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PERVIVENCIA DE LO SAGRADO EN EL CONTROL DEL ACCESO, USO Y MANEJO DEL
MONTE-AGUA EN LA MONTANA TEXCOCANA

Beatriz Elena Madrigal Calle, Dra.
Colegio de Postgraduados, 2013

RESUMEN
Este Trabajo busco entender como la nocién de lo sagrado controla el acceso, uso y manejo del
monte-agua en las comunidades de Santa Catarina del Monte y Tequexquinahuac del municipio
de Texcoco, Edo. de México. Durante 2011-2013, se hizo observacion participante en las
comunidades y entrevistas a los y las encargados(as) del agua, mayordomia, autoridades
civiles, religiosas, jévenes, ancianos, integrantes del Consejo Indigena Nahuatl de Texcoco, en
Santa Catarina del Monte y, en Tequexquinahuac a especialistas rituales para describir las
practicas rituales relacionadas con la gestién del agua, los lugares sagrados, entender la
religiosidad en los demas eventos de las comunidades, la opinién de los diversos grupos
participantes y su mundo sagrado. Esto se hizo, buscando la pervivencia de practicas de origen
nahuatl prehispanicas y comparandolas con las fuentes de cronistas tempranos. El enfoque
cualitativo, apoyado en diversas disciplinas como la etnoecologia, ecologia, etnografia, historia,
geografia, psicologia y filosofia de la ciencia, se fundamentd en la construccion social de la
realidad bajo la lente de las cosmovisiones. Se encontr6 que desde la época prehispanica
existia un esquema de conservacion del monte-agua, como simbolo de la naturaleza, a través
de deidades (aqui “esencias”) de regulacién ecolégica como son Tlaloc, Chalchiuhtlicue y los
Tlalogue que en la actualidad perviven en las comunidades estudiadas pero reelaboradas
simbdlicamente, en donde el esquema se conserva mas en relacion al agua que al monte, ya
que a ésta la respalda una organizacion social, asociada a las festividades, la ritualidad y la
supervivencia. En Santa Catarina del Monte Chalchiuhtlicue fue reelaborada en la Santa
Patrona y pervive a través de la fiesta del agua (Apantla:limpieza ritual de los canales de riego).
Alli Tlaloc tiende a ser reemplazado por Dios (catdlico), a quien se le piden las lluvias en misas.
Los tlaloque, alli denominados tiochis, ahuaque o duendes aun protegen los manantiales y
estan ademas asociados al agua de lluvia. En Tequexquinahuac, Jesus (Santo Patrén) tiende a
reemplazar a Tlaloc en los rituales de pedimento de lluvias; a los que también se vincula a la
Virgen de Guadalupe; y se hacen misas a San Isidro Labrador. Los manantiales y el agua de
lluvia estan a cargo de los chanates, “elementales”, “muchachos”, “nifios” o duendes y se les

ofrenda en estos rituales pues se consideran los guardianes del agua y del monte, entidades



gue los protegen y dan a cambio el recurso. En ambas comunidades, son lugares sagrados
donde se encuentran estas entidades, en los que se tiende a conservar la naturaleza. Se
discute y analiza cémo opera el control del acceso, uso y manejo del monte-agua, a través de lo
sagrado y se encuentra que coexisten dos esquemas: uno es por el respeto temeroso a estas
entidades y el otro a través del respeto amoroso a la naturaleza y sobrenaturaleza, el cual
adjudica un valor intrinseco a todos los elementos de la naturaleza. El primer esquema encaja
en el paradigma de la evolucién por seleccién natural (la lucha por la existencia), la cual se
logra por competencia, egoismo v, la culpa, el sacrificio y el miedo son su consecuencia. En el
segundo, es el paradigma de la evolucién por la cooperacion, donde la supervivencia depende
mas de la cooperacién y la seleccién de grupos que de la competencia, y el altruismo, la
certeza, el bien comin, es la consecuencia. Entre uno y, otro esta el altruismo-egocéntrico
como seria el que se hace en beneficio de la especie. En el primer esquema, predomina la
racionalidad econdmica que ha puesto en crisis civilizatoria al planeta, en el segundo se le dan
derechos a la naturaleza en algunas constituciones, por lo que se perfila como un elemento
importante a considerar en la educacion ambiental y en las alternativas al desarrollo que se
estan construyendo como la del Buen Vivir unida a la Economia del Bien Comun, la Economia
del Cuidado aplicada a la naturaleza para su recuperacion y restablecimiento y el ecofeminismo
que ha detectado la explotacion y opresion de la naturaleza, dado que desde la perspectiva de
la sacralidad de la existencia, en este trabajo se considera que la naturaleza esta siendo
sometida en la actualidad a la mas brutal esclavitud a la que los seres vivos observan en

silencio.
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SURVIVAL OF SACREDNESS IN THE CONTROL OF ACCESS, USE AND MANAGEMENT
OF MOUNT-WATER IN THE MONTAIN TEXCOCAN

Beatriz Elena Madrigal Calle, Dra.
Colegio de Postgraduados, 2013

ABSTRACT
This work aimed to understand how the notion of the sacred controls the access, use and
management of the mountain-water in the communities of Santa Catarina del Monte and
Tequexquinahuac, Texcoco, Edo. of Mexico. During 2011-2013, participant observation was
made in the communities and interviews were held with water managers, mayordomia, civil
authorities, religious, young, elders, members of the Consejo Indigena Nahuatl de Texcoco, in
Santa Catarina del Monte and, in Tequexquinahuac to ritual specialists, to describe ritual
practices related to water management, sacred places, and to understand religiosity in other
community events, as well as the opinion of the diverse involved groups about their sacred
world. It was looking for the survival of pre-Hispanic Nahuatl practices and comparing them with
the sources of the earliest chroniclers. The qualitative approach, was supported various
disciplines such as ethnoecology ecology, ethnography, history, geography, psychology and
philosophy of science, and also it was based on the social construction of reality through the
lens of worldviews. It was found that since prehispanic times existed an scheme of the
conservation of mountain-water an it was a symbol of nature. Under this scheme, the deities
(here " essences ") actued in the ecological regulation. They were Tlaloc, Chalchiuhtlicue and
the Tlaloque who survive until today in the worldviews of the communities studied but reworked
symbolically. Actually, this schema is more conserved with the water than with the mountain,
because the water is supported by a social organization, associated with the festivities, rituals
and survival. In Santa Catarina del Monte, Chalchiuhtlicue was reworked in the patron saint and
survives through the water festival (Apantla: ritual of cleaning irrigation canals). Tlaloc tends to
be replaced by God (Catholic), and it is asked to him for rainfall in masses. The Tlalogue are
called tiochis, ahuaque or goblins and they still protect the springs and are also associated with
rainwater. In Tequexquinahuac, Jesus (Patron) tends to replace Tlaloc in the petition rituals of
rainfall, and it is also linked the Virgin of Guadalupe in these. In the masses, it is celebrated San
Isidro Labrador as the water deity. The chanates, "elementales” , "boys" , "children" or goblins
are in charge of the spring and rainwater and are considered the guardians of water and

mountains. They are offered up in the rituals and they give in return the water on the mountain



resources. In both communities, there are sacred places where these entities inhabit and these
places is where nature is conserved. It is also discussed and analyzed the control of acces, use
and management of mountain-water operates through sacred. It was found that there were two
schemes that coexist: One is for the awe of these entities and the other is through the loving
respect to the nature and over-nature, allocating an intrinsic value at all the elements of nature.
The first scheme fits with the paradigm of evolution for natural selection (struggle for existence),
which is achieved by competition and selfishness, and guilt, sacrifice and fear are their
consequence. The second is the paradigm of evolution for cooperation, where the survival
depends more of the cooperation and selection of groups than of the competition, and it
consequence is the altruism, the certainty and the common good. In between, it is the
egocentric-altruism wich is made for the benefit of the same species. In the first scheme, the
economic rationality predominate and has put in a civilizatory crisis the planet. The second one
gives rights to nature wich are being settled in the some constitution. Therefore, it is an
important emerging element to consider the environmental education and other alternatives to
development are being built as The Good Life, the Economy of the Common Good and Care
Economiy. The Care Econnomy is the usefull to apply to the recovery and restoration of nature.
Also, the ecofeminism is part of the second scheme because it has detected the explotation and
oppression of nature. Since the perspective of the sacredness of life, in this paper, it is
considered that nature is being subjected to the most brutal slavery and that all the living beings

are watching in silence.
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En los territorios de paz y orden todos viven en libertad. Cada cual ocupa su justo
lugar. No se ha perdido el camino.No hay escasez.Todo es abundancia. El
suefio que sofiamos es el eterno ahora.
El infierno, el dolor, la escasez, la debilidad, el desorden, no son nuestra casa
original. Todas las religiones aspiran a ese lugar ancestral. Lo buscan
pues es el camino de regreso.

(Ano6nimo)

1. INTRODUCCION

Al ubicarse en la época prehispanica, en el Acolhuacan?, durante el sefiorio de Texcoco, en el
que hubo un rey, entre otros, Netzahualcoyotl, cuya sabiduria le permitié6 ordenar el territorio,
conservar las especies, encauzar las aguas y distribuirlas, se encuentran memorias escritas
entre cronicas y codices, que nos hablan de un orden social, territorial y del uso y manejo de las
especies y los recursos que estaban bajo un control, del cual poco conocemos y seria
pertinente indagar, y conocer la medida en que era mantenido por un mandato de caracter
profano (terrenal) o sacerdotal (sagrado). Para el siglo Xll, antes del reinado de
Netzahualcoyotl, ya existian reglas y penas que se administraban por infringirlas que giran en
torno al respeto a los campos y las montafias, asi como a las piezas de caceria (Mohar-
Betancourt, 1999, Coronel, 2005), para el reinado de Netzahualcoyotl (1418 aproximadamente)

eran respetadas las suyas (Alva-Ixtlilxétil, 1977).

Las comunidades de la montafia del municipio de Texcoco como San Jer6nimo Amanalco,
Santa Maria Tecuanulco, Santa Catarina del Monte, San Pablo Ixayoc, Coatlinchan o
Cuautlalpan, formaban parte de lo que fuera el Acolhuacan (Mohar-Betancourt, 1999). Indagar
en estas comunidades el caracter de lo sagrado en la relacion del ser humano con su entorno,
en la época del Acolhuacan y compararla con la actual en aquellas que aun conservan lengua,
tradiciones y una relacién mas cercana con los recursos, nos permitiria entender como la nocion
de lo sagrado controla el acceso, uso y manejo del monte-agua (como concepto de origen
mesoamericano); identificar el mismo nexo con lo sagrado en la época prehispanca, de lo que

aun perviva en la memoria de estas comunidades de la montafia de Texcoco, especificamente

1 Definido por Mohar-Betancourt (1999).



en las de Santa Catarina del Monte y Tequexquinahuac, como también contribuir a la
recuperacion de esquemas de manejo y control del monte-agua, que se han ido desdibujando
pero que permitieron hasta hace poco, la supervivencia de los bosques (y manatiales), que

rodearon la region y las culturas que los acogieron.

El trabajo realizado se presentara siguiendo los lineamientos de una tesis, por capitulos, en la
que como primera medida se muestran los conceptos con los que se desarroll6 la investigacion,
en un marco tedrico, para enseguida indicar el plantemiento del problema, el enfoque y
metodologia utilizados en la investigacion, el marco de referencia y contexto de ésta.
Posteriormente, se exponen los resultados obtenidos en cada comunidad y al mismo tiempo se
hace una discusién por cada una de ellas; de forma incipiente en estos resultados, se esbozan
algunos de los elementos encontrados para una regionalidad desde lo sagrado. Se hace una
reflexiébn general para abordar enseguida, unas conclusiones en relacién al planteamiento del
problema y se sugieren algunas investigaciones que se derivan, asi como tareas por hacer a

nivel regional.



2. MARCO TEORICO

2.1. ;Qué es lo sagrado?

Durkheim (1991) explica como la religién? clasifica y ordena el mundo a partir del “orden natural
de las cosas” comenzando por clasificar lo sagrado como aquello superior en dignidad (valor) y
poder, lo que esta sujeto a prohibir, pero a lo que se puede acceder a través de los rituales y la
religibn misma. Lo profano y lo sagrado en una oposicién que se ha concebido de maneras
diferentes segun las religiones, pero que en general se conciben separados. Lo profano pierde

sus caracteres especificos al transformarse en sagrado.

Lo sagrado, es algo que se manifiesta, una hierofania: “...al manifestarse lo sagrado, un objeto
cualquiera se convierte en otra cosa, sin dejar de ser el mismo...” (Eliade, 1998:15) parte
integrante de lo “natural’. Lo que se le revela a alguien, lo narra, lo comunica, haciendo de lo
sagrado, cada comunidad una nocién particular (Baez-Xorge, 2010°%). Lo sagrado puede ser

entonces un lugar, un o los antepasados, los cerros, el agua, una roca, una cueva, entre otros.

Yolotl Gonzalez (1983) también al definir lo sagrado en Mesoamérica retoma la definicién de
Eliade con base en su opuesto, por lo que es “lo totalmente otro” y ademas considera las
siguientes generalizaciones respecto al concepto de lo sagrado, entre otros: lo sagrado es una
parte dindmica de lo sobrenatural, contiene mana o fuerza®, es irracional en tanto esta mas alla

de la razén y, es una parte esencial de la religion.

Por lo anterior y como se podra ver mas adelante, se puede considerar que:
Lo sagrado existe independiente de la voluntad humana, representa lo inviolable, como tal es lo
protegido con respeto amoroso en la matriz sagrada del libre albedrio. Por ello se manifiesta
independientemente de la voluntad humana, y aunque hay una nocién de lo sagrado construida

socialmente, como elemento religioso, representa lo desconocido, lo que se intuye...

2 Ver la definicion de religion de este autor, mas adelante.

3 Tomado de la conferencia de Félix Baez-Jorge: “Conceptos fundamentales en torno a la religion y lo sagrado”,
Enero 27 del 2010. Instituto de Investigaciones Historicas. Universidad Autonoma de México, México, DF.

4 “_Implica una fuerza o poder y se puede equiparar al concepto de mana...” (Gonzalez,1983: 90).
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2.1.1. Las hierofanias, lo numinoso, el mana, el don y los agentes intermediarios

Al acto de manifestacion de lo sagrado, como ya se mencioné anteriormente, Eliade (1998) lo
nombra como hierofania, gracias a esa manifestacion los seres humanos conocemos lo
sagrado. Hierofania viene del griego Hieros: sagrado y phainomai: manifestarse, es decir algo
sagrado se nos muestra. En este sentido, dice Eliade, desde las religiones mas primitivas a las
mas elaboradas estan hechas de las manifestaciones sacras “...por ejemplo: la manifestacién
de lo sagrado en un objeto cualquiera, una piedra o un arbol, hasta la hierofania suprema, que

es, para un cristiano la encarnacion de Dios en Jesucristo...”(Eliade,1998:15).

Barabas (2008: 123) propone para las culturas mesoamericanas, que “...podriamos categorizar
a los Duefios de Lugar® como hierofanias, irrupciones de lo sagrado —con figura, capacidad de
accion e intencionalidad— en el medio ambiente que construyen culturalmente los lugares

sagrados. Citando a Bartolomé, (2005:14), continua “...El concepto anterior puede ser
complementado, entendiendo a estas entidades como representaciones colectivas plasmadas
en contenidos de conciencia que constituyen vivencias compartidas, expresadas en narraciones
y conductas rituales. Los especialistas religiosos consultados definen a los duefios como un

principio, una fuerza, un espiritu, que condensa energia y poder...".

Lo numinoso es el estado después de que lo sagrado se ha manifestado, de fuerte conmocion
religiosa® (Otto, 1965). Para Otto (1965), lo numinoso involucra el sentimiento, que es sui
generis, indescriptible y va més alla de la razén, por eso es irracional. En éste sentido, la idea
de Dios, de lo santo, de lo sagrado, puede ser racional pero la experiencia, irracional’. Solo la

creencia puede dar ese estado numinoso de la experiencia de lo sagrado.

Marcel Mauss (1979:122-126) discute la palabra mana como un vocablo comudn a las lenguas
polinesias y melanesias, la cual “...no es s6lo una fuerza, un ser, es también una accién, una
cualidad, un estado. Es decir es a la vez, un sustantivo, un adjetivo y un verbo...” y no se

confunde con la idea de espiritu aunque dicha fuerza pueda estar ligada a un espiritu, “...puede

5 Término que se vera mas adelante en las cosmovisiones

6 Rudolf Otto (1965) habla de un estado de dependencia que incluye a la religiosidad y al sentimiento.

7 Saller-Reese (1992:13) citando al autor, aclara lo numinoso de la experiencia religiosa, es que es de
sobrecogimiento ante lo sobrenatural e implica tanto atributos no-racionales o supra-racionales como los racionales,
asi al hablar de los atributos de Dios pertenece a un sistema racional. En éste sentido lo numinoso no se puede
definir estrictamente pero se puede aplicar a lo que se ha manifestado verdaderamente en templos, imagenes, y
lugares con poderes sobrenaturales.
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ser la fuerza de una cosa no espiritual como una piedra...o hierba que provoque la lluvia, etc.
Pero es una fuerza espiritual...” es la fuerza del rito o este mismo puede ser mana, incluso los

hombres (magos) tienen mana, o como lo plantea Lopez Austin (1989) los hombre-Dios.

Yolotl Gonzéalez (1983: 88), respecto del concepto de mana explica “...Todo lo sagrado contiene
mana®, y es por ello que los objetos que la contienen en demasia pueden ser peligrosos y, por
lo tanto, se convierten en tabu, o son impuros, como lo ha demostrado Mary Douglas®. Por ello
hay procesos para remover mana a los que se llama purificaciones o desacralizaciones, y

procesos para poner mana que tienen como fin sacralizar...”.

En la relacién del ser humano con la naturaleza, Vallee (1981:24) habla de un proceso de
intercambio de fuerza, como sigue: el ser humano busca una explicacion (lo que implica
aspectos tedricos) y un control (lo que implica aspectos practicos) de las “realidades
sobrenaturales”, las cuales deben complementar a las “naturales”, de tal manera que éste
resuleve los problemas del control y de la apropiacién de los recursos que necesita a partir de
un proceso de intercambio y transferencia de energia o fuerzas o poderes. Estos poderes, dice
el autor, “son fuerzas no estaticas, que estan dotadas de conciencia, voluntad, y vida, es decir,
de potencialidades” y capacidades, puesto que pueden tener acciones y comunicacion, pero
como no puede controlar esas otras realidades (“sobrenaturales”) su caracter distintivo es que
son superiores al hombre, ademas de misteriosas “porque no revelan toda su verdad (o

verdadera esencia)”.

Florescano (1997), Baez-Jorge (2009) y otros, discuten la existencia de esa idea de fuerza
impersonal 0 mana en las culturas mesoamericanas®®, que algunos de ellos consideran
equivalente a teotl pero que finalmente Florescano termina por considerar mas apropiado para

referirse a los dioses personalizados?.

8 Retoma la idea de mana planteada por Hubert y Mauss.

9 Aungue la autora no lo dice, se puede revisar en Douglas, M (1973). Pureza y peligro. Un andlisis de los conceptos
de contaminacion y tabu. Siglo XXI. Madrid.

10 E| término las culturas mesoamericanas, incluye diversos grupos étnicos agricultores en un area geogréfica
comprendida entre la mitad meridional de México y buena parte de Centroamérica —Guatemala, Belice y el Salvador,
parte de Nicaragua, Honduras y Costa rica- con una unidad religiosa (L6pez-Austin, 2002), contaban con un
avanzado desarrollo matematico y astrondmico, con practicas rituales similares (muchas de las cuales aprobaban el
sacrificio humano), el espiritu bélico, la organizacion social y las costumbres diarias que tenian que ver con la
realizacién de diferentes tipos de actividades y tareas (http://www.definicionabc.com/geografia/ mesoamerica.php
Dic.5/2010).

