continuemos con la descripcidn de otra practica chamanica no institucionalizada.

4.1.2.2.3 Vijnachoan’. Velada mazateca e ingesta de ‘Ndi xi tjo6’

Daré lugar a las practicas chamanicas que le dieron fama a Huautla de Jiménez, a
saber, la velada, el consumo de Ndi xi tjod y el viaje sagrado. A pesar de ser algunos
de los juegos de lenguaje o practicas mas importantes del chamanismo mazateco,
la velada y el viaje que se experimenta con el consumo de Ndi xi tjod, no son una
practica institucionalizada, del todo. Es decir, la institucionalizacion de la préactica
s6lo nos remite al discurso del chamanismo y a algunas de sus practicas; pero ya
en los hechos concretos, una velada y un viaje distan de ser institucionalizadas, son
una de sus practicas mas sagradas y a la vez espontaneas. Sin embargo, por mas
sagrados, la velada y el viaje siempre traspasan la esfera de lo sagrado para entrar

en lo profano. Pero ¢ de qué se trata la velada y el viaje sagrado?

La velada es un ritual nocturno en el que los participantes ingieren Ndi xi tjod para
entrar en contacto con las divinidades. Cuando los mazatecos hablan en castellano,
algunas veces se refieren indistintamente a la velada y al viaje sagrado que se
experimenta con la ingesta, porque el efecto esta sucediendo dentro de la velada.
Yo haré una distincion entre ambos términos porque sucede que no en todas las
veladas acontece un viaje sagrado. Primero hablaré de lo que es el ritual de la
velada, después de la nocidn del viaje sagrado. Posteriormente me referiré a ambos

como elementos complementarios de un mismo suceso cuando éste se presenta.

La “velada” es el nombre en castellano con el cual los mazatecos nombran este
ritual nocturno. Sus otros nombres son también “ceremonia”, “desvelada”, “misa”.
Todos estos términos se refieren al tiempo ritual en el que se ingieren Ndi xi tjod.

En lengua mazateca le nombran vijnachoan, lo que literalmente se traduce como
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“vamos a estar despiertos”, “permanecer despierto”, “vivimos despiertos” o0 “nos
quedamos despiertos”. El uso de vijnhachoan asume que van a permanecer
despiertos para ingerir Ndi xi tjod y entrar en contacto con el otro mundo. Se puede
permanecer despierto para realizar otras actividades, como fiestas, reuniones, para
velar un difunto de cuerpo presente o en el camposanto, etc., pero vijnachoan se
refiere a permanecer despiertos para tomar Ndi xi tjod en un tiempo y espacio ritual

destinados para ello (Cfr. Minero 2012, 2015, en prensa; Villanueva 2007).

Una velada se realiza porque una persona o grupo requiere entrar en contacto con
el mundo espiritual por diversas razones, por ejemplo para investigar las respuestas
a sus dudas o inquietudes o para curar enfermedades graves. La persona o grupo
son los pacientes o clientes, conocidos o desconocidos. Ellos buscan los servicios
de los chjota chjine para que ejecute y guie la velada. Pero el realizar una velada es
una decision que no se toma a la ligera. Por eso, quien solicita los servicios de ‘gente
de conocimiento’ no acude con cualquier ‘chaman’, s6lo con gente de confianza o
recomendados. Acuden con chjota chjine, cuando saben que sus trabajos dan
resultado y cuando saben que aquellos trabajan “limpio”. Es decir, acuden con la
certeza de que chjota chjine les ayudara a resolver el conflicto y no los abandonara
durante la ceremonia o0 en todo el proceso terapéutico. Desde su punto de vista y
sus posibilidades, todos tratan de buscar un buen guia, aunque no siempre resulte

asi.

Cuando ya se eligi6 chjota chjine, se le visita y se le plantea la situacion. No siempre
es necesario realizar una velada, muchas veces sélo se realizan limpias, rituales de
adivinacién, ingesta de plantas medicinales 0 masajes, succiones etc. Vijnachoan
se ejecuta solo si otros medios no han logrado resolver el conflicto que atafie a la
persona o grupo. Por ejemplo, si es una enfermedad grave y no ha sido curada por
la medicina alépata o por otros medios, y cuando se trata de un conflicto espiritual,
un conflicto familiar o social. El grupo acude con el sabio y entre ambos deben
valorar si se requiere una velada. Una vez que se decide, se procede a realizar los
preparativos. Otras veces en casos de extrema urgencia o gravedad no hay mucho

gue valorar sino que se procede con los preparativos. (Cfr. Minero 2012, en prensa)
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Cuando una persona o grupo realiza una velada, ya saben de antemano de qué se
trata, @ menos que sean principiantes en la practica del chamanismo. Es decir,
conocen y asumen las reglas del juego. Pero casi todos saben que el objetivo de
hacer el ritual es ingerir Ndi xi tjod lo que los conduce a un encuentro divino. En ese
ritual se entra en comunicacion directa con las divinidades y estas les dictaran las
respuestas a sus dudas, los procedimientos para resolver conflictos y curar
enfermedades. Pero tal encuentro con la divinidad impone una disciplina (Cfr.
Minero 2012, 2014, en prensa). Los pacientes necesitan ser dignos de comunicarse
con los habitantes del otro mundo. Hay muchos requisitos que se siguen, pero la

forma de trabajar del sabio es la que dicta las reglas y la estructura del ritual.

Entre las reglas que deben acatar las personas que realizan la velada se encuentra
la abstinencia alimenticia; evitar ingerir carne, frijol negro, alcohol, huevo, café. Las
abstinencias sexuales se prescriben para la persona o grupo que ingerird Ndi xi tjod,
incluido el chaman, pero también para los que les acompafian, aunque no ingieran
los hongos, al igual para la familia del enfermo o cliente. Otras reglas tienen que ver
con la conducta de quienes ingeriran Ndi xi tjod; por ejemplo, no se puede
comunicar a otros de la velada, ni compartir alimentos con otros miembros de la
familia, ni dejar entrar en el hogar a miembros ajenos al ndcleo familiar, ni exponerse
a la mirada de la gente. Casi todo esto se realiza con cuatro dias previos al dia de
la ingesta (Cfr. Minero 2012).

La velada como terapia ritual, debe cumplir ciertas caracteristicas. El ritual debe ser
nocturno, realizarse en un lugar oculto y sin distracciones, preferentemente frente
al altar del curandero, si no es asi, puede ser en el altar de la casa del enfermo o
paciente. Ademas se requieren objetos rituales como por ejemplo: San Pedro-San
Pablo®’, ceras, veladoras, flores, copal, agua; mas otros objetos que se requieren a

conforme acontece la ceremonia. Por ejemplo, huevo de gallina criolla, huevo de

$7Tabaco, nicotiana rustica, es el San Pedrito para los mazatecos. San Pedro-San Pablo es un preparado de
tabaco seco y verde con cal que sirve de amuleto protector contra malos espiritus ya sea en la vida cotidiana o
en las ceremonias con hongos.
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guajolota®8, cacao, hierbas para hacer limpias, agua bendita, etc. Todo dependiendo

del caso a tratar.

Los ‘hongos sagrados™® son el elemento primordial dentro de la ceremonia. Los
mazatecos se preparan fisica y espiritualmente justo para la ingesta de psilocybe.
La forma de trabajar del sabio o chaman, influye mucho en como se dé la ingesta.
Hay multiples variantes, por ejemplo; a veces solo el chamén ingiere Ndi xi tjo6 y
les va comentando a los participantes de la ceremonia lo que acontece en el viaje;
a veces, lo hace ély el paciente; a veces él y algun acompafante del paciente; otras
veces, soélo el paciente; otras mas el paciente y sus acompafantes. Se recomienda
sin duda que ambos, paciente y chjota chjine ingieran Ndi xi tjod para vivir la misma

experiencia.

Los mazatecos consideran los hongos sagrados como una medicina de Dios, Xkile
Nin&. Por sus caracteristicas fisicas, se refieren a los hongos en diminutivo y de
forma carifiosa, respetuosa, Ndi xi tjod, Nifitos (Cfr. Wasson 1983, Demanget 2001,
Estrada 1982). No pronuncian su hombre en lugares publicos, o en voz alta, siempre
con cautela. La gente sabe que Ndi xi tjod no son como cualquier otra especie de
hongos. Estan conscientes de que esos hongos provocan diversos efectos. Algunos
mazatecos piensan que son hongos alucinégenos, otros piensan que si son una
droga que hace alucinar a la gente cuando se toman. Algunos mazatecos mas,
creen que los hongos sagrados poseen el espiritu del dios que los conduce hacia
él, por eso los respetan y los veneran. Tienen varias historias acerca de los hongos
y su origen, algunas de origen prehispanico y otras desde la religién catodlica, otra
mas es la de la cosmovision que tiene varias versiones (Cfr. Minero 2012). Muchos

mazatecos aunque no practiquen chamanismo o no ingieran Ndi xi tjo6, saben de

38 Hembra de guajolote o pavo, Meleagris gallapavo

39 El tema de los hongos sagrados ha sido abordado por diversos autores, Benitez 1972, Carod 2005; Caso
1963; Demanget 2000; Estrada 1982; Glockner 2010; Gonzalez 1983; Guzman 2014; Hernandez 1998;
Hofmann & Schultes 2000; Marin 2010; Mun 1976; Sahagun 2000; Villanueva 2007; Wasson 1983, 1992;
Zolla 1994) yo he desarrollado el tema desde la percepcidn de algunos mazatecos que concuerda con la idea de
Wasson acerca de que los hongos son el fruto de la conexion entre la tierra y el rayo. De la cual mostré un
relato donde se explica esta union y otros relatos acerca de la concepcidn que algunos mazatecos tienen acerca
de los hongos sagrados. Los consideran entes divinos que los conducen hacia la presencia de Dios (Minero,
2012: 96-117)
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ellos o de alguien que los ha ingerido, y posteriormente optan por ingerirlos. Pero
todos tienen una opinién acerca de ellos, como por ejemplo les tienen respeto o
miedo, o los consideran cosas de brujeria, o droga, o medicina, o algo peligroso,
etc. Quienes si consideran sagrados a Ndi xi tjo6 y los ingieren, lo hacen para
experimentar el efecto que, de antemano, saben que sucedera. Me refiero a lo que

he denominado hasta ahora como “viaje sagrado”.

Cuando las personas consumen Ndi xi tjod es para adquirir experiencias, estas no
siempre son asi como se espera. La experiencia del viaje sagrado es traducida en
saberes y conocimientos para aplicarlos a su vida cotidiana. Esa traduccién o
interpretacion es lo que denominaremos aqui “conocimiento chamanico”, tema que
abordaremos en el capitulo VI cuando se aborde el andlisis de la relacion entre las
practicas chamanicas y practicas politicas. Mientras tanto demos paso a los juegos

de lenguaje politicos.

4.2 Précticas politicas/Juegos de lenguaje politico en Huautla

Las précticas politicas de los mazatecos de Huautla de Jiménez se abordan aqui
como los juegos de lenguaje politicos que se juegan para establecer, ejercer y
reproducir relaciones de poder entre individuos o grupos domeésticos (nivel micro) y
en la vida comunitaria como las formas de organizacion, las formas de eleccion de
los representantes, el ayuntamiento municipal y la intervencion de los partidos

politicos (nivel macro).

Utilizo el término “organizaciéon comunitaria® y no “organizacion social” en el sentido
que propone Dehouve en su Ensayo de geopolitica... (2001) en el que hace
referencia a la forma de organizacion local que hoy, en muchos municipios
indigenas y mestizos rurales, es una fusion entre las formas de organizacion
comunitaria, por ejemplo formas de gobierno indigena con los sistemas de cargos
y la estructura politica de los ayuntamientos con la intervencién de los partidos
politicos. Cada una de las diferentes formas de fusion, obedece a las necesidades

de cada comunidad, municipio o region. Esto da como resultado una nueva forma

149



de hacer politica; ésta continda reproduciendo algunas formas del quehacer politico
tradicional como los sistemas de cargos, pero también integran otras formas mas
modernas como participar en las elecciones estatales y federales, regirse por la ley
organica de los municipios, y organizar asambleas comunitarias donde toman
decisiones por voto directo hasta llegar al comun acuerdo. En este sentido abordo
la practica politica de los mazatecos desde el contexto local de Huautla de Jiménez.
Cabe resaltar, que no pretendo hacer un analisis politico, s6lo mostrar los diferentes

juegos que se juegan y las diferentes formas en las que se desarrollan estos juegos.

En este apartado haré mencion de las practicas politicas en el nivel comunitario, y
dejaré las préacticas politicas en niveles micros para el siguiente capitulo. Describiré
las practicas politicas distinguiendo entre las practicas politicas y las instituciones

politicas, esto es practicas politicas con y sin instituciones.

4.2.1 Précticas politicas sin instituciones

Una practica politica mazateca no institucionalizada es la forma de organizacion
comunitaria. En la estructura politica de Huautla hay diversas formas en que los
mazatecos se organizan, toman decisiones comunitarias y eligen sus
representantes. Una de estas formas son las reuniones o asambleas de barrios,

calles o agencias.

Huautla de Jiménez es una cabecera municipal que se integra por 18 barrios. Los
habitantes de cada barrio se reinen en asambleas pequefias. Toda la poblacion
puede asistir a esas reuniones, pero no todos pueden emitir votos y opiniones; se
emite s6lo una voz y un voto por familia. Las familias se organizan de manera interna
y casi siempre los encargados de asistir a estas reuniones son los jefes de familia
0 sus suplentes. Actualmente, no toda la gente de Huautla esta interesada en esas
reuniones porque no todos saben que las hay. Las reuniones no son concurridas
porque la poblacion ha incrementado y no todos los habitantes son de Huautla.
Algunos de estos fuerefios sienten que a muchos de ellos no les competen esas

reuniones. Otros mas piensan que en Huautla, al ser una cabecera municipal, todas
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las decisiones politicas le competen a las juntas del ayuntamiento, puesto que ellos
son los representantes que ha elegido el pueblo. Estas juntas han sustituido a las
asambleas comunitarias en las que asistia toda la poblacion para tomar decisiones.
La asamblea comunitaria forma parte del sistema de “usos y costumbres”, Huautla,

sin embargo, ya no se rige por ese sistema. (Véase imagen 15)

Imagen 15. Asamblea comunitaria (Minero 2015)

Aunque las asambleas estan en el proceso de decadencia, siguen en uso. En las
reuniones se toman decisiones sobre las necesidades que requieren la poblacion o
la infraestructura del barrio. Buscan soluciones para resolver los problemas.
Deciden sobre alguna obra publica que los beneficie, se fijan cuotas para
cooperaciones. Pero como no toda la poblacion asiste, algunas veces las decisiones
s6lo las toman unas cuantas personas, que ya no buscan el beneficio colectivo sino
personal. También ahi se eligen representantes, se presentan los candidatos, se
vota por ellos mediante el voto directo. En algunas ocasiones la gente no quiere ser
representante, porque saben que es una responsabilidad y un trabajo extra, por el
gue no reciben un sueldo. Sin embargo, dado que es un trabajo comunitario, como

miembros de la comunidad, estan obligados a cumplir. Hay quienes no estan
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interesados en ser representante de barrio por asistir a otras reuniones de otros
barrios con los cuales tienen intereses en comun, o a las juntas convocadas por el

ayuntamiento.

Una forma de organizacion mas es la de las comisiones de trabajo, por ejemplo,
para encargarse de realizar alguna obra, o alguna faena, o para cobrar las cuotas
establecidas, etc. En esas asambleas o reuniones por ejemplo, se decide el dia, la
hora y el lugar de las faenas que se requieran en el barrio o se organizan para
participar en las faenas comunitarias cuando un camino, una calle, callejon o vereda
necesita limpiarse de basura o de hierba; otras razones de estos trabajos son, por
ejemplo cortar ramas y arboles de las carreteras o para liberarlas cuando se
deslavan los cerros, para desviar el cauce de caidas de agua en tiempo de lluvias;
para limpiar el pante6bn municipal, o barrancas de la basura, etc. La gente debe
participar en estas actividades porque el servicio comunitario es una obligacion.
Actualmente la gente que lo hace son en su mayoria adultos y ancianos. Los
jévenes no lo hacen, porque muchos de ellos estan en otras actividades de la
escuela o trabajo, o simplemente no estan interesados en participar. (Véase imagen
16)

Imagen 16. Faena comunal (Minero, 2014)
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Las faenas o trabajo comunitario no son adn una practica institucionalizada, aunque
el ayuntamiento municipal convoque a los habitantes a participar en ellas en
diversos lugares del territorio municipal. La gente acude a ellas por voluntad propia
sin necesidad de tomar acuerdos previos en otras reuniones. Recientemente el
ayuntamiento ha tratado de motivar a la poblacion a que asista a por lo menos
algunas faenas como las que se organizan en los primeros dias de enero en los
limites territoriales, las de carreteras de entrada y la salida de la ciudad, y las del
pantedbn municipal. Se convocan a estas faenas por medio de altavoces que
recorren la ciudad en autos, también por las estaciones de radio comunitarias, por
el sonido del palacio municipal y el de otros puntos estratégicos de Huautla, o se
pegan anuncios en lugres publicos como tiendas, o se corre la voz. A esas faenas

por lo regular asiste mas gente que en otras.

Una practica politica que integra la forma de organizacion, la eleccién de
representantes y la toma de decisiones, esta representada en el consejo de
ancianos. En Huautla, el consejo de ancianos desempef6 sus funciones hasta que
entrd en uso el sistema politico electoral. Durante algunos trienios mas siguio
funcionando pero con menor fuerza. Hoy en dia sigue en uso, aunque su estructura
y su funcion se hayan transformado. En algunas comunidades se les han relegado
algunos aspectos limitados a la vida religiosa y no tanto a la vida civil, politica y
econOmica. Sus decisiones ademas no son tomadas en cuenta por la poblacion mas
joven (Cfr. Neiburg, 1983).

La antigua funcion del consejo de ancianos era la de tomar las decisiones de la
comunidad. Ellos designaban al presidente municipal o a los candidatos, de acuerdo
a su trayectoria en los cargos publicos, su desempefio y su eficacia. También eran
los encargados de orientar a los presidentes municipales o regidores en turno.
Cuando era necesario realizaban reuniones y ofrecian su punto de vista sobre las

obras publicas, etc.

El consejo de ancianos era integrado por personas que ya habian sido
representantes del pueblo, o por personas que ya habian ocupado muchos puestos
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en su sistema de cargos.*° También era integrado por gente de conocimiento. Con
el tiempo dejo de ser la fuerza politica y solo se les solicitaba consejos que ya no
siempre eran puestos en practica por las autoridades oficiales que representaban
una estructura politica basada en partidos politicos. Hubo un tiempo que el consejo
de ancianos de Huautla dejé de reunirse y quedd sin operar. Después se ha
intentado reunir al consejo, pero ahora lo integran ex presidentes municipales. Por
si no fuera poco, muchos de los que lo integran son militantes del PRI y fueron

electos presidentes como candidatos por ese parido.

En Huautla se conservan estas practicas politicas no institucionalizadas, aunque no
siempre son visibles por ser una poblacion muy numerosa y su territorio también es
amplio. El sistema politico partidista es el que actualmente opera en Huautla, este
es el sistema de gobierno oficial y todo queda conferido a la autoridad municipal, el
representante que el pueblo ha elegido. Por esta razén hay muchas practicas
politicas que se han institucionalizado. Hablaré de ellas en el siguiente apartado.

4.2.2 Practicas politicas con instituciones

Me toca hablar de aquellas practicas politicas que estan institucionalizadas en el
sentido que propone Maclintyre. Se observard como hay algunas practicas que son
mas susceptibles a la codicia de las instituciones que otras. De las practicas
politicas institucionalizadas que juegan un papel importante en las relaciones de
poder a nivel macro estan las actividades de los partidos y el ayuntamiento

municipal, de los que hablaré a continuacion.

40 Sistema de cargos: Conjunto de atribuciones rituales o civiles jerarquizadas vigentes en determinadas
comunidades campesinas de Mesoamérica. Estos cargos se establecen bajo la advocacion de santos de la Iglesia
catdlica romana. Todos los adultos de estas comunidades procuran detentar uno u otro en el curso de su vida,
aumentando el prestigio de la persona a medida que asciende de categoria, como aumenta igualmente el coste
implicito en las obligaciones del cargo, a veces enorme. El sistema de cargos sirve, pues, como mecanismo
nivelador que impide la acumulacidn diferencial de riqueza por las familias (Barfield, 2001: 562).
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4.2.2.1 Intervencion de partidos politicos

El sistema politico electoral es una institucion que ha desplazado a las antiguas
formas de eleccion de representantes y autoridades. Los partidos politicos llegaron
a Huautla en la década de los 70. En ese entonces, se conocia muy poco sobre el
sistema partidista; la gente dice que no entendian muy bien cémo funcionaban. Lo
gue sabian era que ahora para la eleccion de las autoridades era necesario votar
por algan candidato de los nuevos partidos politicos. Asi lo comenta el sefior Rafael
D.

En el 1978 ya empezé a ver el partido, era la segunda eleccion que se hacia con
partidos politicos. Pero aquella vez pues si me nombraron como candidato a la
presidencia, por el PRI, en cambio la gente como todavia no conocia bien lo de los
partidos, pues como la mente de la gente era de usos y costumbres, y pues no
sabiamos cémo funcionaba bien, apenas estdbamos empezando, estaban naciendo

los partidos aca (ED. Rafael D.).

En esos afos llegaron dos partidos principales, el PPS y el PRI. El priismo llegb
como partido oficial y el otro como el partido de la oposicion. No cuento con una
version acerca de como fueron llegando y consolidandose los partidos, sin duda
esta cuestion mereceria una investigacion aparte. Para este trabajo sélo registré los
sucesos de la segunda contienda electoral por medio de partidos politicos. En esa
ocasion hubo una revuelta en la que se vieron involucrados ambos partidos
disputantes la que sera narrada en el siguiente capitulo. Resaltara en esta

descripcion el papel de uno de los actores principales de la revuelta.

La eleccion de los representantes no siempre fue una elecciébn democratica, aun en
el sistema de usos y costumbres. Los mazatecos siguieron reproduciendo su
sistema politico aun con la llegada de los partidos politicos y continuaban eligiendo
los candidatos de los partidos de la misma forma en que lo hacian antes, solo que
ahora se le aunaban otras caracteristicas como las boletas electorales, los partidos
y sus colores, etc. Los mismos integrantes del consejo de ancianos, han declarado
gue la funcion del consejo era intervenir en la eleccién de los nuevos presidentes

municipales. El consejo de ancianos se reunian con otras autoridades y algunas
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otras personas involucradas en el tema, todos valoraban el desempefio de la
persona como figura politica, su experiencia en los puestos publicos, y si
consideraban por unanimidad que era el candidato idéneo, hacian una asamblea
para dar a conocer la informacion. Después la gente se organizaba con musica,
cohetones y mas fiesta para ir hasta la casa de la persona seleccionada,
comunicarle que el pueblo le solicitaba ser candidato; acto seguido, presentar la
informacion a la poblacion en general. Si bien era una eleccion abierta, ya habia
preseleccionados que contendian por el puesto. La diferencia era, que en ese
tiempo, los candidatos eran seleccionados por el pueblo, o mejor dicho por el
consejo de ancianos, mas no eran los candidatos quienes buscaban ser
seleccionados o se proponian ellos mismos. Lo que el pueblo hacia en la eleccién
democratica era elegir de manera directa a algunos de los seleccionados. Con el
nuevo sistema partidista, la eleccion de representantes siguid aparentemente un
procedimiento similar con una diferencia sustancial: ahora los candidatos
contendian en bandos separados. Mucha gente dice que los partidos politicos
fueron quienes llegaron a echar a perder su forma de gobierno tradicional. Asi lo
expreso la sefiora Sandra B.: “Los partidos politicos, nos dividen, nos fraccionan y
nos corrompen, aparte de eso, pues es algo que no es nuestro, porque nuestros
abuelos eso no tenian, hasta la fecha hay gente que tiene los usos y costumbres”
(ED. Sandra B.).

Con el paso de los afios se fueron consolidando los partidos hasta que comenzaron
a llegar otros nuevos. Las ideas politicas se fueron fracturando cada vez mas, pero
sobre todo lo que se fracturaba era la organizacién social hasta el punto de crear
controversias y enemistades por simpatizar con diferentes partidos. En Huautla hay
militantes de casi todos los partidos politicos, y son una poblacién fraccionada en
diversas fuerzas politicas. También hay partidos politicos que internamente estan
fraccionados. A todo ello se debe el desequilibrio politico por el que atraviesa la
comunidad. Desde hace varios trienios en Huautla de Jiménez ha cambiado el
régimen partidario de PRI a PRD, hecho histérico y celebrado por la mayoria de
huautecos. Pero en tan pocos afos, ciertos sectores de la poblacién se ha mostrado

en desacuerdo con las formas en cémo se ha conducido la comunidad desde las

156



autoridades municipales. Hay gente que ha salido a las calles a protestar y a tomar
el palacio municipal porque no estd de acuerdo con las nuevas formas de las

practicas politicas del ayuntamiento, del que hablaré a continuacion.

4.2.2.2 El ayuntamiento municipal

Toca el turno a las préacticas politicas institucionalizadas, el honorable ayuntamiento
municipal. En la estructura politica de Huautla de Jiménez, el ayuntamiento
municipal*! tiene el papel de maxima autoridad. Estéa regido por un cabildo municipal
integrado por presidente municipal, tesorero, secretario, sindico y los regidores.
Esas son las autoridades que en el proceso electoral integran una planilla y
contiende con otras planillas para quedar como planilla oficial que contendra en la
eleccion con otros partidos. Ahora, la eleccion de la planilla, algunas veces es un
proceso democratico, muchas otras es una decision de algunas personas o0 grupos
de poder politico y econémico principalmente. El sefior Guillermo mencioné cémo

se integraba el ayuntamiento hasta hace algunos trienios:

El primer mando, el nimero uno, es el presidente, chjota xa tito, el que sigue es el
regidor de hacienda, (el segundo del presidente). Cuando estuvo Fox incremento6 un
sindico hacendario y ese es el numero dos ahora. El que le sigue es el regidor de
hacienda, el que maneja los recursos y tiene como vinculaciéon para la tesoreria
municipal, son sus colaboradores, no directamente, él cuenta las monedas sino que

los impuestos que aplican al pueblo, de ahi sigue el regidor de obras, después sigue

41 De acuerdo con el Articulo 3. de la Ley organica de municipalidades, los ayuntamientos o municipalidades
son: “los 6rganos del Gobierno Local, emanadas de la voluntad popular. Como personas juridicas de derecho
publico interno, tienen autonomia econémica y administrativa en los asuntos de su competencia. Son aplicables
a las municipalidades las leyes y disposiciones que, de manera general y de conformidad con la Constitucion
regulen las actividades y funcionamiento Sector PUblico Nacional.

De acuerdo con el articulo 3. De la Ley Orgéanica Municipal del estado de Oaxaca: “El Municipio libre es un
nivel de Gobierno, investido de personalidad juridica, con territorio y patrimonio propios, auténomo en su
régimen interior, con capacidad econémica propia y con la libre administracion de su hacienda; con una
poblacion asentada en una circunscripcion territorial y gobernado por un Ayuntamiento”. Y de acuerdo con el
Avrticulo 4:“El Ayuntamiento tiene como misién primordial servir a la poblacion dentro del marco legal por la
paz, la igualdad entre hombres y mujeres, la justicia y el desarrollo social, generando en forma permanente,
continua y creciente servicios y obras de calidad; basados en la participacién ciudadana y en una administracién
responsable, honesta y eficiente, respetando la dignidad de la persona y del medio ambiente, fomentado
compromisos para fortalecer nuestra cultura”.
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el regidor de educacion, algunos de estos cargos se les ha adaptado un nombre y
otros permaneces igual, por ejemplo el sindico no tiene otro, el sindico procurador,
Regidor de hacienda Regidor de educacion, Regidor de salud, Regidor de panteén.
(ED. Guillermo P.).

Hoy en dia el ayuntamiento de Huautla de Jiménez lo integra un presidente
municipal, un sindico procurador y un sindico hacendario, y cinco regidurias. Lo
integran ademas gente de confianza de las autoridades de cada trienio y otros
miembros de la comunidad. A quienes se les entregan los bastones de mando son
los integrantes de la planilla y a sus suplentes. Son ellos a quienes el pueblo elige
a diferencia de los directores y los otros puestos de confianza. Los ayuntamientos y
su estructura interna se han modificado con cada trienio adecuadndose a los
lineamientos estatales y federales. La que los rige es la Ley organica Municipal del

estado de Oaxaca.*?