11 Lo cual concuerda con la idea de dioses prehispanicos asumida por la mayor parte de la antropologia mexicana y
gue no es la encontrada en el trabajo de campo como se vera en los resultados.
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Catherine Good (2005), encuentra en los nahuas de Guerrero el concepto de fuerza o
chicahualiztli, la cual se intercambia en las fiestas, al interior de la familia, con los antepasados
y en el trabajo, estableciendo relaciones de reciprocidad basadas en el amor y el respeto:
“...Por eso las fiestas y otras actividades ceremoniales colectivas en las cuales todos trabajan
juntos son tan importantes para constituir la comunidad y la identidad colectiva...” Cuando una
persona “...trabaja transmite su fuerza a otras, y cuando recibe los beneficios del trabajo de
otro, uno recibe también su fuerza o energia vital...”, y esta se transfiere también a los objetos
gue los humanos producen, como también a los muertos*?. “...En realidad, fuerza y chicahualiztli
se refieren a la energia vital combinada con la fortaleza fisica y espiritual que los humanos
requieren para enfrentar las exigencias de la vida...”. Catherine Good hace énfasis en que la
fuerza o chicahualiztli, figura de manera mas importante en la vida ceremonial pues esta se
intercambia en el ritual con otras entidades como los santos, los manantiales, los cerros, la

lluvia, los dioses, a través de las ofrendas.

El “don” en su sentido general es un regalo o una habilidad para hacer una cosa. En el sentido
de Mauss (1979) es una fuerza que poseen personas, cosas 0 deidades lo cual obliga al
contradon y que bajo la interpretacion de Godelier (1998), el don en la esfera religiosa, retine
una parte por la que “la religiébn impone un caracter sagrado a la prohibiciéon de alienarla”, para
conservarlo. Sélo ciertas personas tienen el don de percibir lo sagrado, o pueden mantener
comunicacion con éste mundo, son intermediarios. La funcion y tipo de intermediarios entre el
mundo sobrenatural (sagrado) y el profano (terrenal), se deben contextualizar en el territorio
gue esta a su cargo. Este aspecto se discutira en otro apartado (el territorio y la nocién de orden
a través de lo sagrado), pero antes cabe retomar conceptos como religién, cosmovisiéon, mito,

rito y culto.

2.1.2. Religion, cosmovision y mito.

Un concepto basico de religion, desde las ciencias sociales, es el planteado por Durkheim, para
quién la religiéon es considerada un hecho social y la define como un sistema de préacticas
[rituales] y creencias [sistema de valores] referidas a lo sagrado que constituyen una comunidad

moral llamada iglesia (Durkheim, 1991).

12 Lo que los une a un pasado primordial. “...Ademas, el flujo de bienes y trabajo se extiende a generaciones futuras
ya que las obligaciones y créditos reciprocos son hereditarios y transferibles...” (Good, 2005:95).
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Por otro lado, la teoria de la concepcion del mundo de Dilthey (1954), en la que se basa Weber
(1944) para plantear que no es posible entender la religion sino desde la cosmovision y el ethos
(entendido este ultimo como el sistema de valores), segun Medina (2000:100) es una obra de
reflexion filosoéfica sobre la vida en la que se considera que todo ser humano tiene una idea o

concepcion del mundo, un supuesto general de la realidad de la vida.

La realidad o supuesto general de la realidad que la concepcion del mundo o vision del mundo
muestra, es considerada por Berger (1969), como un producto de la construccion social, que se
ordena mediante la dicotomizacidn en una esfera sagrada y otra profana, cuyo ordenamiento,
producto de la religién, hace que se contemple como parte de la naturaleza universal de las

cosas, que permite vivir una ordenada y significativa vida (como totalidad) (Berger, 1969).

Como se puede ver, ya sea que partamos de la religibn o de la cosmovisién, estamos
clasificando, tenemos un modelo (la cosmovisién), construido por una cultura que nos dice cual
es la realidad. Entonces, siguiendo a Berger, tenemos un universo o totalidad pleno de
significados, como un producto particular de cada cultura. Esto lo podemos ver en el Esquema
1, en el que ademas, como producto de esa construccion social tenemos una nocién de cuerpo-
mente, yo corpodreo-divino, sexo-rol*, descendencia-territorio, pertenencias-recursos para vivir,
nociones que a su vez construyen la realidad, la producen. En el Esquema 1 queda implicita la
existencia (como parte del pensamiento dicotémico del ser humano), de lo que no es parte de lo

construido socialmente y que en este esquema se ha denominado como lo real.

Acerca de lo real, la fisica cuantica da una luz que busca esclarecerlo y Leonardo Boff lo

explica, de una manera muy didactica, en su columna semanal (2010-10-08 en

http//www.servicioskoinonia.org/boff/) “ La materia no existe” 1 :
“El universo no estd hecho de cosas sino de redes de energia vibratoria, emergiendo de algo todavia
mas profundo y sutil...;Qué es ese ‘algo méas profundo y sutil’ de donde emerge todo? Los fisicos
cuanticos y astrofisicos lo llaman ‘energia de fondo’ o ‘vacio cuantico’, expresion inadecuada porque
dice lo contrario de lo que la palabra vacio significa. “...El vacio cuantico representa la plenitud de
todas las posibles energias y sus eventuales densificaciones en los seres. De ahi que hoy se
prefiera la expresion pregnant void ‘vacio prefiado’ o la fuente originaria de todo ser’... No es algo

que pueda ser representado en las categorias convencionales de espacio-tiempo, pues es algo

13 Estos tres conceptos se pueden ver bien en Butler (2007).
14E| tuvo la oportunidad de llevar un curso con Heisenberg (padre de la fisica cuantica) en 1968
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anterior a todo lo que existe, anterior al espacio-tiempo y a las cuatro energias fundamentales, la

gravitatoria, la electromagnética, la nuclear fuerte y la débil...”

Esquema 1. Nucleo conceptual para la investigacion

Una
Lo reai Construccion
La Social**

realidad

Cuerpo-Mente

Di Z . Yo corporeo-divino
Icotomizacion Sexo- rol-

Descendencia

*0 Concepcion del mundo (Dilthey ,1954) territorio-

**Berger (1969). Pertenencias:
recursos para

vivir

Fuente: Elaboracion propia

Durkheim y Mauss en Clasificacién primitiva’®, analizan en esa nocion del entorno “... como es
que los seres humanos clasifican los elementos tangibles e intangibles que les rodean, requisito
fundamental para la comprension y reconocimiento del universo y para el actuar en el mundo...”
(Citado en Herrera, 2006: 3). En éste sentido una primera clasificacion de los elementos
tangibles e intangibles en Mesoamérica, nos la expone Ibarra (2007):
“...No hubo en Mesoamérica la concepcion de una sustancia espiritual independiente de las leyes
naturales. Se creia que la sustancia se dividia a partir de dos clases de densidades: la materia
pesada que era claramente perceptible a través de los sentidos, y la ligera, que era imperceptible o
casi imperceptible. De la idea de las distintas densidades, los mesoamericanos imaginaron dos
grandes grupos de seres: los mundanos y los divinos. Los primeros estaban compuestos por la

combinacion de ambas clases de materia; los segundos sélo estaban formados por materia ligera.

15 Durkheim, E y Mauss, M. (1963). Primitive Classification. University of Chicago Press. USA.
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Los compuestos pertenecian a la parte central del cosmos, que incluia la superficie de la Tierra y las
capas celestes mas bajas. Eran los hombres, los animales, los vegetales, los minerales, los astros,
los meteoros, y hasta los objetos artificiales. En cambio, los dioses, seres formados sélo de materia
imperceptible, poblaban todo el cosmos y podian transitar libremente de las capas celestes
superiores o de los pisos del inframundo al mundo central ocupado por las criaturas (Ibarra M.,
2007).

Lopez-Austin (2008:25) explica:
“los mesoamericanos concebian que los dioses habian existido en otro tiempo, en otro espacio, en
un alla-entonces que era y seria por siempre su morada. Se intuy6 —mas all4 de la posibilidad
humana de precisarlo- un tiempo no marcado por la voluntad de accién: el tiempo del ocio divino. Sin
embargo, este tiempo fue la fuente inasible de actividad de los dioses —ya midltiples- que
abandonaron su reposo para dar principio al tiempo-espacio de las aventuras. Empezaron los mitos.
Los dioses viajaban al mundo y luego de transformarlo regresaban a su tiempo-espacio original

ajeno a los hombres™S.

Esto se puede ver muy bien ejemplificado en el cuadro que él presenta en su articulo sobre la
religion mexica (Lépez-Austin, 2008) y que aqui se incluye (Cuadro 1).

Leon-Portilla (1979:153) expone en su libro La Filosofia Nahuatl que el meollo de la profunda
concepcion nahuatl de la divinidad es Ometeotl, principio c6smico en el que se genera y
concibe cuanto existe en el universo..., cuya accion generativa esta mas alla del tiempo y del
espacio, el principio supremo, origen y fundamento de lo que existe y vive en el Cem-a-nanuac
(el mundo)...principio activo, generador y simultaneamente, receptor pasivo, capaz de
concebir.”t” y muestra cémo va tomando diversos aspectos en su actuar en el universo...”
(Ledn-Portilla,1979:163). Ometeotl, esta en el centro, entre los cuatro rumbos cardinales (los
cuatro dioses engendrados por él, o fuerzas primordiales que ponen en marcha la historia del

mundo), cimentado en si'® mismo, esta en el Omeyocan, “...en el ombligo de la tierra, en su

16 Un tiempo-espacio original, que pareciera asemejarse al cielo cristiano, con los santos, angeles, arcangeles,
profetas y el hijo de Dios, como divinidades.

17 Los sabios tlamantinime, se preguntaban, “... ;como podra decirse algo verdadero sobre lo que estd mas alla de
toda experiencia: sobre el dador de la vida?” Y en su poesia (flor y canto) expresaban que ya desde sus antepasados
lo habian dicho, “...s6lo venimos a dormir,/ s6lo venimos a sofiar,/ no es verdad que venimos a vivir sobre la tierra...”.
En su respuesta “...I0 Unico verdadero en la tierra, es la poesia, flor y canto...”, dado que “...la verdadera poesia
implica un peculiar modo de conocimiento, fruto de una autentica experiencia interior...”, de origen divino, especie de
inspiracién que proviene del mas alla, camino del conocimiento de la verdad (Le6n-Portilla, 1979).

18 Como su concepto de verdad.



encierro de turquesas, en medio de las aguas, entre las nubes, en la region de los muertos
(Leon-Portilla,1979:94-95).

Cuadro 1. Nocién del tiempo (del hombre) y el otro tiempo (divino) en Mesoamérica.

i EL OTRO TIEMPO EL TIEMPO DEL HOMBRE

| INTRASCENDENCIA TRASCENDENCIA
DIVINA DIVINA NACIMIENTO DEL SOL
Ocio divino
17 Vida feliz

de los dioses
2° Aventura mitica

3° Muerte de los
dioses {principio de su
transformacién) 4" Resurreccion de
los dioses (fin de su
transformacion con la
incoacion de los seres
del tiempo del hombre)

Existencia de los seres
i del tiempo del hambre

Fuente: Escaneado a partir de L6épez-Austin (2008). Los mexicas ante el cosmos.
Arqueologia mexicana 16 (91): 24-35.

Bartolomé (2003:51), refiriéndose a las culturas mesoamericanas actuales, en México, dice:
“...cada una de las culturas contemporaneas ha hecho su propio proceso de incorporacion,
apropiacion, interpretacién y eventualmente, de resignificacion...” de las diferentes tradiciones
civilizatorias que las han influido y que en el caso del Altiplano Central mexicano serian la
mesoamericana en la época prehispanica, la europea en la colonial y cabria afiadir a lo que
dice Bartolomé, en la actualidad, el mundo, debido a los fendmenos de la globalizaciéon que ya
estan influyendo a nivel de las localidades. Para Masferrer (2000), las religiones prehispanicas,
como resultado del proceso colonial, se convirtieron en su mayoria en religiones indias o en

lecturas indias del catolicismo.

Barabas y Bartolomé (1999) han observado en México que cada comunidad resulta de una
combinacién especifica de nociones, elementos y actos sociales diversos, seleccionados,
apropiados y reelaborados en relacién con los contextos socio-histéricos en los que se ha

desenvuelto la vida colectiva. Podria decirse que las religiones étnicas son territoriales ya que
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sus conceptos y practicas estan estrechamente entretejidos con el medio ambiente (duefio del
cerro o del monte, de la tierra, de los animales, del agua, del viento, del rayo, entre otros). “...las
etnografias actuales por lo comin son explicitas acerca de la existencia de fracturas,
transformaciones y cambios, pero también de procesos de reelaboracién que se operan en las
matrices antiguas de lo sagrado y muestran nuevas configuraciones culturales...” (Barabas y
Bartolomé, 1999:20).

Cada religiéon tiene sus mitos, sus lugares sagrados, objetos, deidades, etc. (Eliade, 2000). El
mito para Godelier (1998) es un relato fundado en lo oral, que transmite simbolos, poder,
explican, legitiman el mundo, el origen, confiriéndole al orden que instauran, un caracter
sagrado’® y como observa Eliade (2000), genera valores y un modelo de conducta. El rito seria
el recordatorio de ese modelo. Este autor (Eliade, 2000: 16-17) dice:
“...Personalmente la definicién [de mito] que me parece menos imperfecta, por ser la mas amplia,
es la siguiente: el mito cuenta una historia sagrada: relata un acontecimiento que ha tenido lugar
en el tiempo primordial, el tiempo fabuloso de los ‘comienzos’. Dicho de otro modo: el mito cuenta
cémo, gracias a las hazafias de los seres sobrenaturales, una realidad ha venido a la existencia,
sea ésta la realidad total, el Cosmos, o solamente un fragmento, como por ejemplo, una isla, una
especie vegetal, un comportamiento humano, una institucién. Es, pues, siempre un relato de una
‘creacion’”: se narra como algo que ha sido producido, ha comenzado a ser. El mito no habla sino
de lo que ha sucedido realmente, de lo que se ha manifestado plenamente. Los personajes de los
mitos son seres sobrenaturales. Se les conoce sobre todo por lo que han hecho en el tiempo
prestigioso de los ‘comienzos’. Los mitos revelan, pues, la actividad creadora y desvelan la
sacralidad (o simplemente la ‘sobre-naturalidad’) de sus obras. En suma los mitos describen las
diversas, y a veces dramaticas, irrupciones de lo sagrado (o de lo ‘sobre-natural’) en el mundo. Es
esta irrupcion de lo sagrado la que fundamenta realmente el mundo y la que le hace tal como es
hoy dia...El mito se considera como una historia sagrada y, por tanto una ‘historia verdadera’

puesto que se refiere siempre a realidades...”.

Tanto el mito como lo sagrado se asumen como una verdad para quien lo vive.

19 Por eso tiene una connotacion ideolégica. Dice textualmente Godelier (1998:193):

“..No es que el mito constituya el origen ‘real’ de la realidad social, pero ésta no puede cristalizar ni reproducirse
sin un mito que la represente de ese modo, legitimandola. Pues en los mitos se halla presente una fuerza social
considerable que no cesa de influir sobre los individuos que creen en ellos. Los mitos, al proponer un relato de los
acontecimientos extraordinarios que se hallan en el origen del orden que hoy dia impera en el cosmos y en la
sociedad, al referir esos acontecimientos a las acciones de personajes mas poderosos que los humanos actuales,
confieren a ese orden un caracter sagrado, sobrenatural, que es la prueba mas convincente e impresionante de
su legitimidad, de su inviolabilidad....Asi pues, los mitos son una de las fuentes mas eficaces de la obediencia que
todos los miembros de una sociedad rinden a las normas que la organizan y que se les imponen desde su
nacimiento...”.
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Por otro lado, para Levy-Strauss (1987), la funcion del mito es generar y transmitir
conocimiento, le da sentido a los hechos pero no es historia. Dice que, actualmente la historia
debe ser entendida como nuestra mitologia o herencia mitologica. “...La historia, fragmentaria
como toda historia, podré ser estudiada, ser analizada tomando cierta metodologia a partir del
estudio de la mitologia. Mito e historia entonces abandonarian sus respectivas distancias para
luego colocarse en una posicion accesible para el investigador...” (Levi-Straus, 1987:40).
Entonces, él propone que debemos tomar en serio el mito y preguntarnos el por qué de cada
elemento, ya que cada uno de ellos son imagenes extraidas de la experiencia, las cuales
guardan afinidad con el tipo de problema que el mito se propone resolver. EI pensamiento
cientifico actual nos posibilita comprender lo que hay en el mito, que en algunos casos puede
recurrir a la arqueologia de salvamento, excavando los sitios referidos en las historias, con el fin
de explicarlo®. Para él no existen mitos aislados, sino que surgen repetidamente en &reas
intermedias como los panamericanos, pues algunos de ellos son mitos que se asemejan. Son

historias que no cuentan con (0 son muy escasos) documentos escritos.

Por su parte, Girard (2002) considera que el mito legitima un orden. Una forma de revitalizarlos,
reactualizarlos es por medio del ritual.

2.1.3. Ritual?, culto, fiestay ofrenda.

Turner (2007:21) entiende por ritual “...una conducta ritual prescrita en ocasiones no dominadas
por la rutina tecnoldgica y relacionada con la creencia en seres o fuerzas misticas...”. No lo
asocia con un mito pero si con un simbolo: “...El simbolo es la mas pequena unidad del ritual
gque todavia conserva las propiedades especificas de la conducta ritual; es la unidad Ultima de
estructura especifica en un contexto ritual...” y apoyandose en el Concise Oxford Dictionary,

para empezar su libro, parte de la siguiente definicién de simbolo:

20 Matos-Moctezuma (1991:19) lo ejemplifica:“...Sabemos como en diferentes religiones “...muchos mitos importantes
surgen a partir de hechos reales, desde la deificacion de varios personajes que vivieron realmente, -como es el caso
de Huitzilopochtli y Coyolxauhqui - ... El mito cobra aqui todo su significado y el rito habra de ayudar para hacerlo
trascender con la repeticion de lo acontecido en illo tempore. La accién de los hombres pasa a ser accion de los
dioses....”.

21 Una definicién enciclopédica del rito: “...El rito (del latin ritus) es un acto religioso [...] repetido invariablemente, con
arreglo a unas normas estrictas. Los ritos son las celebraciones de los mitos, por tanto no se pueden entender
separadamente de ellos. Tienen un caracter simbdlico, expresion del contenido de los mitos. La celebracion de los
ritos (ritual) puede consistir en fiestas [...] de caracter mas o menos solemne, segun pautas que establece la tradicion
o la autoridad religiosa ...” (Tomado de wikipedia (http://es.wikipedia.org/wiki/Rito), abril 3 del 2010).
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“..Un simbolo es una cosa de la que, por lo general o por consenso, se piensa que tipifica
naturalmente, o representa, o recuerda algo, ya sea por la posesion de cualidades analogas, ya

por asociacion de hecho o de pensamiento...”.

A continuacion aclara: “...Los simbolos que yo observé sobre el terreno eran empiricamente
objetos, actividades, relaciones, acontecimientos, gestos y unidades espaciales en un contexto

ritual...”

Van Gennep (2008) considera que una forma de pasar de lo profano a lo sagrado o viceversa (0
incluso de una situacion religiosa a otra), es por medio de las ceremonias o actos de caracter
especial y a ese periodo intermediario que implica un cambio de estado, o0 margen en el que los
ritos ayudan a “pasar el umbral’, esto es, agregarse a un mundo nuevo, va precedido de ritos
preliminares, liminares y postliminares??. Turner (1988) retoma a Van Gennep, y hablando de la
liminalidad o de las personas liminales (“gentes del umbral”), explica: “...durante el periodo
‘liminal’ intermedio, las caracteristicas del sujeto ritual (‘pasajero’) son ambiguas, ya que
atraviesa un entorno cultural que tiene pocos, o0 ninguno, de los atributos del estado pasado o
venidero...”. Retomando a ambos, estar en el umbral, seria parte de una secuencia o proceso
gque incluye estos estados liminares, pre y post, importantes a considerar en los especialistas

rituales (quienes dirigen los rituales).

Sin embargo, el rito a diferencia de la ceremonia, estd en un contexto religioso; se le han
atribuido las siguientes caracteristicas (por diferentes autores)?®: es ciclico, tiene un tiempo y
espacio propios, es llevado a cabo por un especialista, es de caracter colectivo, simbdlico,
legitima préacticas y creencias de origen sagrado, contribuye a la reproduccion de la sociedad.

Es la representacion del mito. Consagra un espacio.

Segun Broda (2001), el ritual seria entonces el que establece el vinculo entre los conceptos
abstractos de la cosmovision y los actores humanos pues lleva a los participantes a involucrarse

en las actuaciones comunitarias e incide en la reproduccion de la sociedad.

22| iminar (del latin liminaris), es un adjetivo relativo al umbral o la entrada, por lo que el adjetivo preliminar hace
referencia a lo que sirve de prélogo o proemio y postliminar cuyo prefijo post significa ‘después de’ (Consultado en la
Péagina web del Diccionario de la Real Academia Espafiola, vigésima segunda edicion. Marzo 17 de 2012).

23 Tipificacion retomada del curso: Mito, Rito y Religion, impartido por el Dr. José Andrés Garcia Méndez en la
Escuela Nacional de Antropologia e Historia en el segundo semestre del 2010.
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Broda (1991:462) demuestra como existia una vinculacion, en el caso del culto a los cerros en
Mesoameérica, entre las condiciones naturales del medio ambiente, y los elementos de la
cosmovision, del calendario y del culto. El culto?® como la realizacion periddica del ritual en las

festividades anuales calendarizadas en la tradicién mexica.

Un aspecto importante de la ritualidad mesoamericana son las ofrendas, al punto de que Broda
(2009a) las considera un paradigma del ritual y la cosmovision. Define la ofrenda “...como el
acto de disponer y colocar en un orden preestablecido ciertos objetos, los cuales ademas de su
significado material, tienen una connotacién simbdlica en relacibn con los seres
sobrenaturales...”. La ofrenda persigue un propdsito, como parte del ritual, es un obsequio y
“...una invitacion que se dirige a las divinidades, por medio de oraciones, plegarias y

manipulacion de objetos se establece esa comunicacion con estos seres...”(Broda,2009a:21).

La fiesta como uno de los medios fundamentales para imprimir dinamismo al ritual (Galicia,
2009), Caillois (1942), le da una mision de aligerar o sobrellevar las prohibiciones que lo
sagrado impone, donde el exceso, el derroche tienen un sentido ritual, que hace de la fiesta un
estado de excepcion, el cual da comienzo a un nuevo ciclo de la naturaleza, contribuye a su
renovacion y el de la sociedad y anticipa un comienzo de abundancia para estos. El propone
que se articule con una teoria del sacrificio. Galicia (2009) ademas reconoce su aporte en la
identidad de los pueblos y hablando de una jerarquizacion festiva, producto de la relacién entre
los santos y el ciclo agricola, concluye:

“Todo ello responde asimismo a la necesidad de obtencién de beneficios (sobre todo de salud y

sustento) a través de las diversas acciones rituales realizadas durante la celebracién de las fiestas,

que con su caracter social, se convierten en parte importante de la identidad de estos grupos al

reconocerse como miembros de una comunidad dentro de un area mayor...”.

En el sentido de Mauss (2007), las fiestas, bailes y el ritual son formas de intercambio en las
gue el don refuerza la devolucién pues aunque se hagan voluntariamente, la devolucion es casi
obligatoria. Como se vera mas adelante los intermediarios o especialistas rituales, se
encargaran de hacerlo con los dioses, divinidades o espiritus, que como comenta Godelier

(1998), Mauss incluye en la categoria de dones, las ofrendas y los sacrificios que estos les dan.

24E] culto en el sentido de homenaje o conjunto de ritos y ceremonias litlrgicas con que se tributa homenaje. Honor
gue se tributa religiosamente a lo que se considera divino o sagrado (Consultado en la Pagina web del Diccionario de
la Real Academia Espafiola, vigésima segunda edicién. Marzo 17 de 2012).
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Aqui el sacrificio tiene la capacidad de ejercer influencia sobre los dioses o espiritus y obligarles
a devolver més de lo que se les ha donado.

2.1.4. Acerca de la sobrenaturaleza

Como podemos ver lo sagrado esta cargado de sobrenaturaleza o dicho de otra forma cuando
lo natural es trascendido en su naturaleza (generalmente entendida como aquella medible fisica
y materialmente), se habla de esa carga adicional que es como un velo que se descorre, y se
deja ver a ciertas personas o0 en situaciones especiales, esa otra nhaturaleza. Sin embargo,
como plantea Descola (2001), el concepto de naturaleza es occidental, una dicotomizacion
entre lo cultural y lo natural que en algunas culturas no existe como tal, por lo que prefiere
hablar de lo humano y lo no humano en lugar de la oposicién naturaleza y cultura, oposicién en

la que lo sobrenatural cobra sentido.

No obstante, habria que afiadir que aun en el terreno de lo no humano, estariamos los
humanos definiéndolo con los lentes de cada cosmovisién y el sistema de pensamiento
humano. Existe algo méas alla de un sistema de pensamiento humano? Acepta nuestro sistema
de pensamiento una realidad no construida, ni pensada, controlada o adjetivada por nosotros?

Nosotros adjetivamos “la realidad” y por ello la des-entendemos.

Descola (2001) propone que el concepto de naturaleza es socialmente construido, a partir del
naturalismo (una construccién del pensamiento occidental): “...favorecié también la persistencia
de oposiciones binarias, como la de natural y sobrenatural, en cualquier forma que imponga la
moda actual...”(Descola,2001:102). El observé en culturas americanas como se desdibuja. Para
entender el proceso de objetivacion social de la naturaleza, no seria suficiente indagar las

taxonomias etnobioldgicas “...es necesario tomar en cuenta también dimensiones como las
teorias locales sobre el funcionamiento del cosmos, las sociologias y ontologias de seres no
humanos, las representaciones espaciales de dominios sociales y no sociales, las
prescripciones y proscripciones rituales que gobiernan el tratamiento de diferentes categorias
de seres y las relaciones con ellos...”(Descola, 2001:104-105). Mas adelante continua “...Me
parece que la objetivacion social de lo no humano es igualmente estructurada por una
combinacibn de modos de relacion, modos de clasificacion 'y modos de

identificacion...”(Descola, 2001:107). Esta oposicidén, ademas influye en la dicotomia naturaleza-
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mente. “..La conclusion parece inevitable: suprimase la idea de naturaleza y todo el edificio

filosofico de las realizaciones occidentales se derrumbara...”(Descola, 2001:120).

Reichel-Dolmatoff (1983) encuentra en los tukano de la amazonia colombiana, que el paisaje
que nosotros percibimos como un “entorno verdaderamente natural”, ellos lo perciben como un
entorno hecho por el hombre pues existe una perspectiva temporal en la comprensién de su

“

entorno, concebido como “...un sistema en el que la cantidad de salida de energia esta
directamente relacionada con la cantidad de entrada de energia que recibe el sistema...”.
Analizan la conducta animal tratando de “...descubrir un orden en el mundo fisico, un mundo
ordenado en el que las actividades puedan ser ajustadas. En la cultura tukano, la persona
individual es consciente de que forma parte de una compleja red de interacciones que incluyen
no sélo a la sociedad sino al universo entero...” por lo que deben desempefar funciones que
van mas alla de sus roles sociales y ajustarse a normas adaptativas “.. que guian la relaciones
de una persona no solo con otros individuos —pasados o0 presentes, parientes o aliados- sino
también con animales y plantas, en realidad con todos los componentes bidticos y abibticos del
entorno...”. Al respecto anota el autor que sus ideas, las cuales expone detalladamente “tienen
un parecido notable con los modernos sistemas de analisis” en términos de la teoria ecolégica.
Por lo tanto, en el ritual de curacion el chaman busca curar a la sociedad no al individuo aunque
éste jamas debera provocar una perturbacion en este equilibrio general, el chaman busca

equilibrar todos los comportamientos socialmente perturbadores.?®

Como lo veremos mas a detalle a continuacién, en las culturas mesoamericanas, en México,
algo semejante encontramos en la nocion de orden a través de lo sagrado, la nocion de
territorio, de los recursos concebidos sin la oposicion naturaleza-cultura que se ha

mencionado?®.

2.2. El Territorio y la nocion de orden a través de lo sagrado

El mito al identificar un orden y una forma de hacer las cosas, convirtiéndose en modelo o

parametro de la actividad humana, remite a un orden originario, fundado por la accién de los

dioses, en un tiempo sagrado que el ritual reitera, haciendo la realidad sagrada, e instaurando

25 En el mismo articulo el autor expone la teoria aborigen de la enfermedad.
26 Sin embargo, el término sobrenatural abunda en todas las publicaciones...
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lo sagrado como lo real por excelencia (Orozco-Gémez y Villela Flores (2003;1:132). El ritual le
daria entonces vigencia a la sacralidad del territorio y con ello a lo que se encuentre en él. Esa
idea de sacralidad del territorio construida bajo la lente de las cosmovisiones es lo que se
tratara en este apartado.

2.2.1. El territorio y sus recursos naturales sacralizados

El territorio, espacio culturalmente construido a través del tiempo por la sociedad, (Barabas,
2003:11;25) es, para las sociedades tradicionales, de caracter sagrado, en tanto esta vinculado
con los ancestros, posee lugares sagrados y lugares simbélicos (dada su importancia cultural, la

muerte de algun héroe o su relacién con algin suceso importante para la comunidad).

El territorio es entonces “...toda porcion de la naturaleza simbdlica y empiricamente modelada
por una determinada sociedad, sobre la cual ésta reivindica derechos y garantiza a sus
miembros la posibilidad de acceso, control y uso de los recursos alli existentes (Barabas,
2004:112). El territorio como ‘paisaje’ cultural, en el cual se enfatizan los contenidos vivenciales
y biograficos en la creacion del territorio, que configuran una geografia simbdlica y permiten
trazar mapas de los sitios significativos para cada grupo étnico (Barabas, sf.).

El etnoterritorio, o territorio étnico, basado en la sacralidad otorgada al territorio, Barabas lo

“®

entiende como “.. el territorio histérico, cultural e identitario que cada grupo reconoce como
propio, ya que en él no sélo encuentra habitacion, sustento y reproduccién como grupo sino
también oportunidad de reproducir cultura y practicas sociales a través del tiempo...” (Barabas,

2008: 129)

En el mismo trabajo Barabas, se refiere a los etnoterritorios simbdlicos en los que las categorias

“

simbdlicas indigenas son “...representaciones territoriales estructuradas de acuerdo con la
l6gica interna propia de cada cultura, esto es, de acuerdo con su cosmovision...”, ellos estan
poseidos por “entidades animicas” o “duefios del lugar” (o sus auxiliares), reyes, padres o

sefiores de los lugares, “...son concebidos casi siempre con figura humana...de animal o
piedra...” que moran dentro de la tierra, el monte, las cuevas, las milpas, manantiales u otras
fuentes de aguas, rayos, viento y animales, constituyéndose en el espacio de negociacion, a los

que cada temporada, en encuentros rituales, se debe solicitar y “pagar’” con dones a sus
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duefos, para no “...perder la proteccién de lo sagrado y /a ‘suerte’ y los dones, ya que el
territorio se vuelve arido, carente de vegetacion, animales y agua...”, de tal manera que “...si se

cumple con las exigencias del don se obtiene bienestar y el equilibrio de la vida...”.

Para Barabas (2008:123) “... la interaccidon social con las entidades territoriales en cada
encuentro cotidiano o ritual, si bien es singular en cada ocasién, va creando un fondo de
sedimentacion de representaciones que permite a la colectividad elaborar un imaginario social
mas o menos compartido acerca de las caracteristicas y fisonomia de esas entidades

sagradas...”.

Los territorios simbélicos estan marcados por la cosmovision, por las practicas rituales, la
mitologia y los lugares sagrados que llegan a ser emblemas territoriales e identitarios y esto en
si es el territorio cultural, su espacio es la urdimbre de representaciones, concepciones y
creencias de profundo contenido emocional (Mendiola, 2008). Su existencia simbdlica puede
servir para determinar linderos, cuando han sido alterados histéricamente pero si conservados
en la memoria colectiva y en el uso ritual; sin embargo la mayoria de los lugares sagrados de
los territorios simbdlicos, persisten con el tiempo y no estdn sometidos al constante cambio del
territorio geografico (Barabas, 2003a: 22-23).

El paisaje para Martinez (1998), es la forma resultante de la estructuras del territorio, es
ademas de un lugar, una imagen que no reside sélo en la naturaleza, en la historia, en la
estructura social, sino también en la cultura, la manifestacién formal de la realidad geografica,
en el que descansan significados que lo sobrepasa, como es el constituir uno de los rasgos
principales de la identidad de un pueblo, es un legado, un patrimonio de especial entidad. El
paisaje posee, una pluralidad de constituyentes y de miradas. Es pues un hecho y una forma
geografica, mas el conocimiento y el modo de relacion con ellas, de entenderla. EI mismo autor
menciona los siguientes constituyentes geograficos del paisaje: 1) estructura (fisica —agua,
tierra, atmdsfera, bidsfera-; social, econdmica e histérica) y relaciones internas. 2) Forma (el
paisaje visible y tangible) y faz (el paisaje interno o eje del paisaje). 3) Funcién y relacion
externa. 4) Elementos (de acuerdo al tipo —naturales, sociales, etc-; y a la dominancia). 5)
Dindmica y evolucion (historia o proceso) 6) Unidades (a nivel de escala, de estructuras
jerarquizadas y articuladas para el esclarecimiento espacial del paisaje y esclarecimiento de su

significado funcional) y 7) Contenidos (culturales, histéricos, estéticos, sus significados —en
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referencia a mitos, identificaciones literarias, heroicas, artisticas que dotan al paisaje de valores
afadidos) (Martinez, 1998).

Turner (2001) define paisaje como el “area que es espacialmente heterogénea en al menos un
factor de interés"?’. Lopez y Cervantes (2002) lo consideran como la “...expresion de los
fendmenos relativos a la interaccion hombre-naturaleza”, y como el concepto basico de la
ecologia del paisaje, util para abordar estudios para la elaboracién de planes de manejo

sustentable de los recursos naturales. Y resumen: El concepto de paisaje engloba,
entonces, diversos significados que se transforman o cambian segun las necesidades del que lo
ve, cuando lo ve y cdmo lo ve, de manera que, sencillamente, de él se pueden interpretar, entre
otros, los siguientes tipos: espaciales, naturales, estructuras de la naturaleza, habitats,
ecosistemas, asi como objetos estéticos, ideoldgico y cultural-histérico, ademas de lugares...”

(Lépez y Cervantes, 2002).

Por ello Ortega (1998) al hablar del paisaje y la cultura define “el paisaje es una imagen cultural,
un modo pictérico de representar de ordenar o simbolizar lo que nos rodea” (Ortega,1998:137)
puede ser un paisaje visual, verbal (plasmado en la literatura o paisajes construidos (un parque
o jardin, hasta los paisajes naturales, rurales o urbanos). El paisaje es pues “... un lugar de
significados, una imagen en la que se proyectan experiencias intelectuales, afectivas, éticas,

estéticas y simbdlicas...”(Ortega,1998:145).

2.2.1.1. Hacia una definicion de paisaje sagrado

El paisaje sagrado de una comunidad es una porcion del territorio modelado y transformado por
ellos a lo largo del tiempo en funcién de la relacién con sus deidades o con la sobrenaturaleza
poblada de seres de caracter espiritual, no fisico pero que se puede manifestar en el territorio
marcando y transformando los lugares como sagrados. Las manifestaciones de estos en su
territorio, a su vez los transforma e influye en su percepcion y valoracién de los lugares mismos.
También es transformado por los cambios geopoliticos de posesion del territorio y econémico

administrativos que se han dado a lo largo del tiempo.

27 Desde su perspectiva, la ecologia del paisaje considera el papel de los humanos, que influye en los patrones del
paisaje en el mundo, por ello esta ciencia interdisciplinaria trata la relacion entre la sociedad humana y su espacio
vital.
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Por lo tanto el territorio fisico, geogréfico, pero también la nocion de lo sagrado y la forma en
que se plasma en este, dan una forma al paisaje aparente o fisico y a lo que podria llamarse
meta-paisaje 0 paisaje espiritual, al que acceden ciertos especialistas rituales, en el que
perciben seres viviendo en sus ambientes, geogréaficos, naturales, sociales y/o construidos,

sobrepuesto al paisaje fisico, geogréfico y reconocido como sagrado.

La forma de redefinir y darle el estatus de legitimidad como sagrado es a nivel de las practicas
rituales, la sefializacibn como tal, por medio de cruces, objetos simbdlicos, piedras, ofrendas y
la realizacion de otras actividades que demuestren el respeto y mantengan la relacién con la

sobrenaturaleza manifestada.

En esta definicibn de paisaje, interactian varios enfoques. Desde el punto de vista de la
etnoecologia, que estudia la forma en que una cultura conoce, percibe y se manifiesta en su
entorno natural, la etnoecologia enfocaria las creencias que hay en una cultura con respecto a
un paisaje al que le atribuye el caracter sagrado, de acuerdo a su teoria del paisaje®®, a su
forma de entenderlo® y de entender el mundo, a la forma en que hace su cosmizacion del
mundo®. Su teoria de la vida y de la muerte. Daria cuenta ademas, del metapaisaje del que se
hablé anteriormente, de la organizacion social en los dos paisajes y sus aspectos volitivos,

culturales y naturales.

Esta a su vez remite a una relacién historica con el paisaje, en tanto estudia a los grupos
nativos, quienes son los que tienen esa relacion histérica y evolutiva de las transformaciones
que ha sufrido el paisaje® y que a través de las narraciones, se comunica la sacralidad del
lugar. La historia narrada de cada lugar también le da vigencia a su estatus sagrado. Lo conecta
con el origen del grupo y en este sentido en su territorio se expande la sacralidad que a menudo

sobrepasa los limites del territorio actual. Como seria los cédices (por ejemplo el Xolotl) que

28 O la forma de verlo, ordenarlo, jerarquizarlo y con base en esas unidades de paisaje reconocidas por el grupo, se
estudia los componentes desde el punto de vista ecoldgico, etnobotanico y etnoecoldgico en general (Sanchez, et
al.2007) (Un buen ejemplo de este tipo de trabajos y su metodologia).

29 Que va cambiando segln cambie la nocion de sagrado. Santos Estevez, Manuel, Parcero Oubifia, César y Criado
Boado, Felipe (1997), muestran que las diferentes formas de racionalidad que se esconden detras de la concepcion
de lo sagrado a lo largo de varias etapas culturales distintas y sucesivas aportan a la construccion acumulativa del
paisaje que se observa en la actualidad.

30Termino aplicado por Berger (1969;40): para designar el cosmos sagrado que establece la religién, como empresa
humana encargada de ello. “Para decirlo de otra manera la religion es la cosmizacién de un modo sagrado”.

31 Reichel-Dolmatoff (1983) encuentra en los tukano de la Amazonia colombiana, que el paisaje que nosotros
percibimos como un “entorno verdaderamente natural’, ellos lo perciben como un entorno hecho por el hombre.
Moreno y Montari (2008) sugieren ver el paisaje que se nos hace “natural” desde la perspectiva de la ecologia
historica.
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describe la posesion originaria del territorio o lugar, en ausencia de esto, seria la memoria
historica o percepcién histérica de sus movimientos en la conformacion del territorio y paisaje,
como son los hechos y personajes fundacionales. En este sentido la memoria histérica del
origen se mantiene como algo sagrado, adscrito y dandole el mismo caracter al paisaje y al
territorio (de sagrado).