Los ayuntamientos municipales se integraban principalmente por gente que elegia
el pueblo mediante los integrantes de la planilla, en su mayoria muchas regidurias,
casi diez en algun momento. Habia puestos de confianza y por méritos claro, pero
no existian las direcciones. Desde hace algunos trienios con la reestructuracion
municipal y de la Ley organica de municipios, los ayuntamientos comenzaron a
reformarse y el de Huautla no fue la excepcion. El sefior Elias P. narra la

problematica que ve en esta reestructuracion del ayuntamiento:

Solo que no sabemos que acuerdos hay en Oaxaca que nombran directores, ya han
perdido fuerza, han perdido credibilidad los regidores, porque un regidor debe
manejar la ley organica municipal y director no, es un empleado mas, lo Unico que
tiene es el nombre, de director no tiene nada. Entonces mafiosamente no sé por qué
las fuerzas politicas lo han determinado asi, habra que meterse a fondo de por qué
se ha creado asi. Entonces unicamente el que lo manejé mucho fue el ciudadano
Arturo P. incluso pregunta ya no hay regidor de educcion, ya nomas es director de

educacion, el unico trienio fue el de nosotros 2008-2010, podriamos decir. Ahi fue

4Articulo 1.- Esta Ley es de orden publico y de observancia general para los Municipios que conforman el
territorio del Estado de Oaxaca; establece la competencia, facultades y deberes que corresponden al Gobierno
Municipal y determina las bases para la integracion, organizacion y funcionamiento de la administracion
publica municipal; es reglamentaria del articulo 113 de la Constitucidn Politica del Estado Libre y Soberano de
Oaxaca.
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donde todavia manejamos como regidor de educacion, de ahi para aca cuando
estuvo Arturo P. se manejaron directores, hoy también es director. Estan
desplazando el poder del regidor, porque el regidor lo nombra el pueblo y el director
no, esta directamente como servil del presidente municipal, un empleado mas y esta
a la orden del presidente municipal, y el regidor no, casi por ejemplo, por si algo
amenaza al presidente municipal o aun regidor, una amenaza X, que no debe ser
verdad (ED. Elias P.).

En el ayuntamiento de Huautla se han creado direcciones con las mismas areas de
las regidurias pero con diferentes funciones. Y sean eliminado muchas regidurias
pasando a ser direcciones, como ejemplos estan las direcciones de luz que antes
era una regiduria de agua y luz; la direccion de ecologia, de mercados y de
seguridad publica antes fueron regidurias, al igual que la regiduria de cultura y
recreacion. Sin embargo se crearon las direcciones que englobaron dos regidurias
y como hecho curioso se observa que se elimind la regiduria de educacion que fue
absorbida por la direccion de cultura y recreacién, que también absorbio la direccién
de deportes. Veamos la siguiente tabla de regidurias y direcciones actuales. (Véase
tabla 2)

Tabla 2. Regidurias y direcciones en el ayuntamiento de Huautla de Jiménez

Regiduria de hacienda
Regiduria de obras Direccion de obras
Regiduria de gobernacion
Regiduria de salud
Regiduria de desarrollo Direccion de desarrollo social
social
direccion de recursos humanos y
contraloria
Direccion de luz
Direccién de deportes
Direccién de cultura y recreacion
Direccién de agua
Direccion de ecologia
Direccion de mercados
Direccion de seguridad publica 'y

transito municipal
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Todos los integrantes del ayuntamiento cumplen con funciones especificas, hay
jerarquias. Pero no solo ellos toman las decisiones. Aparentemente se aprecian
relaciones entre el pueblo y las autoridades a través de las regidurias, las reuniones
y asambleas con la ciudadania a través de los representantes de barrio y con otras
personas indicadas. Pero no siempre es asi. Como he mencionado hay una cierta
apatia de la poblacion por inmiscuirse en asuntos politicos por lo cual se delegan
ese ejercicio a las instituciones, en este caso al ayuntamiento. A continuacion se
presenta un esquema de la estructura del cabildo municipal en Huautla. (Ver imagen
17)

Organigrama municipal de Huautla de Jiménez, Oaxaca, trienio 2014-2016

CABILDO MUNICIPAL

TESORERO MUNICIPAL PRESIDENTE MUNICIPAL SECRETARIO MUNICIPAL

ASESOR JURIDICO

SINDICO HACENDARIO SINDICO PROCURADOR

REGIDURIA DE REGIDURIA DE REGIDURIA DE REGIDURIA DE REGIDURIA DE
HACIENDA OBRAS GOBERNACION SALUD DESARROLLO
SOCIAL
DIRECCION DE
RECURSOS HUMANOS
Y CONTRALORIA
DIRECCION DIRECCION ATENCION DIRECCION DIRECCION DE
DE LUZ DE OBRAS DE ECOLOGIA DESARROLLO
CIUDADANA SOCIAL
DIRECCION DE DIRECCION DE ENLASE DIRECCION
DEPORTES AGUA OPORTUNIDADES DE
MERCADOS
DIRECCION DE CULTURA Y DIRECCION DE SEGURIDAD PUBLICA Y

RECREACION TRANSITO MUNICIPAL

CASA DE LA BIBLIOTECA

CULTURA R PROTECCION CIVIL

Imagen 17. Organigrama municipal
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Las autoridades municipales no son la Unica institucion que ostenta la autoridad y o
el poder en Huautla de Jiménez. Aparte hay varios grupos politicos. Ademas de los
partidos politicos las instituciones politicas comprenden organizaciones civiles,
organizaciones mercantiles como, grupos de transportistas, grupos de
comerciantes, grupos de agricultores. Algunos de estos grupos son independientes
de los partidos politicos, sin embargo en tiempos electorales se adhieren a alguno.
Los que se apegan a los partidos no soélo son los integrantes de las organizaciones,
sino también sus familias, amistades, etc., se crean alianzas patrtidistas. De acuerdo
con mis observaciones de campo hay una organizacion que ha ganado presencia
como fuerza politica adherida a partidos politicos, antes al PRI, ahora al PRD. Se
trata de URCAMA, la Unién Regional de Cafeticultores de la Mazateca Alta, asociada
a lo que se conoce como el INMECAFE (Cfr. Neiburg, 1988; Marin 2010; Demanget
2000).

Hay un grupo muy fuerte, de docentes integrantes del sindicato de la seccion XXIl
del IEEPO. Un porcentaje de la poblacién de Huautla ejerce la profesion docente y
cuando es necesario se organizan entre ellos, pero ademas tienen poder de
convocatoria y miembros de la sociedad civil se organizan con ellos. Aunque hay
quienes no estan de acuerdo con las medidas de accion y las decisiones de los
docentes. Como ejemplo esta el bloqueo que realizaron los integrantes de la seccién
XXIlI del sector Huautla, junto con otros pobladores del municipio durante los

comicios electorales en junio de 2015.43

En algunas ocasiones se crean fuerzas opositoras con alianza de partidos politicos
y organizaciones politicas y mercantiles. Hace cuatro trienios fue la primera
experiencia que tuvieron como fuerza opositora al PRI, en la que se hicieron varias
alianzas y gand las elecciones por primera vez un partido diferente desde 1975
cuando se inici6 con ese sistema politico partidista. La gente ha emitido
declaraciones acerca de la mala experiencia que tuvieron con ese trienio; el sector

del magisterio se siente traicionado por su representante, “la primera autoridad de

http://rutal35.com/v2/component/k2/item/1635-huautla-doblega-a-fuerzas-federales-impiden-
operativo-y-elecciones
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la izquierda en Huautla”. Porque dicen que él dio la orden para que fueran
reprimidos durante el desalojo del palacio municipal que hubo durante su trienio.
Para el siguiente trienio volvié a ganar la eleccion la fuerza opositora al PRI, pero
ahora no habia alianza, la presidencia municipal la gan6 el PRD. Y este trienio es el
gue mucha gente considera el cambio de poder entre partidos, en el que el PRD
habia llegado como una nueva opcién de lucha y después de casi treinta afios de
priismo se esperaba un verdadero cambio en la forma de conducir al pueblo. Se
tenia muchas expectativas en los nuevos dirigentes. Sin embargo una vez mas los
votantes se sintieron defraudados. Nadie queria aceptar que el poder politico del
ayuntamiento se quedara en la misma familia del presidente municipal. Después de
que llegé la primera fuerza opositora, en la eleccidn para nuevo presidente municipal
contendi6 el cufiado del entonces presidente como candidato del PRD y fue él quien
gano la eleccion. Desde entonces la gente se cambié de partido y/o se adhirié a

otros.

El actual trienio también es del PRD, siendo el tercero gobernado por ese partido.
En la dltima eleccion, sin embargo, los miembros del partido se fraccionaron en tres
grupos ademas de que muchos otros militantes abandonaron el partido. Se lo
acusaba de entrar en alianzas con otros partidos. Lo cierto es que hasta el momento

este es el partido oficial el Huautla de Jiménez.

En este capitulo mencioné diferentes formas en las que se despliegan los juegos de
lenguaje chamanicos y los juegos de lenguaje politicos. Como se observa, en ellos
intervienen diferentes personajes o jugadores. De manera general se presentaron
las practicas en niveles macros, en los que se refleja la forma de vida, las reglas
que se siguen dentro de juegos siendo algunas de ellas las reglas de control,
creencias o bisagras que conforman la cosmovision desde la cual, los actores ponen
en practica sus creencias. Esto nos lleva al terreno de la subjetividad de los actores
que sera abordada en el siguiente capitulo cuando se presenten los casos
especificos de cuatro personajes en Huautla. En las historias que relata cada uno

de los actores se manifiesta la relacion entre las practicas politicas y las practicas

162



chamanicas. Vayamos al siguiente capitulo y escuchemos las palabras de

Esperanza, Anastasio Rafael y Teodora.
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V. Historias de curanderos y politicos mazatecos

Entran a escena los actores del drama. Mujeres y hombres de conocimiento, chjota
chjine y sus pacientes o clientes, quienes juegan los juegos de lenguaje chamanicos
y politicos, antes expuestos. Es primordial recordar que las practicas, a pesar de ser
colectivas y de estar determinadas por la estructura dominante, o de ser
contaminadas, son acciones que realizan los sujetos y son ellos quienes les dan el
sentido a sus practicas. Ahora, ¢como abordar el tema del sujeto? Jacorzynski

plantea que desde la epistemologia del Wittgenstein tardio, el tema del sujeto:

... se introduce por la puerta trasera, pues aparece con el disfraz del perspectivismo,
el ver como y la Otredad. Las perspectivas personales que corresponden al Otro
Cultural constituyen el objeto de interés para los antropdlogos, de igual manera que
las perspectivas colectivas y profesionales. Como mostraron Philips, Dilman, Winch
y otros, el proceso de comprender al Otro debe partir necesariamente de lo que
conforma el sentido y el sinsentido para la persona involucrada en la situacién

existencial dada (Jacorzynski, 2008:448).

Es por ello que para entrar en el terreno de la subjetividad, en este capitulo se
presenta la respuesta a la cuarta pregunta que se desprende del paisaje conceptual
de Wittgenstein, desarrollado en el primer capitulo y relacionada con el tema del
sujeto, a saber, ¢ quién es quién hace lo que hace? Esta pregunta se responde con
la presentacion de los personajes en cada caso y da lugar a otras preguntas
particulares que dan sentido al concepto de la subjetividad, individualidad o
especificidad del actor ¢cémo ve el mundo quién juega? (percepcion); ¢para qué
juega? (intenciones, objetivos, intereses); ¢como juega? (estrategias, estilos,
decisiones) (Jacorzynski en prensa b). Con la exposicion de los casos se ejemplifica
la respuesta a las preguntas y se deja ver la subjetividad de los actores al realizar

las diferentes practicas.

Aqui describiré cuatro casos: primero el de una mujer y el de un hombre de
conocimiento que hablan acerca de su practica chamanica y de como se relaciona
con la préactica politica; y otros dos versaran sobre dos personajes politicos en

Huautla de Jiménez quienes recurren a los chjota chjine para resolver asuntos
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encaminados a su quehacer politico dentro de la comunidad. Ellos relatan desde su
propia experiencia las diferentes préacticas chamanicas en las que han intervenido
para propiciar, reforzar, o abolir alguna practica politica en niveles micros y macros.
La seleccion de los casos de los chjota chjine involucrados en la politica y los
politicos involucrados en el chamanismo fue efectuada a partir de entrevistas a trece
personas de conocimiento de Huautla de Jiménez. Todos los casos, salvo uno,
estan en su mayoria orientados al &mbito terapéutico; tres de ellos dijeron no tener
contacto con ningun politico y no estar interesados en hacerlo, los otros, han estado
en contacto con la préactica politica en funcion de su trabajo como chjota chjine pero
no han estado directamente involucrados en veladas y la toma de Ndi xi tjod, sino

que han propiciado otros rituales para los politicos

Primero, opté por el caso de Esperanza porque desde mi perspectiva y para los
fines de este trabajo, éste ilustra de manera concreta la relacion entre las practicas
chaménicas y las practicas politicas en un nivel micro, en el que los individuos o los
pequefios grupos domeésticos ejercen, establecen y reproducen relaciones de poder

entre otros grupos e individuos.

Segundo, el caso de Anastasio me parece el mas relevante de entre los otros doce,
por ser el Unico que es chjota chjine y personaje politico a la vez. El caso de
Anastasio nos permite observar la dimensién de la practica chaménica a nivel
comunitario. Este caso es suficiente para dimensionar el papel que desempefia un

chjota chjine en la comunidad, un impacto en la poblacion y fuera de esta.

Tercero, seleccioné el caso de Rafael D. de entre diez casos de expresidentes
municipales. Me parecié pertinente mostrar este caso porque ilustra la relacion

directa entre ambas practicas y el impacto que tuvo en la poblacion.

Cuarto, se mostrara el caso de Teodora porque ilustra la relacion directa de las
practicas politicas y chamanicas. Como en el caso de Rafael, Teodora si asumio
haber recurrido al chamanismo para indagar sobre su futuro politico en la
comunidad, a diferencia de los otros personajes publicos que aseguraban no haber

tenido contacto alguno con chjota chjine.
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Estos cuatro casos me permiten mostrar las diferentes formas en las que el
chamanismo esta relacionado con la practica politica, es decir, como la velada y el
viaje sagrado se relacionan con practicas encaminadas a establecer, ejercer y
reproducir las relaciones de poder, tanto en niveles micros como el familiar, hasta
niveles macros como la comunidad vistas desde la percepcion de los distintos

personajes. Veamos los casos.

5.1 Esperanza M.

Esperanza es una mujer de 60 afios de edad, originaria de la agencia de Rio
Santiago en Huautla, actualmente radica en la cabecera municipal. La conoci una
tarde de invierno, hace mas de seis afios cuando llegué directamente a su casa
recomendada por su hijo Anselmo. La sefiora Esperanza, un poco desconcertada
por mi visita, me dejo entrar en su casa y me hizo una entrevista, a la cual yo accedi
con la presentacién formal de ¢quién era yo? y ¢por qué estaba ahi? Ambas
terminamos entrevistadas en ese primer encuentro. Después ella me dijo que las

puertas de casa estaban abiertas para mi, y que me ayudaria con mi trabajo.

Esperanza es una mujer viuda que crio a cinco hijos y cinco hijas cuando su esposo
murio, hace casi quince afios. Su difunto esposo fue chjota chjine, segun los relatos
de sus hijos, el sefior era muy eficaz. Sabia leer maiz, velas, copal, curaba a la
gente con Ndi xi tjod y les ayudaba a resolver sus problemas. En cuantiosas
ocasiones, Esperanza asistio a su difunto esposo en las curaciones con Ndi xi tjod.
Ella sélo le acompafaba y ayudaba cuando la ocasion lo ameritaba, nunca curé a
nadie en ese tiempo. Sin embargo, observo la practica de su esposo y aprendio
algunas formas del ritual. Solo era cuestion de observar la forma de actuar del chjota

chjine en los distintos casos.

La gente llego a preguntar por el chjota chjine, esposo de Esperanza, después de
que fallecié, pero en la casa se dijo que no habia nadie mas para curar. No obstante,
la gente llegaba buscando a un curandero. En una ocasion llegdé una mujer muy

enferma y la sefiora Esperanza no tuvo mas remedio que entrar a escena. Era su
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destino ayudar, curar y guiar a la gente de su pueblo. Era su obligacion cumplir el

mandato que la deidad le encomend6 muchos afios atrés.

Esperanza comenzé a tomar Ndi xi tjod tras caer en los sintomas de la pérdida del
espiritu cuando tenia ocho afios. Sus familiares preocupados de la recaida de la
nifia y la repentina pérdida de su espiritu, decidieron darle a tomar Ndi xi tjo6. La
encargada de hacerlo fue la abuela de la nifia, ella le asistié en el viaje y le hizo las
curaciones pertinentes. Su abuelita era curandera de la familia de Maria Sabina en
Rio Santiago. En ese primer ‘viaje’ con Ndi xi tjo6 que Esperanza experimento, le
fue revelado el don de la curacion y se le mostré el destino que la marcaba como
chjon chjine, mujer sabia. Fue aprendiendo de la sabiduria de su abuela, y en alguna
ocasion, cuando aun era muy joven, intervino en una velada para adivinar sobre el
problema de su hermano que habia caido en prisibn. Después de eso, soélo
participaba en algunas veladas con su finado esposo como observadora o asistente
de él. Aunque ella no accedi6 a trabajar publicamente como chjon chjine, sélo asistia
los casos familiares y muy esporadicamente a la gente que necesitaba su ayuda
para una velada. Su trayectoria como chjon chjine ha sido complicada en los ultimos
afos, sobre todo porque su familia no quiere que ella ejerza el don que le fue
conferido.

No obstante, la labor de Esperanza en la solucion de sus propios problemas ocupa
un espacio muy merecido en esta tesis por su trayectoria y su proceso de
aprendizaje como chjon chjine. Pero también nos ocupan las experiencias de vida
en las que ella ha logrado salir adelante desde hace de mas de quince afios, cuando
fue arrastrada al centro de un torbellino y se vio involucrada en un juego de
relaciones de poder con los familiares de su difunto esposo. Algunos familiares de
Su esposo intentaron despojarla de su terreno y de su casa donde habia vivido
durante muchos afios. Los familiares del esposo de Esperanza, querian que se
fuera de esa casa y abandonara a sus hijos. A partir de ese tiempo Esperanza
comenzo a tomar Ndi xi tjod constantemente para guiarse y tratar de resolver sus

problemas.
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El conflicto que Esperanza comenzé a solucionar desde hace afios cuando su
esposo falleciod, es el que se relata a continuacién. El sefior Armando, finado esposo
de Esperanza, fue el primer hijo de la primera esposa de un sefior llamado Chucho.
Este sefior Chucho poseia grandes propiedades de terrenos y casas en la zona,
tuvo varias esposas, cuatro de ellas fallecidas y una ultima, con la que vive
actualmente. Chucho cedié a Armando una fraccion de un terreno que colinda con
los terrenos de sus otros hermanos y hermanas, de las diferentes esposas de
Chucho. Pero sélo le cedio el terreno de palabra y buena voluntad, porque nunca
se realizd ningun papel que avalara la sesion de derechos sobre la posesion del
terreno. A Armando nunca le parecié que fuese necesario y no realiz6 ningan
tramite. Cuando este fallece, Esperanza y sus hijos quedan descobijados ante la
figura paterna y ademas quedan sin ninguna representacion de un poseedor de los
derechos sobre la casa que habitaban y los terrenos que cosechaban. Como aves
de rapiia, corrieron al asecho del terreno los hermanos y hermanas del difunto, sin
importar que los hijos y la esposa siempre habian sido los duefios, y que en esas
circunstancias, ahora eran los Unicos poseedores. Desde ese momento se culpo a
Esperanza de la muerte de su esposo. La madre de Armando y sus hermanas
dijeron que Esperanza le habia hecho brujeria a él y que por eso habia muerto.
Esperanza nunca hizo caso de ello, pues su consciencia tranquila le permitio

sobrevivir entre los falsos testimonios de los familiares de Armando.

Tiempo después de que Armando fallecid, los familiares de este le pidieron a
Esperanza que se fuera de esa casa. La comenzaron a hostigar hasta que decidio
tomar Ndi xi tjod para saber como solucionar el problema. Los hongos le mostraron
el conflicto que se avecinaba, le dijeron que aunque el conflicto perdurara or mucho
tiempo ella saldria librada del problema. Por lo pronto le dijeron que no debia salirse
de esa casa y que no hiciera ningun caso de los falsos testimonios. También se le
revelé Armando quien le indicé que nunca deberian irse de ahi, que ese lugar y esa
casa era de sus hijos. Desde el primer viaje Esperanza supo que no seria facil

terminar con el problema. Pero podria sobrellevar el conflicto. Asi relata Esperanza:

Y entonces desvelé en ese tiempo. Ahi en la velada, me dicen [los hongos] que no

estaba bien que les hayan quitado ese terreno a mis hijos, porque el finado de mi
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esposo ya habia puesto las colindancias, ya habia enterrado las piedras. Pero habia
visto las piedras desenterradas y pusieron otras piedras. Yo vi ahi en la velada como
mi cufiada estaba quitando las piedras y estaba poniendo otras... Pero solamente le
pedi a diosito que nos ayudara, y Dios puso otra vez en nuestras manos ese terreno
para que lo agarraramos, porque no queria €l difunto de mi esposo que le dieran o
vendieran a otra persona, porque él no se sentiria a gusto. Yo hice la velada aunque
no era para eso, nomas ahi salié. Y todo por un pedazo de terreno que tanto le duele
a la gente, ahora si que nada mas por eso nos queria echar de aca (ED. Esperanza
M.).

Afos después, cuando todo aparentaba calma en este conflicto, surgié una nueva
dinamica de hostigamiento hacia Esperanzay sus hijos. En esta ocasion la situacion
fue muy confusa. Se culpaba a los hijos de Esperanza de asesinar a un hombre
pariente suyo, un primo de Armando. Asi lo comentdé Esperanza: “Luego les
volvieron a decir mis hijos que ellos fueron, que ellos mataron su tio, y le inventaron
cosas, chismes, esos chismes nunca llegan bien. Entonces por un esfuerzo que
Dios me dijo que no me retirara yo de aca, pues yo hice lo que Dios me dijo” (ED.

Esperanza M.).

El crimen sucedi6 en una noche de fiesta, en el alboroto de un baile popular. En la
confusién de un momento de oscuridad, alguien le disparé al primo de Armado. Al
momento no se supo quién fue el autor del homicidio. En el transcurso de los dias
lleg6 a las manos del padre del acaecido un sobre anénimo diciendo que los hijos
de Esperanza habian sido los ejecutores del crimen. De inmediato comenzo el
hostigamiento y atropello por parte de los familiares del fallecido en contra de la
familia de Esperanza. Y todo se tornaba mas complejo debido a que los hijos de
Esperanza estuvieron esa noche en el pueblo y en la fiesta. Habian solicitado un
permiso en su trabajo por lo que tuvieron que partir al dia siguiente. Lo que los

hacian mas sospechosos. Continlia Esperanza el relato:

Los familiares de mi finado esposo iban con su tio alla adelante y le contaban chisme.
Que mis hijos habian sido, que ellos fueron los que habian matado a su tio, que por
€s0 no estaban aca, jque no sé qué! Pero ellos se fueron en busca de un trabajo,
estaban bien chicos, ni sabian que es eso de un arma. Creo que mis pobres hijos no
saben ni disparar ni nada, la gente que hace asi son especiales, ya estan

acostumbrados... Y pues yo me quedé porque sé que mis hijos no fueron, sé que
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fueron otras gentes y en la velada se me dijo que es por el terreno que le decia asi

a mis hijos, esas calumnias (ED. Esperanza M.).

Esperanza se encontraba sumida en preocupacion por la calumnia hacia sus hijos
y decidi6 viajar para ayudarlos a salir de ese problema. En esta ocasion Ndi xi tjod
le revelaron la verdad y la guiaron para resolver este nuevo conflicto. En la velada
Esperanza pudo conocer la raiz del problema, y de nueva cuenta se remitia a la
posesion del terreno. En esta ocasion un pariente de Armando era el autor
intelectual del conflicto que pretendia manchar el nombre la familia de Esperanza y
con ello lograr que fuesen despojados del terreno y de su casa. Asi lo relata:

Después de la calumnia también desvelé y ahi salié directamente. Vi que ellos no
fueron y ahi el difunto se me aparecio, él me dijo: -No, tus hijos no fueron, yo estoy
rogando por ellos, que no les vaya a pasar nada, porque nada mas le echaron
chisme, pero aca estan las personas que me hicieron eso y el que metié el anénimo
es alguien que se lleva mal con mi padre, lo trata de molestar, quiere hacer pelear
con la familia. Pero si ellos hacen caso yo no voy a permitir que a mis sobrinos los
vayan a matar, o que les estén echando la culpa, por algo que no fue, porque yo,
aca si sé quién me dispard, pero aca ya lo tengo esa gente, a fuerza tienen que venir

conmigo, porque yo asi lo estoy pidiendo-. (Ed. Esperanza M.)

Resulté que Quirino, el pariente de Armando, le debia dinero al primo, al hombre
fallecido en aquella tragedia de la fiesta. El finado primo fue a casa de Quirino para
pedirle el dinero que le debia. Este le dijo que se lo daria el dia de la fiesta que se
avecinaba, en la que ocurrid la tragedia. El primo de Quirino accedio y se fue sin
saber lo que le esperaba para el dia de la fiesta. Estos datos Esperanza los narré
de acuerdo con lo que le revel6 Ndi xi tjoé. Ella lo supo porque el finado primo de
Armando se le revel6 en la velada y le dijo quién habia sido el autor intelectual y
material de su propio asesinato, lo cual le ayudé a Esperanza y a sus hijos a limpiar

su nombre de tal calumnia, asi lo comenta:

El difunto se me revel6 y decia: “Yo aca sé quién es esa gente que me hizo eso” —
asi me decia el sefior- , “aca esta”, -hasta me ensefié-, “él fue el que me hizo asi, el
gue me dispar6, ya lo tenia planeado todo, ya lo tenia pensado como me iba a matar.
Pero esa persona me matd porque me debia dinero y yo le fui a cobrar. Se molesté

porque se lo pedi, y me dijo que me iba a dar el dinero el dia de la fiesta, pero qué
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me dio, me quitod la vida para que no le molestara yo”. Y yo ni siquiera sabia de eso,
ahi me fui a enterar (ED. Esperanza M.).

Después de averiguar por medio de Ndi xi tjod cual era el verdadero origen del
problema, las causas y los responsables, Esperanza se enfrenté al padre del
fallecido para decirle con toda certeza que sus hijos no habian sido los asesinos de
su hijo, que sabia quién habia sido y también sabia quién fue la persona que dej6
la carta an6nima en su casa. En el siguiente relato Esperanza explica el proceso del

conflicto:

Yo fui con el tio de mis hijos a decirle: “quiero saber la verdad, quiero aclarar quién
fue él que le vino a meter esos chismes”. Le dije: “porque usted ya es anciano, ya
esta grande, usted ya fue autoridad, ya tiene esa experiencia, yo todavia no tengo
experiencia de llegar ahi, ¢por qué le esta echando ese chisme a mis hijos? ¢ por
gué le esté haciendo asi su familia? que ellos no fueron, usted vea la realidad, usted
desvelé siquiere para que usted vea que con Dios no se juega y lo que esta diciendo
nunca va a pasar. Pero si algo le pasa a mis hijos usted ser& el responsable, le voy
a echar la culpa y esto nunca va a acabar, sea como sea Yo los tengo que defender
porgue son mis hijos, si algo le hice pues 6rale, ya estoy aca, matame de una vez,
pero con mis hijos no se desquite”. Yo me enfrenté, asi le dije, ahora si que se fueron
calmando las cosas porque yo me fui a entregar, como Dios hizo, se entregd por
nosotros. Pues yo también me voy a entregar por mis hijos, asi lo voy hacer le dije,
y ya me dijo: -no pues mas seguro te desvelaste, porque si sabes, y algo sabes tq,
si lo sabes dime quién fue-. Pero yo que le digo mejor usted debe de ver la realidad,
usted debe de verlo con sus propios 0jos, yo no soy igual de chismosa como el que
le vino a contar, por qué le voy a venir a contar a usted que es papa del difunto. El

gue habia sido era un mismo pariente de ellos (ED. Esperanza M.).