Hablamos de una geografia sagrada, cuando los cerros, manantiales, rocas, en el paisaje
natural y en el paisaje construido, los depdsitos, monumentos, centros de devocion, constituyen
la estructura del paisaje sagrado. Geograficamente el paisaje tiene una fisionomia, una
estructura y una funcién. La funcién geografica de un rio sagrado, asi como de un manantial,
cerro 0 bosque, se conserva o tiende a conservarse 0 mantenerse en la medida que sigue
vigente la sacralidad dada por un grupo humano®2. La estructura geogréfica, sin embargo, si
puede ser modificada, aunque el lugar sea sagrado, dado los acondicionamientos que se le
hacen en funcion de los beneficios para los humanos y por ende la fisionomia también. La
funcién tiende a conservarse en los lugares sagrados, sin embargo, en el estudio de los lugares
naturales sagrados de la IUCN33, se advierten los cambios introducidos en la fisionomia y
estructura geografica del paisaje y mas aun en el aspecto ecoldgico de la fisionomia de la
vegetacion y su estructura, cambiando el paisaje®. La interconeccion entre los elementos del
paisaje (humanos y no humanos) que permiten la movilidad de estos, también puede variar en

el tiempo*°.

Geografia y ecologia darian la dimension mas fisica y objetivable de lo sagrado del paisaje para
una cultura e interactuarian a los tres niveles de composicion del paisaje, inseparablemente. Sin
embargo, la funcién ecolégica por si, del paisaje sagrado se ve muy fuertemente afectada por la
nocién de sagrada, atribuido a los elementos bidticos y abiodticos de esto repercutiendo en la

estructura ecoldgica y fisionomia ecoldgica del paisaje.

% Los lugares sagrados que conforman el paisaje sagrado, son las formas mas antiguas de conservacion de los
espacios naturales (Wild, R. y McLeod, C. (Eds.), 2008).

33 Wild, R. y McLeod, C. (Eds.) (2008).

34 Aunque la Ecologia del Paisaje, tiene un gran componente geografico, el aspecto ecoldgico, explican Gurrutxaga y
Lozano (2008) busca “las relaciones existentes entre los cambios estructurales del paisaje y la dinamica de
poblaciones y comunidades silvestres, configurandose como un aspecto de gran aplicabilidad en las politicas de
conservacion de la biodiversidad y de planificacion territorial con base ecoldgica.”

35 Santos Estevez, et al. (1997) proponen identificar en el paisaje sagrado “claves de transito y desplazamiento que
hacen permeable ese espacio y preestablecen el sentido de los movimientos sobre élI”.
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Integrando todos estos enfoques de las disciplinas tendremos una descripcion de paisaje a
diferentes niveles, dependiendo de la cultura que le atribuye sacralidad este. En este sentido,
las culturas mesoamericanas dotaron de un sentido sagrado a los cerros, manantiales, rocas y
otros elementos de la naturaleza®® sujetos a ritualidades, narraciones, eventos hierofanicos y se

convirtieron en elementos identitarios®”.

2.2.1.2. El concepto de recursos naturales

Godelier (1989) identifica a los recursos naturales como a los medios naturales de existencia y
nos explica que aun en las sociedades con visiones materialistas de la naturaleza, en “...todas
partes el hombre se las representa también como compuestas de fuerzas y poderes que
escapan al dominio de los sentidos y que constituyen la parte mas importante para su propia

“

reproduccion...” y para poder apropiarse de las realidades naturales, combinan “...gestos y
conductas ‘materiales’, para actuar sobre los aspectos visibles y tangibles, y gestos y conductas
que actualmente llamamos ‘simbdlicos’, para actuar sobre su trasfondo invisible (ritos que
anteceden a la salida a cazar, ritos para asegurar la fertilidad del suelo, de las mujeres, etc). Lo
gue reivindica un territorio es el acceso, el control y el uso, tanto respecto a las realidades
visibles como a las potencias invisibles que lo componen, en las que parece estar repartido el
dominio de las condiciones de reproduccion de la vida de los hombres, de la suya propia y de
los recursos de que dependen...” (Godelier, 1989:108). Por lo que “...todo mundo debe conocer
dentro de una sociedad, y que cada cual aprende durante su juventud, reglas que definen el
uso ‘legitimo y normal’ de un territorio y sus recursos, sin que falte la prevision de las conductas
a seguir en circunstancias excepcionales en las que se vea amenazada la supervivencia de un

grupo local...”(Godelier,1989:117).

Sin embargo, la definicibn operativa de los recursos naturales en México, dada por La
Secretaria del Medio Ambiente y Recursos Naturales (SEMARNAT), en la Ley General del
Equilibrio Ecolégico, es una definicibn técnica al servicio de la racionalidad econdmica
imperante que ha puesto en crisis al sistema mundo, lo cual se discutira mas adelante. En esta
definicion oficial no se han tomado en cuenta las cosmovisiones nativas y se operativiza la
racionalidad econémica, por lo que tampoco considera las formas nativas de control para la

conservacion de éstos. SEMARNAT (2010) define el recurso natural como el “..elemento

36 lwaniszewski (2001).
87 Mendiola (2008).
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natural susceptible de ser aprovechado en beneficio del hombre...” y al control como “...la
inspeccion, vigilancia y aplicacion de medidas necesarias para el cumplimiento de las

disposiciones establecidas en este ordenamiento...”

Para entender como las cosmovisiones contribuyen a la conservacion de los recursos y los
lugares sagrados, a su control del acceso y manejo, se analizara a continuacion como esta
articulada la percepcion de los cerros y los recursos en algunos ejemplos y a nivel de

Mesoameérica.

2.2.1.3. El monte-aguay las cosmovisiones mesoamericanas
Muchos de los trabajos sobre las cosmovisiones mesoamericanas estan impregnados de las
definiciones de cosmovisién de unos de los y las mas notables estudiosos (as) en el tema,

Johana Broda y Lopez-Austin, los cuales parten de lo siguiente:

La cosmovision en Broda (2001:16) es: “...la visién estructurada en la cual los miembros de una
comunidad combinan de manera coherente sus nociones sobre el medio ambiente en que
viven, y sobre el cosmos en que sitlan la vida del hombre...” y citando a Lépez-Austin
(1980;1997), continua “...La cosmovision también incluye las nociones acerca de las fuerzas
animicas del hombre; el cuerpo humano como imagen del cosmos...”. Este término alude en
una parte al ambito religioso, pero sin sustituir al concepto de religiéon, que es mas amplio “...La
religibn como categoria global, se refiere a todo fenémeno religioso, asi como a la organizacién

ceremonial; abarca instituciones, actuaciones y creencias, no solo ideas...”.

Como se vio con lbarra (2007), en las culturas mesoamericanas, se consideraba que todos los
elementos del entorno a partir de la superficie de la tierra, estaban constituidos de materia ligera
(imperceptible) y materia pesada (claramente visible). Esto incluia a los seres humanos, los
animales, los vegetales, los minerales, los astros, los meteoros, y hasta los objetos artificiales.
Los dioses eran sOlo de materia ligera. Esto nos permite deducir la sacralizacion del mundo en
la Mesoamérica prehispanica de la que habla Yolotl Gonzéalez Torres (2001). En su libro
Animales y plantas en la cosmovision mesoameéricana, hace una recopilacién de algunos de los
trabajos realizados en México en relacion al tema, y relata la trama inseparable de relaciones
de los recursos flora, fauna, tierra, agua, atmosfera, etc., formando parte de este mundo. Estos

recursos, generalmente representados ellos mismos como deidades o como diferentes
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advocaciones de deidades importantes, a los que habia que quitar el dios con el fin de
utilizarlos. Esta sacralidad hacia que el trato dirigido a un entorno “vivo”, pleno de significados y
pertenecientes a la esfera de lo sagrado® se realizara con carifio, ternura, temor y respeto
(Caillois,1942; Heyden, 2001). En este sentido Caillois (1942) a partir de lo sagrado como
fuente de respeto construye una teoria de las prohibiciones, que contribuye a la organizacion

del mundo.

Quiza no todos los recursos fueran objeto de tanta devocién y ritualidad para acceder a ellos,
transformarlos y utilizarlos. Quiz& en los periodos marcados en el tiempo en los que habia una
l6gica de continuo dialogo con la naturaleza, siempre presente, se significaba, se le daba un
sentido a todos aquellos recursos culturalmente mas importantes y simbdlicamente a todo lo
que los rodeaba, esto es el entramado que se reconocia inseparable de la tierra, el agua, la
atmosfera y la fertilidad como el producto de estas buenas relaciones entre todos los

componentes®.

En las culturas nahuatl las cuevas eran la entrada al reino subterraneo (el Tlalocan, donde se
encontraba Tlaloc*?), y se vinculaban con los ancestros, el origen y la legitimaciéon de los grupos
étnicos (Broda, 1997). Por ello podemos ver en los cédices (Imagen 1), la representacion de

una cueva en un cerro, en ella la pareja primordial, lo cual ademas, legitima el territorio.

Sahagun (1969;111:345) explica:
“..los antiguos de esta tierra decian que los rios todos salian de un lugar que se llama Tlalocan, que
es como paraiso terrenal, el cual lugar es de un dios que se llama Chalchihuitli; y también decian
que los montes que estan fundados sobre él, que estan llenos de agua, y por de fuera son de tierra,
como si fuesen vasos grandes de agua, o0 como casa de agua...y de aqui acostumbraron a llamar a
los pueblos donde vive la gente altépetl, quiere decir monte de agua, o monte lleno de agua...Y
también decian... que la mar entra por la tierra, por sus venas y cafios, y anda por debajo de la tierra
y de los montes; y por donde halla camino para salir afuera, alli mana, o por las raices de los
montes, o por los llanos de la tierra, y después muchos arroyos se juntan y juntos hacen grandes
rios; y aunque el agua de la mar es salada, y el agua de los rios dulce, pierde su amargor, o sal,

colandose por la tierra, o por las piedras, y por la arena, y se hace dulce y buena de beber; de

38Fray Diego Duran (1995; 11:195) dice asombrado “...hasta en los animales pequefios y grandes y en los peces y
renacuajos hallaron que adorar y reverenciar...”

39Esto se puede ver en el tomo Il de Duran (1995).

40 Dios del agua
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Imagen 1. Lamina 2 del Codice Xolotl. (En el circulo rojo se muestra la montafia, la
cuevay en ellala pareja primordial).

Fuente: Escaneado y circulos en rojo a partir de: Dibble, C E (1980). Cddice Xolotl. UNAM. México.

manera que los rios grandes salen de la mar por secretas venas debajo de la tierra, y saliendo se
hacen fuentes y rios...”(Sahagun, 1969;l11:345).

Florescano (2006), amplia las connotaciones del concepto de altepetl:
“...El altépetl abarcaba tanto el centro urbano, o civico, como el territorio entero de la ciudad, incluso

la zona rural. Sus elementos basicos eran un territorio dividido en barrios llamados calpolli (gran
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casa), habitados por familias unidas por lazos de sangre, un gobernante (tlatoani), un templo
principal que era a la vez simbolo de soberania y residencia del dios patrono, y una gran plaza que
servia para las celebraciones, los ritos colectivos y mercado...” (Florescano, 2006) 4*.

Como cerros eran representados los pueblos en los cddices (Imagen 1). Algo similar se
encuentra en los mixtecos, en el Cédice Vindobonensis donde la expresiéon “monte y agua”
(yucu nduta) significa seforio: “ los cerros eran considerados espacios sagrados, lugares en los
que se contenian las aguas que formaban rios, fuentes y mares...”(Hermann y Libura, 2006
:13). En este Cddice sobre la creacion del mundo, después de la creacién del tiempo, se
menciona la creacién de la muerte y de los fiuhu, pequefios seres que viven en la tierra, las
piedras y el agua (Hermann y Libura, 2006:12), més adelante se representa la creacion de los
dioses y los espiritus, entre ellos el espiritu del arbol, el fiuhu de los volcanes y diversos
espiritus (Hermann y Libura, 2006:17).

Las culturas mesoamericanas establecian una continuidad entre el agua de las fuentes, los rios
y el mar y creian que las nubes se formaban a partir del agua que hay en la tierra y el mar. En la
actualidad, en diversas culturas mesoamericanas es comun el culto a los cerros y la creencia en
la presencia de los seres sobrenaturales que los habitan y ayudan a subir el agua para luego
traer la lluvia (Guerrero, Veracruz, Puebla, Chiapas, Oaxaca, Salvador, Guatemala, Honduras)
(Broda, 1991).

“...Para los mexicas las montafas eran sagradas y se concebian como deidades de la lluvia. Se
les identificaba con los tlaloques, seres pequefios que producian tormenta y lluvia, y formaban
el grupo de servidores del dios Tlaloc...” (Broda, 1991: 466), que eran como nifios que
golpeaban unos barrenos para producir el trueno y provocar la lluvia (Broda, 2008:41). Habian
otros pequefios seres, los ehecatontin, que eran los ayudantes de Ehecatl-Quetzicoatl -el dios
del viento- y que trabajaban en apoyo y coordinacién con el dios de la lluvia, barriendo el
camino para que pudiera llegar la lluvia (Broda, 2008:419). Pero no sélo el agua se encontraba

en el interior de los cerros si no también el maiz y los alimentos, siendo Tlaloc el Sefior de los

4 “ El jefe del calpolli tenia bajo su responsabilidad el reparto de la tierra y las labores agricolas, asi como la
imposicion de las cargas tributarias entre las familias, el reclutamiento de los hombres para el ejército y la
participacion de los miembros del calpolli en las actividades religiosas. Es decir, el calpolli intervenia en todas las
tareas comunitarias que demandaba el altépetl, pero lo hacia con su propia organizaciéon y sus propios jefes... El
nucleo basico del calpolli era la propiedad corporativa de la tierra, repartida para su explotacion entre los cabezas de
familia que lo integraban, quienes a su vez heredaban estos “derechos” territoriales a sus descendientes...”
(Florescano, 2006). El altépetl fue también "...el nlcleo territorial sobre el que se asenté la encomienda, el sistema
tributario, las jurisdicciones religiosas y los cabildos e instituciones politicas que se multiplicaron en Nueva Espafia a
lo largo de tres siglos..."(Baez-Jorge, 1999-2000, citando a Florescano en una resefia de su libro Memoria Indigena).
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Mantenimientos, el Sefior del Cerro al que se le rinde culto (Broda, 1991: 478). Por su parte
Alcina-Franch (1995), citando a Durdn y a Torquemada, resume: Tlaloc (Imagen 2) se vinculaba
“...con los cerros o los montes y en segundo lugar con las cuevas, las fuentes y los rios, ya que
los cerros no solamente son los lugares donde se acumulan las nubes al comienzo de la
temporada de lluvias y, por consiguiente, donde producen éstas, precedidas de rayos y truenos,
sino que constituyen, los reservorios del agua donde manan las fuentes que originan los rios.
Los Tlaloque se identifican mas cominmente como parte de los diosecillos de la lluvia, los

duefios de las aguas, de los cerros y las culebras

En la dicotomizacién del mundo nahuatl, Tlaloc y Chalchiuhtlicue, su consorte, eran dos fases
de Ometeotl, principio dual, Dador de la vida (Lebn-Portilla, 1979). La diosa de la lluvia,
Chalchiuhtlicue (Imagen 3), era compafera de Tlaloc (Brotherston, 1997), diosa del agua y los
mantenimientos, diosa de la tierra, la fertilidad : “...Las diferentes formas de las deidades
femeninas eran expresiones de la gran diosa madre, Chalchiuhtlicue...” (Heyden, 2001), se la
conocia también como Chicomecéatl, Xilonen (diosa del maiz). “...El agua [...] asegura la
fertilidad de la tierra. El hecho de que la vieran como una de las caras de la vegetacion
deificada no sorprende y Duran dice que daban ese nombre a la diosa del maiz cuando habia
un afio abundante y fértil*2...” (Heyden, 2001:26). Sobre el género de las deidades pluviales,
Iwaniszewski (2001:115) encuentra que el grupo de deidades de la lluvia

“@

. como Tlaloc, Nappatecuhtli, Opochtli y los Tlaloque (eventualmente ehehatl), todas ellas de sexo
masculino, que gobiernan las tormentas y provocan las precipitaciones (lluvia, nieve, granizo, fuego, y
cenizas volcanicas)..., en el lado opuesto se situan las deidades femeninas como Chalchiuhtilicue,
Matlalcueye, Huixtocihuatl, 1ztaccihuatl y, eventualmente, las diosas de las diferentes formas del maiz, -
Chicomecoatl, Xilonen- o de flores Xochiquetzal,que en términos generales se asocian con las corrientes
de agua (rios, manantiales) o con las aguas estancadas (lagos, estanques)...”. Y concluye, que las

deidades masculinas controlan los flujos que caen del cielo y, las femeninas, los flujos que

corren por la tierra.

42 Al respecto dice Duran (1995;1l: 141-142) “...assi llamauan a esta disossa [Chicomecoatl] culebra de siete
cauecas para significar el dafio que hacia cuando se les helauan las sementeras y legumbres” y por otro hombre
Chalchiuhcihuatl “que quiere decir tanto como mujer de piedra preciosa el qual nombre le aplicauan quando daua el
afio abundante y fértil el qual afio le celebrauan la fiesta tan regocijada y llena y abundante de ofrendas que era
cossa notable” , fiesta celebrada el 15 de septiembre “ la qual fiesta era general en toda la tierra y la celbrauan con
tanta devocién y ceremonias que era maravilla..”. Y en el encabezado del capitulo citado [XIV] dice: “... De la diossa
Chicomecoatl llamada por otro nombre Chalchiuhcihuatl que quiere decir piedra preciosa y por otro nombre
Xilonen..”.
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Imagen 2. Tlaloc. Cédice Rios p.21 Imagen 3. Chalchiuhtlicue. Cédice Borbdn
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Fuente: Escaneado de Broda (2008:42)

Fuente: Escaneado de Broda (2009b:46)

Chalchiuhtlicue era necesaria para dar origen a los ahuaque o tlaloque, los cuales segun
Lorente Ferndndez (2009) son considerados como los hijos de Tlaloc, en la montafia texcocana,

gue para Broda (1991), se representaban como nifios en la fiesta IV Hueytozoztli.

Duran (1995;11:91-97), ubica esta fiesta como la mas importante de los mexicanos en la que
acudian los reyes de México, el Acolhuacan, Xochimilco, Tlacopan, el 29 de abril, en el cerro
del Tlaloc, donde estaba el idolo, rodeandolo una serie de “ydolillos” que significaban “...todos
los demas cerros y quebradas queste gran cerro tenia a la redonda. Con gran solemnidad, alli
ofrendaban nifios, piedras preciosas, oro, alimentos y ricos vestidos con los que vestian tanto a
Tlaloc como a los “ydolillos que estauan junto a él...”. Mientras en la parte baja, en el templo, los
sacerdotes y el pueblo ofrecian una nifia que era llevada a la laguna, por Pantitlan, junto con un
gran arbol (tota), bendecian ademas todas las fuentes y manantiales, sementeras en los que

también se hacian sacrificios y ofrendas.
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En el mes del tepeihuitl, “fiesta de los cerros”, se celebraba a las montafias (Broda, 2008:37),
que en el calendario actual equivale mas o menos a los comienzos y finales de noviembre?,
“...veintena que también recibia el nombre del Huey Pachtli por el envejecimiento general de los

bosques, figurado por estar cubierto de heno...” (Anénimo, 2005).

Broda (1997) considera que el agua, la tierra y la fertilidad eran elementos fundamentales que
conformaban el ndcleo de la religibn mexica y que se refleja en la actualidad en las
cosmovisiones nahuatl de los cerros, el rayo, la tormenta, y los fenémenos atmosféricos. Broda
(2008:42) también sefala que los ritos de lluvia y del maiz estaban intimamente entrelazados y
observa tres tipos de fiestas: 1) fiestas del “ciclo de la estacién seca y la peticién de lluvias”, la
cual incluia los sacrificios de nifios a Tlaloc; “2) la fiesta de la siembra y los ritos de la estacion
de lluvias cuando maduraba la planta de maiz; 3) la cosecha y el culto a los cerros”. Los nifios
ofrecidos se incorporaban al Tlalocan (el cual estaba al interior del cerro) y ayudaban en el
proceso de maduracion del maiz y regresaban a la tierra cuando era la cosecha. Este sistema
se fundamenta en una tradicion de siglos e incluso, anota la autora, de milenios, que ha sido
reinterpretado simbdlicamente con la religion catdlica dominante de muy diversas maneras y en

las que se basan las creencias sobre el manejo de la meteorologia.

Ibarra (2007), habla de una religion mesoamericana, la cual
“...se distinguié por elementos nucleares de gran persistencia que se articularon en torno a dos
caracteristicas basicas: fue una religién estrechamente vinculada a la agricultura y, dadas las
peculiaridades geograficas y las técnicas de cultivo dominantes en el vasto territorio,
obsesivamente ligada a la lluvia. También estuvo intimamente ligada al devenir del tiempo. Ambas
obsesiones se fundieron en un solo simbolo: los dioses de la lluvia, de rostro terrible, se
encuentran con frecuencia, en distintas regiones y épocas, coronados por el glifo del afio, el més

claro de los emblemas calendaricos...”

Por su parte Duran (1995;11:173) en su capitulo dedicado a Chalchiuhcueye, diosa de las
fuentes y los rios, comenta:
“.. A ningun elemento de los cuatro tanto honré esta nacion mexicana después del fuego como a el
agua dado que a todos los venerase y honrase con todo temor cuidado y reverencia que podiany a
unos Mas que a otros segun las gracias y excelencias que de ellos imaginaban y los beneficios que

de ellos recibian...”.

43Para el 2005 lo ubican del 7-26 de noviembre (Anénimo, 2005).
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En seguida habla de la reverencia a la tierra, Tlaltecutly, y al aire Ehecatl. Para todos hacian

“

fiestas solemnes y muchas ceremonias “...asi tenian para cada ceremonia sus ministros
sefalados los cuales tenian su dignidad que los gobernaba y regia como cabeza de ellos...”

(Duran,1995;11:175).

Segun Broda (1997), hay dos fiestas muy importantes en el altiplano central, la fiesta de la
Santa Cruz (el tres de mayo) y el Dia de los Muertos (el dos de noviembre), que segun los
graniceros “cierran y abren el temporal”’. El simbolismo de estos ritos ha sobrevivido en ciertas
fiestas catdlicas y reflejan el sincretismo entre la cosmovisidn prehispanica y el mundo
campesino colonial y algunos de estos ritos se han mantenido en la actualidad con una
continuidad en cuanto a lugares de culto (cerros -Tlaloc, Telapdén, Popocatépetl, Iztacihuatl, La
Malinche-; cuevas, fuentes y lagunas). Desde el Preclasico, anota Broda (1997) se observa el
culto a las montafias, el cual sabiamente los mexicas lo hacian por su funcién de proveedoras

de agua y como lugares que controlaban el temporal.

Broda (2009c:9) propone “...entender el sincretismo como la reelaboracion simbdlica de
creencias, practicas y formas culturales, lo cual acontece por lo general en un contexto de

dominio y de la imposicién por la fuerza (sobre todo en un contexto multiétnico)...”.

Dentro de un calendario en el que cada dia era parte de un cosmos sacralizado pasamos en la
actualidad, después de los sincretismos y reelaboraciones simbdlicas prehispanicos, coloniales
y actuales, a eventos rituales menos numerosos, como parte del proceso de desacralizacion de
la naturaleza del hombre moderno, del que nos habla Eliade (1998) y que se presentara mas

adelante.

Alfredo Lépez-Austin (2002:110) estudioso de las religiones mesoamericanas y en especial del
mundo nahuatl, nos explica que “el costumbre” es la fuente de conocimiento y sabiduria
transmitida a través de generaciones, de la verdad revelada a los antepasados desde el

principio del mundo. “...De acuerdo con dicha verdad revelada, muchos indigenas atribuyen
alma a todas las criaturas, creen que pueden compartir el alma con otros seres vivos, conciben
la relacion ciclica de la vida y la muerte, y conservan ritos propiciatorios en campos de cultivo,

las fuentes de agua, los montes, las cuevas, etc. ...”".
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Leon-Portilla (1979), hace énfasis en el resguardo de la tradicion a partir de los toltecas,
quienes recibieron el conocimiento de Quetzalcoatl y de las continuas referencias a ese origen
por parte de los tlamatinime, sabios que ensefiaban con los cddices, guardaban la tradicion,
maestros de la verdad, un guia que “regula el camino, dispone y ordena...cualquiera es
confortado por él, es corregido, es ensefiado...hace que en ellos aparezca una cara...los hace
desarrollarla...conforta el corazén, conforta a la gente, ayuda, remedia, a todos cura... (Ledn-
Portilla,1979:65).

2.2.1.4. Los especialistas rituales y la pervivencia del chamanismo
Martinez-Gonzalez (2003; 2009) discute el concepto de chamanismo e invita a su
deconstruccion basandose en la inexistencia de una universalidad de la actividad a la que
remite el termino construido por Eliade (1986), proponiendo alternativamente el uso de una
taxonomia nativa, indigena, mas especifica y acorde con las particularidades de cada ritualista
y no basada en el trance o el éxtasis que sugiere Eliade (1986), como algo caracteristico. Visto
asi el concepto de chaman no se aplicaria sin consideracion de tiempo y espacio, a cualquier
cultura y a las culturas mesoamericanas
“..La idea es partir de una caracterizacién que haga confluir la funcién del ritualista con el contexto
historico social en que se desarrolla, al compararlos entre los diferentes grupos es posible comenzar a
construir categorias propias a una region, y a partir de la valoracion de semejanzas y divergencias,
establecer grados de afinidad entre los ritualistas y los sistemas simbdlicos en que se insertan, de

distintas culturas mas o menos cercanas en el tiempo y el espacio...”(Martinez-Gonzélez, 2009:214).

Martinez-Gonzéalez (2009), considera que ya no seria necesario preguntar si es apropiado
llamar al ritualista, chaman o sacerdote, pues seria una busqueda de una universalidad
impuesta académicamente y/o como anota Costa (2003) los mismos pueblos de tradicion
chamanica rechazan “...el término chaméan que tan popular ha llegado a ser en Occidente, y
prefieren por mucho la expresion correspondiente que siempre han utilizado en su lengua
vernacula...” a lo que cabria afadir, en el caso que se discute aqui, tanto el calificativo de
chaman, como su forma local granicero, tiempero, etc. estan siendo rechazadas por los mismos
ritualistas o a quién se le intente llamar granicero o chaman.

A pesar de lo polifacético del término, Costa (2003) parece ver claro que en “...todos los
chamanes del mundo, la realidad aparente, la que nos descubren los sentidos, no es sino una

infima parte de una realidad mas basta y mas profunda. Mas all4 de lo que se puede ver y
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entender existe un universo invisible: el mundo de los espiritus...”, connotacion de utilidad para
la interpretacion de los resultados en éste trabajo, que aunada a la idea de Reichel-Dolmattoff
(1977;1978;1986), —que se vera mas adelante-, lo ubica dentro de la gestion de los recursos.

Lagarriga (2005:205), hace una caracterizacion del chamanismo en México desde la época
prehispanica, la colonial y la actual (incluyendo el neochamanismo) y una discusion del
concepto, para algunos considerada una categoria vacia de contenido y/o que no corresponde
a nada especifico, concluye: “...el concepto sigue siendo utilizado y continda aportando
elementos interpretativos que hasta el momento solo pueden quedar englobados en dicho

termino...”.

En éste sentido, una contribucién importante al estudio del chamanismo es la de Reichel-
Dolmatoff (1977;1978;1986), en el cual encuentra el papel fundamental del chaman, quien
mantiene el contacto con las fuerzas sobrenaturales con las que negocia el gasto y distribucion
de la energia del ecosistema. Esto lo pudo ver en los Desana* de la amazonia colombiana, la
representacién del cosmos es “ordenada” por el chaman, lo que les permite mantener el
equilibrio y conservar el ecosistema; en el ritual chamanico, éste busca distribuir los flujos de
energia del ecosistema con miras a mantener su equilibrio y reconoce los lugares y especies en
conflicto y con base en esto negocia el gasto y distribucion de la energia del ecosistema, solicita
permiso a los duefios de los animales para la caceria [a los duefios del monte].

“

También lo observa en los Tukano (Reichel-Dolmatoff, 1983): alli el chaman busca “...el
restablecimiento de las normas que previenen el exceso de caza, el agotamiento de ciertos
recursos vegetales y el aumento incontrolado de la poblacion. EI shaman se convierte asi en
una fuerza realmente notable para el control y gestién de los recursos...”(Reichel-Dolmatoff,
1983:303). Le corresponde al chaman la tarea de reconciliarles con los espiritus poseedores de
la naturaleza, los cuales no deben ser irritados. El debe tener el inventario completo del
ecosistema por lo que plantea Reichel- Dolmatoff que muchos cambios adaptativos deben
haber sido introducidos por los chamanes:

“...El no solicitara animales individuales sino mas bien unos rebafios o una buena estacion de caza

y como contrapartida promete enviar a la residencia del Maestro las almas de las personas que, a

su muerte, deben retornar a su gran casa—almacén para restaurar la energia de aquellos animales

que el conservador sobrenatural de la caza da a los cazadores...” (Reichel-Dolmatoff, 1983:299).

44 |os Desana y los Tukano son grupos indigenas de la amazonia colombiana.
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Por lo que el chaman es un mediador, dado que los recursos son finitos*. Protector de éstos,
los animales y las plantas son sus ayudantes espirituales.

En los Embera-Katio*®, en la selva del Chocé-antioquefio (Colombia), en un trabajo inédito
hecho en 1995-1996, el grupo interdisciplinario de la Universidad Nacional de Colombia—
Seccional Medellin y la Universidad de Antioquia, se pudo constatar, como la existencia de
estos lugares sagrados servian de reservorio, reproduccion y conservacion de los animales y
plantas, pues funcionaban como lugares de veda a través de mitos y seres animados asociados
para impedir el acceso a ellos. Aqui es el jaibana el que regula el poder del mundo

sobrenatural®’.

En el sur de México podemos ver que el sacerdote de la cruz parlante (H"'men) en Quintana
Roo, oficia rituales para pedir permiso al duefio de los animales (Estrada, 2007), o en
Zinacantan (Chiapas) donde a través de los suefios lo sagrado, lo sobrenatural es revelado, alli
“las creencias y los rituales en torno a los lugares sagrados permiten conservar el ecosistema
con sus riquezas naturales (ojos de agua, bosques, cuevas) y mantener un relativo equilibrio

con el sociosistema” (Jacorzynski, 2004:268).

En estos casos podriamos perfectamente hablar de trabajadores de la naturaleza, como se ha
sugerido en las comunidades estudiadas, en donde se trabaja especificamente con el tiempo
meteoroldgico. Sin embargo, en los medios académicos se ha visto la tendencia a hablar de
especialistas rituales, que al parecer seria s6lo un remplazo del término “nada especifico” de
chaman, pero que podria ser mas aceptado por los mismos. En la amplitud del concepto de
especialista ritual cabrian los mayordomos de las fiestas patronales de los pueblos cuyo origen
parece remontase a la época prehispanica segun la siguiente acotacion de Duran (1995:175-
76):

45 Semejanzas que veremos en los resultados en relacion al granicero de una de las comunidades de las montafias
estudiadas, siendo el agua el recurso que se gestiona,.

46 Grupo indigena.

47 El trabajo realizado por el grupo de antropdlogos Duque et al. (1997:163) como parte de un equipo de
etnobotanicos, forestales, zodlogos (ornitoldgos, ictiblogos, mamiferos terrestres, etc.), agrénomos, hidrélogos,
sociologos, etc. buscéd, en el aspecto basico del proyecto en conjunto “...caracterizar las relaciones entre la
comunidad indigena y su medio natural, estableciendo las caracteristicas bidtica y abidticas del medio en que vivian,
asi como determinar el tipo de concepcion que la comunidad tenia de dicho medio y la forma de ocupacion y
apropiacion material y simbdlica del territorio...”. Lo cual implicaba “prestar atencién a las condiciones objetivas del
ecosistema; a las unidades, los componentes y las caracteristicas de cada uno y las interrelaciones que mantienen;
al patron de poblamiento, las caracteristicas del uso, aprovechamiento y produccion de los medios de subsistencia y
reproduccion material de la comunidad local; asi como a las condiciones subjetivas, esto es, la percepcion,
clasificacion, valoracién, representacion y manipulacion simbolica y reproduccion social y cultural del grupo con su
identidad étnica propia, en un contexto pluriétnico...”
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“..para ninguna ceremonia de cuantas tenian por muy nifieria que fuese dejé de haber ministros
particulares la causa era porque como la multitud de ceremonia era tanta no era posible que un
ministro pudiese acudir a & todas y asi tenian para cada ceremonia sus ministros sefialados los
cuales su dignidad que los gobernaba y regia como cabeza de ellos lo cual era en todas las demas
cosas las cuales dignidades de cada ceremonia tenian sus particulares nombres que denotaban su
dignidad teniendo para ejecutar sus oficios y para ornato de sus personas en las festividades

particulares insignias y ornatos...”

El trabajador de la naturaleza y el tiempo*®

En las culturas mesoamericanas del altiplano central de México sobrevive aln un tipo de
chamanismo, se les denomina graniceros (Broda, 1997), tiemperos, pedidores de agua,
quiatlazques, ahuizotes, etc.; que en la época prehispanica eran denominados, segun Lopez-
Austin (1967), Teciuhtlazqui, teciuhpetthqui en su connotaciones negativas y positivas "el que
arroja el granizo" y "el que vence al granizo® y que en la actualidad aun sigue teniendo ambas
connotaciones. Este autor también nombra a “...El que descubre fuerzas contrarias. Las fuentes
dan a este mago los nombres genéricos de tlachixqui y tlaciuhqui. Sus labores principales eran
descubrir futuras calamidades, tales como granizo, falta de lluvias, hambres, enfermedades,
para advertir a los hombres que almacenaran los viveres y dieran a su cuerpo el cuidado
necesario, y ver qué potencias divinas estaban disgustadas y era necesario propiciar. Entre
éstas se encontraban los dioses; las plantas sagradas, los ohuican chaneque -seres
sobrenaturales que habitaban en los lugares escarpados- y, después de la conquista, la Virgen
y los santos...” (L6pez-Austin, 1967:102).

Lépez-Austin (1967:100) explica “...estos magos especializados trabajaban en grupos hasta de
diez, dependiendo de la magnitud del peligro, dado que la labor de uno solo podria no ser la
suficiente para dominar las nubes malas. Eran solicitados ante la sequia, exceso de lluvia y/o, la
amenaza de tormentas con granizo. Estos grupos de magos, cuando menos en tiempos
posteriores a la conquista, tenian una verdadera organizacion encargada de recoger de los
agricultores las contribuciones para el pago de sus servicios, que para entonces ya se hacia
con la invocacién a la Virgen y a los santos...” pasando a ser confundidos con brujos por lo que

fueron perseguidos convirtiéndose su actividad en clandestina.

48 Nombre sugerido por el granicero de Tequexquinahuac para quien ejerce el oficio de granicero, como se vera en
los resultados.
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Dada la importancia de la agricultura en aquella época podemos deducir que el rol, estatus e
importancia de estos era significativo. Segun Broda (1997), eran parte del sacerdocio estatal y
eran los que realizaban las ceremonias de sacrificios de nifios y ofrendas para el pedimento de
lluvias (Broda, 2001), a que se ha hecho referencia con anterioridad; eran ellos los que hacian
una observacion sistematica del entorno, el paisaje, el tiempo, lo que requeria conocimientos
astronémicos, su registro en estelas y textos jeroglificos, orientacion de edificios y centros
ceremoniales, conocimientos de geografia, el clima, botanica, zoologia, medicina, etc., para
poder hacer predicciones y orientar el comportamiento social (Broda,1991) y como
complementa Juarez-Becerril (2010), la observacion iba ligada al control de la meteorologia y
orientar las actividades sociales en el tiempo y el espacio de su entorno natural. Esto es, no
habia una separacion entre ciencia, religion y magia. Los naguales-sacerdotes eran capaces de
transformarse en fendmenos atmosféricos y eran nacidos en el dia Ce-Quahuitl (Uno lluvia), a
diferencia de los naguales, eran buenos y producian lluvias benéficas y fertilizantes (Juarez-
Becerril, 2010).

Por otro lado, Espinosa (1997) plantea varios origenes prehispénico de los graniceros actuales,
los sacerdotes menores (magos y brujos), que vivian al lado de los macehuales, “que debe ser
el verdadero antecedente de los graniceros actuales” y; cerca de la nobleza y parte de ella, los
altos sacerdotes de la religion oficial del Estado, conocedores de los momentos en que se debia
hacer sacrificios y ofrendas en relacion con la agricultura, la prediccién del tiempo, la

arqueoastronomia atmosférica y la medicina, que desaparecieron como tales.

En alguna de las comunidades de la sierra texcocana (del municipio de Texcoco, Edo. de
México), estudiadas por Lorente Fernandez (2009), se le denomina localmente tesiftero, el cual
puede conjurar o atajar el granizo, los rayos, aguaceros y nubes nocivas. Los tesifteros*® son
elegidos por los ahuaque o tlaloque que son considerados alli los hijos o ayudantes de Tlaloc.
Cuando habia sequia los tesifteros subian al cerro Tlaloc a gestionar el agua con el dios Tlaloc

y el dios Nezahualcoyotl, en un interesante sincretismo observado por Lorente-Fernandez.

Entre las comunidades de las faldas del Popocatepetl (Amecameca, San Pedro Nexapa y San
Juan Tehuixtitlan), existen corporaciones de graniceros, de hombres y mujeres, que protegen a

la comunidad de los peligros de la tormenta y del granizo. Hacen rituales para atraer el agua e

49 En Santa Maria Tecuanulco Tesiuteros (Castro Pérez, s/f).
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iniciar la estacion de lluvias y al terminar ésta, hacen otra ceremonia de agradecimiento por el
temporal (Broda, 1991).

En relacion a la prediccion del tiempo por parte de los graniceros nos dice Espinosa (1997:98).
“...Es muy posible que como tiende a ocurrir en las sociedades tradicionales actuales, la prediccion
del tiempo entrafiase una lectura compleja de todo el ecosistema; datos como la conducta de ciertos
animales —que pueden incluir un rango muy amplio: insectos, aves, mamiferos, anfibios, etc.-, el
aspecto de determinadas plantas —también de un amplisimo espectro-, la observacion de objetos o
formaciones higroscopicas, el aprovechamiento de las meteoropatias y otras sensaciones
corporales, la conformacion de diversos fendmenos fisicos y particularmente atmosféricos, asi como

la experiencia, los registros calendéaricos de las variaciones del tiempo, etc...”

El gran conocimiento sobre el entorno, permite prepararse ante uno de sus factores mas
limitantes, el agua, en el que el ritual actualiza, da vida al mito y lo hace presente. Granicero,
mito®® y rito mantienen el nicleo de la religion mexica, resignificado, reincorporado a una
realidad actual, interpretado por cada comunidad y de ésta manera hacen posible su
pervivencia como la de su entorno sacralizado. Asi como la religion ordena el mundo
clasificandolo en lo sagrado y lo profano (Durkheim, 1991), lo sagrado ordena el territorio, el
acceso a los recursos, su uso y gestion. Esto es posible dado que los espacios se conciben
como animados, poseidos por entidades poderosas en la que el Don es la categoria que
sustenta “...la relaciéon con la naturaleza y sus entes sagrados, fundamentada en la concepcion
de que si se cumple con las exigencias del Don, se obtendra bienestar y el equilibrio de la vida;
si no, como muestran los mitos, se perdera la proteccién de lo sagrado, la suerte y los dones, ya
gue el territorio se vuelve arido, carente de vegetacion y de agua. mediante el don se establece
una alianza entre deidades y los humanos que permite la negociacion del territorio...” (Barabas,
2003:26).