Esperanza optd por enfrentar el problema para ayudar a sus hijos sin necesidad de
recurrir a ninguna autoridad porque en la velada y la ingesta de Ndi xi tjob se le
fueron reveladas algunas certezas. Después de eso, el padre y los familiares del
finado primo de Armando dejaron de hostigar a la familia de Esperanza. A
continuacion, Esperanza relata su experiencia en la velada y la ingesta de Ndi xi
tjoo:

El sefior, el difunto, si se me revelo, asi como estamos hablando tu y yo, él me dijo

todo y queria que yo dijera quién habia sido, pero eso era un gran problema. Como
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voy a meterme en ese problema, mejor me puse a rezar y él ya se desaparecio. El
me ensefid el que habia sido, y el sefior que estaba metiendo el anénimo también
ahi se me aparecio. El queria que yo fuera a decir, pero yo le dije que debo de pensar
antes de decir eso, porque no es tan facil, no es cualquier problema eso es de vida
y muerte, eso esta mal que yo diga, porque yo no soy igual que otra gente chismosa
gue anda diciendo. Pero me decia: -no, no te preocupes yo estoy rezando acéa por
mis sobrinos, que no les pase nada, porque ellos no fueron, nada mas le estan
echando la culpa de que le quieren quitar el terreno, el pedazo donde estan ustedes,
les quieren hacer dafio esa gente que esta ahi- decia. Y yo volvi a desvelar y lo
mismo, pero ya fue mas o menos, porque me dijo diosito que no hiciera yo caso de
todos los problemas de lo que estaba pasando pero aun asi lo afectdé muy feo a mis
hijos, los afect6 si, pues destruyd mi vida en esos momentos. Pero si yo me hubiera
dejado, me hubiera yo ido, hubiera hecho caso de eso, pues ya iba a ganar esa
gente y asi lo vi, yo vi que si me iba ya me quitaban todo de una vez, todo, pero
como yo dije no, de aqui no me muevo, y no porque se tienen que aclarar las cosas.
Ahi en la velada Dios me decia que no hiciera yo caso y que no me fuera, que me
valiera, como si nada pues, que no hiciera nada, que siempre estuviera yo aca con
la cara de frente. También me dijo mi esposo, igual ahi se me reveld, se aparecio y
me dijo que no, que por nada del mundo me fuera yo porque eso Dios lo va a castigar
a mi padre de que a ustedes le estan echando la culpa de lo que esta pasando. Ya
vi todo ahi, asi lo que esta pasando ahorita es lo que vi, todo lo que venia, y pues ni
modo. Veia asi como cuando de repente llegan las nubes oscuras, oscuras, asi se
ve cuando llegan los problemas, como que se empieza a nublar a oscurecer y ahi vi

cémo se quejaba alguien, pero era mi suegro... (ED. Esperanza M.).

Yo con el tiempo volvi a desvelar y me decia Dios: -muy bien, muy bien, sigue
escuchando, trabaja, siguele echando ganas y saca adelante tus hijos, no le tengas
miedo a nadie porque yo aca te estoy mirando, yo aca te estoy cuidando-, asi me
decian mi esposo y diosito que se me revelaron, decia mi esposo: -Yo aca estoy
rezando por ustedes. Echale ganas y aunque yo ya no esté pero vivan donde les
dejé el techo, nunca abandonen ahi, porque si no la gente se va aprovechar si se
van ustedes, ¢a donde los vas a llevar mis hijos, a donde van a ir a sufrir mis hijos?-
, me decia: -no quiero que sufran otro lado, quiero que crezcan ahi y que estén ahi
donde yo me quedé-. Pero mira lo que esta pasando, es un testimonio, como un

castigo (ED. Esperanza M.).

En los dltimos afos, el sefior Chucho dijo que les cederia los derechos de los

terrenos a sus hijos y a sus nietos. Por lo que el hijo mayor de Esperanza deberia
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ser el representante de la familia, y que a nombre de él cederia la posesion del
terreno. Este no se encontraba ahi, lo mandaron traer para recibir la herencia que
el abuelo Chucho ofrecia al hijo mayor de su hijo mayor de su primera esposa. Sin
embargo durante varios afios después de lo acordado nunca se realizé un tramite
legal por la cesion y posesion de derechos del terreno, todo fue de nueva cuenta un
trato de palabra y de buena voluntad. El hijo mayor de Esperanza, al saber que su
abuelo les cedia los derechos, se animé a construir una nueva casa, una de
concreto para su mamay sus hermanos. Ha invertido muchos afios y mucho dinero
en construir esa casa sin saber que el conflicto de afios atras sobre la posesion de
ese terreno no terminaba aun. Después de un tiempo, el hijo mayor de Esperanza
se fue de nueva cuenta. Cuando este se fue, el terreno quedoé otra vez al acecho de
las aves rapaces. Por fin un dia, el hermano de Armando se acerc6 a decirles que
ese terreno y esa casa iban a ser de él. Todo sucedi6 porgue un hijo de Esperanza
comenz6 a cosechar el terreno que era de su padre, donde hacia muchos afios
cosechaban ciruelas de las matas que Armando habia sembrado. Cuando Arcadio,
el otro hijo de Esperanza comenzé a limpiar el terreno para cosechar, se presentd
el hermano de Armando y le dijo a Arcadio que no sembrara en ese terreno porque
era de él. Y le dijo que él se iba a quedar también con esa casa, porque no habia
todavia ningun duefio de esos terrenos. Esperanza sabia de qué se trataba el
asunto, pues ya llevaba varios afios lidiando con el mismo problema. Por tercera
ocasion, Esperanza tomo Ndi xi tjod para resolver el mismo problema. Esta vez, Ndi

Xi tjob le revelaron lo siguiente:

También hace poco volvi a desvelar y vi otra vez que a mis hijos, otra vez no les
queria dejar el terreno, no les iba a tocar nada. Pero por qué si ellos son los legitimos
hijos de su hijo de este sefior Chucho. Los otros hijos de mi suegro llegaron después,
cuando murié su tatara abuelo de mis hijos. Ellos llegaron y se aprovecharon. El
tatara abuelo, o sea el abuelito de mi esposo le decia: -un dia ti vas a mandar aqui,
este terreno va a ser tuyo-, a lo mejor por eso no les quieren dejar a fuerza, ¢ qué tal
que todo el terreno se lo dej6 su abuelo mi esposo? Pero yo ahi vi todo. Me
amenazaban de muerte, pero si vi quien era, si le vi la cara, luego-luego se siente,
cuando la miras si se ve. Aunque se puso una mascara, pero yo le dije por medio de
los honguitos jquitate esa mascara para que te vea! yo y le decia: ¢ por qué te tapas

la cara si eres hombre? y con Dios no vas a jugar. Se veia como aparecia una
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persona entre las hierbas. Cuando iba yo a conseguir la vara o la lefia me queria
agarrar para hacerme algo ahi. Veia yo las hierbas llenas de sangre y yo le digo a
mi hija, sabes qué, esto es lo que me quieren hacer. Y mi hija decia: -no mama,
diosito no va a permitir, yo voy a ponerme rodillas- y a mi angelita asi le hizo caso
Dios. Y me decia: -cuidate-; y si, yo le decia a mi hija si me voy a cuidar, nuca le voy
a dar gusto, nunca va a pasar lo que estan planeando. Y hasta alla atrds en mi cocina
también se veia como ahi me querian hacer algo, por eso tumbamos todas las
hierbas que habia ahi, yo veia como se paraban ese lugar y se escondian en las
hierbas por eso las tumbamos para que no pasara eso. Pero cuando se veia el
hombre que tenia una mascara, como de esas de luchadores, yo le decia que si era
hombre porque se ponia la mascara, que con Dios no se juega, le decia aqui me vas
a decir ¢,quién te mando y cuanto dinero te va a dar? Y me decia: -pues es que me
mandaron-; yo le decia: “4y por qué te mandaron, por qué vas a matar tu?, te vas a
manchar las manos por algo que ni si quiera tienes que ver acd, tu vete a otro lado,
si quieres hacer eso, pero no me hagas aca, vete a otro lado, a donde te vean all4
donde hay justicia”. Le decia en la velada: “Se moveran las hierbas, se movera la
tierra, pero no me va a pasar nada”. Y la persona decia: -es que me mandaron, pero
no me atrevo-, y ¢ por qué lo vas hacer, nada mas porque quieres ganar dinero, y
por qué no trabajas mejor? asi te vas a quedar mas tranquilo con tu consciencia. Y
si vi quién era el de la mascara, era su mejor amigo de ese sefior que queria el
terreno, pero ahorita ya no anda con él, ya no son amigos. Y ese de la mascara me
dijo directamente quién lo habia mandado, ahi si investigué, eso si estuvo bueno, y
se echo a correr cuando ya le dije: “se te va a mover la tierra, se te va a mover los
arboles, se te va a mover las hierbas, se te va a voltear el mundo si t0 me tocas
porque llevo mis cuatro angeles que me cuidan y protegen, ellos te estadn viendo”.
Ya después mejor se echd a correr, que mejor no, y ahi lo vi cuando se quité la
mascara, y se fue, quitate la mascara le dije por las buenas o por las malas, porque
aqui Dios investiga todo, aunque pongas la mascara yo siempre te voy a ver quién
eres, con Dios no se juega. Pero ya nunca le reclamé a esa persona, nomas me mira

y se agacha, yo creo que él si sabe que yo supe que era él.

Luego en otra velada, mi concufio dijo que mis hijos habian sido los que mataron su
tia, nomas para quedarse con todo dijo eso. Y fue por casualidad porque yo no
estaba preguntando, por pura casualidad se vino a revelar que se queria quedar con
todo. Pues yo le dije: -ay pues quédate con todo, al final de cuentas no te lo vas a
llevar nada cuando te mueras te vas a ir asi como estas, quieres hacer eso, pues
orale-, y me decia que no, que mis hijos no valen, que mis hijos son esto, lo otro y

bueno muchas mentiras de ellos. Yo vi cdbmo iba a venir a decir todo eso hasta aca
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a mi casa, porque quiere agarrar el terreno. Por eso yo le dije a mis hijos que hicieran
de una vez las escrituras del terreno para que no estuvieran asi molestandonos, ni
uno ni otro, y si lo logramos, desde entonces estoy mas tranquila, porque ahi vi como
él queria aduefnarse del terreno después de tantos afios, a fuerza queria venir a
meterse aqui, cémo le buscaba y buscaba para venir a quedarse aqui, pero si a él
le toco otro lado. Yo lo logré porque me ayudé con los honguitos. Pero él no sabe
viajar, nunca viajé para saber cémo le iba a hacer para quedarse con el terreno, y
no se lo iban a permitir los honguitos, ahi lo iban a castigar. Ahi se van a quedar
porgue no es tan facil ahi lo van a castigar de todo lo que van a ver ahi, ahi se van
a quedar, porque mucha gente se queda ahi, se vuelven locos. Ahi me decia que
mejor de una vez hiciera los papeles para que ya no pasara nada mas y ya no
estuvieran molestando nadie, asi hablaban los hongos y que hicieran todo lo posible
mis hijos para que ya no estuviera chueco, porque si no todo el tiempo iba a seguir
asi molestando. De ahi ya no les gusté, a ellos, ya como que los veo desanimados,
porgue a fuerza querian venir aca. Pero apoco yo les ofendi, tantos afios que llevé
aqui, hasta mejor si los hubiera demandado no iban a quedar asi las cosas. Yo iba
a decir la verdad. Ahi también la voz me decia que los demandard, que arreglara las
cosas por la ley, pero mis hijos no quisieron que porque son de su familia, ¢qué
cémo se iba a ver? Pero aparte de eso, me decian también que si algo iba a pasar
con mi suegro me iban a echar la culpa y ahi yo iba a quedar mal, porque si lo
demandaba, él se iba a poner mal, porque siempre me iban ahechar la culpa porque

lo demandé, que por eso se enfermd y asi, yo iba a quedar mal, ya mejor no.

Ahorita el problema se les qued6 a ellos, porque por mas que se quedaron con la
mitad del terreno, ya él se quedd con mas peso, y mejor yo ya no hice nada, y ahora
la culpa se le fue encima a ellos por agarrarse el terreno, se volte6 los papeles, y
ahora yo me siento bien, ya no tengo problemas ya mis hijos estan bien. Y ahorita
ya se estan peleando entre ellos, ya pelea con sus otras hermanas. Ahora de tanto
gue estuve en medio de toda la bronca ahora ellos siguen agarrandose, yo ya me
sali y ellos siguen. Yo creo que si, los hongos me fueron ayudando a salir de este
problema. Yo le doy gracias a Dios, si no hubiera viajado con mis honguitos,
entonces no supiera vivir lo que es realmente la vida, aunque sea un abogado
estudiado a veces no te pueden resolver cuando hay muchos problemas, se les hace
dificil porque todo esta revuelto, todo. Es como un hilo que se enreda, se amarra,
se enreda el hilo, ya por mas que quieras desatarlo, deshacerlo, ya nomas se va a
reventar, ya no lo vas a poder desenredar, ya la Unica forma que puedes desenredar
es reventandolo. Y asi no, y como vas a vivir la vida asi ya reventado todo, ya no, ya

no sirves, es mejor estar sana, con sabiduria con la fe de Dios, que esta presente,
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es mejor vivir asi, mas tranquila, como te digo, tanto dinero te va a sacar un
licenciado, un juez, que esto, que el otro, que los papeles que se van arreglar, lo vas
a tener que hacer y si no tienes de dénde va a llegar, es mejor hacerlo asi
especialmente con Dios que arregla todo, es que tl mismo eres tu propio abogado.
Yo voy viendo cémo se arreglan las cosas, asi es de que no me enredé ni con ellos
ni con los demas, yo mejor me hice a un lado y la marafia sigue enredandose, el
problema sigue all4, yo me quedé tranquila. Yo me limpié las manos, no quiero
problemas porque no, no los busco quiero que TU me resuelvas mis problemas de
todo lo que me ha pasado yo tengo fe en ti, ayldame, yo me alabaré, a mis hijos los
limpiaré, al rededor, mi casa, que venga el bien y de mis hijos la sabiduria de ti, en

el nombre de Jesus. Y desde esa vez ya no volvi a viajar (ED. Esperanza M.).

Después de casi quince afios del inicio de los intentos de despojo, Esperanza logro
obtener las escrituras del terreno en el que vivié con su finado esposo y ha vivido

con sus hijos por mas de 40 afios.

5.2 Anastasio G.

En noviembre de 2014 se realizé, en el ayuntamiento de Huautla, una reunién para
exponer opiniones sobre el tema de la inscripcion de Huautla a la lista de municipios
denominados “pueblos magicos”. Se convocd a “personas caracterizadas” y/o
personas reconocidas en los &mbitos culturales y politicos de Huautla. A la reunion
asistieron varios ex regidores, miembros de organizaciones culturales, medios de
comunicacién local, chjota chjine, médicos tradicionales, artesanos, personal del
ayuntamiento, entre otros. Antes de iniciar la reunion conoci a Anastasio, ex regidor
de cultura, recreacion y deporte en algun periodo del ayuntamiento. Cuando lo
conoci me mostré un libro que llevaba a la venta, se trataba del texto de un
historiador, oriundo de Huautla de Jiménez. Platicamos sobre el material y me conto
rapidamente su trayectoria en investigacion cultural. Acordamos una visita para
tener una platica y una entrevista sobre su trabajo y algunos aspectos de Huautla

correspondientes a mi tema de investigacion.

Merece atencion el caso de Anastasio precisamente por su trayectoria como figura

publica, en dmbitos de educacién, cultura e investigacion. También por su labor
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como chjota chjine. Desde la primera vez que lo visité en su casa, tuve la
oportunidad de platicar de diversos temas. El mas relevante para mi fue el
chamanismo y la politica. La intencion de la entrevista era platicar sobre la cultura
mazateca ademas de indagar de si él como figura publica, habia recurrido al
chamanismo. Pero, a mi sorpresa resultd que Anastasio no solo era una figura
publica sino ademas ejercia la labor de curandero y guia espiritual de su familia y
amistades. Poco a poco, Anastasio me fue narrando sus experiencias de vida en el
ambito publico, su formacién profesional y su desempefio como docente, como
politico y como investigador. Pero también me hablé del camino espiritual que ha
recorrido y de su proceso personal de aprendizaje en la practica chaménica

mazateca.

Primero expondré aqui a Anastasio como figura publica, como docente, investigador
y en su faceta de figura politica. Después hablaré de la vida espiritual de Anastasio,
en su trayectoria como chjota chjine, gente de conocimiento, y en su proceso de

aprendizaje.

Anastasio es un hombre de 60 afios casado con Berta. Ambos son profesores, él
jubilado y ella en funcién docente. Tienen una hija y cuatro hijos. El es originario de
Huautla de Jiménez donde crecio e hizo su formacion escolar. Después ingreso al
magisterio y realizé al mismo tiempo la formacion profesional en la Escuela Normal
de Oaxaca. Estudié un tiempo literatura y después ingresé a la Universidad
Pedagdgica Nacional a estudiar una licenciatura. En 1990 se organizé con un grupo
de amigos en Huautla y juntos llevaron la subsede de la unidad regional de la UPN
en Oaxaca a Huautla. Lo hizo para que €l y los otros docentes en la misma situacion
pudieran estudiaren su pueblo natal. Al término de sus estudios pas6 a ser parte del
cuerpo docente durante trece afos. Realizo también una maestria en administracion

escolar en la Universidad Lasalle de Puebla, actualmente es jubilado.

En su labor como investigador cultural, Anastasio ha trabajado principalmente el
tema de la educacién y el chamanismo. Ha tenido suficiente experiencia ayudando
a estudiantes a realizar tesis ahi en Huautla y en la zona. Incluso da entrevistas y

platicas a jévenes de las preparatorias de la regién. Anastasio comenta:
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He apoyado mucho a comparieros que han venido por aca y de hecho llevo tres tesis
apoyando y en tiempo casi completo de 6 meses. Esta Diego Falcén Manzano que
vino hacer su tesis de psicologia social, Alicia Garcia Garcia que también hizo su
tesis sobre violencia intrafamiliar y ahora lo esta haciendo Ignacio Garcia Madrid, él
esta haciendo su tesis de biologia, investigando las hojas de Pastora, qué efectos
tiene, después de que ya se investigd sobre los hongos sagrados... Hoy en dia y
también apoyamos a los jovenes del COBAO, a los de la prepa “Chjine en chjine
kiua” y a los de la prepa “Nanjga” que viene y traen sus encuestas, sus

investigaciones (ED. Anastasio G).

Anastasio tiene un equipo de trabajo con el que realiza todas las investigaciones.
Esté integrado por su hijo, quien recientemente publicé un texto histérico sobre la
época de los hippies en Huautla. Tiene a la venta una revista que se titula Mirador
Mazateco, de la cual ya han salido a la luz sus primeras cuatro ediciones. Ha
participado en eventos académicos exponiendo diversos temas de su cultura
mazateca, como en la UNCA (Universidad de la Cafiada) y la UAMor (Universidad
autonoma de Morelos). En la universidad de Morelos, se realiz6 un evento
denominado | Jornada sobre Chamanismo Mazateco. Aqui encontré a Anastasio y
su familia, su equipo de trabajo. Tuve la oportunidad de conocerlo en su faceta de
intelectual indigena y también como chjota chjine. Me sorprendi mucho porque en
esta ocasién, Anastasio se mostraba como chjota chjine y como €l mismo lo nombré,
fue embajador del pueblo mazateco. Hablé de su conocimiento sobre los rituales y

el contexto sagrado del consumo de los hongos psilocybe.

En la faceta politica de su vida, Anastasio ha sido militante del PRD. Integré una
planilla como regidor de cultura, educacion y deporte. El y sus partidarios ganaron
las elecciones. Fue integrante del ayuntamiento, con un cargo que el pueblo le
otorg6 por medio de su voto. Después se retird, pero sigue militando en ese partido.
El considera que mas adelante podria entrar en la dinamica de la vida politica de su
pueblo, pero mientras se mantiene al margen y contindia su labor como investigador.
En el siguiente relato, Anastasio nos habla de su trayectoria en la vida politica de

su comunidad:

Desde hace 22 afios estoy apoyando a los compafieros del PRD como opcion de

lucha, pues no hay a quién irle. Ahora si cambiamos nuevamente de partido, pues
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no lo ve bien la gente. Porque la gente te da la vara de mando (Bastén de mando) y
a mi me le dio por el PRD. Ese baston se nos queda para que después podamos
ejercer voz de mando en cualquier otro lugar, no Unicamente en la presidencia.
Porque debe de haber esa credibilidad debes de ser orientador, facilitador de la
cultura de una orientacion ideolégica y lo que mas se ve aqui es precisamente la
credibilidad, la confianza y que seas congruente con lo que dices y con lo que haces
cuando estas al frente, que no pierdas piso como pasa a veces. He trabajado, en
2008-2010 llegamos a la presidencia como una opcion de lucha con el pueblo,
casualmente el que integro la planilla fue Tino S., primer preso politico de Ulises Ruiz
Ortiz. Nosotros [los profesores] fuimos reprimidos en 2006. Todo eso nos dio
cabalidad, credibilidad y nos dio la confianza del pueblo, llegamos como
ayuntamiento 2008-2010 y trabajamos. Yo estuve en la regiduria de educacion
cultura y recreacion, trabajamos mucho porque encontramos en pueblo muy

desordenado. Y entonces esa es la conquista que tiene Huautla de Jiménez.

En ese entonces fue la primera vez que tuve un cargo publico, no volvi a tener otro
cargo porgue yo respeto la democracia. Cumpli bien mi trabajo, el cargo, llevando y
trayendo recreacion a los niflos mazatecos, a la sociedad en su conjunto. Bueno
pues no sé mas a delante salvo las condiciones, quién sabe si entre de huevo a eso
de la politica. Mi interés no fue siempre estar ahi, porque yo manejo una democracia
auténtica, independientemente de cdmo se den los procesos que ya existen en cada
expresion politica. Yo pienso diferente, a lo mejor no coincido con los demas pero
hay cuestiones donde si tenemos que coincidir, pero si hay muchos vicios, muchos
quieren repetir cada tres afios, y eso no lo veo bien. Eso para mi no es hacer el bien
y no es hacer politica. Yo permaneci por mas de treinta afios en la lucha, combativo
con el movimiento magisterial, y bueno el maestro es el que pone las reglas y pone
la jugada en cualquier lugar. Explica y orienta, sensibiliza, capacita al pueblo que no
debe ser asi. Tanto asi que fuimos tumbando aquellos presidentes que
permanecieron 20 o 25 afios en el poder. Es que no debe ser asi ya debes darle
oportunidad a otro. Nos metiamos y orientdbamos a la comunidad aunque hablaron
mal de uno. Pero estds en tu derecho, para sensibilizar y orientar también.
Democratizar dijimos nosotros cuando entramos en el 80 con el movimiento jHay
gue democratizar en todos los espacios y lugares! y lo cumplimos. (ED: Anastasio
G)

Hablaré ahora de la vida espiritual de Anastasio. Cuando lo conoci no sabia que era
chjota chjine. Después, cuando llegué a su casa para la entrevista, no me lo dijo de
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manera directa, sino que lo insinué cuando le pregunté si €l habia tenido contacto

con chamanes, €l respondio:

Si, claro, definitivamente si. Tenemos chamanes que nos hacen rituales y entonces
debemos de hacerlos. Siempre el ritual se hace, si no hay a quién apoyar, como
familia se hace cada afio, cada afio, hay que hacerlo, hay que tenerle respeto a lo
sagrado y es muy especial. Lo hacemos para solicitarle algo, porque es de peticion.
Hay que solicitarle estar en conexion con lo espiritual, para alimentarse de lo divino,
porque si no, no vamos a estar bien parados, ya después viene lo material, lo carnal.
Siempre hay satisfacciones en la ceremonia, por la salud de uno, la estabilidad de la
familia, los hijos. Nosotros como familia somos ejemplo, gracias a lo divino... Lo
sagrado no se compara, tiene una dimensidon muy agradable, muy fuerte, no se

compara con nada.

Antes si iba con otros chamanes, pero desde hace mucho tiempo ya no. Desde que
mataron a mi gran maestro, el sefior Silvestre Escalona. Ya ves que las envidias, lo
mataron porque es como un gran abogado, a la gente no le parce que entres a
apoyar o salvar una gente. Porque a veces se odian a morir algunos curanderos, asi
es el ser humano. Sefior Silvestre fue el Ultimo con quien yo estuve compartiendo.
Muy buen maestro, guerrero de los hongos. Fue por eso, porque dentro de la velada
le ayudd a una persona, pero a otra persona no le gustdé que ayudé al otro y lo

emboscaron (ED. Anastasio G.).

Anastasio también me relatd algunas de sus experiencias en ceremonias con Ndi Xi
tjod, acerca de la perspectiva con la que él mira las ceremonias y los objetivos por
las cuales se realizan. Lo hizo antes de revelar en una platica informal, que él era

chjota chjine. Dice Anastasio:

A veces ve uno eso en las veladas, lo que sucede por ejemplo con lo de Ayotzinapa,
lo de Tlatlaya. Y no queda més que pedir la paz del mundo, que no haya guerra, que
no haya tantos problemas en el mundo, en la sociedad, que haya paz para los
paises. Que vayamos en paz, todo eso, esas son experiencias que pasan en lo
sagrado. También, para resolver conflictos, se canaliza, porque un ritual de esta
magnitud es precisamente un arrepentimiento, preguntamos: ¢por qué surgen los
conflictos? ¢ donde esta kjua shi she, el conflicto, conflicto que surge? a lo mejor td
no lo buscas, sino que de repente te fabrica alguien y tienes que estar al pendiente
(E.D Anastasio G.).
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Al platicar sobre la relacion entre la practica chamanica y la practica politica, le
pregunté si él alguna vez habia realizado una ceremonia con Ndi xi tjod para solicitar

0 averiguar sobre su puesto en el ayuntamiento y respondio:

Hay que hacer rituales, pero no hay que pedir que me dé un cargo. Eso llega porque
la gente menciona tu nombre obviamente no se hace campafia, yo pasé porque se
acumulé una quinteta de cinco y yo fui el que quedd. Al menos yo, nunca hice rituales
para llegar a la presidencia, pero si he realizado rituales. De todos modos a veces
ahi te dice, aunque no vayas buscando eso. Uy si, desde antes, hace como unos 30
o 35 afios, siempre te decian asi los curanderos: -Dios te pide que aceptes un cargo
gue te va a dar el pueblo, en un momento dado va a allegar, en su momento, no sé
cuando pero va a llegar-. Eso si me decian, asi hay un prondstico espiritual en el
gue estas agendado para eso, no sabes cuando pero va a allegar, asi me pas6, me
avisaron desde hace muchos afnos, que iba a llegar. Porque pasa muy especial este
asunto de la ceremonia o el ritual mazateco, a través de los hongos es que hay un
momento en el que te dicen: -recibe lo que te estan entregando lo divino-, y ti dices:
éa poco vas a rechazar?, t estas en ceremonia y dices: -pues bienvenido, con
beneplécito lo recibo, muchas gracias, yo agradezco a la madre naturaleza por estos
dones, por estos beneficios o por estos pronunciamientos que me hacen. Bienvenido

y lo aceptare en cualquier momento dispuesto- (E.D Anastasio G.).

En otra entrevista, Anastasio me hablé sobre su trayectoria como chjota
chjine. El tuvo su primer encuentro con Ndi xi tjod cuando acompafiaba a su

tia Paty a realizar ceremonias y relato:

Todo empez6 con mi tia Paty, era partera y curandera. Ella le pedia permiso a mis
papas para que la acompafidramos en las ceremonias, yo tenia trece afios, ibamos
aca cerca en un rancho, ahi donde crecimos. Mis padres nos daban permiso, ibamos
pero sélo a acompaniar, para ir y regresar. Ella cumplia su misién de curandera y
como a media noche nos untaba tabaco, en las sienes, en las coyunturas, en el
pechito y después nosotros seguiamos durmiendo. Y ella entonaba, entonaba,

cantaba (ED. Anastasio G.).

Anastasio comentd que también acompafaba a sus padres a realizar ceremonias
con otros curanderos. En una ocasion él comenzo a interesarse en las ceremonias
y solicitd estar presente en alguna, ahi el curandero accedio y le ofrecié por primera
vez Ndi xi tjod, consumio un par. Después de un tiempo tuvo su segunda ceremonia

y ya era mas grande, en edad y tamafio, por lo que esta vez tomo tres pares. Desde
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entonces, Anastasio viajo durante varios afios seguidos y asi inicio su trayectoria en

la busqueda de conocimiento:

En una ocasién, que me atrevo a decir que yo participaba en la ceremonia y el
curandero dijo que si, que estaba bien y me empezé a dar un parcito de hogos y si
me fue de maravilla, y asi empecé. Después de los trece, catorce, a la siguiente
venida de lo sagrado, en tiempo de lluvia, preguntaba yo que si ibamos a participar
y me dijeron que si, y que vamos. Caminamos hasta all4d como cuatro horas hasta el
lugar del curandero y asi naci6 esta actividad que nos trae hasta la fecha y de ese

tiempo para acd, sucedieron muchas cosas ED. Anastasio G.)

Anastasio fue realizando varias ceremonias y aprendiendo de distintos curanderos,
de sus formas y sus técnicas durante mucho tiempo, ahi se le fue revelando que
debia estudiar e investigar sobre su propia cultura y su tradicién y asi narra su

experiencia:

Lo que recuerdo de don Maximino es que cuando tenia como 15, ya habia terminado
la secundaria y ya tenia més conocimiento, y yo me volvi un poco perceptivo o
sensible. Luego llegué con el sefior Néstor, de santa Rita, ya de edad avanzada. El
sefior me atendié dos veces en casa de mis abuelos. También hubo muchas
abuelitas que nos daban lecturas de velas para adivinar sin hongos. Asi creci con
curanderos y curanderos, con este conocimiento chamanico, espiritual, asi crecimos
y esa fue la formacién, y mas cuando tenia que acompaniar a la familia, a mis papas
y hermanas a hacer ceremonias, ahi estdbamos nosotros, fue asi como me formé
aprendiendo y hasta la fecha. Hubo otro curandero en Loma del Rayo, don Aristeo.
Fue hermano de un presidente de Huautla. El fue el que me dijo que si queria yo
trabajar porque ya tenia 18 afios, pero le dije que si, y me dijo que si pero ya propio,
ya no iba a depender de mis padres, acepté y me dijo: “pues te voy a alinear
espiritualmente”. Tienes que llevar regalia y algunos bultos magicos al Tokoxo, para
ofrecer al sefior y para que te emplee, que te vaya empleando, y asi fue como
empecé yo. El trabajo que estaba mas latente en ese entonces era de que habia
muchos nifios que atender en las comunidades y es asi como ingreso al magisterio,
en 1976. Y segui con las ceremonias de consulta y me dicen los honguitos: -te vas
a preparar, porque aqui necesitamos gente preparada, para que puedan conducir a
los nifios, para que puedas trabajar debidamente-. Yo decia, pues esta bien gracias.
Hay que darle gracias a Dios, a las fuentes, a las deidades que tenemos porque
estamos bien, vamos muy bien. Y me decian: -yo creo que si la vas a levantar

mucho-, y fue asi como poco a poquito me fui a inscribir a la capacitacion para el
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magisterio. Ya me reciben alla y termino la normal en 1981, ya legalmente para

ejercer la profesién (ED. Anastasio G.).

Al mismo tiempo Anastasio dejé de tomar Ndi xi tjo6 en ceremonias y comenzo a
tomar alcohol. Llego6 a tener problemas con amigos de bebida, hubo agresiones y
violencia al punto de que un dia Anastasio terminé en la carcel por unas horas, asi
comentd: “Me estaba yo orillando a la mala vida, y en una velada que hice, que me
regreso otra vez y empiezo a enderezar mi proceso de vida, a recuperar todo lo que
ya habia aprendido desde los trece afios, a cumular y acomodar mi sabiduria, mis
conocimientos y las cosas que me habian dicho los curanderos” (ED. Anastasio G.).
En ese tiempo tuvo la oportunidad de platicar con un sefior llamado Silvestre, un
curandero de la comunidad de Agua de Montafia. En palabras del mismo Anastasio,

Silvestre fue su ultimo gran maestro:

Es asi como llego con don Silvestre Escalona, de Agua de Montafia. Una vez iba
pasando aqui en mi casa y yo lo saludé, le dije yo lo conozco, con todo respeto, me
acuerdo de usted alla en el rancho, con sus bestias, lo sigo respetando ¢ quiere
tomarse una cerveza? y me dijo que no, me acepto6 un chicle, mira me dijo: -mejor te
espero en la ceremonia, deja eso-. Fue en 1988 me acuerdo bien, me dijo, deja eso.
Ya en la cruda realidad, me acordé del sefior, qué me habia dicho, reflexioné mucho
para recordarlo, y a los varios dias le dije a mi papa lo que me habia dicho el sefior.
Le dije ¢,por qué no vas a ver qué tal curandero es ese sefior? porgue nosotros no
necesitamos charlatanes, necesitamos un buen curandero, si satisface pues hay que
ir, aun cuando nada mas esta invitando. Porque aun asi no hay que ir con cualquiera,
yo si tengo necesidades de curarme de lo que estoy haciendo Ultimamente pero no
voy con cualquiera porque nosotros ya aprendimos con los buenos, ahora regresar
con alguien que no sabe. Mira, nuevamente como lo que pas6 en Loma del Rayo,
con sefior Aristeo, que dicen los hongos que hay que estudiar. Es asi como hago
una licenciatura, es como dicen que hay que entrar a la universidad. Y ahi voy a la
Universidad Pedagodgica Nacional. Se abren las puertas e ingreso con el tema de

qué es ser educador, profesor de educacion indigena (ED. Anastasio G.).

Anastasio, poco a poco, se adentrd a la practica chamanica y aprendiendo de la
sabiduria de otros chjota chjine, hasta que llegd el momento de su iniciacién.
Sucedi6 con su hermano, diagnosticado con un problema en la cabeza, algo en uno

de los hemisferios cerebrales. Anastasio viaj6 durante varias sesiones para
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averiguar sobre los origenes de la enfermedad de su hermano, para indagar sobre
las posibles soluciones y asi dio inicio a su labor como sanador cuando logré curar
a su hermano enfermo. Aprendié directamente de su propia experiencia en las
veladas con su familia y con algunas amistades que necesitaron de su ayuda.
Anastasio relaté un problema reciente, en este se muestra que recurrié a Ndi xi tjod

para saber como resolver el conflicto y cémo salir librado del asunto. Dice:

En 2012 no apoyé en su campafia y recorrido al expresidente Abel Pérez y sintié
coraje. Yo no tenia derecho ni obligacién de estar en su campafia puesto que estaba
como regidor en ese trienio, estaba en funciones. Pero ellos asi lo han hecho ese
es el vicio, el mal que tienen en su cabeza, estan mal equilibrados politicamente, asi
lo juzgo yo. Entonces busco todas las formas de como afectarme, “este no me apoyé
y bueno ahora que estoy en el poder, en funciones pues voy a dar un escarmiento,
una represion”. Pero si fui a votar, a ejercer mi derecho como tal, y como es secreto
el voto, pues voté donde pertenezco no, debe uno ser congruente con lo que uno
dice y hace, yo pertenezco a una organizacion y tengo que apoyar, aunque no me
guste la persona. Porque también no apoyé mucho ahi, porque era primo del
presidente en turno, en ese tiempo, y pues no, no estd bien porque estan
emparentados. Ellos criticaban mucho como se da en San Miguel, ahi se heredan el
cargo; ya paso6 el papa, ahora viene el hijo y luego el siguiente hijo y asi lo van
heredando, la dinastia. Entonces la democracia que yo aprendi desde 1980 en el
magisterio oaxaquefo, es que traigo la ideologia de que no es asi pues. Y por eso
es que no me quedd muy bien, porque el PRD en Huautla, ahi donde pertenezco se
esta viciando mucho pues, y apenas llevaba un trienio y luego, luego un familiar
cercano pues como que no se vio bien. Pero la gente aglutina y hay medios de como

atraer, ellos lo hicieron y pues tiene sus estrategias (ED. Anastasio G.).

Y pues te digo, como que no le gusté muy bien, y pues a lo que voy es que ahora si
tomao represalias, no lo logré conmigo ni con mi esposa, sino con mi hijo. Mi hijo
estaba en secundaria y una vez yo fui a Tuxtepec a sacar mi licencia de manejo. Mi
hijo dice que se salid y se fue a la casa de mi otro hijo. El entré en su casa y llevaba
el uniforme, pero no sé como andaban por ahi los policias, pero mi hijo no llevaba
llave y brincé la reja y como era la casa de su hermano pues, mi hijo no puso ninguna
demanda. Y los policias se la pelaron, pero mientras, si lo detuvieron. Le pusieron
esposas, le dijeron qué hijo de quién era. Y después le fabricaron un delito, que
segln andaba violando una muchacha. Yo segui de cerca la investigacion, yo no me

dejé. Y tenemos como derecho, como activo o como jubilado, al juridico de la seccion
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XXIl, que atiende las regiones y aqui hay, la oficina esta en Teotitlan. Subieron, me
atendieron debidamente y ya vieron cdmo estaba el asunto, aprendieron desde las
11 de la mafiana a mi hijo y lo soltaron hasta las 8 de la noche. Estuvo en el ministerio
publico, pero nunca se presento la violada, porque nunca existié, y pues yo queria
saber nombres, y pues la ficha del reporte decia que intentd entrar en una casa y
violar una sefiorita, eso decia y demandé al sefior, como presidente en turno. Pues
¢,cémo no? Pero como tiene abogados y todo eso, pues también no se querian dejar.
Pero yo inicié el trabajo espiritual y pues curamos al joven psicolégicamente, quiero
subrayar ese asunto, porque no queda de todo bien alguien que le pasa eso. Es un
nifio, un joven y que le fabriquen, que digan que viol6 pues no, es un nifio de 13
afios, como va a violar, y cdmo lo va hacer a medio dia, ¢co6mo? Si es hijo del sefior
Anastasio, de la maestra Berta, que le han inculcado buenos habitos. No porque yo
sali ese dia y no estuve al pendiente, pero si ho andaba siempre atras de él,
simplemente no sé qué le pasé, porque visité a su hermano y no asistio a clases, no
sé, eso si reconocemos que se sali6 de las clases, se brincé la barda, cometié una
falta escolar, pero alla, eso su asesor y el director ellos tenian que sancionar en su
momento, que también yo fui a reclamar en su momento. Lo que paso pues fue que
se peled, con el policia. Este nifio yo lo tenia preparado y cada vez que iba de
vacaciones lo metia en carate y le dio unos descontones a los policias, a uno de
ellos le quit6 la macana pero de todos modos lo sometieron muy fuertemente. Incluso
lo pasaron por el centro con su carita pegada en la lamina de la camioneta y con una
patada, casi como sicario, como perro, como delincuente profesional y él
simplemente se defendié y si se dio cuenta la gente, cémo se defendié el muchacho,
si le arrebaté un poco su uniforme. Yo pedi rogandole al divino, a la naturaleza, a
Dios hombre y todo lo demas, que de esa actitud se disculpara mi hijo, porque
también quedas mal, no puedes pasar libremente en la calle, dicen: -ahi va el
profesor que dicen que su hijo violo-. Pues aunque no hay periédico o no van a la
radio pero si circulan las noticas, ¢ya te enteraste? Y luego se va descomponiendo
esta informacién. Ya me decian: ¢ donde esta el violador? y pues yo decia: -“no nada
més le fabrico el presidente a mi hijo el delito-. Ya investigué y mi hijo ya me dijo la
verdad, estuvo asi y asi. Yo lo tuve en la ceremonia y lo purifiqué, el no ingirié lo
sagrado pero si lo purifiqué, en los mas importantes sitios sagrados donde se puede
purificar el ser humano y se transformd. Y pues ya mejor no lo tengo aca, porque me
llegd una sefial, que no podia continuar aqui. Porque si no, de que ya estaban
resentidos los policias, aunque ya no estan en funcion pues peor. Pues mejor ya se
fue, aunque eso continda, un delito puede durar hasta diez afios, persiste el delito,
se denuncid y ya esta abierto. Y el sefior presidente me contesta que yo soy un

chismoso, que porque la parte afectada queria linchar al muchacho. Pero cuél si era
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un fantasma la parte afectada, si era la casa de mi hijo donde entrd, ahi vivia con su
esposa, no sé qué cosa queria hacer ahi, ver tele o no sé, y los policias luego, luego
salen como si fuera de pelicula, no sé qué andaban haciendo ahi cerca. Y qué feo

estuvo eso, luego, luego.

Esa es mi experiencia en lo sagrado, en la ceremonia, en el proceso que se sigue y
el muchacho se recuperé, y no me basté yo fui con otros curanderos y me dijeron
gue ya estaba bien, porque el nifio estaba protegido, era fuerte porque si fuera otro
a lo mejor si le va mal, y si fui a checar después el naipe y maiz. Y pos queria
investigar y me dijeron: “no el nifo es sano”, y pues también le checaron con otras
pruebas, y una amiga me pasoé los resultados de los examenes que se le aplicaron,
y me di cuenta que no mentia y mejor para no que pasara nada, que no se fuera a
malear o asi, mejor esta en Puebla. Es una de las experiencias mas grandes y uno
de los resultados también, cuando se resuelve un conflicto. Otro méas fuerte no me
ha tocado, bueno esta pendiente en lo legal, pero en lo espiritual ya esta resuelto. Y
bendiciones a ese sefior expresidente. Ya no tengo relaciéon con él, luego me pita
desde su auto, pero nomas le saludo con la mano y ya, hasta ahi. Esa es la
experiencia que puedo contar, cuando surge un conflicto, pero ese conflicto no lo
propicia uno, sino que te lo generan. Entonces con el ritual de lo sagrado se purifica
la persona y se le pide al Dios verdadero de verdad, de verdad, bendiciones para las
partes que hacen eso. Aunque mucha gente dice que le cuesta mucho eso, como
gue bendiciones y pues si no es asi no se resuelve continla esa herida, ese rencor,
por eso se hace el ritual. Y ahi esta lo legal, y cada que tengo oportunidad debo de

decir las irregularidades (ED. Anastasio G.).

A pesar de la eficacia en su labor, Anastasio dice que nunca se ha hecho difusiéon

él mismo. El sefior no se da a conocer con toda la gente, él dice:

Yo no soy de difusién, no estoy para toda la gente, es familiar nomas, y algunos
amigos, amigas. No es para que se llene de gente acd, es familiar, es seleccionada
la gente, es que es pesado, no creas que es sencillo, entonces quién quiera, ahi esta
la ayuda, pero no es para toda la gente. En estos meses vino una chica. Una
estudiante igual, no sé qué anda haciendo, pero alguien la mand6 conmigo. Llega y
dice que viene conmigo para que en la noche hagamos una ceremonia. Y yo le digo,
no, a ver, espérate tantito, a mi me vas a respetar, yo no soy curandero, quién te
dijo. Si te mandaron conmigo es para que te de informacion, pero cémo que de

buenas a primeras quieres viajar hoy, no, las cosas no son asi (ED. Anastasio. G.).
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Aunque Anastasio dice que no trabaja para toda la gente si realiza ceremonias en
otros lugares y con grupos grandes, relatd lo siguiente: “En Morelos no se hizo
porque José iba a juntar quince gentes, o veinte, pero ya no se hizo por lo de las
elecciones. Tenia yo que regresar a Huautla, y como estuvo el bloqueo y todo eso
tuvimos que regresar. Y esta ha sido la experiencia hasta ahora” (ED. Anastasio
G.).

Se puede observar en Anastasio un personaje que hasta cierto punto, trata de
mantener los bienes internos a la practica y también se observa en los otros
personajes de su relato, como ellos promulgan los bienes externos. También se
pueden apreciar diversos fines y estrategias con las que la gente de conocimiento

y quien acude a ellos aplican para mantenerse en el juego que se juega

5.3 Rafael D.

El tercer caso es el de Rafael D. El es uno de los expresidentes municipales de este
municipio. Lo conoci un dia cuando llegué a su lugar de trabajo, un expendio de
compra y venta de café. Al plantear mi objeto de estudio, me propuse hacer
entrevistas a los expresidentes municipales de Huautla. Asi que consegui una lista
oficial que me proporciond el ayuntamiento en turno. Al momento de presentarme
con Rafael le hablé sobre mitrabajo de tesis, le dije que investigaba sobre la relacién
entre el chamanismo y la politica. El me dijo que no existia tal relacion, pero que
sabia algunas cosas sobre politica, asi que accedi6 a platicar conmigo y me brindé

entrevistas en su negocio, entre los costales de café oro.

Rafael D. es un hombre de tercera edad, tiene 80 afios y ha sido una figura publica
desde muy joven. Ademas es comerciante de café desde antes de entrar al ambito
politico. Es oriundo de Huautla de Jiménez y habita en la colonia Plan de la Salida.
Vive con su familia, hijos y muchos nietos. El dice que su trabajo es vender y
comprar café, en un negocio familiar. Aunque él es el propietario, dice que ahora es
trabajador, porque todo ya es de sus hijos. Y en efecto €l trabaja ahi todos los dias

desde la mafiana hasta la tarde, con dos horas intermedias para comer.
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La importancia del caso de Rafael es su trayectoria como figura politica en Huautla

de Jiménez. En este relato, habla de su labor como personaje publico:

Tuve varios cargos en el ayuntamiento, primero fui mayordomo del sefior de las tres
caidas, después fui regidor de mercado, me nombraron como usos y costumbres.
Después fui tesorero de obra de una escuela, la Cuauhtémoc, ocupé otras
comisiones de obras, de juntas de festejos. Después fui suplente del presidente
municipal A.T.G., ya habia sido de varios cargos, asi vamos ascendiendo, no como
quiera. En ese afio, a mi me nombraron para presidente municipal como candidato
del PRI. Entonces yo me molesté cuando me nombré el pueblo, que era yo el que
gueria el pueblo, y asi fue. Después descansé tres afios y me nombraron otra vez.
Pues ya después de estar ahi uno ya queda como gente publica, y ya te vienen a
ver como ahorita td. Cualquier gente viene a pedir consejitos o algo, de lo que piensa
uno. Luego me nombraron comité regional de la CNC cuando fue gobernador E.

Ramirez y asi ha pasado (ED. Rafael D.).

Rafael D. hablé también, acerca de su experiencia como candidato a la presidencia
municipal. Como menciona en el relato anterior, €l no queria ser presidente

municipal, aqui explica los motivos:

Yo no queria ser presidente, aparte de trabajar en el ayuntamiento, yo tenia mi
comercio y no tenia a quién dejar encargado. Pues yo era el responsable de esto y
pues asi lo iba a abandonar. Aparte, en esos momentos era suplente del presidente,
yo tenia en mi mente de que no se podia asi. Segun los usos y costumbres uno tenia
gue descansar, no se puede recibir otro cargo hay que dejar un tiempo minimo tres
afios para descansar pues, como era la costumbre y la mentalidad que traiamos en
aquel tiempo de que no se puede seguir en la presidencia luego, luego. Pero a mi
me tomaron, pero yo para correr decia que mejor no. Y otra razon es que no estaba
preparado para ser presidente. Y asi fue me nombraron, me registraron y sali electo
aunque yo no hubiera querido. Pero después de tanto pensarle pues ya tuve que
acceder, la pensé bien, bien porque por una u otra cosa, para no afectar la familia,
a los hijos de uno, por eso le corre uno al puesto, pues queda uno manchado, la
trayectoria y la vida de uno, y por eso ya mejor cumpli y ganamos la eleccion. Ahora
ya se compra la presidencia, los de hoy ya no tienen esa trayectoria, ya no saben

como llevar el mando (ED. Rafael D.).
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Después de hablar un poco sobre su trayectoria, le preguntaba a Anastasio si €l
como funcionario publico habia tenido contacto con los chjota chjine, o si habia

realizado ceremonias y tomado Ndi xi tjod. Al principio s6lo hablaba de lo siguiente:

Si, hemos tenido relacién con los chamanes, los hemos apoyado. Yo apoyé mucho
a la finada Maria Sabina, fue en mi trienio cuando vino gente que iban hacer una
pelicula, y otra gente que queria saber de ella. Yo apoyé a otros también que querian
hacer unos videos, uno tiene que conocer cémo es la situacion, en ese caso de como
es un bautizo, como se toman los hongos, de cuales son, de qué se trata, cual es la
experiencia, se tiene que probar para saber... De lo de Maria Sabina si llegaba
mucha gente, después de la pelicula, pues més llegaba gente aunque ya no los
llevaba ellos llegaban solos, a veces homéas me pasaran a saludar, pero cuando llegé
el estreno de la pelicula en México yo fui con ella, estuvo el presidente municipal aht,

pero ella no se metia en la politica (ED. Rafael D.).

Cuando Rafael D. insinu6 que habia probado Ndi xi tjod, yo insisti en que me hablara
mas al respecto. Fue entonces cuando me confes6 que si habia realizado

ceremonias. Y me narrg su primera experiencia con Ndi xi tjoo:

Anteriormente yo habia ido a una ceremonia, yo vivia en una casita de adobe ahi
abajo, unos afios atras antes de ser presidente municipal. Me invitaron y llegué. Esa
persona ya tenia a mi familia, que la iba a curar. Me invitaron y me decian: -toma,
toma los hongos-, y tomé dos pares ¢Me va hacer bien? decia yo; y me dicen: -si,
no te va a pasar nada-. Y si, me tomé dos pares, y si me hizo bien. Ahi vi muchas
cosas, pero no sabia de qué era, no sabia de qué se trataba. Veia que la gente
estaba hablando de mi, pero no sabia qué significaba. Veia que habia unos grupitos
en las cantinas y asi, la gente estaba planeando ahi. Yo decia ¢pues de qué se
trata? ¢Qué me va a pasar? ¢Qué estan hablando de mi estas gentes? Y me fui
después de esos lugares. Yo nada mas caminaba y caminada. Asi después me vi
como crecia, cada vez me hacia mas grande y mas grande y me estaba poniendo
asi como una persona muy grande, gordo. Como con mucho respeto, asi se veia
después, que la gente me tenia respeto. Sentia que era muy, muy grande y cuando
iba caminando, iba viendo a la gente que hablaba y cada vez mas pero no sabia de
gué se trataba, de qué cosa era. Y como yo era ya de un partido y ese curandero
también ya era de otro partido, que me corta lo que estaba viendo. Quién sabe co6mo
le hizo, pero que me corta, para que ya no viera mas de lo que iba a pasar. Yo creo
que él también estaba viendo lo mismo que yo, pero me cortd. Y también yo no dije

nada, ahi me quedé. Tampoco le pregunté, pero el si sabia de qué se trataba, y no
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me dijo. Después ya no hice caso, ni le pregunté nada, porque él tenia que decirme,
mira esto va a pasar o asi, tl vas a ser asi, esto te va a suceder. Pero no me quiso
decir porque era de los contrarios, él ya no quiso enseflarme que iba a llegar a ser

presidente, pero eso fue mucho antes, si me acuerdo bien (ED. Rafael D.).

El sefior Rafael, mencion6 después, cuando se enterd que él seria el candidato del
PRI, no estuvo muy conforme. Entonces recordo la experiencia con Ndi xi tjod que
habia tenido tiempo atras. Y volvié a realizar una velada. El caso es interesante
porque al contrario de lo que yo planteaba, el uso de Ndi xi tjob en las veladas es
utilizado por algunos politicos para llegar a un puesto publico. Y ademas Rafael D.

me relato lo siguiente:

Después de eso ya me estaban mencionado que me iban a nombrar. Es cuando le
llamé a un curandero que era simpatizante del PPS, de los contrarios, de los que no
guerian que yo entrara. Y le decia que por favor me quite de eso, que no llegue a mi
familia y a mi gente, le pedia yo que me ayudara a quitar del cargo. Pero no pudo, si
intentd ayudarme como tres veces, hicimos tres ceremonias o cuatro no me acuerdo

bien, y estuve ahi pero no se pudo (ED. Rafael D.)

Sin titubeos expreso que €l tomd Ndi xi tjod para no llegar a la presidencia municipal

y narrg sus experiencias:

Yo si tomé los hongos porque yo no queria entrar en la presidencia, lo que pasa es
gue cuando uno esta destinado aunque haga uno un montén de cosas pues va a
pasar. Yo estuve presente en la ceremonia y le deciamos que me lo quitara el cargo,
también mi familia, pediamos y el sefior pedia que me lo quitara, pero no pudo. Pues
yo creo que no, porque yo fui el presidente, me nombraron y quedé. El hablaba su
oracion, hablaban con Dios para que no sucediera eso, me hizo limpias con
blanquillos, con hierbas, con todas sus cosas que ellos ocupan. Pero yo creo que
eso es cosa de otro plano, porque cuando Dios dice algo, El propone algo o ya te lo
da, eso ya no se puede quitar, ya nadie te lo quita, eso ya esta dicho por Dios. Hagas
lo que hagas va a suceder. Después de que tomé los hongos, cuando estaba
empezando a verme igual como en la primera vez, lo mismo. Vi que estaba en
cualquier parte, bueno en muchos lados, vi que la gente estaba planeando algo, yo
pensé que querian hacerme algo, pero veia unos cuantos en casas, en cantinas y la
gente hablaba, planeaba, yo los veia, pero no sabia exactamente que estaba
planeando la gente. Y lo mismo pas6, el que me estaba llevando, de repente ya

estaba viendo un poquito mas, un poquito mas, pero él me tap6 se me oscurecio, ya
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no vi mas. Quien sabe qué mas hubiera visto, pero me tapd, ya no vi nada. Es que
el curandero era de otro partido, del contrario. Por eso hasta la fecha ya no hago
ceremonias, porque no sabes con quién te vas a topar. Hay chamanes que asi
hacen. El estaba viendo lo que yo también estaba viendo, pero mejor me cortd, quien
sabe si era algo malo o no. Después de eso ya no quise saber mas, me entr6 como
miedo. Yo quise tomarlo pero mejor ya no, porque yo en mi mente pensaba que me
iba a ensefiar pura politica, porque hasta la fecha no he podido salir, siempre me
llaman, siempre viene, los de Oaxaca, los que son candidatos, vienen a saludar y
todo (ED. Rafael D.).