50 EI mito que permite entender algunos aspectos de los rituales llevados a cabo por los tiemperos (o graniceros),
segun Glockner (2009.:65), es el de la diosa Tlaltecuhtli, el cual “... refiere la existencia de éste ser fantastico que
caminaba por las aguas primigenias y en todas las coyunturas tenia 0jos y bocas con las que mordia salvajemente.
Quetzalcoatl y Tezcatlipoca, convertidos en serpientes, la partieron en dos y con ambas mitades hicieron la tierra y el
cielo. Entonces descendiendo los demas dioses y para compensar el dafio que se habia infligido al Tlaltecuhtli,
hicieron de sus cabellos y su piel arboles, flores y yerbas; de sus ojos pozos, fuentes y pequefias cuevas; de la boca
rios y cavernas grandes, de la nariz valles y montafias. Para calmar su llanto y conseguir que rindiera frutos habia
que alimentarla con sangre humana...”
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El don le es dado a alguien para ser granicero por que le cae un rayo, por experiencias oniricas,
después de una enfermedad, por descendencia o porque se sienta con el valor, la voluntad y el
deseo de serlo®.

En el Popocatépetl y el Iztaccihuatl, en el suefio se da el intercambio entre el mundo de lo

sagrado y lo profano: los y las temiquini®® viven “..la experiencia del suefio con toda la
intensidad de un trance mistico y tendra la certidumbre de haber establecido contacto con una
deidad, o si se quiere con la naturaleza deificada...”(Glockner, 1996:37). La alteracién espacio-
temporal del suefio, “lo hace el receptaculo idéneo para la revelacion del caracter sagrado de

los volcanes...”(Glockner, 1996:38).

Otro aspecto que es importante considerar al analizar la nocién de orden a través de lo sagrado

es el del territorio y sus lugares sagrados, lo cual se vera a continuacioén.

2.2.2. El territorio y sus lugares sacralizados

Los lugares sacralizados reiteran en la territorialidad su caracter sagrado, por ello en esta parte
se discutira qué se entiende por sitios o lugares sagrados, como contribuyen estos lugares a la

conservacion y el concepto mismo de conservacion del que se parte.

2.2.2.1. El concepto de sitios naturales sagrados

La configuracién del espacio sagrado difiere segun las religiones porque cada una de ellas
presenta diferencias marcadas en el modo de interpretar y transmitir el mensaje en sus textos
sagrados y de configurar identidades religiosas las cuales condicionan y orientan las acciones

de los fieles articulando espacio sagrado con espacio profano (Santarelli, et al., 2009).

51 Comunicacién personal del granicero de la comunidad de Tequexquinahuac, lo cual coincide en algunos puntos
con la revision realizada por Juarez-Becerril (2010).

52 “Sofnadores capaces de trasladarse a lugares inaccesibles a la gente comun” aln sobrevive en algunas
comunidades (Glockner, 1996:37)
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Aungue los edificios y construcciones sagradas pueden influir en la conservacion del entorno
natural que los rodea, en éste trabajo se haréd énfasis en los lugares naturales sagrados. La
UICN®2 (Unién Internacional para la Conservacion de la Naturaleza) los define como:

“@

. areas de tierra o agua que tienen un significado espiritual especial para los pueblos y las
comunidades...Pueden ser percibidos como moradas de deidades y espiritus ancestrales, como
fuente de aguas sanadoras y plantas medicinales, lugares de contacto con reinos espirituales o
comunicacion con realidades ‘mas alla de la humana’, sitios de revelacion y transformacién. A veces
son cementerios de los ancestros, lugares de peregrinaje, ambiente natural de un templo, santuario
o iglesia, o sitios asociados con eventos especiales, santos y lideres espirituales...” (Wild, R. y
McLeod, C., 2008:20).

Barabas (2003) propone la distincion entre lugares sagrados o santuarios naturales y santuarios
construidos “... dicha clasificacién se basa no en la convocatoria [...], ni en las devociones que
guian a los fieles [...], sino en las caracteristicas externas del santuario (existencia o no de
edificios religiosos) y en el control (0 ausencia de €l en lugares naturales), de la Iglesia sobre la

calendarizacion y las devociones efectuadas en el santuario...”

El concepto de conservacion y de habitat

La conservacion en el sentido de la Biologia de la Conservacion, tiene dos enfoques, el uno
busca la preservacion de la naturaleza y el otro su manejo. El primero es mas de caracter ético
y normativo y el segundo funcional. La conservacion de los lugares sagrados tiene que ver mas
con el enfoque de preservar, de cuidar de la explotacién y estd mas relacionado con los
aspectos espirituales, religiosos y de cosmovision que aqui se tocaran. El enfoque de manejo
esta mas relacionado con la ecologia y la conservacion de la biodiversidad en la que las
sociedades tradicionales han cumplido un importante papel. No obstante, la Biologia de la
Conservacion se debe abordar multidisciplinariamente. En términos generales, los postulados
normativos retoman valores ya establecidos acerca de la actitud hacia otras formas de vida,
como es el que la diversidad de la biota tienen un valor intrinseco, es buena, tanto la diversidad

de organismos, como la complejidad ecoldgica y la evolucién (Soulé, 1985).

En ecologia, se entiende por el habitat de un organismo o de un grupo de organismos

(poblacion), el lugar donde viven e incluye tanto a los organismos como al medio ambiente

5 Wild, R. y McLeod, C. (Eds.) (2008). Sitios Naturales Sagrados: Directrices para Administradores de Areas
Protegidas. IUCN. Serie Directrices sobre Buenas Practicas en Areas Protegidas, N° 16. Gland, Suiza.
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abidtico del lugar. Al describir el habitat de una comunidad, solo incluiria el ambiente abidtico
(Odum, 1982). También se le denomina residencia ecologica, la cual incluye el conjunto de
todos los elementos externos (abibticos y bidticos) que estéan influyendo sobre un determinado
segmento de la superficie de la tierra (Strasburger, 1985). Es el espacio que reune las
condiciones adecuadas para que la especie pueda residir y reproducirse, perpetuando su
presencia. Un habitat queda asi descrito por los rasgos que lo definen ecolégicamente,
distinguiéndolo de otros habitats en los que las mismas especies no podrian encontrar

acomodo.>*

¢, Cémo contribuyen a la conservacion los lugares sagrados?

Bhagwat and Rutte (2006), al analizar 98 referencias de sitios naturales sagrados en 33 paises,
encuentran que éstos protegen una amplia variedad de habitats (Cuadro 2). Wild, R. y McLeod,
C. (2008), explican que al estar asociados a mitos, divinidades y con el origen de las
comunidades mismas, hay cada vez mayor evidencia de los niveles de biodiversidad mas altos
en los sitios sagrados con respecto al entorno, e incluso, salvaguardan especies que ya solo se
encuentran en ellos por ser consideradas sagradas y que es tabu matarlas.

Aunque los sitios sagrados se encuentran en diversos habitats, en el mundo (Eliade, 1998), en
América (Zapata, s.f.; Castro and Aldunate, 2003), es muy comun encontrarlos en las partes
altas de los cerros, como lugares de culto los cuales consagran dichos lugares como parte de la
geografia simbdlica de los pueblos. Estos lugares sobrepasan en muchos casos el territorio
geografico, y son parte de una imagen arquetipica que en las culturas mesoamericanas se
representaba en forma de piramides, por ser un umbral o punto de encuentro con las
divinidades y lo sagrado. El Sefior del Cerro, como se vio en las cosmovisiones
mesoamericanas, al que se le rinde culto, es el “Cerro de los Mantenimientos” se plasmé en la
arquitectura del Templo Mayor de Tenochtitlan, en la piramide dedicada a Tlaloc. Este ultimo

como dios de los cerros y de la tierra, era el duefio original del maiz y de los alimentos.

El Templo Mayor de Texcoco, ubicado en el centro de la ciudad era de estructura similar al de
Tenochtitlan y con una de las piramides dedicadas a Tlaloc (la otra a Huitzipochtli) (Coronel,
2005).

54 http://es.wikipedia.org/wiki/H%C3%A1bitat
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Cuadro 2. Habitats protegidos por sitios naturales sagrados

Habitat protegidos Paises /regiones representadas

Costeras de Australia, Guinea-Bissau, Japén, Togo

Cultivadas Indonesia, México

Bosque Benin, China, Egipto, Ghana, India, Indonesia, Madagascar,
Sierra Leona.

Jardines de Nueva Zelanda, EE.UU., Europa Lagos Egipto, India, Kenia,
Sudafrica.

Paisaje mixto Canadéa, Guatemala, India, México, Espafia, Reino Unido,
EE.UU.

Montano Chile, China, Francia, Grecia, India, Italia, Nepal, Kazajstan,

Perd, Rusia, Reino Unido, EE.UU., Europa, mundial.

Ripario Canada, la India.
Sabana Ghana, Sudafrica, EE.UU.
Arboledas Ghana, India, Israel, Senegal, Tanzania

Fuente: Bhagwat and Rutte (2006). Sacred Groves: Potential for Biodiversity Management.
Frontiers in Ecology and the Environment 4 (10): 519-524.

En México se han estudiado los sitios sagrados de diversos grupos étnicos del pais como lo
podemos ver en el libro coordinado por Barabas (2003:3 vis), Diadlogos con el Territorio.
Simbolizaciones sobre el espacio en las culturas indigenas de México. En estos tres volimenes,
se recopilan trabajos sobre territorios sagrados y las cosmovisiones asociadas a ellos; el
volumen | cubre los trabajos realizados en el norte de México, el volumen Il, en el Centro y el lll,
los del sur. En México son numerosos los ejemplos de sitos sagrados cuyo estado de
conservaciéon no ha sido documentado. En el altiplano central podemos observar el Cerro del
Tlaloc®®, el lIztaccihuatl, Popocatépetl y el Telapén que son sitios sagrados de uso
contemporaneo (Broda, 1997), han sobrevivido con una biodiversidad evidentemente mucho
mas alta que sus alrededores, por lo que en 1935%, fueron declarados parte del Parque

Nacional Iztaccihuatl-Popocatépetl, un &rea natural protegida.

% Tanto el Tlaloc como el Telapén y Papago se encuentran en zona ejidal (comunicacion personal Dr. Miguel
Esacalona M., marzo 2012, asesor de este trabajo)
56 http://iztapopo.conanp.gob.mx/decretos.php
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El nexo entre los lugares sagrados y la conservacion bioldgica, se hizo evidente en el coloquio
interdisciplinario realizado en Chihuahua sobre Territorio Simbodlico y Sacralidad en la Sierra
Tarahumara. Los impactos del desarrollo, a través del trabajo presentado por el biélogo Jaime
Santiago Mariscal, indigena mixteco, inédito aun, en el que hace un inventario de los lugares
sagrados de indigenas de México (Oaxaca, Mayos, Sierra Tarahumara), analiza la biodiversidad
existente en ellos y sefala que ha encontrado efectivamente que estos lugares tienen una
mayor biodiversidad (Comunicacién personal, nov.11 del 2010). La IUCN®’ también halla que
muchos sitios naturales sagrados son areas de importancia para la conservacion de la

biodiversidad y no son estéticos en el tiempo y el espacio.

Todas estas evidencias hacen particularmente importante considerar los lugares sagrados en
los esquemas de conservacion en México y el mundo, dada la crisis ambiental a nivel mundial.

Por ello a continuacion se analizara la sacralizacion o desacralizacion de la naturaleza.

2.3. Sacralizacion y/o desacralizacion de la naturaleza

En la sacralizacién de la naturaleza, el acceso a ella esta mediado por los rituales, en tanto el
ritual es el que conecta el mundo profano con el sagrado, permite acceder a lo sagrado, prepara
o dispone a los participantes a un encuentro con lo sagrado. Esta gestion del recurso natural,
que en sociedades tradicionales puede ser mediada por un especialista como el sacerdote, el
chaman, curandero, o el agricultor ha dejado de estar a cargo de éste para ser ejecutado por un
profano. La secularizacion del ejercicio de gestor de los recursos ha logrado su méaxima
expresion en la forma institucionalizada por parte del Estado, como es a nivel estatal la
Secretaria del Medio Ambiente del Estado de México, a nivel federal, la Secretaria del Medio
Ambiente y Recursos Naturales (SEMARNAT), etc. lo que convierte al individuo en gestor ante
la institucién, no ante lo sagrado®®. El control por parte de ésta a partir de normas y leyes, no es
suficiente para mantener el mundo en una equilibrada totalidad de significados, que ademas se
ha desmoronado, fragmentado, perdiéndose la cosmizacion, el sentido. Sin embargo, como
plantea Eliade (1998:12):

57 wild, R. y McLeod, C. ( Eds.) (2008). Sitios Naturales Sagrados: Directrices para Administradores de Areas
Protegidas. IUCN. Serie Directrices sobre Buenas Practicas en Areas Protegidas, N° 16. Gland, Suiza.

58 Pues a diferencia de la época prehispanica, el estado ahora no representa a lo sagrado. Por otro lado, cabe
aclarar que ultimamente se esta4 buscando una mayor participacion de la sociedad organizada pues dificiimente la
insitucion logra tener control sobre el problema ambiental.
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“...la desaparicion de las ‘religiones’ no implica en modo alguno la desaparicion de la religiosidad.
La secularizacion de un valor religioso constituye simplemente un fenémeno religioso que ilustra, a

fin de cuenta, la ley de la transformacion universal de los valores humanos; el caracter profano’ de

’

un comportamiento anteriormente ‘sagrado’ no presupone una solucién de continuidad: lo ‘profano
no es sino una nueva manifestacion de la misma estructura constitutiva del hombre que, antes, se

manifestaba con expresiones ‘sagradas’....”.

No cabe duda que el efecto sobre el entorno en la época actual, dependiendo de la cosmovision
es locuaz, por ello se obtiene un balance desfavorable en cuanto a los avances en la
conservacién de la biodiversidad, como se puede ver en el informe mundial del Convenio
Mundial sobre la Diversidad Biolégica (2010)%°. En este se encontré una fuerte relaciéon entre la
conservaciéon de la biodiversidad y las culturas de tal manera que una de las conclusiones del
informe es:
“...las cosmovisiones influyen en la biodiversidad por los tables y normas culturales que inciden en
el uso y la ordenacién de los recursos...400 millones de miembros de comunidades indigenas y
locales, en el mundo, consideran la biodiversidad de la Tierra no solo como una fuente de bienestar,
sino también como el pilar de su identidad cultural y espiritual. El estrecho vinculo entre la
biodiversidad y la cultura se hace patente en los lugares sagrados, zonas cuya importancia radica en

su significado religioso o espiritual...” (Convenio Mundial sobre la Diversidad Biologica, 2010:40).

Los lugares donde se conserva la biodiversidad estdn a cargo de las comunidades cuyas
creencias los protegen. Mitos, tabues®®, rituales, lugares sagrados, chamanismos o
especialistas tradicionales de la gestion de los recursos, lugares simbolicos, estructuran un
mundo con significado, al que tiene sentido proteger, conservar, regular, controlar, manejar,

ordenar, en beneficio de su propia subsistencia, parcial o totalmente basada en los recursos.

A continuacién se abordara como se pasa de una sacralizacién de la naturaleza en las culturas
mesoamericanas de México, considerando primero la nociéon de lo sagrado en la época
prehispanica para pasar posteriormente a la época colonial y llegar a la actual desacralizacion

de la naturaleza.

59 Convenio Mundial sobre la Diversidad Biol6gica (2010). Perspectiva Mundial sobre la Biodiversidad. Montreal. 94
p. http://www.cbd.int

60 Colding , J. and Folke, C. (2001). Social Taboos: "Invisible" Systems of Local Resource Management and
Biological Conservation. Ecological Applications, 11 (2):584-600.
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2.3.1. Epoca prehispéanica® y la nocién de lo sagrado

En el contexto de la religiosidad nahua, por debajo de Tlaloc “...dios de la estructura del mundo,
en su caracter de columna que separa la tierra de los cielos. Fue el donador de la lluvia, dios de
la vegetacion...”(Lépez-Austin,1990:211-12), se encuentran los Tlalogque cuyo culto se iniciaba

en los cerros, cuando se prolongaba la sequia, con sacrificios de nifios.

En el ciclo anual de fiestas aztecas, en la fiesta IV Hueytozoztli los sefiores de la Triple
Alianza,®? como se mencioné anteriormente, subian a la cumbre del cerro Tlaloc, durante el
apogeo de la estacién seca y marcaba el tiempo propicio para la siembra del maiz, hacian
ofrendas y sacrificios de nifios. Estos nifios personificaban a las figurillas que ponian en las
ofrendas y a los tlaloque (Feb-Abril) (Broda, 1991). “...La deificacion de las montafias queda
reflejada en algunos codices como el Vindoboneensis en el que se aprecia al menos una
imagen en la que el propio cerro reproduce la imagen de Tlaloc...” (Gonzélez y Olmedo citados
por Alcina Franch, 1995:32).

Las piramides de los centros ceremoniales representaban simbdlicamente los cerros sagrados
(Tlaloc, Popocatépetl, Ixtacihuatl, Estrella, etc), son sitios sagrados que parece que datan desde
el Preclasico y son de uso contemporaneo (Mapa 1)(Broda, 1997). Los centros ceremoniales de

“

Texcoco y de la pirdmide del Sol de Teotihuacan “...parecen haber sido escogidos
conscientemente por ser un lugar destacado y céntrico que permite abarcar dentro de un marco
de visibilidad la mayor cantidad posible de montafias adoradas en el culto a la lluvia...”(Tichy,

1991:451).

Mucho de lo que se ha dicho hasta el momento nos habla de una naturaleza sacralisada en la
época prehispanica, aspecto basico para entender lo que se tratard a continuacion: las normas
que existian para el control de del acceso, uso y manejo de los recursos monte-agua en esta

época.

61 Antes de la conquista y colonizacion espariola ocurrida en 1519.
62 Confederacion entre Tenochtitlan, Texcoco y Tlacopan, ubicados en el Valle de México en el postclasico.
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Mapa 1. Cerros sagrados por encima de 2300 m de altitud en el Altiplano Central, de uso

actual

SITIOS DE CULTO PREHISPANICO Y CONTEMPORANEQ EN ALTA MONTANA | -

La Malinchegg_ '
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Picode aba

SIMBOLOGIA
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[ & SITIO DE CULTO PREHISPANICO CON ELEMENTOS ARQUITECTONICOS
# 4 SITIO DE CULTO PREHISPANICO CON ARTE RUPESTRE
¥ SITIOS DE CULTO CONTEMPORANED

Fuente:Escaneado a partir de Broda (2009b).

2.3.1.1. Normas para el control del acceso, uso y manejo de los recursos monte-agua en
la época prehispanica.
Baez-Jorge (2010), cita a Miguel A. Bartolomé, en su trabajo con el pluralismo religioso en
Oaxaca, y dice “... Lo sagrado es el ambito del orden por excelencia, un ‘reservorio’ al que
recurren buscando su restauracion cuando las crisis sociales o individuales lo requieren...Las
cosmogonias locales relatan la instauracion de un orden de la naturaleza y de la sociedad...,
perpetian la legitimidad del orden...” En éste sentido, lo secular no seria lo opuesto, un
desorden, sino un estado de incertidumbre en el que las reglas de accién no son demasiado
claras...” y a continuaciéon refuerza con la idea de Evans-Pritchard (1976) para quién

tambiénla religion es la que organiza lo sagrado y lo profano. Siguiendo a Durkheim en Las

63 Tomado textual de la conferencia de Félix Baez-Jorge: “Conceptos fundamentales en torno a la religion y lo
sagrado”, Enero 27 del 2010. Instituto de Investigaciones Historicas. Universidad Autonoma de México, México,
D.F.
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formas elementales de la vida religiosa (1991) la normatividad tiene fundamentos morales y por

su parte la moral tiene sus raices en lo sacro.