Segun el relato, Rafael D. ya no quiso tomar Ndi xi tjod, pero si realizd de nueva
cuenta una ceremonia. El pensaba que si acudia con curanderos de otro partido,
era muy posible que le ayudaran a quitarse de puesto de presidente, pero

desgraciadamente no lo logré. Narra lo siguiente:

Yo llamé a otro para que eso se alejarg, de lo que ya venia preparando la gente, y
le llamé a otros, a los de contrario para que me ayudara a quitarme eso, pero no
pudieron, tampoco. No sélo llamé a uno sino dos o tres diferentes, y eran brujos,
pero no se pudo. Yo hacia lo contrario en vez de ir a que me ayuden para llegar,
decia que me ayuden para que no pase, pero ya lo que Dios manda, aunque te
hagan un motén de cosas ya no pasa nada, porque uno no es ambicioso de esos
cargos pues, pues asi se ven las cosas. Desgraciadamente llamé a alguien que
echara un vistazo. Hasta me llegaron a ver la gente del otro partido, para que
echaran algo para que yo no llegara, los del contrario, y nada que resultaba. Creo
gue hasta mejor ellos rogaron que no fuera yo presidente. Yo también lo pedia en la
ceremonia pero no se pudo. Ellos si sabian lo que hacian, yo estuve ahi en la
ceremonia, pero yo no tomé los hongos, ya esas veces no. Pero a lo mejor pues
como yo ya no los tomé ya no vi nada y a lo mejor él curandero ya no quiso
ensefiarme lo que iba a pasar. A lo mejor también queria que yo fuera el presidente,
aunque fuera del contrario, o quién sabe, si a lo mejor los hubiera tomado yo, hubiera
visto como hacerle para no llegar, pero no creo. Después de eso, ya no hice caso de
hacerlo otra vez, porque yo decia que a lo mejor me iba a ensefiar puro pleito, pura
politica, y ya no, ya no quise viajar mas. Ya no quise saber mas porque ya me iba a
ensefiar lo que iba a pasar en el periodo, y pues puro pleito y ya para qué, a lo mejor
me iba a acobardar, iba a tener mucho miedo y ya no, ya no le segui (ED. Rafael
D.).
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Rafael D. gand las elecciones y se avecinaba la toma de protesta, pero él no se
imaginaba que los contrarios, como €l les llama, conspiraban para tomar el palacio

municipal. El relato lo que sucedi6 en aquella ocasion:

El dia primero de enero cuando tomé posesion, es cuando hubo un problema, un
problemén pues, que ya habian tomado el municipio los contrarios y aun asi me fui
desde aca desde el Plan, y como iba mucha gente conmigo, tuvo que entrar a la
fuerza la gente, y tuvieron que sacar a los contarios que ya estaban en el municipio,
gue ya lo habian tomado, que ya habian golpeado a los alcaldes que ya estaban en
el municipio, también al presidente que ya iba a salir ya lo habian encerrado. Ya era
un problemén grande, pero la gente si entré a la fuerza, entré al municipio y lo
sacaron a golpes. Si estuvo feo, hubo ensangrentados, golpeados y todo, ya era
cosa grande pues. Ya estaban aduefiados los contrarios, ya habian entrado y ya
estaba sentado el otro en la silla del presidente. E. P. J. era el candidato del PPS,
pero ese no era el que estaba sentado, eran los otros, ese no se metio, ese perdid y
se conform®, no eché pleito. Sino los simpatizantes, los lideres, los dirigentes en
aquel tiempo, ellos son los que se fueron a tomar el ayuntamiento y a sentar en la
silla municipal. Entonces ya después cuando entré ya no estaba sentado ya estaba
discutiendo con los otros, ya me fui a asomar y no me dejaban pasar, pues la gente
me decia: -jpasa a sentarte ya en la silla!l-, pero la gente contraria no queria que yo
entrara ya a sentarme y asi entre pleitos pues yo respeté de que no querian que
entrara. Y ya a la tercera vez pues ya tomé la decisién de entrar también a la fuerza,
pues ya la gente me decia: -jtoma tu lugar, porque tu eres el presidente!-. Y ya
cuando estaban discutiendo yo entré a tomar mi silla y pues ya a fuerza se quit6 el
otro. Se tuvo que quitar porque yo también ya tomé la decision y entrar, no tenia por
qgué tener miedo de los que estaban haciendo asi porque ellos ni eran los candidatos
ni nada nomas simpatizantes y grilleros. Y ahi cambiaron todas las cosas. Cambié
yo porque si asi funcionan, yo también debia cambiar y entrarle, no tenia ni
enemistad con ellos, nunca les falté al respeto, pero tampoco era justo de que se
aduefiaran del palacio municipal. Y ya dije si asi lo quieren, yo entro y a ver como
me quitan. Y dije: “ya estuvo bueno de que usted esta sentado, ahi voy que ese es
mi lugar”, y asi, que tomo la silla y me siento, y pues se quitd. Pero también habia
mucha gente a fuera y ellos se veian acorralados, ya estaban echando mucho pleito,
ya hasta habian golpeado a las sefioras, a la gente mayor, ya estaban haciendo feo
y nosotros también discutiendo adentro. Ahi adentro no llegamos a golpes, pero
afuera si. Como no habia video en aquel tiempo, pero si hay fotografias del pelito de

los ensangrentados, los arrastrados en el palacio antiguo y asi fue, muy duro porque
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era mucha gente. La gente que yo llevaba era bastante. Mis amigos me veian y me
decian que no fuera porque ya habia pleito, y pues no hice caso, asi me fui
tranquilamente con mi gente. Al llegar pues sacamos la gente que ya estaba adentro,
gracias a Dios no hubo muertos, no gran cosa, s6lo golpeados ensangrentados,
hasta ahi nada mas. La mayoria eran del magisterio, desde aquel tiempo ya estaban
echando pleito, que a fuerza quieren el poder no, pero nosotros no entendiamos que
tanto peleaban si no habia dinero, no habia nada, pues era el poder. Ya después
sabiamos que era el poder lo que tanto peleaban ellos, pero ahora no es el poder
creo que es el dinero, aunque mejor ahora no hay tanto pleito por eso. Bueno
nosotros ya no echamos pelito, somos ya conscientes, pues no hacemos igual si
ganamos bien si no pues nos conformamos, ahora que ellos estan en el poder (ED.
Rafael D.).

Rafael dijo en una platica que después comprendio lo que habia visto en aquellos
viajes con Ndi xi tjo6 unos meses atras. En el que se veia en medio de tanta gente
planeando la revuelta. El intuyé que el curandero no le quiso decir lo que se
avecinaba. Pero como el mismo Rafael lo dice en su relato, era la obligacion del

curandero explicarle lo que veia en la ceremonia.

5.4 Teodora E.

Teodora E. es una mujer de 53 afios de edad, madre de familia, originaria de Huautla
de Jiménez; es un personaje politico de la comunidad. Es docente de profesion,
pero se jubilé hace varios afios y desde entonces se dedico a participar en el &mbito
politico de Huautla. Es militante del PRD y ha participado dos veces como integrante
de una planilla para eleccion del H. Ayuntamiento en los trienios 2008-2010 y 2014-
2016, ambos por el partido que milita y en las dos contiendas resulté ganadora su

planilla, asi que ha sido dos veces integrante del ayuntamiento.

Teodora como mujer mazateca, dice que el chamanismo es algo que se trae de
nacimiento y se practica desde la infancia. Para ella, el chamanismo esta implicito

en el “ser mazateco”. Comenta lo siguiente:
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Nosotros de nacimiento, algunos practicamos tomar los hongos [chamanismo]. Para
Nosotros como mazatecos, ir con un chaman es porque tenemos problemas, sobre
todo de salud, es cuando buscamos el chamanismo, a toda la medicina tradicional
de nuestro pueblo que consta de tés, sobadas, adivinar la suerte con las velas,
limpias con las reliquias, las flores, el laurel, todo; todo eso nos lleva a buscar el

chaman por problemas de salud y otros problemas.

Como leemos en sus palabras, el chamanismo no solo se trata de problemas de
salud, sino de lo concerniente a la suerte, al destino, a todo lo relacionado con el
espiritu, y a la practica de rituales como limpias y lecturas de velas, copal, o0 maiz,

etc. Considera el chamanismo como la via idonea para solucionar sus problemas.

El caso de Teodora es ilustrador en este trabajo porque nos da la pauta para
desarrollar la hipétesis principal en la que se plantea que las practicas chamanicas
tienen relacion con las practicas politicas. Es decir, que la velada y el viaje o efecto
que se experimenta con la ingestion de Ndi xi tjod son utilizados como un medio

para alcanzar fines politicos.

La forma en que Teodora concibe el chamanismo le permite acercarse a este para
indagar sobre su futuro politico en Huautla. Por eso ella dijo haber realizado veladas:
“Si, nosotros nos preparamos antes, tenemos que tener fe y seguridad, porque el
gue no la tiene se va a la derrota. Y nosotros inmediatamente, cuando estamos en

campana nos preparamos espiritualmente tomando los hongos” (ED. Teodora E.).

El caso de Teodora es similar al de Rafael D. pero aqui, al contrario de Rafael,
Teodora toma Ndi xi tjo6 para saber qué le depara el destino en la contienda

electoral. Relata lo siguiente:

Fue cuando estdbamos esperando las elecciones, ya habia pasado la campafia y
s6lo esperabamos eso. Yo viajé directamente para saber como iba a ser el proceso
electoral. Y en ese caminar yo lo vi. Todos nosotros nos veiamos, y cuando yo
empecé a subir fue cuando me abrieron las puertas. Me veia sentada en unas sillas
grandes, en una mesa, nos veiamos ahi sentados con muchas flores blancas y
deciamos, no pues nosotros somos los elegidos, no hay duda no, y veiamos que nos
aplaudia el pueblo, mucha gente, mucho ruido, mucha alegria. Después de que tomé
los hongos tuve un suefio, a los cuatro dias, ese suefio se veia, que teniamos todo

el pueblo en la cancha y que nosotros habldbamos. Claro que si yo no hubiese
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tomados los hongos no podria estar tranquila, hubiera estado con la duda todo ese
tiempo, no hubiera podido adivinar cual seria el de resultado de ese proceso electoral
(ED. Teodora E.).

Observamos que Teodora, a diferencia de otros mazatecos, no encuentra
contradiccion entre las practicas chamanicas y las practicas politicas, considera que
unas complementan a otras en la vida cotidiana. Cuando tomd6 Ndi xi tjo6 en las

visperas de las elecciones, ésta fue parte de su experiencia:

Entonces al tomar los hongos, ellos nos guian espiritualmente en el camino que
tenemos que seguir y cuando vamos por buen camino, y cuando somos los elegidos,
pues nos llevan a un camino amplio, grande, con mucha luz, sin obstaculos. En
ningln momento atravesamos la oscuridad, el recorrido es fantastico, muy hermoso
y eso nos da a entender. Bueno a mi me dio a entender que yo no dudara que iba a
llegar, que iba a ocupar el puesto que se me habia anunciado y entonces con esa
seguridad nunca dudamos. Y también lo compartimos, claro que no todos, no todos
lo practicamos pero los que lo hacemos pues lo compartimos con la planilla, con los

otros candidatos (ED. Teodora E.).

Teodora dijo que no soélo ella realiza ese tipo de practicas para saber sobre asuntos
politicos porque conoce mas gente que realiza rituales dentro y fuera del
ayuntamiento, en su mayoria gente adulta; sino que también conoce familias de

expresidentes que han tomado Ndi xi tjo6 para indagar sobre el mismo tema.

En la perspectiva de Teodora, se puede recurrir a las practicas chamanicas no sélo
para saber el resultado de la contienda, es decir antes de ser electo por el pueblo
sino también es necesario realizar rituales después, cuando ya estan ostentando el
cargo publico que el pueblo les confiridé. Lo deben hacer para saber cémo llevar a

cabo su trabajo. Al respecto menciond lo siguiente:

Nosotros, cuando el pueblo nos elige como ser padres del mismo, siempre nosotros
como autoridades tenemos que acudir al chamanismo, tenemos que hacerlo porque
tenemos fe y solamente dentro del chamanismo nos asegura la suerte que vamos a
correr y si uno tiene fe, siempre nuestras costumbres nos apoyan y sobre todo Dios
gue estan dentro de toda las formas que nosotros conocemos siempre tenemos esa
suerte pues. Por eso es que si tiene relacion el chamanismo y la politica. Por ejemplo
cuando estamos aca en el ayuntamiento y buscamos la solucién de un problema 'y

si no podemos resolverlo pues nos vamos al chamanismo. Ahi si la meta es esa,

195



solucionar el problema, pues lo puedes hacer. Porque si ti quieres saber como
resolverlo y es lo que tU le pides a Dios y a los hongos en este caso, pues te lo
concede porque se los estas pidiendo. Claro de repente se puede transformar la
energia no, también te da oportunidad a ver otros espacios, pero siempre tienes que
estar en una cosa pues, cComo concentrarse en un tema en algo especifico y asi vas
buscando la solucién al problema, pero no sélo de la politica, de otras cosas también
(ED. Teodora E.).

El chamanismo en Huautla de Jiménez es visto como una forma de vida que les
permite, a los distintos actores de estas practicas guiarse espiritualmente para
continuar con su vida cotidiana. Esto no quiere decir que todo el tiempo recurran a
los chamanes y tomen Ndi xi tjod. Lo hacen cuando se requiere acceder al mundo
espiritual para resolver conflictos graves o de salud. Eso quiere decir, que
cotidianamente realizan también otro tipo de practicas como rituales de limpias y de
adivinacién que pueden ser propiciados y encaminados a cualquier ambito de su
vida cotidiana. Teodora es un ejemplo de que las practicas chamanicas son
aplicadas al @mbito politico de Huautla de Jiménez.

He presentado cuatro casos significativos que muestran la relacién del chamanismo
con la practica politica en Huautla. La subjetividad de los actores que se va reflejada
en los diferentes objetivos, intenciones y estilos sirve para pintar de diferentes
colores las mismas acciones chamanicas: a resolver problemas de todo tipo. Pero
ademas, ver en el chamanismo la solucion es ver la solucion en la divinidad. No
olvidemos que el chamanismo tiene sus bases en el weltbild o imagen del mundo y
en la espiritualidad del mazateco, es decir, en esas creencias que forman las
bisagras por las cuales se rige el mundo y por ende, también ellos. Ahora bien, una
vez presentado el drama, el escenario, los libretos, y los actores entrados a la
escena, vayamos al final del drama, a la escena donde se conjugan los elementos

que le dan vida a la relacion de ambas practicas.

196



VI. Conocimiento chamanico y relaciones de poder en Huautla de Jiménez

No toda la gente que toma hongos
alcanza conocimientos, si asi fuese,

toda la gente cambiaria. (Ivan H.)

Los mazatecos quienes consumen hongos sagrados me decian que el objetivo de
consumirlos es adquirir conocimientos para aplicarlos a su vida cotidiana. Parti de
la hipétesis de que lo politico busca soporte y fundamento en los rituales
chamanicos, la velada y el viaje sagrado como forma de conocimiento, se utilizan
como medio para ejercer, establecer y reproducir las relaciones de poder en niveles
micros y macros. Los rituales chamanicos son como un mecanismo para ejercer

presion social en el comportamiento de los miembros del grupo.

En esta tesis me propuse mostrar la relacién que hay entre las practicas chamanicas
y las préacticas politicas en Huautla de Jiménez. Para identificar esta relacion, he
presentado el escenario donde se desenvuelve la accion. Después fue necesario
mostrar el substratum del chamanismo mazateco, la cosmovision y las creencias
religiosas presentadas. Las presenté en el capitulo Ill, en el cual observamos que
la imagen de los mazatecos acerca del mundo se fundamenta en la creencia en un
origen divino de las practicas religiosas. Estas préacticas al interactuar con otras
practicas como las médicas y magicas, asentadas en la cosmovision, dan origen al
chamanismo mazateco. Acto continuo, en el capitulo IV de este trabajo, se
describieron, de manera “densa” las diferentes practicas o juegos del lenguaje que
se juegan tanto en el chamanismo como en la esfera politica; en seguida en el
capitulo V, se presentaron a los actores, chjota chjine y politicos que exponen sus
casos acerca de su practica chamanica, sus experiencias en las veladas e ingestion

de hongos sagrados.

Ahora, una vez mostrados los elementos suficientes, podemos pasar al explanas de
nuestro explanandum a saber de la relacion existente entre el chamanismo vy la

politica. Para esto, el objetivo del capitulo es mostrar de manera especifica aquellas
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relaciones donde las practicas chamanicas: las veladas, la ingestion de hongos
sagrados y la experiencia del viaje sagrado se vinculan directamente con la practica
politica, o sea, formas de reproducir, establecer y ejercer relaciones de poder al
nivel micro (entre individuos o familias), y al nivel macro (nivel comunitario y de las
instituciones politicas como el ayuntamiento y los partidos politicos, las formas de

organizacion y eleccion de sus representantes).

Estructuré el capitulo de la siguiente manera. Primero, partiré de la nocion del viaje
sagrado asi como es entendido por los mazatecos (tomando en cuenta que ya esta
implicito que se habla del ritual de la velada seguida de la ingestion de hongos
sagrados); continuaré con la nocién del conocimiento para los mazatecos; después
presentaré las nociones acerca de las relaciones de poder, partiendo de como
conciben los mazatecos el poder. Una vez integrados estos elementos al andlisis,
desarrollaré algunos de los multiples modelos de relacion entre ambas practicas en
la vida cotidiana, a saber: el chamanismo y la organizaciébn comunitaria, el
chamanismo y las instituciones politicas. Finalmente mostraré la interaccion entre
las practicas chamanicas orientadas hacia diversos objetivos, realizadas por
diferentes chjota chjine, cada uno con sus propios conocimientos, métodos,
técnicas, estrategias, estilos; y las practicas politicas con sus diferentes objetivos y
personajes. En ocasiones ambas practicas se entrelazan y dan vida a la
institucionalizacién de las practicas chamanicas, politicas y religiosas. Aunque
muchos mazatecos dicen que no existe tal relacion, creo que al presentar el material
empirico que reuni durante mi trabajo de campo, al lector debe de quedarle claro
que las hay. Pero, espero aclarar que no existe una sola relacion. Existe una

diversidad de ellas, como veremos a continuacion.

6.1 K’ianga ‘'nyajinnle, cuando se esta en el efecto o viaje sagrado

He hablado del ritual de la velada, vijnachoan, y he dicho que una velada tiene lugar
para la ingestion de hongos sagrados; es muy raro encontrar una velada en la que

ninguno de los participantes ingiera entedgenos. Estas ceremonias nocturnas como
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hemos visto en el capitulo anterior, se efectian por diversos motivos y con
diferentes fines, respondiendo a los intereses y a la subjetividad de los actores. Los
participantes de las ceremonias ingieren entedgenos, en este caso hongos
sagrados, para inducir un viaje sagrado que les permitira encontrar la solucion de
un conflicto a resolver. Recordemos que los hongos sagrados, botanicamente
hablando, son especies que contienen principios psicoactivos y actian directamente
sobre el sistema nervioso central del cuerpo humano. Por lo tanto, inducen un efecto
sobre los participantes de la ceremonia; o en términos mazatecos, los hongos

sagrados los conducen a un viaje sagrado.

El tema del viaje sagrado, como lo he nombrado, ha sido abordado por diversos
autores y desde diversas areas de la ciencia. Lo que los mazatecos nombran en
castellano como “viaje” o “efecto”, para la ciencia es un estado modificado de
consciencia, un trance extético, un viaje chamanico, un vuelo mégico, incluso ha
sido reducido a una simple alucinaciéon. Se dice que la sustancia activa de los
hongos sagrados, psilocybe, actia directamente sobre el sistema nervioso central,
sistema operativo del cuerpo humano. Al ingerir los hongos sagrados, la persona
pasa de un estado de consciencia ordinaria al estado de la consciencia no ordinaria
—0 modificada- experimentando cambios en la percepcién de la realidad. Hablando
desde esta perspectiva, se sigue que en las veladas mazatecas, la modificacion de
la consciencia no solo es inducida con la ingestion de hongos sagrados, también se
induce por otras técnicas como el canto, los rezos, las percusiones y la danza. El
objetivo de estas técnicas es acelerar o incrementar el efecto de los hongos
sagrados y asi alcanzar un trance profundo o experimentar ese viaje sagrado.
(Minero, 2012:157-193) Este modo de abordar el tema no resulta muy atractivo en la
luz de la metodologia aceptada en esta tesis pues sugiere que “viajar’ es un

sindnimo de “alucinar”.

Sobre esta Ultima acepcion, y antes de continuar, quiero remarcar lo siguiente: el
hecho de que se hable del tema de la consciencia nos remite a un ambito abstracto
ademas de que despierta preguntas acerca de si lo que uno ve u oye durante el

trance o viaje o cuando esta bajo el efecto de los hongos sagrados, es real. En este
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trabajo asumo que “lo real” es un sinénimo de “lo verdadero” siendo ambos términos
relativos, o sea, tales que su significado debe ser circunscrito a lo que es real o
verdadero para alguna persona definida por un pronombre o nombre propio X. De
esta manera, lo “real” significa siempre real “para” los mazatecos en el contexto
cultural descrito como el ritual de velada. En este sentido, los mazatecos viajan
realmente para descubrir cosas en el camino aunque realmente no agrega nada al
sentido de su viaje. La realidad del viaje es una “bisagra” o regla gramatical
wittgensteiniana que no puede ponerse en duda sin caer en un absurdo. El
antropdlogo quien hiciera preguntas de tipo ¢ Piensas, que realmente has viajado?
se comportaria como alguien quien al escuchar una afirmacién de su vecino: “Fui
de viaje y por esto no estuve en casa” se preguntaria: “; pero, su viaje fue real? De
acuerdo con el postulado del punto de vista del nativo apoyado por el concepto de
“términos cercanos de experiencia” discutido en el primer capitulo de este trabajo,
damos por sentado que el fendmeno del “viaje” no debe reducirse a una
“alucinacion” o “estado de consciencia”. Lo que haré es retomar los puntos mas
importantes sobre el efecto de los hongos sagrados desde el punto de vista de los

mazatecos.

Me he referido hasta aqui a la expresion de ‘viaje sagrado’ para hablar del periodo
por el que atraviesan los mazatecos cuando estan bajo el efecto del hongo
psilocybe, y a la experiencia que viven en ese lapso. He retomado esta expresién
porque los mazatecos con quienes he platicado utilizaban esta expresion. Para
ellos, se trata de una experiencia divina, durante el efecto se realiza un trayecto a
la presencia de Dios, es entonces cuando estan en el “otro mudo”. Viajan para entrar

en contacto con el mundo espiritual (Cfr. Minero 2012, 2014, en prensa).

He hablado aqui de manera indistinta de la velada y el viaje sagrado por razones
analiticas, pues en efecto no en todas las veladas acontece un viaje sagrado.
Aungue varios mazatecos no hagan esta distincion cuando hablan de la velada, se
refieren a los acontecimientos de esta, entre ellos, a lo que sucede cuando el efecto

de los hongos ya esta en el cuerpo. Es decir, cuando la persona posee dentro de
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su cuerpo el espiritu de la deidad, es cuando comienza el trayecto hacia el mundo

espiritual.

Es dificil acceder a las experiencias del viaje sagrado porque no se habla de esto
en cualquier parte o con cualquier persona. Los mazatecos dicen que no tienen
permitido contar a otros lo que sucedio en la velada, sélo el sabio y los presentes
saben de lo acontecido en el ritual y en el efecto. Sin embargo lo hacen siempre y
cuando no sea un suceso muy reciente, pero por eso mismo siempre quedan
algunos huecos en los relatos, porque no recuerdan todo o porque no lo quieren

contar todo.

En la lengua de los mazatecos hay una expresion que designa esta experiencia de
lo que he denominado “viaje sagrado” o el “efecto”, es decir, un acontecimiento

dentro de la velada. Alfonso nos habla de esta expresion:

Viaje se le dice ahora, pero antes no se hablaba de esto, nadie andaba en la calle
haciendo estas preguntas, era muy oculto, pero pues ya cuando llegaron los hippies
se le quedé eso del viaje. Nosotros decimos K’ianga ‘nyajinnle, cuando ya estas en
el efecto. Cuando ya te esta iluminando, cuando ya entraste a esa fase, en ese
episodio, cuando estan dentro, justo cuando se esti en trance, cuando estas
viajando, cuando se manifiesta tu energia, tu ser en alguna de las dimensiones,
cuando estas... digamos que en otro planeta, en otro lugar, en inframundo, es

cuando sale el espiritu y empiezan los efectos (ED. Alfonso G.).

Como observamos en el relato, cuando se habla de k’ianga ‘nyajinnle, se habla de
una serie de sucesos que acontecen cuando el espiritu de la persona abandona el
cuerpo e inicia la trayectoria hacia el “otro mundo”. Pero realizar una velada e ingerir
hongos sagrados no es sinénimo de sentir el efecto o de experimentar un viaje
sagrado. Como he mencionado, los participantes no siempre experimentan el
efecto, por eso no podemos hablar de que en todas las veladas acontece un viaje
sagrado. Algunas veces las personas ingieren los hongos sagrados pero sélo
sienten un ligero efecto, por ejemplo cuando cambia la percepcion de los colores o
de pequefas formas. Para los mazatecos eso no es un viaje sagrado, tan solo son

ligeros efectos por los que se atraviesa en la primeras etapas. A veces la gente sélo
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ve negro. Dicen que cuando no hay ningun efecto es porque la persona no cumplio

con algunos requisitos (Minero, 2012:188-192).

En algunas ocasiones es necesario realizar mas veladas en las que aumenta la
dosis de psilocybe, dependiendo del caso. Después de varios rituales, alcanzan a
“vivir’ la experiencia. Pero es necesario que se ayude a la persona a lograrlo, asi lo

dice Alfonso:

A veces pasa que las personas no logran experimentar el efecto. Ellos tendrian que
luchar, tendrian que lograrlo, pero si se conforma a la primera vez y dice que eso no
sirve pues ni modo, ahi se queda rezagado. Por eso aqui es de consciencia la
ceremonia, cuando la persona no logra apertura, no logran el acceso, y entonces
esas personas necesitan ayuda. Como un equipo para que se desbloquee, porque
de entrada no estamos cerrados, asi no somos estamos abiertos como palomitas, y
se necesita desbloquear, y entra la sabiduria porque entra. Pero habria que empezar
por rendir tributo a los sitios sagrados para ver donde esté atascado, pero si no logra
entonces habra que buscar algo mas trasparente, porque capacidad hay (ED.
Alfonso G.).

Creen de acuerdo a sus experiencias, que para llegar hasta la presencia de la
divinidad se atraviesan momentos dificiles y lugares peligrosos. Cuando una
persona tiene miedo a enfrentarse a estos, es cuando no logra avanzar a través de
los primeros y ligeros efectos. También creen que es de importancia estar en paz
con sus familiares y amigos, en sus relaciones sociales, porque si no es asi, en los
primeros efectos aparecen esos problemas, y si no puedes arreglarlos en ese
momento, o si has faltado el respeto a otra persona transgrediendo su integridad
fisica, etc., todo eso puede presentarse en la ceremonia. Aunque alguien quiera
evadir esos problemas por resolver otros, siempre salen a relucir, eso es lo que los
mazatecos creen que no los deja avanzar para experimentar el potente efecto de

los hongos sagrados. Asi lo relata Fernando:

Es que en la ceremonia no puedes decir que los honguitos te van a llevar hasta
donde t quieras ir, no es cierto, hasta ahi donde quieras no, o piensas que tu mente
va llegar hasta donde tU estas pensando con los honguitos no. Ahi te trabas, hasta
donde se te permite llegar, hasta ahi, no puedes irte mas, porque te puedes quedar

en la primera o segunda mesa, no puedes ir mas alla. Y lo mas dificil es la
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experiencia y los conocimientos que tu hayas aprendido, o lo que Dios te recomienda
hacer a través de la ceremonia, a través de la iluminacion, si no lo has cumplido no
puedes pasar a la otra parte, mientras no lo cumplas, no avanzas. Las
recomendaciones que tengas para contigo, para con los demas, si no lo has

cumplido, no puedes ir mas alld. T mismo te vas a dar el avance (ED. Fernando).

En multiples ocasiones la gente no lo logra; desisten para siempre, dejan de creer
en el chamanismo y convencen a otros a que hagan lo mismo. Pero la gente de
conocimiento siempre esté en posibilidades de saber por qué la persona no lo logra.
Es cuando se descubre que hay muchos obstaculos alrededor de la persona o bien

porque a veces no es necesario investigar sobre algo. Asi lo relata Fernando:

Yo lo que creo a veces, es que la persona ya esta muy afectada, tiene alguna parte
del cerebro o alguna parte de su ser que no le permite, o simplemente su cuerpo o
sSu mente no reaccionan ante los honguitos, a lo mejor porque, bueno yo he
entendido de que Dios no permite que vayas mas alla, no es que seas td una persona
mala, sino que simplemente asi estas bien, no necesitas saber otras cosas, porque
si las sabes ¢ qué va a ser de ti, si las llegaras a conocer, que sera de ti? Yo asi lo
he entendido, porque he tenido amistades que asi han pasado, te rezan, te cantan,
y oran por ti, pero asi pues no sé, a lo mejor en la ceremonia ahi se quedan pero
Dios les ha dado la capacidad de que sus oraciones sean muy fuertes muy bonitas,
muy hiladas, muy entretejidas las palabras y entonces, no ven mas alla pues, no
todos tienen esa capacidad (ED. Fernando).

En los casos en los que se alcanza el efecto de los hongos, los mazatecos son
transportados a multiples momentos y circunstancias. Todo lo que acontece durante
ese lapso, cada quien lo asimila de manera diferente. No hay una sola forma de
K’ianga ’'nyajinnle, o sea estar en o bajo el efecto; lo que hay son diferentes

experiencias. Como relata Alfonso:

Ahi cada escenario es distinto, cada minuto que pasa se le saca mucho provecho,
no andamos haciendo tonterias, no hay distraccién, no nos quedamos en la parte
carnal, es mas espiritual es mas de fondo, mas divino. Llegar a esa expresion es
algo diferente, porque muchos se han quedado en lo psicodélico, en la cuestion
carnal adonde se estan riendo, o nomas estan ahi cotorreando. No, eso no, ahi ya
no es cotorreo, ahi ya es otro nivel, y es ahi donde andamos nosotros pues. Nosotros
Nijé ‘nga katafi n6; solicitamos mas vida y mas afios, esa es la parte mas bonita que
he visto (ED. Alfonso G.).
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K’ianga 'nyajinnle se debe canalizar. Todo depende de lo que se busque, lo que se
investigue, del conflicto a resolver o de la enfermedad a erradicar. Alfonso nos relata

Su experiencia acerca de lo que acontece en el viaje sagrado:

Cuando ya estas en el efecto, lo que se hace ahi es una revision, cota son yao le,
se hace como un inventario personal de tu situacién espiritual. Un diagnéstico
personal para saber por ejemplo ¢de qué esta hecho? ¢de qué esta constituido?
¢quién es para empezar, no? Esto es una busqueda, una sabiduria, cuaitse he she
hi tse: la grandeza del conocimiento, la grandeza de las vicisitudes, la capacidad
existente que impere en mi, que asista en mi, que esté conmigo, Kjuatseya: una
basqueda Kjuatsejta: revision, buscar lo escondido. Sokdé kjuab’aetsen, adquiere
experiencia, Soko kjua’nda: consigues lo bueno, Sokdé kjuabijnachén: cuando

consigues bienestar, salud, vida (ED. Alfonso G.).

Los mazatecos que realizan veladas y experimentan K’ianga ‘nyajinnle entran en
contacto con el “otro mundo” y llegan ante la presencia de la divinidad, dicen que es
un ritual principalmente de peticion, lo hacen para entablar una comunicacion directa

con las divinidades. Ahi se les solicita su intervencion; asi lo coment6 Ivan H.:

El hongo a su vez es una barrera que te va protegiendo porque tu ya fuiste hablar
con los grandes. Asi como vas y le pides favor al presidente municipal, con el hongo
tl vasy le pides el favor a la gran divinidad, es como un poderoso que cuando llegas
a buscarlo te manda a sus guaruras o te manda sus perros para que te ladren, o se
enciende la cadmara de seguridad. Lo mismo pasa cuando llegas ahi, te piden
explicaciones o hay veces que nomas te dejan jugar, te van haciendo preguntas y

ya (lvan H.).
En el ritual y por medio del efecto de los hongos sagrados, las deidades preguntan
¢cudl es el conflicto? ¢ Qué es aquello qué los atrae a su presencia? Los mazatecos
lo explican, exponen sus dudas, plantean sus problemas, describen los sintomas de
la enfermedad, etc., después de ello, les solicitan a las deidades las respuestas para
resolver sus dudas, aquellas que los asechan espiritualmente, causando conflictos
personales, o aquellas que ayudaran a resolver conflictos familiares o comunitarios,
para curar sus enfermedades, o para adivinar el destino de las personas. Como nos

relata Alfonso:
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La ceremonia es una construccion, se cao: construccion, Sen da: componer,
recomponer, construir, reconstruir, es todo un bagaje, reconstruyes tu proceso de
vida, tu bienestar, tu salud. Al final es eso, si, construyes un conocimiento de la vida,
porgue eso no te lo ensefia la universidad. Esto es la experiencia que he tenido, el
aprendizaje, es una experiencia, una busqueda, una sabiduria. La ceremonia tiene
como caracteristica la peticion. Si tienes hijos pues pides que reciban bendiciones,
gue continGien contigo tus hijos, que dia con dia no se le dificulte su camino, que no
tenga tropiezos, que dia con dia tenga capacidad de resolver los problemas y que

no se asuste, todo eso se teje, eso es de peticion (ED. Alfonso G.).

Como podemos observar, desde la forma de vida mazateca y desde la légica
chaméanica, K’ianga ’'nyajinnle, no so6lo se trata de una modificaciéon de la
consciencia, se trata de una implicacién real en la dimension fisica y concreta de la
realidad. Es por eso que los mazatecos toman hongos sagrados con fines
pragmaticos. Para ellos, K’ianga ’'nyajinnle es un viaje sagrado a la presencia de
Dios, pero el viaje va mas alla de una experiencia religiosa. Se trata de “estar en el
otro mundo”, lo cual no implica una comunicacion directa con la divinidad, sino una
basqueda, una revision, una investigaciéon a profundidad sobre aquello que los
asecha. Ocurre que las respuestas no siempre las dicta divinidad sino el contexto y
las percepciones a las que se tiene acceso cuando se esta en el “otro mundo”, por
ejemplo, al ‘estar en el otro mundo’ ellos van al pasado, van al futuro, van a lugres
conocidos y desconocidos, pueden ver imagenes, paisajes, lugares, personas;
escuchar las voces de la divinidad, de santos catdlicos, de Jesucristo, de la Virgen
Maria, de los Chikones, de otros chjota chjine, de familiares difuntos, hasta de ellos
mismos, voces que dictan verdades e indican instrucciones. Se trata en este caso
de un conocimiento personal, de un dialogo con la propia consciencia del individuo,
en donde éste busca adquirir experiencias, obtener respuestas, encontrar

soluciones a los conflictos fisicos y espirituales, individuales y sociales.

Cuando las personas consumen hongos sagrados y experimentan Klanga
‘nyajinnle de manera favorable, es interpretado como experiencias, saberes y
conocimientos pragmaticos para la vida cotidiana. Esa traduccion o interpretacion

es lo que denominaremos aqui como ‘conocimiento chamanico’.
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6.2 Kjuab’aetsen, conocimiento a la mazateca

El concepto de “conocimiento chamanico” es utilizado aqui como un concepto
formal, no definido, abierto al significado, hasta que se presente el contexto
especifico de su uso. Quiero exponer algunas nociones generales acerca del
conocimiento entre los mazatecos para comprender la especificidad del
conocimiento chamanico derivado de la velada y la experiencia del efecto o viaje.
Segun mis colaboradores hay dos nociones principales de lo que es el
conocimiento; Una de estas es: “kjua chjine, conocimiento, palabra compuesta de
kjua — la que significa “asunto/problema” y chjine, o sea- €l que tiene el
conocimiento, el que sabe. Tjinle kjua chjine significa “él que tiene conocimiento”.
(Platica informal: Eloy G.). En esta expresion nos encontramos implicita la idea de
que el conocimiento solo existe si alguien lo tiene. En la siguiente nocién
encontramos también la palabra Kjua, en la expresion kjuab’aetsen. Como lo explica

Fernando:

El conocimiento nosotros lo aplicamos como el devenir, en mazateco es kjuab’aetsen
es eso lo que te llega, el pensamiento todo eso. Es lo que llega, es lo que vas
acumulando. Es el devenir, que te vas llenando de ideas, pero te ayuda en la vida,
es algo que lo tienes que aplicar, porque si no lo aplicas tampoco te resulta... (ED.

Fernando).

Fernando distingue conocimiento de sabiduria. EI comenta: “La sabiduria es otra
cosa, es, por ejemplo, chjine, es sabio en algo, en algun tema, por ejemplo el chjine
ski, es el sabio en medicina, chjine ska, sabio en las plantas, no sé asi, diferentes”
(ED. Fernando).

Ademas de estas nociones sobre el conocimiento, hay otras formas u otros tipos de

este, Santiago nos muestra:

Las personas comunes pueden tener un conocimiento mas materialista, mas
material, como materialismo, que no es sobrenatural. ES un conocimiento normal,
gue se adquiere en la vida como cualquier ser humano. Toda persona normal tiene
un conocimiento para saber sobrevivir, eso se le puede llamar un conocimiento de

sobrevivencia. Kjua Vijnachoann (ED. Santiago M.).
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Fernando también comenta que hay otra forma de conocimiento- el conocimiento
ordinario, o practico. Igual que Santiago, €l dice que este tipo de conocimiento es

indispensable para vivir:

En contextos fuera de la velada también se llama kjuab’aetsen, todo lleva un
conocimiento, es lo mismo cuando la gente aprende cosas, kjuab’aetsen tico, te lleva
a un conocimiento, todo lleva un conocimiento, lo que vas a prendiendo, cosas
buenas, cosas malas, todo lleva un conocimiento, toda experiencia que vas pasando
lleva un conocimiento, llevas una experiencia, ya estas aprendiendo. Es como si
tiene experiencia de algo, experiencia en algo, a través de esa experiencia ya va

adquiriendo conocimiento de algo (ED. Fernando).

La mayoria de los mazatecos son gente religiosa, o sea consideran que todo lo que
existe es creado por la fuente divina, también consideran que el conocimiento

proviene de Dios:

El sabio, al que se le aplica por antonomasia, al que se le dicen chjine en chjine kjua,
es a Dios, El es el que sabe todo, es el que tiene el conocimiento, de ahi viene el
conocimiento. Esta basado en eso de que Dios es sabio en todo, de ahi proviene
todo conocimiento, es el ejemplo de nosotros. Pero también el sabio, el curandero,
es chjine, pero es cuando ya tiene un conocimiento més elevado ya sabe mas sobre
algo. Chjine kjua, es el que te va a ayudar a resolver un problema, o te lo va a
resolver, el chjine ski es el que te va dar o decir lo que tienen que hacer para cuarte

y asi (ED. Fernando).

Algunos creen que el conocimiento de Dios es el Unico y verdadero conocimiento

que existe. Fernando dice:

Nosotros decimos la piedra, lo aplicamos como la piedra es la base de nuestro
conocimiento y nadie puede llegar hasta ahi, nadie ha podido. Esa es en mazateco
go he ma na, es la raiz, ha ma na es nuestra raiz, la raiz de nuestro conocimiento y
quién sabe quién vaya a llegar hasta ahi. Si llegara alguien a conocer tanto, no pues
quien llegue seria maravilloso, pero pues a lo mejor en el intento sélo nos quedamos
a medio camino. ¢Quién es la raiz? es Dios, es la raiz de todo conocimiento, ha
mana, por eso decimos en mazateco tU eres nuestra raiz, dios es nuestra raiz, la
raiz de todo conocimiento es dios. A lo mejor desde antes que llegaran los
espafioles, porque ya esas palabras existian hi ni hama naji, hi ni, ta eres, hama,
raiz, naji, de nosotros. Asi es dificil que lleguemos ahi, porque todo conocimiento

del mazateco esta dirigido a Dios y en la piedra a quien buscamos es a Dios, que es
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la base de todo conocimiento, es la piedra de todo conocimiento. Dios es la base de
todo conocimiento, hen a he ni hama kjuab’aetsen na. Yo no podria decirte otra cosa
porgue sé que todo conocimiento proviene de Dios, yo no sé si en otras culturas o
en otras filosofias es asi pero en los mazatecos si, todo conocimiento proviene de
Dios, no es que yo sea catolico que te estoy diciendo, es por lo que estamos viviendo,

por la forma de hablar, de pensar, de como nos expresamos (ED. Fernando).

Ademas de esas nociones del conocimiento, existe también su contraparte —el
conocimiento oscuro-, negativo, o como ellos le nombran —conocimiento malo-. Asi
lo menciona Santiago: “La energia negativa, de los conocimientos de los brujos.
Ellos también tienen un conocimiento y eso se respeta, es la verdad. Porque de
acuerdo a esos conocimientos trabajan, lo revierten y si es asi, es la realidad pues”

(ED. Santiago M.). Fernando también mencioné algo similar:

Podemos decir que hay otros tipos de conocimiento, kjuab’aetsen, por ejemplo:
kjuab’aetsen nda, conocimiento bueno, kjuab’aetsen chiko, conocimiento malo, el
gque va encaminado hacer el mal, chiko, es de doble, es un pensamiento ambiguo,
el doble dedicado a hacer el mal y todo eso, se trata de engafnos, o0 sea, tienes
conocimiento pero para engafiar y hacer otras cosas, es como lo que podriamos
llamar el conocimiento perverso, es como la contraparte del conocimiento. Todo lo

malo (ED. Fernando).

El conocimiento como lo conciben los mazatecos, es algo que no siempre resulta
ser algo benéfico o lo que esperan, a veces, como menciona Fernando, es mejor no
conocer, no encontrar lo que se busca: “No a todos se les da ese acceso al
conocimiento, no es que Dios no quiera, sino que simplemente estas bien, no
necesitas irte mas alla, porque posiblemente eso te va afectar mas o simplemente
asi estas bien” (ED. Fernando). Vayamos a hora al terreno del ‘conocimiento

chamanico’.

6.2.1 Conocimiento chamanico

Como hemos visto el conocimiento posee varias caracteristicas para los mazatecos.

Hablaré aqui de conocimiento chamanico. Se trata de la experiencia que posee un
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sabio mazateco, chjota chjine, o gente de conocimiento y del conjunto de saberes

tedricos y practicos que emanan de la velada y de la ingestién de hongos sagrados.

El “conocimiento chamanico”, como lo indica la expresion, nos remite al
conocimiento de chjota chjine en lo correspondiente a su papel como mediador entre
este mundo y el mundo espiritual, es decir sus conocimientos sobre el mundo fisico
y espiritual, sobre la vida, la muerte, sobre los otros miembros del grupo, del manejo
de sus técnicas y métodos. Pero ademas de sus propias caracteristicas otorgadas
por la divinidad por medio del don, también poseen un conocimiento no ordinario,
que es alcanzado mediante la acumulacion de sus diferentes experiencias del viaje
sagrado. Conocimientos propios de los casos tratados que pueden ser aplicados de
manera similar en otros casos, otras situaciones y contextos. Esos conocimientos y
experiencias obtenidas a través del viaje sagrado, no son exclusivas de chjota
chjine, aunque son ellos que tienen ventaja sobre la gente comun, por eso ayudan
a su paciente. El paciente mismo tiene acceso a esta experiencia con la ingestion
de hongos sagrados, y ello lo coloca en una posibilidad de acceder a esta busqueda
de conocimiento por medio del viaje sagrado, aun cuando no siempre se tiene la
oportunidad de acceder a este. Hablo de conocimiento chaménico, no de
conocimiento ordinario, aunque en la forma de vida a la mazateca, el conocimiento
proviene de la misma fuente divina, es decir, es lo mismo, pero desde la l6gica
chamanica mazateca. Después veremos como este conocimiento chamanico, a la
vez, puede ser una herramienta que les permite ejercer relaciones de poder en la

vida cotidiana.

Los mazatecos creen que a la gente comun le es mas dificil acceder a este tipo de
conocimientos. En ocasiones es necesario arreglar situaciones de la vida cotidiana
antes de tener un encuentro con las divinidades, como lo mencion6 Fernando. Si no
se arreglan los problemas, esto podria ser contraproducente y la persona podria

tener experiencias aterradoras, como han descrito los actores en sus relatos.

En ocasiones, durante las veladas se atraviesa por el efecto, pero no se logra
obtener conocimientos al respecto. Las mismas personas que experimentan el

efecto deben estar atentas a todo lo que ahi suceda y orientar su camino hacia sus
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objetivos como lo menciona Alfonso. Si por alguna razén, ellos no logran interpretar
lo sucedido, o lo que acontece en el trayecto del viaje, deben decirle al guia que los
acompafia en el viaje cuéles son las dificultades por las que atraviesan, mostrarle
el lugar donde se encuentran y del que no pueden salir, para que con ello logren

avanzar. Dice Alfonso:

Algunas veces las personas no logran interpretar, li cui ma cho ya cao le, no logra
interpretar el contexto espiritual dentro de la iluminacion, la iluminacion interior. Es
decir, cuando estéa en la oscuridad. Puras tonterias pensamos cuando estamos en
la oscuridad, no hay ninguna interpretacion del viaje, no logra concretar que es un
ritual una ceremonia, todo eso es como una olla negra, hay que romperla, porque si
no se desespera la persona y como tal, pues se rezaga, hay que ayudarlo (ED.
Alfonso G.).

En ocasiones, el paciente viaja solo y él le explica al guia lo acontecido, otras veces,
el paciente y el guia viajan juntos por los mismos lugares y enfrentan los mismos
problemas. La caracteristica de la terapia es el estado de trance extatico, el viaje
sagrado en el que acontece una ‘iluminacién’ como le nombran algunos mazatecos.
El sefior Santiago concuerda con que dentro de la ceremonia puede haber una
iluminacién, es decir, cuando en el efecto los hongos les muestran cosas, lugares,

personas momentos etc., pero no se trata de un conocimiento. Dice Santiago:

La iluminacién a cualquiera se le da en el viaje y el conocimiento lo tiene que
alcanzar. Pero no de la noche a la mafiana sino con varios procesos, varios pasos,
tiene que sufrir mucho dentro del viaje. Es el sufrimiento y el sacrificio lo que te hace
ser una persona de conocimiento. Es un sufrimiento, no te hacen sufrir, sino es un
sufrimiento que cuando ta has actuado mal, tienes algunos detalles problemas o
cosas que uno comete no, muchos problemas y sientes que hasta te desmayas no,
a ese sufrimiento me refiero a ese sacrificio, tienes que llegar, hasta te hundes en
un laberinto, no sé, algo profundo. La verdad a mi me ha pasado dos tres veces
hasta llegar a algo muy maravilloso, y es cuando te dicen, ¢ qué piensas? ¢y ahora?
(ED. Santiago M.).

Entre los mazatecos se dice que no se llega a este tipo de conocimiento porque
también es oculto y porque es peligroso. Consideran que hay cosas o situaciones

gue la gente no deberia saber o no deberia conocer. Asi lo relata Fernando:
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En mazateco se puede llamar como xkon, no debes tocar ahi, puede ser como
peligroso, pero a veces es algo vetado, delicado, es oculto. Puede aplicarse a lo
sagrado, como N’io xkén, muy sagrado y delicado, n‘io tse, algo delicado sagrado.
Puede ser sagrado y no, depende del contexto que estas manejado, por ejemplo N’io
xkon puede ser algo muy sagrado, delicado, por eso no tienes por qué indagar mas
alld si Dios ya te ha dado una capacidad tremenda, para qué quieres mas. Si
entiendes y eres capaz de hacer cosas, no es necesario y dentro de la ceremonia te
va a decir, que no tienes por qué ir mas alla. Puede ser como ambicién, como querer
saber mas. Bueno silo quieres hacer pues le debes explicar a Dios, es como justificar
por qué lo quieres hacer, quieres indagar mas porque quieres hacer mas, investigar,
descubrir para seguir ayudandote a tu familia a los otros, sélo asi, a lo mejor asi si
se te concede a lo mejor, pero depende, tal vez como un investigador, un cientifico.
(ED. Fernando).

La nocion de este tipo de conocimiento se origina en la creencia de que hay cosas
que pueden ser muy sagradas y asi mismo pueden ser muy profanas. De no
manejarse con cuidado, ambas resultan ser peligrosas para la persona. Asi lo narra

Fernando:

Es posible, de lo que llegues a conocer te afecte, si. Es posible que esa persona
haya tenido muchos problemas y en la ceremonia vaya a descubrir muchas cosas
que no debieron salir, y eso puede ser algo muy tormentoso para esa persona. A lo
mejor lo Unico que te va hacer la ceremonia de los honguitos es que te vas a quedar
mas, por eso ho se le permite ir més all4. La gente puede quedar mal por conocer
cosas que no debid saber. El conocimiento no siempre es bueno entonces. Hay
cosas que simplemente mejor ahi lo dejamos, mejor no saber. Porque te vas hacer
dafo ¢ para qué? Una vez que ya se tap6 para qué volverlo a abrir. Aunque claro si
son cosas que te estan afectando mejor dejarlas salir, como traumas, muchas cosas
gue vas a sacar, mientras sea asi esta bien. No tienes por qué exigir algo que a lo
mejor tl vas a investigar quién mat6 a tal persona, o por qué soy asi, asa, a lo mejor
si se te vaadar, pero alo mejor vas a cumplir igual, pero hay cosas que simplemente
no se te va a dar, aunque busques, indagues, te va hacer mal. TG como ser humano
te vas hacer dafio y mejor no. Hay muchas cosas que guardamos dentro, mejor lo
gue buscas con la ceremonia, es cdmo conducirte como persona, como valorarte,
sobre todo el conocimiento que adquieres, es un conocimiento valido porque te
resulta. Porque dentro de la ceremonia vas a descubrir, que vas hacer esto, lo otro.
Si quieres un empleo, si quieres estar bien con tu familia, vas hacer esto, y te va a

decir, no trates asi a tu mujer, no trates asi a tus hijos, etc. (ED. Fernando).
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Los mazatecos concuerdan con que el conocimiento chamanico, a pesar de que
puede ser accesible a todas las personas, no siempre es recomendable por ser
peligroso y oculto. Sin embargo, una persona de conocimiento, como su nombre lo
indica, es capaz de ayudar a la persona a acceder a un conocimiento chamanico.
Pero también concuerdan que el conocimiento esta en la persona, y todo depende
de ella para poder entrar en €él, por mas que el sabio la guie y le ayude a interpretar
los sucesos del efecto de los hongos. El sabio es la persona que posee la capacidad
de encontrar las respuestas que busca y de alcanzar un conocimiento profundo
sobre si mismo, y a partir de ahi un conocimiento sobre casi todo lo que existe.

Sobre esto Fernando comenta lo siguiente:

... kjuab’aetsen es un conocimiento que vas adquiriendo a través de la ceremonia, y
ese conocimiento que si lo haces, lo aplicas y tienes fe, si resulta, porque digamos,
es un conocimiento, como psicologia, situaciones que te conducen al bien personal
y al bien familiar. Pero si es un conocimiento que vas adquiriendo y se va
demostrando, por tu actitud, con tu forma de ver la vida, con tu forma de hablar, de
actuar, ahi se va viendo. Porque es un conocimiento practico, no es un conocimiento
tedrico, claro el conocimiento es tedrico, pero ya cuando se practica, ya estamos
hablando de otro ambito, hablamos de kjuab’aetsen, lo que te viene, lo que viene a

la mente (ED. Fernando).

Sucede también que la gente que ingiere hongos sagrados y experimenta el efecto,
no siempre alcanza un conocimiento. No es que los mazatecos tomen hongos,
experimenten su efecto, lo interpreten y entonces ya son sabios. No es algo simple.
Para que eso suceda, se debe atravesar por un proceso largo, hasta llegar a
alcanzar un conocimiento sobre algo. Por eso hay quienes realizan varias veladas
en un mismo proceso ritual. Otras personas mas realizan veladas e ingieren hongos
cada afio cuando es temporada. Ellos mismos dicen que lo hacen para continuar
con el trabajo que han empezado, hasta que terminen. En algin momento cerraran
su ciclo de aprendizaje y comenzaran otro. Dicen que es como ir a la escuela, cada
afio se aprende algo diferente y cada vez se va escalando mas hasta llegar, ahora
si, a alcanzar el conocimiento. Pero eso tampoco hace sabia a la persona. No se
debe confundir a chjota chjine, personas designadas por la divinidad con el don de

la curaciéon, la adivinacién y la sabiduria. Todos pueden acceder a ciertos
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conocimientos, alcanzarlos, saber sobre la practica chamanica, incluso hasta
practicarla, pero eso no los hace sabios. El proceso de aprendizaje es largo y
algunas veces la gente desiste. Santiago relata esta idea y parte de que se debe
solicitar lo que se busca para llegar a alcanzar un conocimiento, pero remarca que

esto es diferente de alcanzar la sabiduria. Nos dice:

Si ya tienes la iluminacién, si ya se te esta cargando todo, entonces es ahi
donde tienes que tocar puertas no, preguntar, dirigirte a alguien, a un ser
superior que mucha gente lo toma como Dios, es el poder, la fuerza, el
espiritu de la energia, es lo que te esta manejando y ya te diriges. Mucha
gente le pide a Dios, es mejor pedirle a dios, porque muchas veces no se te
presenta como tal sino que ves los elementos en general, ahi es donde se
ve la mesa de purificacion, la mesa limpia, la mesa pura, ahi tienes que
dirigirte, tienes que decir, jdame tu bendicion, enséfiame mas, como debo
conducirme, qué me hace falta, qué tengo que hacer, como debo de hacer!
Es ahi donde habla uno, es donde va llegando poco a poco el conocimiento,
pero vuelvo a repetir, no quiere decir que eres sabio. Porque mucha gente
asi hace, nomas por que ha hecho tres o cuatro veces, pero sin tener el

conocimiento adecuado, suficiente, y eso no es (ED. Santiago M.).

Observamos, que en la forma de vida mazateca, la velada y el viaje sagrado son
una forma de conocer: por medio del viaje se adquieren conocimientos, saberes y
experiencias que les guian para saber vivir bien, sin problemas o conflictos en
relacion con los otros; estos conocimientos los colocan en cierta ventaja frente a
otros. Esta ventaja puede convertirse en una herramienta o técnica para establecer,

ejercer y reproducir las relaciones de poder, de lo que hablaremos a continuacion.

6.3 ‘Tjinle’ nga n’io’, tiene la fuerza. Poder a la mazateca

Entre los mazatecos hay diferentes formas de concebir, entender y representar el
poder. En la lengua mazateca no existe el término “poder”. Se lo asocia con la
expresion Nga n’io, que se traduce como “fuerza”. En mazateco se dice tjinle

‘ngan’io -“tiene la fuerza / tiene el poder”-, aqui se encuentra implicito que si alguien
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tiene la fuerza o el poder, entonces hay alguien que no lo tiene; el poder es una
fuerza que circula entre ellos. Ngan’io esta representada en tres figuras esenciales

gue los mazatecos reconocen como certezas.

Primero, Ngan'’io tiene su origen en la fuerza divina, todo lo que sucede en el mundo,
esta impulsado por Ngan’io Nina, la fuerza de Dios*, y Ngan’io xi ts’e so’ndé, la
fuerza de Dios.*® Asi lo comenta Irene M.: “Ngan’io, fuerza, poder. Aqui vamos
hablar de un poder espiritual, porque hablar de poder... muchas veces decimos que
cuando una persona tiene un poder, puede hacer y deshacer a su antojo pero aqui
el poder es otra cosa” (ED. Irene M.). En esta forma de concebir la fuerza o el poder,
Dios es el tinico que tiene toda fuerza. El otorga la fuerza a la gente, por ejemplo le
otorga fuerza al chjota chjine por medio del don; también les entrega la fuerza a los
representantes para gobernar la comunidad, y a toda la gente le otorga
capacidades. Estas dos figuras que se reconocen por ostentar Ngan’io, no poseen
el conocimiento en el sentido de que éste esté en manos de ellos, sino que circula
a través de ellos puesto que unos representantes van y otros llegan. Los y las chjota
chjine participan en él, como si el conocimiento fuera un rio que no se puede poseer
pero si se puede entrar en él. Mientras que unos chjota chjine nacen y otros mueren,

el rio sigue fluyendo a través de ellos.

Segundo, ngan’io, la fuerza, esta representada en el poder politico con la figura de
la autoridad municipal, en mazateco se dice chjota xa, autoridad, chjota xa tjinle
'ngan’io, la autoridad tiene la fuerza. Para Lourdes se trata de lo siguiente: “Aqui es
un poder de energia delegado por el pueblo, el pueblo lo puso y él le da ese poder
para que ejerzan las autoridades” (ED. Lourdes S.). Aqui recordemos que en el
lenguaje politico mazateco, el ayuntamiento municipal se integra de un cabildo
electo por la voluntad del pueblo, todos los integrantes del cabildo conforman la
plantilla y por ellos, se vota, a ellos se les entrega el ‘baston de mando’, por lo tanto
ellos son considerados chjota xa. Sin embargo al que se le reconoce como primera

autoridad es al presidente municipal, este es nombrado Chjota x4 titjon, y se lo

4 Ning = Jesucristo. Padre-Madre
45 Xi ts’e so’ndé = El que es duefio de la tierra, el duefio del mundo
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asocia en castellano con el primero en el mando, presidente municipal, agente
primero, quien esta a cargo, quien tiene la autoridad, la fuerza delegada, més no un
poder. Hay quienes dicen que esta fuerza que representa la autoridad municipal,
s6lo es simbodlica, algo que solo tiene que ver con el territorio, sélo representa a un
conjunto de comunidades que conforman su territorio municipal, otros mas dicen
que esta fuerza o poder soOlo es administrativo, lo entienden en términos

econdmicos.