En la historia de los chichimecas de Xolotl (quien funda un &rea que incluye al Texcoco actual),
relatada por Coronel (2005), interpretando el cddice Xolotl, aclara que en el siglo XVI
chichimeca era sin6nimo de barbaro; sin embargo, aunque en el mismo cédice se puede ver
que vestian con pieles, andaban descalzos, usaban arco y flecha, vivian en cuevas y se
alimentaban de la caza-recoleccién, esto no los excluia de una organizacion social bien definida
(a manera de clanes unilaterales, con familias compuestas o nucleares mondégamas) Yy
creencias religiosas establecidas intimamente relacionadas con la naturaleza (culto al sol como
padre y la tierra como madre —ambos creadores del sustento alimenticio para su supervivencia).
Xolotl cercé un gran bosque (cerco del que aln se observan sus ruinas, comunicacién personal
del mismo autor), para el control del acceso a los recursos naturales y animales de caza,
“...cerco un gran bosque en la sierra de Texcoco, en donde entrd cantidad de venados, conejos
y liebres”, como criadero para su reproduccion y posteiromente Nopaltzin establecié algunas
leyes al respecto:
La primera (...), que ninguno fuese osado a poner fuego en los campos y montafias si no fuese con su
licencia y en caso necesario, so pena de muerte. La segunda, nadie fuese osado a tomar ninguna
caza que hubiese caido en redes ajenas, so pena de perder el arco y la flecha que tuviese, y que en
ningun tiempo pudiera cazar sin su licencia. La tercera, que ninguna persona tomase la caza que otro
le hubiese tirado, aunque la hallase muerta en el campo. La cuarta, que por cuando estaban puestos y
dedicados los cazadores de particulares amojonados, ninguna persona quitase los tales mojones,

pena de muerte... “(Coronel , 2005:53, citando a Ixtlixdchitl).

Navarrete Linares (2011:324) explica que estas normas evidencian como fue una sustitucion
gradual de las préacticas agricolas chichimecas por las toltecas pues
“estas leyes parecen concebidas para atacar directamente diversos aspectos clave de la forma de

vida chichimeca. En primer lugar, la prohibiciéon de hacer incendios parece haber estado dirigida a
impedir la practica de la agricultura de roza y quema y asi limitar la autonomia alimentaria y la
libertad de movimiento de los chichimecas. En el mismo sentido parecen ir las leyes que restringian

la libertad de caza, pues privaban a estos grupos de una fuente clave de alimentos”.

En general, la actividad legisladora fue un atributo de los toltecas que se convirti6 en una

practica constante de los tlatoque tetzcocanos (Navarrete Linares, 2011).

45



Martinez (1972), rememora las ordenanzas de Netzahualcoyotl y normas con respecto al uso

del bosque. Con respecto a las ordenanzas se extraen aqui las que tienen que ver con el tema

que se esta tratando:
“...3% La tercera, que si entre dos hubiese diferencias sobre tierras, aunque fuesen principales, si
entrambos a dos sembrasen a porfia, que el uno y el otro, después haber nacido el maiz, si lo
arrancase, fuese traido a la verglienza alrededor del tianguis con el maiz que arrancé colgado del
pescuezo...4? la cuarta, que si alguna persona, aunque fuese principal, tomase de su autoridad
alguna tierra, como fuese grande y el duefio se fuese a quejar, averiguandose ser asi, que lo
ahorcasen por ello....8% La octava, que si alguna persona mudase las mojoneras que hubiese en
las tierras de los particulares, muriese por ello...20° Que si alguna persona vendia dos veces
alguna tierra, el primer comprador quedase con ella, y el segundo perdiese lo que dio por ella, y el
vendedor fuese castigado...” (Martinez,1972:245-247).

Y citando a Alva-Ixtlilxochitl (1977;11:230), con respecto al uso del bosque, dice que

Netzahualcoyotl se hizo famoso debido a que “...alargd los montes, porque de antes tenia
puestos los limites sefialados hasta donde podian ir a traer maderas para sus edificios y lefia
para su gasto ordinario, y tenia puesta pena de la vida al que se excedia de los limites”. En una
ocasion que encontré a un nifio en éstos limites, recogiendo palitos para llevar a su casa, el
mismo Netzahualcoyotl presencié la penuria del chico y “...mandd que se quitasen los términos
sefalados y que todos entrasen a los montes y se aprovechasen de las maderas y lefias que en
ellos habia, con tal que no cortasen ningun arbol que estuviese en pie, pena de muerte...”(Alva-

Ixtlilxéchitl, 1977;11:231).

Para la época de Moctezuma I, éste habia prohibido el desmonte de ciertas areas del imperio
mexica pero para el siglo XV y XVI grandes extensiones de tierra habian sido desmontadas
para abastecer de madera para construccién y combustible (Parra, 1981) y otros productos del

monte a las ciudades de Texcoco y México (Palerm-Vigueira et al., 1986).

En el libro de Lopez-Austin (1985) La educacion de los antiguos nahuas se ve como estaba
muy normatizada y era profundamente religiosa. Martinez (1972), habla de que en las escuelas
texcocanas (tlacateos y telpoccalli) no existia una escision entre la formacion religiosa y los
conocimientos (naturalistas) en torno a la astronomia, ciencias, artes o artesanias, poesia,

canto e historia.
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Anzures (1990) analiza la relacion con el culto a las deidades del agua y de los mantenimientos,
mes por mes, en el apretado calendario de festividades mexica, la presencia directa o velada de
Tlaloc (“con sus inseparables tlaloque”) en casi todas las festividades prehispanicas, como un

2

mito de regulacién ecoldgica en las culturas mesoamericanas, que aun pervive. “...Tlaloc,
dios de la lluvia, sefior de lo criado y sefior de la vida, reside en uno de los pisos del
inframundo. Su tierra es como la nuestra, pero sin sequias, con frescura y verdor perennes; ahi
estan los manantiales de la vida con abundancia perpetua de todo nutrimento. Es el paraiso, tal
como lo imaginaron los pintores de Tepantitla, en Teotihuacan...” (Anzures, 1990:121). Los
tlaloque “...guardianes de la naturaleza y sancionadores de quienes trasgreden sus leyes, no
utilizandola para su sustento, sino abusando de ella y destruyéndola con miras a su propio
lucro... se encargan también de desencadenar los rayos, truenos y tempestades, y de volcar

sobre la tierra cantaros del cielo...” (Anzures,1990:122).

La desacralizacién y/o sacralizacién de la naturaleza present6 cambios en la época colonial,

como se vera enseguida.

2.3.2. Epoca colonial. La resignificacién del mundo.

El encuentro de las dos culturas, el des-cubrirse en la diferencia, generé panico®, ninguno tenia
un referente del otro, del que asirse para entenderlo y en este choque, nos narra Gruzinski
(1994), se cred un “vacio” del que se generaron universos fractales y diversas formas de
interpretarse una cultura a la otra y dado que los evangelizadores no podian cubrir sino una
minima parte del territorio; surgieron muchas sociedades fractales y maneras de entenderse o
interpretarse las dos culturas, en el que ambos perdieron sus referentes usuales, en un caos
mental y cultural que se reflejo en el campo religioso y en la comunicacion pues “...cada uno
ignoraba el universo de conocimientos y de efectos al que el otro hacia constantemente
referencia...”, hasta que posteriormente surge una sociedad colonial, luego de una “conquista
de los cuerpos” y de la colonizacion del imaginario indigena (siglo XVI y XVII, cuando “...los
suenos de los indigenas se llenaron de divinidades y simbolos cristianos...”), con la aparicion

de identidades multiples.
“....Los frailes y los conquistadores prohibieron los ritos publicos y los sacrificios humanos. Lograron

desmantelar los ciclos paganos que con una regularidad perfecta ritmaban el curso de los tiempos y

64 Sahagun (1969:1V) describe a detalle lo que se decia y pensaba de este momento.
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la existencia de pueblos enteros. Sin embargo, pasaron afios antes de que estos ‘vacios’ fueran
ocupados por nuevas liturgias y nuevos ciclos rituales —los de la iglesia catélica- por su puesto-.

Durante este periodo los indios vivieron un tiempo que habia parcialmente perdido su significacion

’

indigena sin haber cobrado, entretanto, un significado cristiano. ‘Apariciones e ilusiones del demonio
—en los términos de los frailes- se multiplicaron en esta época, repercutiendo en la desorientacion de

las poblaciones indigenas...” (Gruzinski, 1994:158).

Los nativos interpretaban desde su cosmizacién del mundo a la que se ha hecho referencia
anteriormente, y las practicas religiosas, las divinidades, el entorno natural, el ciclo vital, la
muerte, el ciclo ritual, el territorio, etc., fueron aspectos que generaron continuas luchas,
sublevaciones indigenas® y ante la que los misioneros debian idear una estrategia, pues no les
entendian lo que ellos querian transmitir (Gruzinski, 1994; Ruiz, 1993) empezando por la
lengua, a partir de la que se codificaba el mundo y decidieron predicar en nahuatl y crear “un

hombre nuevo”.

La religiosidad de estas sociedades teocraticas (Florescano, 2006) que encontraron los
espafoles, con un ciclo festivo marcando cada 20 dias una celebracion religiosa (Duran, 1995;
II; Anzures, 1990), era “envidiable” en términos religiosos, pero para los misioneros, estos que
habian vivido “engafiados™®, los inspiraron a retomar el cristianismo primitivo con un ideal de
sociedad cristiana, de un hombre nuevo, que se intentdé buscar®’, antes de comenzar con las
encomiendas (Rubial, 2001; Gruzinski, 1994). Para Sahagun (1969) la educacién que se recibia
antes de la llegada de los espafioles, era ejemplar, en comparacion con la que se estaba
logrando en la colonia, la cual estando ya a cargo de los padres bioldgicos, generaba mucha
laxitud en la juventud y alcoholismo. Los nobles continuaban llevando sus hijos a que fueran
educados con los sacerdotes (cristianos). En un comienzo, comenta Sahagun (1969), intentaron

hacerlos frailes porque veian el fervor con que transmitian el mensaje cristiano, pero pronto se

65 Vazquez (2007) anota: “...Rebeliones de todo tipo, derivadas de distintas causas, politicas, sociales, econémicas o
religiosas, fueron constantes durante la época colonial.... a fines del siglo XVIII abundaron sobremanera a lo largo de
toda la Nueva Espafia...Una de ellas fue justamente el levantamiento del Mesias Diego, que buscaba la inversién del
orden colonial existente, mediante la relacion de elementos prehispanicos que aun existian en la poblacion de la
sierra [de Tututepec] y elementos del cristianismo...”(Vazquez, 2007:10-11).

66 Esta idea se puede ver en las mayoria de frailes cronistas como también lo anota Ruiz, 1993 “... la mayoria de
frailes consideraron que los indigenas habian vivido de manera involuntaria en el pecado y por siglos habian
venerado la deidad equivocada...”(Ruiz, 1993:72).

67 De ahi el afecto que inicialmente tuvieran por los franciscanos al punto de ser defendidos atacando a otros grupos
religiosos para impedir su entrada hasta que fueran restablecidos los franciscanos. Aunque después del siglo XVI
comenzaron a alejarse y para fines del siglo XVII, ese amor que tuvieran los indigenas, fue“...transformado en odio
por sus descendientes...” (Gibson, 1991).
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dieron cuenta que esto no podia ser asi y cancelaron toda posibilidad de que los indigenas se
ordenasen como sacerdotes cristianos.

Gibson (1991:124) afirma que en todo el periodo colonial, los indigenas “...sirvieron a las

instituciones eclesiasticas como jardineros, conserjes, cocineros, sacristanes, cargadores,

acdlitos y musicos...”, recordando que en la sociedad anterior a la conquista, “...hasta la
limpieza de las iglesias habia sido una tarea honorifica... reservada a los hijos de la clase
superior...”. Lockahart (1999) explica detalladamente las funciones del fiscal, lider del personal
de la iglesia (teopantlaca “gente de la iglesia”), cargo introducido por los espafoles, en el que
se delegaba la supervision general y la administracion de todos los bienes y actividades de la
iglesia; tenia un gran prestigio entre los nahuas, generalmente de linaje noble y de segundo
rango después del gobernador o tlatoani. El fiscal podia a la vez llevar el cargo civil como

tlatoani o gobernador, supervivencia de la interrelacion entre la vida religiosa y la vida politica.

Lockhart (1999) hace referencia a las cofradias (hermandades reconocidas por un obispo), que
surgieron en la Gltima parte del siglo XVI y durante el XVIl y XVIII, cuyo funcionario principal y
administrador era el mayordomo, y las diferencia de las nombradas por Gibson (cofradias
informales) que eran de apoyo a las festividades del santo patrono, para lo cual también habia

[l

un mayordomo. “...En 1603 las cofradias de San José [capilla indigena anexa al monasterio
franciscano, en la ciudad de México], se unieron a sus contrapartes espafiolas en una
procesion® para pedir que terminaran las lluvias excesivas y las inundaciones que habian
ocurrido ese ano...” (Lockahart,1999:317). Esto y otras practicas como imploracion de lluvias,
gue dirigian los frailes, tratando de hacer milagros con el fin de contrarrestar los rituales de los
graniceros y estos Ultimos, a su vez introducian la utilizacién de la sefal de la cruz,
invocaciones a la Santisima Trinidad para proteger los cultivos. Las cruces eran empleadas en

Espafa para conjurar los campos de cultivo y/o protegerlos del granizo (Juarez-Becerril, 2010).

La conversion de los caciques®®, en un comienzo aseguraba la conversiéon de toda la
comunidad, pero en la medida que estos fueron perdiendo autoridad frente a su comunidad,

cambié la estrategia, “...el castigo y la fuerza desempefaron un papel mayor en la conversion

68 El mismo autor hace referencia a que en esta época se debia pedir el permiso para hacer una procesion, la cual
era vista como algo de prestigio, dando especial importancia a la imagen y tamafio del santito.

69 El bautizo no aseguraba un cambio de actitudes, “...el tlatoani y los funcionarios menores del altepetl continuaron
actuando casi igual que antes de la conquista y en los primeros documentos en nahuatl de hecho los vemos
ejerciendo todavia sus funciones... los nobles de cada altepetl esperaban servir como funcionarios y participar en el
funcionamiento de la iglesia, y de hecho asi lo hicieron, al igual que habian supervisado el funcionamiento del templo
antes de la conquista..." (Lockhart, 1999:292;295).
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en México de lo que suele reconocerse...” Gibson (1991:191), algunos indigenas estaban
“...comisionados para asegurar la asistencia a misa’® y las personas que no asistian eran
castigadas...” (Gibson,1991:191). Brading, (1997) relata como “...Los franciscanos amenazaron
a los gobernadores y alcaldes de los pueblos de indios con encarcelarlos y azotarlos, si no
colaboraban con la campafia de extirpacion de la idolatria, recogiendo y quemando

imagenes...”.

Lo primero que buscaron eliminar los frailes, fueron los templos, la clase de sacerdotes y los
sacrificios humanos (Gibson, 1991:103). Los cédices fueron quemados por el arzobispo
Zumarraga (Rubial, 2001; Anzures, 1990), por ser considerados elementos de idolatria. Alva-
Ixtilxochitll (1977) narra como Don Carlos Ometoctli (nieto de Netzahualcoyotl) fue quemado
Vivo para escarmiento, por haber querido regresar a las costumbres tal y como eran antes. Sin

“

embargo, no faltaron algunos sacerdotes que “...no se habian atrevido a hablar contra la
brujeria y la magia indigenas...” o que no impidieran sus “...ceremonias y diversiones y excesos
de conducta de los indigenas...”, reconociendo que eran “...practicas muy antiguas entre ellos...”

(Gibson, 1991:119).

En 1803 todo un pueblo del Valle de México adoraba idolos en cuevas secretas (Gibson,
1991:106). La concepcién espafiola del santo patron fue adoptada con entusiasmo por las
comunidades indigenas. Mas sin embargo, estos no eran vistos como intermediarios ante Dios
sino como “un pantedn de deidades antropomorficas” (Gibson, 1991:103), que representaban a

sus antiguas deidades, pero con un nombre cristiano’*.

70 «_.Las carceles de la Iglesia, prohibidas por una orden real en el siglo XVI, estaban todavia en evidencia en
algunas doctrinas a fines del siglo XVII. Los indigenas eran todavia contados en las iglesias y se les daban papeles o
confirmaciones de asistencia en el siglo XVII. Los tribunales eclesiasticos en el siglo XVIII seguian celebrando autos
de fe, en castigo de brujos y bigamos indigenas...” (Gibson,1991:120). Con la desintegracion del orden social
indigena, “...Ia asistencia se convirtié en una cuestion de decision personal, sin sancion comunal y no susceptible de
ser impuesta por el clero (Gibson,1991:115).

"1 Lockcart (1999: 356) dice “...lo que vemos aqui es a las dos poblaciones en una relacién paralela con respecto a
los mismos objetos sagrados, a veces interactuando directamente y reforzando las creencias del otro...”. Espafioles
e indigenas tenian un sistema religioso semejante: “...en Espafia los aspectos corporativos de la religion local se
expresaban por medio de las imagenes de los santos con poderes sobrenaturales especializados, y cada imagen
tenia sus propios atributos y estaba asociada con una region, pueblo, grupo social o subdistrito. Entre los nahuas, un
pantedn de dioses especializados se comportaba precisamente de la misma manera. Un principio general de la
interaccion entre espafioles y nahuas es que siempre que existia un paralelismo entre las dos culturas los nahuas
pronto adoptaban la forma espafiola relevante sin abandonar la esencia de su propia forma. Con los santos a su

debido tiempo ocurrié lo esperado...”(Lockhart, 1999:352).
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Lockhart (1999:294) describe como en el primer encuentro del grupo inicial de los doce
franciscanos, con las autoridades religiosas de Tenochtitlan, “...proclamaron la existencia de su
dios y la falsedad y perversidad de las deidades nativas...Los sacerdotes indigenas, no
desafia[ron] directamente al dios de los extrafios, sino que argumentfaron] a favor de la
conservacion de sus propias divinidades, que desde tiempos inmemoriales les hab[ian]
proporcionado los medios espirituales y materiales con los que ellos y sus antecesores hab[ian]
sostenido la vida...Los frailes no lo debaten y empiezan a narrar los acontecimientos centrales
del antiguo y el Nuevo Testamento...Los sacerdotes indigenas, en vez de dudar de la nueva
doctrina, insisten en la necesidad de retener el nucleé de sus propias tradiciones...”. De hecho

fue lo que pasoé al convertirlas a los santos patronos traidos por los espafioles.

En el Siglo XVII y XVIII el culto a la Virgen de Guadalupe, era el mayor acontecimiento religioso
en México. El Tepeyacac era un Santuario antes de la conquista y un centro de peregrinaje
(Gibson, 1991:103). Junto con Chiautempan, estaban dedicados a las diosas de la tierra, cuyo
nombre genérico era Tonan. El santuario de Chiautempan, ubicado en la ladera norte del Cerro
Matlalcueye en Tlaxcala, estaba dedicado a la vieja diosa Toci (nuestra abuela), fue convertido
por los espafioles en una iglesia dedicada a Santa Ana (Nebel, 1995:90). Como la Cihuacoatl
(mujer culebra) también llamada Tonantzin’® (nuestra madre tierra), segiin Sahagun’ [adorada
en el Tepeyac], Nebel (1995:85-90) la localiza junto a Tlazolteol y otras deidades con una
diversidad de aspectos, “con un prototipo comun, relacionadas con el agua, la tierra, la
fecundidad, el nacimiento, el bafio de vapor (temazcal), la medicina, la adivinaciéon y otros
aspectos”, fueron veneradas en muchos lugares sagrados, entre ellos los nombrados
anteriormente, son posteriormente con lo que se vincula la creencia en la Virgen de Guadalupe,
son el punto de partida en que los “misioneros espafnoles asimilaron habilmente la semejanza

de los numina de estos santuarios” con la madre o abuela de Jesucristo.