Tercero, ngan’io esla fuerza representada en chjota chjine, gente de conocimiento.
Como he mencionado, ngan’io tiene un origen divino el cual es transmitido a la gente
de conocimiento por medio del don que le confiere la divinidad y que lo faculta con
habilidades. Irene G. menciona que quien tiene ngan’io, también tiene una fuerza
sobre los otros: “Por ejemplo, el curandero puede ser poderoso, tjinle ‘ngan’io, tiene
todo el poder, toda la fuerza. Tiene poder sobre ti, sobre todo” (ED. Irene G). Este
don le coloca en un status donde la fuerza le es conferida por Dios y es legitimada
por la sociedad. Esta fuerza los distingue de los otros como lo menciona Irene: “Los
curanderos ya traen un proceso, ya traen una trayectoria, y una persona ordinaria
no puede tener el mismo poder de ellos porque no tiene el conocimiento suficiente”
(idem.).

Estas son las tres figuras principales en las que se representa el poder entre los
mazatecos. Mencionaré cada una con ejemplos de lo que para ellos representa la

fuerza.

Primero, el poder para los mazatecos es concebido como una fuerza que impulsa a
los seres humanos como lo dice Lourdes S.: “Podemos decir que el poder es la
energia que tiene un ser humano y que esa energia lo debe usar para el bien” (ED.
Lourdes S.). Irene por su parte menciona algo similar y nos da otros ejemplos de

esto:

Creo que todos tenemos un poder, pero bueno en este caso a veces no lo damos a
conocer, no puede ser lo mismo que el curandero, no podemos igualarlo,
definitivamente no, porque simple y sencillamente es un poder, como de nosotros

mismo no tanto hacia los demas, es un poder personal, es como ngan’io xi ts’e
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chjota, la fuerza de las personas, se ha hablado asi, de una fuerza personal. De
hecho todos manejamos ese poder personal, porque si no tienes ese poder sobre
de uno mismo, no podemos avanzar tampoco, en este caso claro que muy diferente,

totalmente al poder, al conocimiento de un sabio (ED. Irene G.).

Segundo, la fuerza se refiere a los recursos econémicos, es decir al capital que
poseen las personas. Asi lo comenta Federico A.: “Otro es el cacique del pueblo, el
gue puede hacer muchas cosas porque tiene dinero, su poder o su fuerza radica
igual en el Tjinle ‘ngan’io, kui ‘nga tjin ‘ngan’io ‘nga tjin tabn, pero ya se especifica
gue tiene esa fuerza que la sustenta el dinero. Ya especificas porque tiene esa

fuerza, en ciertas cosas, ya especificas por qué tiene el poder (ED. Federico A.).

Tercero, la fuerza o dominio que alguien tiene sobre otro alguien, y que esta
relacionado mas que con una fuerza fisica con un aspecto moral, en el que se
refieren mas al modo de pensar y actuar en relacién a los otros, asi lo comenta
Irene: “Cuando hablamos del poder que alguien tiene para dominar a otra persona,
ese es la imposicion, es el control, el dominio. Ese es como... no sé, no sabria
explicarle, bueno aunque se le puede decir, Jngo kjua xi tsi ‘nda, una cosa que no

es buena, es un poder que no es bueno, que no sirve” (ED. Irene G.).

Cuarto, las fuerzas oscuras, o malignas. De acuerdo con la cosmovision a la
mazateca, hay una contraparte de todo lo que existe. El poder o fuerza no es la
excepcion, tiene su fuerza oscura o maligna orientada a causar dafios a los otros.

Asi lo describe Federico A.:

Porque hay varios poderes, hay un poder positivo y un poder negativo. Poder
negativo. Kuag ma, algo negro, es un poder, no deja de ser poder, aunque sea
negativo, y no podemos decir que no existe, si existe porque hay gente que tiene
esa mafia de hacer el mal y no deja de tener un conocimiento, no deja de ser un

poder destructivo (ED. Federico A.).

Observamos en los relatos de los diferentes actores que la fuerza o el poder entre
los mazatecos soOlo es una, la divina, quien comparte su fuerza con algunas
personas que ha designado para ejercer distintas funciones, en el caso de chjota
chjine para curar, sanar y guiar a su pueblo, y en el caso de chota xa para dirigir,

gobernar y guiar a su pueblo, como se aprecia en los relatos de Rafael, Anastasio
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y Teodora que dicen que Dios es quien le ha designado esa responsabilidad y por
lo tanto no pueden rechazarla. En ambos casos, ya sea en el lenguaje politico o en
el lenguaje chamanico, esta fuerza otorgada por la divinidad es legitimada por la

sociedad.

Ahora veremos como estas formas de representar el poder intervienen en las formas
en que se establecen, ejercen y reproducen relaciones de poder entre los
mazatecos. Sefialo que se trata de relaciones de poder en las que el conocimiento
chaméanico emanado de la velada, la ingestion de hongos y el efecto que
desencadena, tiene impacto en la forma de vida politica de Huautla. Veamos ahora

cOmo se presentan estas relaciones entre el chamanismo y la politica.

6.4 Conocimiento chamanico y relaciones de poder a la mazateca

Partiré de la idea de que en muchas practicas sociales se encuentran implicitas
relaciones de poder, en las que hay dos partes involucradas, donde un actor o grupo
intenta tomar ventaja sobre otro, obtener algun beneficio o ejercer un control sobre
la accion del otro. Observaremos en el caso mazateco dos niveles socioculturales
en los que se establecen, ejercen y reproducen las relaciones de poder. En el nivel
micro observaremos algunos casos donde se establecen relaciones de poder entre
actores y entre grupos pequefios o grupos domeésticos. Y en el nivel macro
observaremos casos en los que la practica chamanica se relaciona con la
organizaciéon comunitaria y las instituciones politicas en las que se establecen,

ejercen y reproducen relaciones de poder que se presentan a continuacion.

6.4.1 Chamanismo y micro relaciones de poder

En las relaciones de poder en niveles micro, entre individuos o pequefios grupos
domésticos, encontramos varias posibilidades de relacion: A) actor-actor; B) actor-
grupo domeéstico; C) grupo domeéstico-actor; D) grupo doméstico-grupo domestico.
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Presentaré ejemplos de estas relaciones, en algunos casos la relacion de poder se
prolonga y en el mismo caso se encuentran varias posibilidades por cada etapa
diferente en la reproduccion y ejercicio de la relacion de poder.

El primer ejemplo ilustra la relacion A y se da entre chjota chjine. Cuando un
paciente tiene problemas graves que han sido causados por un excelente brujo,
quien ha propiciado el caos, la enfermedad o el infortunio, la persona dafiada se
encuentra en una condicion endeble, en la que cabe la posibilidad de que nunca
solucione el problema o cure la enfermedad, e incluso podria atraer la muerte. Aqui
se observa que un actor X establece una relaciébn de poder al hacer uso de
estrategias como la brujeria sobre otro actor Y, quien ha sufrido las consecuencias
de la estrategia. Actor Y responde con otra estrategia al acudir a los servicios de
chjota chjine y realizar una velada. Aqui encontramos el ejemplo claro de una
relacion de poder entre pares, actor-actor; es justo ahi donde se propician estos
enfrentamientos entre chjota chjine. La velada es vista entonces, como una

estrategia para ejercer y reproducir una relacion de poder.

En los viajes chamanicos y de curacion, los participantes interactian con las fuerzas
contrarias y malignas para recuperar el bienestar de la persona, su salud, su
equilibrio fisico y espiritual. En la velada, cuando chjota chjine trata de averiguar la
causa del dafio y comienza el trabajo para retirar la enfermedad o mal que asecha
a su paciente, se presenta en la ceremonia el brujo para defender el trabajo que ha
creado. Es ahi donde comienza una batalla por la sanacion y el equilibrio de una o
varias personas. Ahi se llevan a cabo una especie de luchas de poder entre los
sabios y los brujos, en las que los primeros luchan por recuperar la salud y el
equilibrio, y los segundos luchan para que la enfermedad permanezca, incluso hasta
llevarlos a la muerte. Pero esta relacion de poder que se establece entre los sabios
de bandos contrarios es una relacion en la que se trata de estrategias y estilos como

lo menciona Pedro S.:

Si se da eso también pero es estrategia, aqui se aplica. Si aprendio bien la sabiduria
chamanica mazateca, no es con esa finalidad, eso no se acepta y en dos por tres, lo
retiro yo, sin mas polémica. No tengo que pelar, o discutir, simplemente lo abro, y

aqui tengo los mejores elementos, acé esta el San Pedro, el huevo de totola, aqui
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esta, y te voy a presentar otro personaje, dialoga con él a ver si es cierto pues. Hay
muchas formas en el momento, pero debes de ser muy habil, si no los tienes mejor
no te metas en cuetes, porque es muy fuerte eso pues, ahi esta uno de los asuntos
cuando digo que es complejo, pero hay que saberla armar. Entonces si se da, pero
no hay que pelear barato con él pues, se le dice, que somos humanos y que no
venimos a destruir, que venimos a curar, a construir, entonces se le habla, yo le
hablo de manera muy inteligente, y jpum!... para abajo y desaparece, jy Orale! se va.
Pero hay unos que se enfrascan, en vez de continuar con tu proyecto de salud, eso
se vuelve un distractor para él, entonces yo no me distraigo en eso, pue es que
practicamente es eso, porque es un pingo que se mete y te distrae durante tu
proceso de curacién o no, y no debemos distraernos. Entonces como aprendi, no
hay que distraerse en eso. Esa es la situacién de los conflictos, pero en mi caso no
le doy mucha importancia, no me pierdo distrayéndome, sino que me enfoco a que
se pare la persona, que se posesione espiritualmente y que tenga salud para su vida.
Hay muchas formas en las que se aplican las estrategias en las ceremonias, no

todas son iguales, cambian todas (ED. Pedro S.).

En ocasiones, quienes realizan la ceremonia se pueden dejar vencer por las fuerzas
contrarias; el papel de éstas es interrumpir el trabajo de curacién o solucion y
distraer de sus objetivos a los participantes. Pero como lo menciona Pedro, es
cuestidon de estrategia; se trata de no dejar que el otro emplee mejores estrategias
y herramientas; el conocimiento chaméanico también se utiliza como herramienta
para mantenerse en el juego, continuar con el ejercicio y reproducir una relacién de

poder.

Otro de los ejemplos lo encontramos en el caso de Esperanza. Al principio del
conflicto que ella relatd, se establecié una relacion de poder a causa del terreno
intestado. La relacion se establecié en la posibilidad C, en el que un grupo
domeéstico, la familia del esposo de Esperanza, ejercid y reprodujo una relacion de
poder sobre Esperanza cuando comenzaron a culparla de la muerte de su esposo,
recurriendo a estrategias politicas locales como las amenazas y las injurias.
Conforme se complejiza el conflicto, la relacion de poder pasa de C a D, en el que
la familia del esposo de Esperanza ejerce relacion de poder, ya no sélo sobre
Esperanza sino sobre toda su familia. Ella como chjon chjine, recurre al ritual de la

velada como una via alterna para solucionar el conflicto, y el viaje sagrado o efecto
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de los hongos sagrados, lo convierte en mecanismo para continuar en el juego sin
ser derrotada. Observamos como lo acontecido durante el viaje sagrado le permite

manejar la situacion al aplicar las experiencias obtenidas a su vida cotidiana.

En este caso, la velada y el viaje sagrado son la mejor estrategia. Primero, porque
Esperanza es chjon chjine y opta por resolver el conflicto por la via del chamanismo
y no por las instituciones politicas como un juez o alguna autoridad comunitaria que
regule la posesion de propiedades; segundo, porgue las diferentes experiencias de
sus viajes en las veladas le permitieron continuar en el juego en el momento que
aplicé esas experiencias en su vida cotidiana, es decir, sigui6 las instrucciones de
la divinidad que contribuyeron a su lucha de intereses politicos por la disputa del
terreno, en el cual se vieron involucrados mas actores con diferentes implicaciones
sociales que relatd Esperanza en el capitulo V. El caso también revela que no
siempre la estrategia a seguir en una relacion de poder es la via del chamanismo y
las veladas, porque el contrincante de Esperanza no recurre a esta estrategia. Todo
lo contrario, él recurre a practicas politicas aceptadas socialmente como los
chantajes y falsos testimonios, etc., por eso se da la relacién C y D, porque si no
seria una relacion de poder entre sabios como la que se describié al inicio de este
apartado. Finalmente el caso de Esperanza muestra que las practicas politicas, en
este caso, el ejercicio y reproduccion de las relaciones de poder, casi no pueden
sobrevivir sin la intervencion de las instituciones, y se muestra desde el momento
gque Esperanza acude con el juez y con un abogado para tramitar las escrituras del
terreno, causa del conflicto y de establecer, ejercer y reproducir las relaciones de

poder.

El siguiente ejemplo lo encontramos en el caso de Anastasio. El relaté un conflicto
familiar que fue generado a causa de las practicas politicas; con la intervencion de
los partidos politicos, con la eleccion de representantes y con el ayuntamiento
municipal. En este caso se muestran diferentes formas de establecer y ejercer las
relaciones de poder en el que intervienen casi todas las instituciones que regulan el
orden social en Huautla de Jiménez. Recordemos que el conflicto se genero a raiz

de que Anastasio decidid no participar en la camparia electoral del candidato que
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después resultaria electo presidente municipal. Por ideologias politicas de
Anastasio y por seguir la regla del lenguaje politico comunitario, él prefirid
mantenerse alejado de la contienda sin saber que estaba propiciando un conflicto
con el candidato. Cuando finalmente el nuevo presidente municipal arrib6 al poder,
en el primera oportunidad establecié una relacion de poder sobre la familia de
Anastasio (relacién B), basado en estrategias politicas como las amenazas y falsos
testimonios, pero ademas, con la intervencion de las instituciones politicas. De
hecho, en este caso fueron las primeras en intervenir. Anastasio responde a la
estrategia también recurriendo a las instituciones, y al no resolver el caso por la via
institucional, recurre al chamanismo para resolverlo por la via espiritual. Después
de que Anastasio realiza la velada, y el viaje sagrado le revela la verdad de los
hechos sobre el conflicto, y con la seguridad de que su hijo era inocente, opta por
demandar al presidente municipal en turno lo que lo lleva a la relacion A. De la
misma forma que en el caso de Esperanza, observamos cémo en la relacion de
poder se ve reflejada la relaciébn de las practicas politicas y las préacticas
chamanicas. La misma practica de la velada se convierte aqui en la estrategia y el
viaje en la herramienta o técnica que permite establecer o no las relaciones de poder
en niveles micros donde solo intervienen pequefios grupos. Veamos ahora las

relaciones de poder en niveles macros.

6.4.2 Chamanismo y macro relaciones de poder

En casi todos los casos en los que el chamanismo se relaciona con la practica
politica, observamos dos posibilidades: A) chjota chjine busca a los politicos y B)
los politicos buscan a chjota chjine. En los ejemplos que se presentan a
continuacion, se da el caso que son los politicos quienes buscan a chjota chjine y
no chjota chjine quienes buscan a los politicos. La posibilidad A es minima. Lorenzo
nos ofrecen una razoén: “Los chamanes no llegan al ayuntamiento, ellos no se
ensefian como quiera, es muy delicado, no se ensefian quiénes son los que tiene
ese don y ese poder, son cuestiones delicadas, porque luego le echa la culpa, de lo

gue a veces pasa, como ellos saben, pues le pueden echar mentiras, es muy
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delicado” (ED. Lorenzo B.). Aunque algunas veces, cuando chjota chjine es
reconocido por el ayuntamiento o alguna autoridad, aquel aprovecha su condicion
de lider espiritual para acercarse a los politicos y solicitar beneficios para la
poblacidén, mas no personales. Otras veces, algunos de ellos, la mayoria personas
de escasos recursos econdmicos, se acercan a solicitar los apoyos como
despensas, cobijas, laminas para sus casas, etc., 0o los apoyos de programas
federales de inclusion social para la familia como PROSPERA o para los adultos
mayores como los de 70 y mas. Pero lo hacen en su condicion de miembros de la
comunidad, no como chjota chjine. Estan por otra parte aquellos chjota chjine que
forman parte de la Organizacion Regional de Médicos Tradicionales Maria Sabina.
Ellos si tienen contacto con el ayuntamiento y con otras instituciones politicas, y se
acercan a estas organizaciones en su condicion de chjota chjine. Veamos ahora la

relacion B donde los politicos buscan los servicios de chjota chjine.

6.4.2.1 ‘Chjota chjine’ y los partidos politicos

Otra de las relaciones entre el chamanismo y la politica, que muchas veces no es
muy visible, es la relacion que los sabios tienen con los partidos politicos, es decir
con la préactica politica institucionalizada. Gente entrevistada dijo que no hay
relacion entre chamanismo y politica, pero se recurre a los sabios como la

costumbre lo dicta. Asi lo mencion6 Leonel S.:

No existe relacién entre el chamanismo y la politica. No, los que son politicos s6lo
van con los chamanes para solicitarle sus servicios, para que estén protegidos, para
gue estén enderezados, para que logren el triunfo, pero por medio de lo que utilizan
generalmente el tabaco molido, que representa el valor y la sombra del apéstol San

Pedro, utilizan velas y veladoras para que mas le ayude (ED. Leonel S.).

La opinidbn que no existe relacion entre ambas practicas fue recurrente: “no hay
relacion en el chamanismo y la politica porque a Dios no le gusta la politica”. Sin
embargo algunas personas a menudo se contradicen, como lo muestran las

palabras de Leonel S.:
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Cuando es un caso de politica, el chaman, lo indica. Dios constituy6 la autoridad,
dice el Dios: -yo pongo la autoridad y el que a mi me plazca yo lo pongo, no porque
él quiere, sino porque yo lo pongo-. No es tanto que yo quiero, sélo si ya esta
destinado de la mano de Dios. Sélo el chaman le va ayudar, le va a enderezar, lo
guia para que logré aquello. Pero ahi se puede ver, si esta destinado va a pasar, y
si no ahi mismo le dice. Porque en la politica existen muchas cosas, hay muchos
impedimentos, hay gente que pone obstaculos, barreras para que la gente no llegue
a donde tiene que llegar, no necesitan ir con chamanes, también las malas
vibraciones de ellos influyen en los otros. De la misma forma, puede ser que el mismo
chaman que maneja malas situaciones, puede obstaculizar, puede cerrarle el paso.
Desde que se cred la humanidad ha existido el mal. Por el hecho de que si alguien
no me cae bien, pero quiere ser importante, y como no me cae bien, pues le pongo
barreras, le cierro el paso. Puede ser por una o por otra cosa. Hay excepciones, si
el chaman, es blanco, es derecho, no se va a prestar a situaciones de naturaleza

¢cémo? jHacer que se le cierre el camino a la otra gente! (ED. Leonel S.).

Los mazatecos dicen que no todos los sabios tienen relacion con los partidos
politicos ni con el ayuntamiento. Pero esa relacion es oculta. Mas bien lo que sucede
es que muchos politicos no asumen que acuden con chjota chjine para enderezar,
despejar o reforzar su camino politico en la comunidad. Hay quienes aceptan haber
recurrido a los servicios de chjota chjine porque, en la forma de vida, en el lenguaje
chaméanico y politico de los mazatecos, esta relacion es vista como una actividad
cotidiana y necesaria; no es una contradiccion, como menciona Lorenzo, sino que

es un complemento:

Desde que la gente tiene necesidad de sobresalir, o de llegar a tener algo, siempre
ha buscado fuentes, ya sea de adivinacién, de consulta, oraculos, maiz, barajas,
velas o los mismos ‘santitos’. Es como una necesidad porque siempre pensamos,
&qué voy hacer? ¢como le voy hacer? ¢saldré adelante o no? ¢triunfaré o no?
siempre existe esa interrogativa, la duda, porque no hay seguridad, esto es un juego
de azar, tanto se puede ganar o perder. Aqui lo que se debe de ir potenciando, es
carisma, sinceridad, presentacion, todos los valores que el ser humano puede reunir,
para que pueda crear en los demas. Yo fui a consultar una persona que sabe echar
barajas, le dije: -yo quiero que me eches barajas, quiero saber qué me depara el
destino, pues voy a participar en esto-, y ya el sefior baraje6 y ya lo deposito, y me
dijo, golpéalo tres veces, uno, dos, tres y ya empez0 a tender, y ya sacé como tres

cartas primero y me dice, ya, ya esta, no te preocupes, vas a llegar, yo lo que queria
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saber era si iba 0 no estar trabajando ahi en la presidencia, queria saber del

momento pasado, del presente y del futuro (ED. Lorenzo B.).

La mayoria de los mazatecos no esta de acuerdo en que la gente de conocimiento
se relacione con los partidos politicos y manipule sus conocimientos a favor de un
partido politico. En el siguiente relato Fernando comparte su experiencia sobre lo

acontecido en una velada en la que se muestra la relacion de las practicas:

No estd mal que los chamanes anden en la politica. Pero a veces es donde
empiezan los problemas, porque ya ahi te pueden preguntar por qué partido votas.
A mi me ha tocado de que te dicen: -compadre ¢por cudl votas?- y te empiezan a
decir y hasta te hacen sufrir. Que por qué votas por el otro partido que no sea el
oficial, o por el PRI o el del poder. Y te dicen: -vota por este, mira ya esta manchado
tu dedo, debes de vota por este, porque esos son los colores-. Y eso es un tormento
enorme porque te hacen sentir mal. Peor si tl has votado por otro partido diferente
y te hacen sentir mal y te dicen de que por qué has votado por otro partido si este
partido trae los colores de la Virgen y ya empiezan a meter otras cosas que no son.
Y entonces ya mezclan, y asi te vas a topar con mucha gente, ya ahorita si hay
muchos que son curanderos o se dicen ser, chamanes y curanderos, simpatizan con
algun partido y ya mezclan esas situaciones. Pero delante de Dios no puede haber
eso, delante de Dios todos somos iguales y ta votas por alguien que aunque no sea
el que esta en el poder, sino de otro partido, ahi no importa tu te dejas guiar por el
corazon de la persona, por alguien que ta crees que esta bien para gobernar. Asi
me paso en la ceremonia, tarde o temprano el curandero se dio cuenta de que estaba
en un error, aunque tiempo después. Y ya el curandero comprendié que no era por
ahi. (ED. Fernando).

En este relato se pueden apreciar varios puntos en los cuales destacan la relacion
de poder que se establece a raiz de las contiendas electorales por la disputa de la
presidencia municipal. Primero porque el sabio o chjota chjine, utiliza como
estrategia la manipulacion del efecto de los hongos y el conocimiento que posee
para persuadir al paciente; también aqui entran en juego los fines externos de la
practica, con los cuales los principales actores se dejan corromper, como en el caso
gue narra Fernando. Pero también interviene el ejercicio de la virtud de la que nos

habla Macintyre, donde la gente puede, a través de aquella, optar por los bienes
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internos de la practica o encaminarse a los bienes externos y dejarse absorber por

las instituciones.

Veamos ahora la relacion del chamanismo y los partidos politicos que nos muestra
uno de los casos antes expuesto. En el caso de Rafael encontramos diversas
relaciones. Hablaré primero de su experiencia en una velada tiempo atrés, antes de
ser nombrado candidato a la presidencia municipal de Huautla de Jiménez. El
menciono que habia realizado una velada con su familia; el objetivo era un asunto
familiar, pero él no tenia intencidén de ingerir los hongos; s6lo queria acompanfar a
su familia. Sin embargo, se presento la oportunidad de tomarlos en la ceremonia y
lo hizo. Comenté también que durante el tiempo que experimenté el efecto de los
hongos sagrados, durante el viaje, logré observarse asi mismo en medio de mucha
gente, veia cOmo la gente se organizaba y planeaba cosas, pero no supo de qué se
trataba. El mismo dice que el sabio era quien debia haberle explicado lo que sucedia
pero este no se lo dijo. También asegura que se vio asi mismo y como crecia su
cuerpo y se hacia mas grande en medio de tanta gente, y tampoco supo de qué se
trataba. EI chaman nunca le explicé a Rafael qué fue lo que sucederia. Rafael
entendié tiempo después qué significaba aquello que habia visto bajo el efecto de
los hongos sagrados. En ese viaje al futuro que experimentd, €l seria nhombrado
como candidato a la presidencia municipal. Después del nombramiento Rafael
recordd que el chaman con quien habia realizado la ceremonia era simpatizante del
partido contrario al suyo. El esta seguro de que el chaméan también estaba viendo
lo mismo que él durante el efecto de los hongos. Lamentablemente, al chaman quien
era simpatizante de otro partido y seguramente de otro candidato, no le era muy
grata la noticia de lo que su contendiente ganaria. Rafael asegura que, por su
simpatia con otro partido, el sabio olvidé de su papel dentro de la practica y actlo

en su propio nombre y no en nombre de chjota chjine.

Se observa en esta relacion entre chamanismo y practica politica que el papel del
politico esta en una posicion de desventaja frente al conocimiento que posee el
sabio mazateco. El politico, al no saber qué significa lo acontecido en el viaje, cae

presa facil del chaman quien puede utilizar su conocimiento como una herramienta
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para establecer una relacion de poder que no se queda en una relaciéon de tipo A:
actor-actor, sino que repercute en el ambito comunitario. Rafael mostré el impacto
de esta relacion de poder cuando hablé del zafarrancho que posiblemente se pudo
evitar si el sabio hubiese ayudado a Rafael a interpretar los sucesos del viaje y
enderezar su suerte. En este caso la velada y el viaje se convierten en la estrategia
para Rafael, mientras que para el sabio, el viaje se convierte en la herramienta que

le permite ejercer y reproducir una relacién de poder.

En todos los casos expuestos podemos observar lo mismo: la gente de
conocimiento interviene en la practica politica y algunos utilizan su labor para
obtener beneficios personales, o a favor de otros, en este caso de los partidos
politicos. Es decir, se observa como los fines externos a la practica se apoderan de
ésta y dan lugar a la institucionalizacion de las practicas politicas y también de las
chaménicas. Ahora veamos otra posibilidad de relacion entre el chamanismo y el

ayuntamiento municipal.

6.4.2.2 Chjota chjine y el ayuntamiento

En Huautla de Jiménez las practicas del chamanismo estan relacionadas
practicamente con casi todos los aspectos de la vida cotidiana. En algunos dmbitos
ellas influyen mas directamente que en otros. Algunos habitantes mencionan que
las practicas de la gente de conocimiento si intervienen en asuntos del
ayuntamiento, pero como todos dicen, esos rituales no pueden contarse al publico.

Al respecto Fernando nos dice:

De hecho por norma o como parte de la cultura, a lo mejor ellos si van. Se tienen
que atender para conducirse pues porque hay muchos problemas. Ellos si acuden
pues, el presidente o sus allegados, regidores, familiares o alguien. Es parte de la
cultura, antes de comenzar algin trabajo van para apoyarse, pedirle a Dios que nos
bendiga, hacer la ceremonia e ir con un chamén o un curandero. Acuden para
amarrar, en el sentido de pedirle a Dios fortaleza, entonces para que funcione bien
0 vaya bien el trabajo del ayuntamiento. Si lo hacen, lo realizan pero ya con gente

de confianza de ellos mismos. Porque hay ciertos curanderos o chamanes que de
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hecho simpatizan con algun partido y eso es lo malo porque ya desvirtdan lo que

debe ser la ceremonia, la curacion o peticiones, todo (ED. Fernando).

Los mazatecos coinciden que aunque los miembros del ayuntamiento no soliciten
los servicios de la gente de conocimiento para realizar rituales, no quiere decir que
no los realicen. Esos rituales simplemente los hacen a peticion de terceros o por

iniciativa propia como lo relata Santiago:

Nunca he realizado una ceremonia para obtener un trabajo, pero si se ha hecho para
el bien del pueblo, pedir para todos, ya tiene tiempo, como ocho afios, antes de que
fuera yo personal del ayuntamiento. Bueno ya habia tenido cargo, yo fui el primer
director de la casa de la cultura en el 1988. Pero dependiendo de cada quien, de los
intereses de la persona, en mi caso lo hicimos para el bienestar de todo el pueblo,
no tanto para el bien personal. Hicimos una ceremonia con los honguitos pidiendo
gue esto se levantara e igual que se levantara la autoridad, para que se alcance un
mejor bienestar y sobre todo una atencidén equitativa para todos, de igualdad mas
gue nada para todo el pueblo. Yo hice la ceremonia con un curandero, sélo el
curandero y otras dos personas, éramos tres. Claro eso se dio dentro del rito por que
al inicio no era la intencion sino se dio este caso. La intencién era de encaminar a la
autoridad y el pueblo también que se trabajara de manera conjunta asi en unidad
pues. De repente ahi sali6 que el pueblo estaba decaido, que ya no habia
entendimiento con la autoridad y el pueblo. No se acercaba la gente al ayuntamiento
por desconfianza, entonces fue cuando se dio este proceso, y ahi es cuando dice
uno que hay que ayudar al pueblo ¢porque si el pueblo esta mal, uno también va
estar mal, no? Es la preocupacién de que se pide para la unidad, para la hermandad,
para el trabajo en conjunto. De hecho si, porque yo siento y sé que no soy la Unica
persona que ha hecho eso, hay mucha gente, otros curanderos, vamos a suponer
unos cincuenta o sesenta, pero yo sé que diez de ellos, quince de ellos, trabajan
para eso, aunque no les digan, aunque no se haga un rito especial para eso, sin
embargo se ve, a veces estan ellos y tienen el afan de ver el bien de su pueblo, lo
hacen, si lo hacen estoy seguro que si, y solamente asi uniendo fuerzas se levanta
esto. Igual yo he convivido con varios curanderos, curanderas y si piden para la

autoridad, para el pueblo, yo sé, yo he estado con ellos (ED. Santiago M.).
Hay quienes han declarado que también como familia, siempre es necesario realizar
una velada cuando entra en funciones un nuevo ayuntamiento. Dicen que lo hacen
para saber qué les depara el destino con el nuevo presidente municipal y su
ayuntamiento. Dicen que tal vez no pueden enderezar algunas situaciones
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venideras, pero lo que pueden hacer al respecto es salir librados de tales
situaciones. Es como una medida de proteccion o prevencion ante el destino politico

comunitario.

El caso de Teodora, al igual que el de Rafael, nos muestra una relacion directa de
la practica de chjota chjine con el ayuntamiento municipal. En ambos casos esta de
por medio una velada y la ingestion de hongos sagrados como una via para resolver
las inquietudes de la contienda electoral por el poder politico del ayuntamiento.
Ambas figuras politicas aceptaron que tomaron los hongos sagrados para indagar
sobre su destino politico. Sélo que lo hicieron por motivos e intenciones distintas.
Teodora lo hizo para saber si podria obtener el puesto en el ayuntamiento como
miembro de la planilla; y Rafael lo hizo para solicitar a la deidad que lo retirara del

destino que se le habia preparado.

Los casos nos ilustran la subjetividad de los actores quienes realizan las practicas
desde sus diferentes formas de vida. Teodora y Rafael consideran que el
chamanismo puede resolver dudas y conflictos acerca del quehacer politico. Hay
quienes dicen que las limpias y lecturas de suerte estan permitidas pues la gente
siente necesidad de indagar sobre lo que les inquieta. Teodora, Rafael, Leonel y
Lorenzo comentan que esas practicas son parte de la vida diaria. Sin embargo otros
dicen que eso es algo que no se debe hacer. Desde la perspectiva de la gente que
practica chamanismo, la via espiritual sirve para alcanzar fines terapéuticos y de
sanacion o para resolver problemas muy dificiles, pero no sirve para hacer politica.
Es por esto que muchos politicos y gente comdn ocultan que recurran al
chamanismo para indagar sobre su futuro politico o para utilizar el conocimiento
chamanico como estrategia de la préactica politica y el ejercicio de las relaciones de
poder.

Observamos que el objetivo de Teodora era averiguar si llegaria o no al puesto; ella
utilizé la estrategia del chamanismo y el viaje sagrado para enterarse de su triunfo
en la contienda electoral. Ella es uno de los casos que los vecinos de Huautla ponen
como ejemplo de una practica que no se debe reprducir. Una de las reglas en los

guehaceres politicos institucionales dice que las personas no pueden permanecer
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varias veces como miembros del ayuntamiento si el descanso entre los dos cargos
haya sino menos que un trienio. En Huautla se dice que Teodora ha estado dos
veces seguidas en el ayuntamiento, pero ella argumenta que estas veces no se
cuentan como trienios seguidos. Tanto este comportamiento como su estrategia de
recurrir al chamanismo como via para obtener éxito en la practica politica han sido

mal visto por los miembros de la comunidad de Huautla.

6.4.2.3 ‘Chjota chjine’ como politico y consejero de politicos

En la otra posibilidad tenemos a las sabias 0 sabios mazatecos como politicos y/o
como consejeros de los politicos. Recordemos el caso de Anastasio, una figura
publica en el &mbito de la docencia y de la investigacion cultural, pero también
politico. El caso de Anastasio revela que no siempre las personas de conocimiento,
chjota chjine, estdn alejadas de la practica politica y que muchas veces se

encuentran inmersos también dentro de esta préactica.

Es interesante ver como estos personajes conjugan ambas practicas en la vida
cotidiana, sobre todo cuando se trata de una practica equilibrada, como la que ha
tratado de llevar Anastasio. La estrategia de él como persona de conocimiento es
que no se ha dejado ver como sabio ante toda la comunidad sino en otros ambitos,
como el de docente e investigador, también como politico. La préactica del
chamanismo la ha mantenido hasta cierto punto oculta. Y esto responde a que el
chamanismo es visto como una amenaza social justo cuando quien es chjota chjine

es politico a la vez.

Cuando Anastasio termin6 su mandato como regidor de educacion, cultura y
recreacion en el ayuntamiento, se alejo un tiempo de la practica politica debido a su
ideologia que sigue sus antiguas tradiciones y se inserta dentro de un modo de vida
regido por su cosmovision, donde en el lenguaje politico a la mazateca no deben
intervenir en asuntos del ayuntamiento hasta después de un trienio de haber

concluido su mandato politico.
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En los Ultimos afos, la intervencidon de Anastasio en asuntos politicos y del
ayuntamiento ha sido reanudada, ya ha pasado més de un trienio de que €él terminé
su funcion. Ahora colabora con el ayuntamiento en algunos proyectos y participa en
actividades como invitado. El dice que su reciente participacion se debe, en parte a
su reconocido trayecto como figura publica en su labor docente, y también porque
su trabajo como regidor lo avalo el pueblo que le otorgé el baston de mando, y ese
hecho lo marca como figura publica y hasta cierto punto como autoridad. Pero
Anastasio también reconoce gque su incorporacion se debe a la relacién que tiene
con el presidente municipal, pues ambos militan en el PRD. Declaré que si no fuesen
militantes del mismo partido, o si estuviese en otro partido distinto al suyo, él no
estaria colaborando en proyectos como el pueblo magico o el Festival cultural Maria

Sabina.

Hay otros casos en los que los sabios son consejeros de los politicos. Fernando nos
relata sobre lo que sucede cuando los politicos acuden a los sabios:

Cuando hay problemas los politicos también acuden con ellos [chjota chjine], para
saber como guiarse. Asi deberia de ser, que los chamanes funjan como consejeros,
pero ya en la vida real no se da a si. Eso si era asi, de hecho tiene mucho peso un
curandero, todavia. Ahi en una velada depende mucho, el curandero te va a decir,
si ti como presidente o como politico llegas a ir, un buen curandero te va a decir: -
te vas a conducir de tal forma, vas acatar esto, vas a ver por la gente mas necesitada-
. Diferentes situaciones que te va a decir, aunque le duela, aunque no quiera la
persona, le va a decir: -asi te vas a conducir, porque esto es lo que quiere Dios, a
parte lo que yo estoy viendo, lo que me esta iluminando Dios que te diga, pero te
vas a conducir de esta forma, te debes de guiar asi, aparta de ti toda corrupcion-,
muchas cosas. Un buen curandero es lo que te va decir. Aunque claro el politico
siempre va hacer lo que él quiere, porque es una opcién que el curandero y dios te
esta dando, asi es porque Dios te da la libertad de hacerlo, no es una obligacién,
pero si tl te conduces asi sabes que la va agradar a Dios y a tu gente, sabes que es
el camino correcto, pero si tU tomas otro camino que no es, tl vas asumir esas
consecuencias. Acuden por que es una opcién para guiarse, para amarrar tu periodo,

gue todo salga bien (ED. Fernando).

Fernando comentd que si hay casos en los que chjota chjine funjan como

consejeros de los politicos pero que éstos no siempre aplican los consejos que dan
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las personas de conocimiento. Estos ultimos saben que es su obligacion orientar a
quien le solicite sus servicios, pero al mismo tiempo saben que depende de cada
quien, si pone o no en practica sus consejos. Hay quienes si ponen en practica las
experiencias de sus viajes sagrados con hongos y los conocimientos de los sabios.
En este caso entramos en una problematica que versa sobre el reconocimiento
social del trabajo del sabio en el quehacer politico de la comunidad. Sobre esto
retomo las notas de mi diario de campo, donde relato un fragmento de una plética

informal que tuve con una chjon chjine sobre este tema:

Elena J., chjon chjine, dice que le parece necesario que se hable acerca de la
relacion entre el chamanismo y la politica, porque considera que muchas veces
cuando alguien acude por los consejos o sabiduria de chjota chjine y este les dice lo
gue deben hacer, después, quien se lleva los créditos es el politico. Es decir ,que no
se les otorgan créditos ni reconocimiento a los sabios por su sabiduria, por guiar o
indicar lo que deben hacer para lograr sus intereses. Piensa que es necesario que
se hable de esta relacién y que se les reconozca la sabiduria y el poder que ostentan

los sabios mazatecos.4®

Hay chjota chjine que no necesitan el reconocimiento de su intervencién en asuntos
politicos. Piensan que éste no es necesario porgue sus rituales deben ser ocultos;
ellos no cuentan a los otros de si han atendido a un politico. Se les reconoce de
manera publica como terapeutas especialistas del espiritu. En la relacion del
chamanismo y la practica politica se dej6 de lado el ambito terapéutico y se
incursiond en el terreno social para dejar ver que el chamanismo tiene una funcion
pragmatica en la forma de vida mazateca. Veamos a continuacion cuél es la funcion

de chjota chjine en la vida comunitaria de Huautla de Jiménez hoy dia.

6.5 Chamanismo y politica en Huautla

El chamanismo mazateco, como complejo sociocultural o juego de lenguaje

complejo y mixto, culmina en una institucion, aunque sus practicas no estan del todo

46 Notas de Diario de Campo, 19 de septiembre de 2014.
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institucionalizada. Hay practicas reguladas por las instituciones religiosas como la
iglesia catdlica, y por las instituciones politicas como el ayuntamiento y los partidos
politicos. Hay practicas que no son susceptibles a la codicia de las instituciones, y
sin embargo, han permanecido intactas, por lo menos conservando sus bienes
internos. Pero ello responde a los fines e intereses de cada actor que participe en
los diferentes juegos de lenguaje que se juagan. No obstante, el chamanismo sigue
siendo una alternativa espiritual a la religion catdlica, una forma de resistencia a la

institucionalizacién de la espiritualidad mazateca. Alfonso desarrolla la idea:

El chamanismo es una forma de vida espiritual, es una especie que tiene poder, que
tiene la energia suficiente para enfrentar situaciones equis. No puede ser una
religién, es como una habilidad, de la gente de conocimiento, una bldsqueda, una
forma espiritual, una cuestion alterna de lo que estoy viviendo, una opcién mas, que
puede ser central, pero pues, es una opcion, es como una esencia del humano, creo

gue ahi descansa finalmente (ED. Alfonso G.).

Es necesario dimensionar la practica chamanica mas alla de su eficacia terapéutica.
Si bien tiene un nivel individual y psicoldgico, también abarca un nivel colectivo
encaminado a una funcion social dentro de la vida cotidiana, con todas sus
implicaciones. En los casos de Esperanza, Teodora, Rafael y Anastasio se puede
apreciar que algunas practicas chamanicas son utilizadas como mecanismo,
herramienta, o estrategia para ejercer un cierto control en la sociedad, ya sea por
medio del conocimiento de la gente sabia o por medio del conocimiento que se
alcanza con las experiencias de la ingestion de hongos sagrados, es decir, el

conocimiento chamanico.

En este sentido, el chamanismo responde a una demanda social con fines
pragmaticos, es por ello que la colectividad y la vida cotidiana se benefician directa

e indirectamente de los chamanes. Asi lo explica Fernando:

En todo estad metido el curandero, no solamente en la politica, ya el buen politico que
quiere hacer caso pues ya lo realiza, ya depende de la persona, pero en todo esta
metido, en todo esta, en el matrimonio, en los partidos, en todo, porque por ejemplo
una embarazada, antes de que nazca el nifio debe acudir con el curandero, prender

las velas, pedirle que todo salga bien, que no haya complicaciones, todo eso se
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hace. Para todo, si vas a comenzar un trabajo también, no sélo en la politica, en todo

esta metido. Problemas familiares, de matrimonio, para todo acuden (ED. Fernando).

El chamanismo y sus diferentes practicas tienen implicaciones sociales en la familia,

en la politica, en el trabajo, etc. como lo describe Alfonso:

El curandero tiene un poder en la comunidad y a él es al que se le respeta porque
tiene varias funciones, es sacerdote, es orientador, es de consulta de la plantas
medicinales, a él es al que se pregunta, asi como empieza a ser el ayuntamiento
conmigo, empieza a hacer una especie de consejero. Entonces es el representante
espiritual, tienen presencia, pasa a ser consejero y empieza a ser como un
embajador de la misma etnia, pasa a ser a quien se le tiene confianza para que vaya

a pedir la mano de una mujer y asi (ED. Alfonso G.).

Las descripciones de los diferentes actores nos muestran claros ejemplos del
impacto y funcion de chjota chjine y de los beneficios que obtienen los que recurren

a esta practica, como lo explica Santiago:

Aqui al que reconocen como persona de conocimiento es aquel que hace trabajo
comunitario. Para resolver los o problemas de los demas, gestionarlos, dar consejos
eso es diferente. Por ejemplo si llega aqui una pareja y dicen que tiene problemas
pues tengo que buscar la unidad, tengo que ser sabio para guiarlos no, unirlos, ahi
si es una persona de conocimiento. Ese sabio sabe no sélo resolver un problema
sino también unificar la comunidad, busca ser sabio para arreglar cualquier tipo de

asuntos y no solamente de enfermedad. (E.D.: Santiago M.)

Los relatos muestran que el chamanismo es practicamente una estrategia para
enfrentar las dificultades de la cotidianidad en la forma de vida a la mazateca, como

lo explica Ivan H.:

La razén por la cual contratas el curandero o por la que tomas es el hongo siempre
va encaminada a curar una enfermedad, con resolver alguna incégnita que alguna
otra persona no te la resuelve, o tener un trabajo, mejorar en el trabajo, tener suerte
en el trabajo, lograr tener un terreno, una casa, incluso hasta lograr tener una
relacion. No todos lo hacen por eso, casi siempre por salud, problemas vy trabajo.
(ED. Ivan H.).
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De lo anterior, me interesa dejar ver que la practica de los sabios mazatecos todavia
tiene influencia en la poblacion, aunque su influencia no siempre sea tangible o

benéfica para el individuo o para el grupo. Como menciona Fernando:

Si porque ellos influyen demasiado, tanto para bien y para mal, porque hay
curanderos que segln son curanderos y nomas no. Te decia del curandero, es aquel
gue siempre va a buscar el bien comun, y el bien en ti, ya no es curandero aquella
persona que lo Unico que busca es dividir, lo Gnico que consigue decirte es que esa
persona te estd haciendo dafio, por eso te pasa esto o te pasa el otro jhasta nombres
te da ¢no?! Eso ya no es, solamente el curandero es el que te dice que tienes
problemas o esto o el otro, pero no te menciona nombres, sélo pide por ti para que

salgas adelante (ED. Fernando).

Gracias a esta influencia que el chamanismo tiene en la vida cotidiana, se van
reproduciendo las préacticas de chjota chjine, de chjota te’ej y de la nueva modalidad
de chamanes que han surgido desde que el chamanismo, las veladas y la ingestion
de hongos se hicieron publicos para la gente externa a la cultura mazateca. La
influencia del chamanismo trascendié fronteras y atrajo multitudes; con ello se
estableci6 una nueva dinamica social al nivel local. Todo ello trajo como
consecuencia que las instituciones acapararan las practicas chamanicas y cada vez
surgieran nuevas formas de institucionalizarlas, hasta llegar a contaminarla y crear
las veladas exclusivas para los hongo-turistas, producir discursos para los
antropdlogos, crear discursos institucionales para promocionar la practica y olvidar

por completo los bienes internos del chamanismo.

Ahora bien, después de exponer las diversas formas en las que se da la relacion
entre las practicas chamanicas y politicas, quiero retomar la cuarta hipotesis
planteada en esta tesis. Al lector le hago recordar, dicho sea de paso, que las otras
tres fueron desarrolladas en los capitulos I, IV y V. Se planteaba que el viaje
sagrado o efecto por el que se atraviesa con la ingestion de hongos sagrados en
veladas era una fuente de conocimiento y poder. Durante el desarrollo de la tesis
se observaron dos aspectos que desarrollaré en relacion al tema del conocimiento

y al tema del poder.
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Primero, los mazatecos no toman hongos sagrados para obtener conocimientos
como se toma una pastilla para llevar a cabo un efecto deseable. Como he dicho es
un proceso muy largo y tedioso que no todas las personas en busca de
conocimiento soportan. Quienes dicen que si se trata de un conocimiento estan
convencidos de que es un tipo de conocimiento no ordinario; reconocen que ingerir
hongos sagrados no es sinénimo de adquirir conocimientos, sino que es un medio
para alcanzarlos. Es decir que la hipétesis no se comprueba en tanto que no
siempre se alcanza u obtienen conocimientos. El acceso al conocimiento no se

garantiza por el mero hecho de participar, organizar o incluso guiar una velada.

Segundo, cuando los mazatecos ingieren hongos y experimentan el efecto,
atraviesan por un viaje sagrado, en algunos casos obtienen conocimientos y en
determinadas ocasiones las utilizan como herramienta de poder. En el trabajo de
campo pude constatar que el chamanismo, es decir las practicas y el conocimiento
chamanico, incluso el discurso que impera en Huautla sobre el chamanismo, es
utilizado como un medio para establecer, ejercer y reproducir las relaciones de
poder, aunque nunca de manera abierta y publica. La gente no quiere aceptar que
una de sus practicas mas sagradas se une a las “practicas que no le gustan a dios”,
como la politica. Se dice que no es la practica del chamanismo la que esta en
decadencia, sino la gente que la practica, cuando utilizan las veladas y los viajes
para engafiar o manipular a otros, como en los casos que relatan Fernando y Rafael.
En estos ejemplos la practica de la velada esta en su totalidad absorbida por los

bienes externos.

Por ultimo, quiero destacar que la figura del sabio y su practica interviene de manera
directa en las practicas politicas, como en las instituciones politicas y religiosas.
Varios mazatecos concuerdan que es muy dificil combinar estas practicas, porque
de alguna forma, la practica politica subordina a las practicas chamanicas. Como el
caso del sabio que no explico a Rafael lo que acontecia bajo el efecto. Este es un
ejemplo claro de cuando se traspasan las barreras de lo sagrado para entrar en lo
profano. La gente dice que es dificil combinar las practicas porque a los curanderos

y a los sabios se les olvida su funcibn como gente de conocimiento y actian de
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manera ordinaria desapegandose de su papel, o bien porque los bienes externos
como la fama, el dinero, los bienes materiales han doblegado la virtud de alguna

gente de conocimiento.

Vale la pena recordar que desde los inicios de los estudios de chamanismo se ha
mitificado la figura del chaman, como aquel que siempre es bondadoso porque
actua con el don que la deidad le confirid. Se les ha otorgado un sin fin de cualidades
que los distinguen de las demas personas. En el caso mazateco, la figura de Maria
Sabina ha reinado hasta ahora. Aunque a muchos mazatecos no les agrade, Maria
Sabina sigue siendo la sabia de los hongos que le dio fama a Huautla de Jiménez y
no hay, ni habra otra figura que la reemplace por mas intentos que se hagan. El
reconocimiento de Maria Sabina no esta en discusion aqui, lo que importa es lo
siguiente: ella se caracteriz6 siempre por ser una muijer, religiosa, bondadosa, de
un comportamiento intachable ante la comunidad. Pero como Ella es la figura que
ha imperado en el chamanismo mazateco, olvidamos que no todos los chamanes
poseen las mismas caracteristicas. Todos, ademas de poseer el don que les otorgo
la divinidad muestran diferentes estilos y desarrollan distintas estrategias para
realizar sus intereses. Muchos de ellos deciden ejercer relaciones de poder por
medio de su practica y logran intervenir en otras practicas y otros ambitos; algunos
otros se apegan a las reglas del lenguaje chamanico y a mantener el continuum de

su practica chamanica y preservar sus bienes internos.

En lugar de una conclusion final o un resumen escueto y perspicuo de todo lo que
he dicho anteriormente, propongo el siguiente esquema que nos hace recordar el

contenido de este trabajo:
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Esquema 1. Relacién entre practicas chamanicas y practicas politicas en
Huautla de Jiménez, Oaxaca.

Pueblo mazateco

Cosmovision

¥

Forma de vida

| |

Juego de lenguaje Juego de lenguaje Juego de lenguaje Juego de lenguaje Juego de lenguaje

Terapéutico — Chamanico . Religioso S Politico Econémico

. Bl Establecer
Ejercer
il Reproducir
52 Relaciones de poder
Ingestion
— De .| Conocimiento \
Hongos Chamanico
.
] Y
Viaje / e
_ | sagrado |_J Grapo domestico Organizacién lnstltt’u.:xones
5 Actor comunitaria politicas
(Familia)
N e NN
Actor- Actor Asaralaas Partidos H. Ayuntamiento

—

Actor- Grupo doméstico
Grupo domeéstico- Actor
Grupo doméstico-Grupo doméstico

comunitarias politicos

| Eleccion de representantes |

En este esquema podemos apreciar las nociones fundamentales que nos conducian
en este trabajo ademas de las ideas centrales que mostraba mi material empirico
reunido durante el trabajo de campo. El campo de lo chamanico y el campo de lo
politico fueron concebidos como diferentes tipos de practicas con sus actores,
contextos, reglas y estilos correspondientes. Traté de argumentar que el fin interno
de las practicas de la velada y el consumo de los hongos son diferentes tipos del
conocimiento empleados por la regla general con fines terapéuticos. Las
instituciones politicas se ocupan de producir bienes externos a las practicas
genuinas: es decir, bienes como medios de coaccion, reconocimiento, negociacion,
pragmatismo, control sobre el territorio y recursos, seguridad, fama, etc. He
mostrado la relacién entre estas diferentes practicas al nivel micro (unidad

doméstica, familia, vecinos) y al nivel macro (sistema del gobierno comunitario). Las
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relaciones en cuestion resultan reales pero tienen caracter heterogéneo, borroso y
hasta oculto. Su formacion depende de las subjetividades de los actores: sus
intereses, estilos, estrategias y problemas existenciales que enfrentan. Los cuatro
casos discutidos, a saber el de Esperanza, el de Anastasio, el de Rafael y el de
Teodora, muestran todo un abanico de las posibilidades del contacto entre los
chamanico y lo politico. Una cosa queda clara: mientras que la relacion entre el
conocimiento espiritual y el quehacer politico es real, no esta expuesto al publico,
mas bien permanece un tema tabu. La idea que se estaba escondiendo detras de
mis descripciones y reflexiones debe sacarse a relucir ahora: el chamanismo refiere
a las practicas institucionalizadas en grado minimo (con notables excepciones del
festival de Maria Sabina, o los periplos de Julieta Casimiro). Este hecho las hace
mas volatiles, diversas y politicamente neutrales. El sistema politico en cambio se
basa en las practicas altamente institucionales en cuyo interés no esta la expansion
del conocimiento chamanico al nivel de una ideologia dominante. El chamanismo
simplemente no puede jugar este rol ni aparecer como un estandarte de ningun
partido precisamente porgue representa otro juego de lenguaje, se basa en otras
reglas del sentido, abre los ojos de las personas involucradas en algun tipo de
conflicto o fulminadas por una enfermedad, se fundamenta en las relaciones
personales establecidas durante la velada cuyo resultado-conocimiento nunca es
predecible ni claro ni literal. Estas caracteristicas no pueden hacer del chamanismo
ningun tipo de ideologia colectiva que serviria a los intereses de las instituciones
politicas. Casos que muestran lo contrario pueden verse como las excepciones que

confirman la regla.
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Imagen 22. Miembros del honorable ayuntamiento en celebracién eucaristica.
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Anexos

Glosario de palabras y enunciados utilizados en el texto

Mazateco Castellano
Chicko Se trata de aquello que puede tener
una doble cara, es un pensamiento
ambiguo, es engafoso
Chikon Duefio del cerro

Chikon Nangui

Duefo de la tierra

Chikon Nindu

Duefio de las montarias

Chikon Tokoxo

Duerio del Cerro de Adoracion

Chjine

Que sabe, tiene conocimiento

Chjota

Persona, gente

Chjota chjine

Persona sabia, gente de conocimiento

Chjota chjine en chjine kua

Sabio en las palabras y sabio en los
problemas

Chjota cuataon, chjota te’ej

Brujo, hechicero, sabio que trabaja
sucio, oscuro, negro

Chjota cuaxikon

Gente envidiosa

Chjota Najnga

Gente de san Andrés Hidalgo

Chjota Nd&a X6

Gente de Chilchotla

Chjota Ndi"yajan

Gente Huautla

Chjota Ngui x6

Gente de Eloxochitlan

Chjota xa,

Autoridad

Chjota xa titjon

Primera autoridad, e primero en el
cargo, el que esta a cargo
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Chjota xa tjinle 'ngan’io

La autoridad tiene la fuerza

Chjota Xchaxa

Gente de Tenango

Chjon chjine

Mujer sabia, mujer de conocimiento

Cota son yao le,

Hacer una revision, un diagnostico

Cuaxiko.

Envidia

Hen a je ni hama kjuab’aetsen na

Dios es la base de todo conocimiento

Je sonde

Este mundo

Jinni manajin

TU eres nuestra raiz (hace referencia a
la divinidad)

Jngo je mana

es la raiz pues es mi madre-padre

Jngo kjua xi tsi 'nda

Una cosa que no es buena

K’ianga ‘nyajinnle

Cuando se esta en ele efecto, cuando
ya estan adentro los hongos sagrados

Kjua Asunto o problema
Kjuab’aetsen Conocimiento
Kjuajma Asunto, negro, oscuro, (malo)

Kjuatse he she hi tse:

una sabiduria, la grandeza del
conocimiento

Kjuatsejta revision, buscar lo escondido con
calma y paciencia
Kjuatseya una busqueda paciente sin
desesperacion
Kjua shi she Conflicto que surge
Kjua Vijnachoann Conocimiento minimo para sobrevivir
La ‘a Duende
Li Luz, fuego
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Likui ma choyakaole

No lo entiende - no comprende — no

esta listo
Naina Nina Dios Padre-Madre
Ndi xi tjod Nifitos

Ni he, ga k’ata fi no

solicitamos mas vida y mas afios

Nindo Tocoxo

Cerro de adoracion

~

Nio Noche
N’io tse Algo sagrado
N’io xkén Es muy sagrado
Nga n’io Fuerza o poder

Ngan’io Nina,

la fuerza de Dios

Ngan’io, kui ‘nga tjin ‘ngan’io ‘'nga tjin
taon

Fuerza o poder impulsada por el dinero

Ngan’io xi ts’e chjota

La fuerza de las personas

Ngan’io xi ts’e so’ndé

La fuerza del duefio de la tierra (dios)

Ntsi Dia
Ringo sonde Otro mundo
S’en kao Construccion
S’ennda componer, recomponer, construir,
reconstruir
Sen na Mi espiritu

Sen ni chin Na

El espiritu que Dios nos dio

Soko kjuab’aetsen

Encuentra conocimiento

Sokd kjuabijnachén

consigues bienestar, salud, vida
encuentra vida
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Soko kjua’nda consigues lo bueno, encuentra el bien-
bondad-bienestar

So’'nde tkeen, Mundo de los muertos
Tjinle kjua chjine Tiene conocimiento
Tjinle ‘ngan’io Tiene la fuerza, tiene el poder
Vijnachoan Nos quedamos despiertos,

permanecemos despiertos

Xkile Nina. Medicina de Dios
xkon Merece respeto
Yao na Mi cuerpo

254