Lockhart (1999) hace referencia a que Jesucristo y la cruz eran tratados también como si fueran
santos’. Los santos eran duefios de las tierras, punto de cohesién para la identidad del altepetl

y/o de las unidades domésticas, a los que habia que reverenciar. “...Las obligaciones tendieron

72 Era también tratada como Tlazolteotl (diosa de la inmundicia, que perdona los pecados mediante la confesion),
Teteoinnan (“madre de los dioses”), Quilatzli (la vieja diosa dela tierra de los mexicanos), Xochiquetzal (la joven diosa
de la tierra, de las flores y del amor), Chicomecoatl (siete serpientes), Cihuacoatl, Tlalliiyollo (Sefiora de la tierra)
(Nebel, 1995:89-91).

73 Para Sahagun (1982: 33) era “nuestra madre Eva” porque” ellos tenian noticia del negocio que paso entre nuestra
madre Eva y la culebra.”

74 Lo que aun se observa en la actualidad
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a recaer en personas capaces e interesadas cuyos herederos y sucesores...” deberian
continuar con ese compromiso. Una unidad domeéstica podia tener varios santos cuantos
terrenos tuviera. Era simbolo de prestigio el tener un altar con muchas imagenes, casi sinénimo
de tener una pequefia iglesia en casa. La forma de reverenciar era con abundantes candelas,
veladoras, incienso y flores en las unidades domésticas y en el altépetl ademas, las fiestas
patronales.

Lockhart (1999) da un ejemplo de cémo se elegia el santo patron: En Sula (area de
Tlalmanalco, noroccidente de Chalco), el pueblo deleg6 la tarea a las dos personas mas
ancianas y sabias entre ellos y que ademas representaban la deidad totémica de antes de la

conquista.
“Luego de dormir para meditar sobre el asunto, cada uno tuvo un suefio en el que Santiago
aparecio en medio de un gran esplendor, declar6 que venia de Persia (es decir de muy lejos) y
anuncio que seria el santo de Sula...a la siguiente mafiana los dos ancianos se preguntaron uno al

otro y descubrieron que sus suefios habian sido idénticos, por lo que proclamaron la eleccién de

Santiago al pueblo...”(Lockhart,1999:340).

También comenta que la aparicion del santo, los milagros que este hiciera, la asignacién inicial
por parte de los frailes, Molina y Sahagun p. ej., eran otras de las formas de eleccion del santo

patrén.

En la redistribucién del territorio, que poco a poco se asentdé como colonia, hubo también una
redistribucion de categorias, simbolos y un cambio en la “matriz nativa”, milenaria, que en los
300 afios (Baez-Jorge 1999-2000) y a pesar de las persecuciones, matanzas por todo lo que
implicara idolatria, no se logré desaparecerla en la memoria colectiva indigena y que ahora
podemos verla resignificada. Segun Florescano, citado por el mismo autor, la transmision de la
memoria colectiva indigena se posibilito en "el rito, el calendario solar y el religioso, los mitos y

la tradicion oral”.

Brading (1997), analiza como la misién franciscana se centré en la cruz, o sea en Cristo

crucificado, con la representacion del calvario [con estaciones que mas adelante se
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incorporaran en las procesiones de cualquier santo patrono]’®, y con ello la autolaceracion, el

ayuno, la vida austera’®.

Pero también, la etiologia de la enfermedad en la época prehispanica marcaba como

enfermedad la “... transgresion de elementos rituales que disgustaban o también atraian la

atencion de ciertos dioses, que reaccionaban originando enfermedades...” fue retomada en la
evangelizacion del siglo XVI, como anota Ruiz (1993:76): “...el evangelizador intenté desde un
comienzo afianzar la idea de la salvacion’” entre los indigenas, y [la] de los pecados como

causa de enfermedades y sufrimientos...” y fue incorporando simbolos prehispanicos

(incluyendo animales como buhos, lechuzas, zorrillos, topos, etc.), como si fuesen agentes de
pecado y por lo tanto de enfermedad o sufrimiento o infundiendo temor por ser condenados al
infierno y entregados a otros demonios, porque ellos mismos le tenian terror al infierno’.
Quezada (1993) anota que los medicamentos fueron asociados con dioses, santos y demonios
para sacralizarlos
“..Para ese entonces la ceremonia curativa espafiola era individual, invocando a Dios, la virgen 'y
los santos, el curandero era un intermediario entre la divinidad y el enfermo, mientras la ceremonia
indigena era colectiva y los curanderos coloniales para aumentar la eficacia, invocaban las
divinidades catdlicas, también con el fin de preservar la practica, evitar la represion, sin embargo,
“..las deidades prehispanicas estuvieron siempre presentes de manera implicita y explicita en el
fuego, los alucinégenos y otros elementos simbdlicos. Eran ellas las que actuaban directamente
sobre el enfermo...” (Quezada, 1993:119).

5 Por lo que el ciclo festivo en la actualidad, en los pueblos de la montafia texcocana, gira en torno a la semana
santa. La santificacion de las aguas (que se realizaba en la época preshispanica), realizada en dichos pueblos,
ahora solo realizada en Santa Catarina del Monte, como Apantla, cuya fecha es movible, también se recalendariza
con respecto a la cuaresma y Semana Santa. En cada manantial se deja una cruz azul y una ofrenda, las cuales
deben ser posteriormente bendecidas en la fiesta de la Santa Cruz, el Tres de Mayo.

76 Muy usadas, aunque de otra manera en la cultura prehispanica. EI mismo cristianismo lucho por erradicar la
sangre y los cuerpos ofrendados en los pedimentos a un solo Dios, en el que JesUs se ofrecio para erradicar la culpa
y ya no tener que sacrificar borregos. Fue mas dramatico para estas culturas en choque, porque la misma gente era
ofrendada, y a los ojos de una cultura que estaba dejando de lado las ofrendas sangrientas, méas sin embargo, los
santos Y frailes se martirizaban con latigazos hasta sacar sangre, como vestigios de la interpretacion del sacrificio
como el camino para la salvacién y que adn no se ha podido eliminar pues en muchos rituales actuales se ofrendan
animales (cuerpo y sangre).

77 Cabe anotar que, segun Ruiz (1993), el mas alla, para los indigenas, estaba exento de la idea de sufrimiento o
gloria externos y el lugar de padecimientos y trabajos era la tierra, por eso el dice “...al hombre nahuatl le interesaba
la muerte en funcion de la vida. Al cristianismo la vida en funcion de la muerte...”

8 El autor hace referencia al catecismo nahuatl en imagenes, fechado del siglo XVI o principios del XVII (traducido
por Miguel Ledn-Portilla), y dice que cuando hablan “...de la crucifixion, se dice que Jesucristo descendi6 al Mictlan y
gue al resucitar se dirigi6 al llhuicac, o sea al cielo. Posteriormente se agrega con dibujos, que el alma no muere, tan
solo el cuerpo, pero que el dia del juicio final... una vez mas se unird su carne y asi con el alma resucitara y vivira
para siempre. ¢Y a donde iran los buenos cuando mueran? Alli, al interior del cielo, porque guardaron los divinos
mandatos de Dios. ¢Y los no buenos a donde irdn? Alla, al lugar de los muertos, porque no guardaron los
mandamientos de Dios...”(Ruiz,1993:76:76).
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En ocasiones la curacion debia realizarse en los montes, cuevas o lugares alejados, lo cual un

siglo después de evangelizaciéon aun persistia.

De un mundo encarnado por los dioses, pleno de significados, en continua comunicacion con
ellos en el apretado ciclo calendérico, se quiso pasar, en la conquista, a un mundo con un solo
duefio, el hijo de Dios, para aprovecharlo, pero que en la practica era poseido por el
colonizador. Se queria pasar de lo que era adorable a lo que era un recurso explotable. Como
anota Gruzinski (1994: 164), “...inculcar lo que los clérigos europeos entendian por persona
humana y divinidad, cuerpo y naturaleza, espacio e historia, ilusion y autenticidad...”. La tierra y
el agua que eran controladas por las instituciones indigenas pas6é a manos de los espafioles
(Gonzalez, 1993).

No hubo un interés por el uso adecuado del bosque, por parte de los conquistadores, estos s6lo
les interesaba para la extraccién de los recursos de manera ininterumpida y como la actividad
mas importante era la minera, los bosques eran complemento para la explotacion minera, como
combustible, para la construccién de casas, muebles en los nuevos asentamientos y en pocos
aflos quedd deforestado alrededor de las minas, lo que aumentaba los costos para traer
combustible; fue entonces cuando el Oidor Mendiola en 1568 tuvo que expedir un reglamento
que controlara la tala de arboles para hacer lefia y carbén (Campos, 2012:25).

El espacio vital se convirti6 en una propiedad, se secciond, en un proceso que se comenzo
antes de la llegada de los espafioles; la mentalidad colonizadora de obtener recursos de los
colonizados también habia comenzado, pero con los conquistadores espafioles la imposicion de
un Dios, un estilo de vida, de vivir en un solo espacio, en la concrecion de un mundo limitado,
sin control propio (bajo el control de la explotacion), condujo a una resignificacion del territorio y
a convertirse en propiedad privada, en ese trance ¢ quién iba a velar por un territorio que no era
del indigena? Explotable?. Mas sin embargo para el indigena seguia siendo el territorio cultural,
emocional, ancestral con un aparente acallamiento espiritual. Lugares con una historia, un
simbolismo en un mundo cada vez mas reducido, pormenorizado, seccionado, particularizado,
sin contacto con la totalidad o cosmizacion del mundo, también fragmentada y emprender el
dominio del terreno que podria aportar a las necesidades creadas en un mundo cada vez mas

pequefio y una mente mas concreta.
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De lo abstracto a lo concreto”, de las esencias a las presencias, de la vida a la muerte y del
ordenamiento al agotamiento del entorno natural. En esta nueva relacion con el entorno,
predominando aun el deterioro®, la guerra sin fuego, la extraccion y los animales y las plantas
en recursos de propiedad, a capricho del donatario a precio por cambiar, contribuyé a la
resignificacion tanto del entorno como de los recursos, antes guiado por el profundo respeto de

un mundo sacralizado.

El aspecto territorial de las religiones étnicas nativas no pudo ser acallado durante la época
colonial, y se continuaron practicando a espaldas de los frailes, y debido a la persecucién de
gue eran objeto, pocos detalles se pueden indagar sobre los cambios que se estaban dando en
la cosmovision de la naturaleza, mas sin embargo para el siglo XVI y XVII, anota Gruzinski
(1994), el imaginario indigena ya se habia poblado de divinidades y simbolos cristianos,
transformando, como es sabido sus deidades patronales y divinidades por santos patronos,

insertando poco a poco sus festividades en el calendario cristiano.

¢ Qué sobrevive aln de la nocion de lo sagrado después de este impacto en las culturas
mesoamericanas, en relacion al control del acceso y manejo de los recursos?, es lo que se vera

a continuacion.

2.3.3. Pervivencia de la nocién de lo sagrado y el control del acceso, uso y manejo de los

recursos en la actualidad

Eliade (1998), en su experiencia de trabajar con muchas religiones del mundo encuentra que
entre los cazadores némadas y los agricultores sedentarios subsiste la idea de vivir en un
cosmos sacralizado, participan en una sacralidad césmica, manifestada tanto en el mundo
animal como el vegetal. Analiza en diversos lugares, la sacralizacion de la naturaleza (la tierra,

la luna, el sol, el agua, la vegetacién, el arbol, las plantas sagradas y las estaciones) como la

7 * el espacio concreto es resultado tanto de las formas cristalizadas del espacio fisico histdricamente
reconfiguradas, como de las nuevas determinaciones sociales que se desarrollan en su seno...” (Martinez A., 1990).
80 Becerra (1992:23), retomando a Wolf (1986) dice “...el espafiol se convirtié en explotador de minas, productor de
cosechas a escala comercial y ganadero mercader. Para cubrir los requerimientos de las minas, construccion de
viviendas y combustible, inici6 la deforestacion de los bosques; se introdujo la yunta y el arado para sembrar,
utilizando cultivos y patrones de manejo traidos de Europa, y se introdujo el ganado mayor y lanar, mismos que se
multiplicaron rapidamente. Con todo esto se aceler6 la erosion del area...”, refiriéndose a la parte oriental de la
cuenca del ex lago de Texcoco.
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que “...desvela las estructuras mas profundas del mundo. El cosmos, se presenta como un

‘mensaje cifrado’ unicamente desde la perspectiva religiosa...” (Eliade,1998:111).

Colding y Folke (2001) después de hacer un analisis de muchas etnografias a nivel mundial
buscando los tables (considerandolos como prohibiciones) relacionados con la conservacion
de los recursos, sistematizaron la informacion y agruparon en seis tipos los tables conforme a
la funcién que estos desempefian, en el manejo y conservacion de los recursos y el habitat,
como aparece en el Cuadro 3. Ellos llegan a la conclusion que este sistema invisible para la

conservacién, operado por comunidades tradicionales, es a veces mas efectivo que el oficial.

Como se puede ver en el Cuadro 3: - Los tables segmento se aplican a periodos de tiempo
especificos para individuos de una edad particular, sexo o condicion social, o sea a ciertos
segmentos de una poblacibn humana (nifios, menstruacion, embarazo, padres de recién
nacidos) se les proscribe temporalmente la recoleccion y / o consumo de una especie. Dan
como ejemplo, cierto tipo de alimentos a mujeres embarazadas y algunas creencias de riesgos
a la salud humana. Por lo tanto, generalmente relacionados con las creencias emic (las cuales
reflejan las categorias cognitivas y linglisticas que solo son Utiles a los nativos de las culturas
estudiadas).®!

-Los tabues temporales se aplican cuando un grupo cultural prohibe el acceso a los recursos en
determinadas periodos de tiempo; como por ejemplo en temporadas de veda que suelen
coincidir con las temporadas de desove y apareamiento de especies. Su funcién es reducir la

presion sobre recursos de subsistencia.

-En los tables métodos se restringen las técnicas y métodos para la retirada de las especies de

su ambiente natural que pueden agotar o reducir drasticamente un recurso (p. €j. en la pesca).

-En los tabues de historia de vida, se prohibe el uso de ciertas etapas vulnerables de la historia
de la vida de una especie en funcion de su edad, tamafio, sexo o estado reproductivo. Este tabu

influye en el manejo de los recursos.

-Los tabues de una especie en particular se aplican cuando un grupo cultural prohibe

totalmente la matanza y uso perjudicial de determinadas especies en el tiempo y el espacio,

81 De otro lado estarian las ethic, que reflejan las del investigador
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citando a varios autores encuentran que se perciben como toxicos, actian como simbolos
religiosos, en representacion de seres humanos reencarnados o vinculados con espiritus que
causaran enfermedades a los infractores. Algunos mamiferos amenazados (de la lista roja de la
IUCN), reciben este tipo de proteccion, seguido de aves y reptiles. También especies vegetales
clave que ayudan al mantenimiento de la biodiversidad. Este tabl no sélo es importante a nivel

de especie sino también del paisaje.

Cuadro 3. Tabues de los recursos y el habitat, la conservacion de la naturalezay
funciones en el manejo de los recursos

Categoria Funcion

Tabues segmentos Regular recursos, retirada

Tabues temporales Regular el acceso temporal a los recursos en el tiempo

Tabues métodos Regular las técnicas de retirada de los recursos

Tabues de la historia de vida Regular retirada de estados vulnerables en la historia de

de especies vida

Particulares a una especie Proteccion total a las especies en el tiempo y el espacio

Tabues del habitat Restringen el acceso y la utilizacién de los recursos en
tiempo y espacio

Fuente: Tomado de Colding , J. and Folke, C. (2001). Social Taboos: "Invisible" Systems of Local
Resource Management and Biological Conservation. Ecological Applications, 11 (2):584-600.

-Los tabues del habitat regulan el acceso y la utilizaciéon de los recursos de un habitat en
particular, en el espacio y el tiempo. En particular las areas protegidas por tabues religiosos
consideradas sagradas por los miembros de una comunidad. Ellos encuentran que en algunos
todas las actividades de caza estan prohibidas y en otros se permite la recoleccién de recursos
especialmente en festividades religiosas. Otros son lugares en que residen ciertos espiritus por

lo que son evitados para que los espiritus no desaten su furia.

Es seguro que haciendo una revision de las etnografias de los diferentes grupos indigenas

mexicanos podriamos encontrar los diversos tables y mitos que funcionan como estrategias de
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conservacion del entorno natural en que se asientan las culturas, evitando que la gente acceda
al lugar. Como lo encuentra Jaime Santiago en los lugares sagrados de Oaxaca; alli los que
mas se conservan son “principalmente los que tienen asociado una prohibicién con miedo,
porque les va a pasar algo” (Comunicacion personal nov.11 del 2010). En los cerros ocurren
cosas que espantan a la gente como es la leyenda de la Matlazihua en Oaxaca, como en otros
lugares (con otros nombres), es una mujer que esta en el cerro y a determinadas horas hace
extraviar a la gente que por alli se queda... o las bolas de fuego en el cerro La Teresona en

Toluca.

Iwaniszewski (2001) a partir de varios ejemplos etnogréaficos demuestra que los sitios de culto
en el paisaje ritual generalmente se encuentran cerca de pozos, arroyos, manantiales, cuevas,
abrigos rocosos y sobre las cimas de los cerros 0 muy cerca de ellas. Se asocian a estos
lugares enanitos, chaneques, duendes, aires, tlaloques, serpientes de agua, duefios/sefiores de
agua, sirenas, rayos, truenos, relampagos, culebras de aire, vientos, sefiores de la montafia,

sefiores de los animales, etc.

La Virgen de Ocotlan que apareciera en el bosque de ocotes de Tlaxcala, como dadora del
agua milagrosa y curativa inspira a los lugarefios en la carretera del Arco Norte a poner una

gran imagen de la virgen en la base del cerro.

Los cerros sagrados de Tlaloc, el lIztaccihuatl, Popocatépetl, tienen mitos y divinidades
asociadas a ellos que son vividos como una realidad por quienes los mantienen; éstos lograron
llegar hasta nuestros dias con la vegetacion nativa, en medio de la presion urbanizante que se
ejerce desde el Distrito Federal, gracias a la importancia cultural, simbdlica y sagrada de estos.
Glockner (2009) explica: el cerro tiene un ombligo, que representa el centro del mundo, el lugar
sagrado, donde se oficia el ritual. Gregorio Popocatepetzintli (El espiritu de la montafia, llamado
también Don Goyo, deidad encarnada del Popocatépetl) y Rosita Iztaccihuatl, bajan a las
comunidades de las faldas del Popocatépetl, comparten con ellos, traen mensajes, don Goyo
en persona les dice que no hay que asustarse (cuando decenas de miles de familias fueron
evacuadas en 1995, frente a la amenaza de erupcion del volcan), ensefia qué deben ofrendar
alla arriba; también ensefia un modelo de comportamiento; en San Pedro Nexapa (Edo. Mex):
“...aparecié también comiendo memelas y tomando pulque en unos puestos colocados a la orilla de

la carretera. Alli advirtié que no tenia 6rdenes del Padre Eterno para destruir los pueblos, pero que la

erupcion era un aviso para que la gente corrigiera su conducta, pues los jovenes ya no respetaban a
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los adultos, la gente vivia entre envidias y conflictos olvidando que la consideracion y el amor al

projimo forman parte de los deberes para con Dios...” (Glockner, 2009.: 67).

Son comunes las “parejas de cerros” (Barabas, 2003), (Tlaloc y Matlalcueyetl®?, Popocatépetl e
Iztaccihuatl, por ejemplo). Tlaloc también estd vinculado estrechamente con el culto a
Chalchiuhtlicue, sefiora de los rios, los manantiales y las lagunas (Glockner, 2009:64).
Iwaniszewski (2001) observa en San Pedro Nexapa que se asocia los espacios ceremoniales
cercanos a los manantiales y brotes de agua con espiritus femeninos, protectores de estos
lugares, mientras que los espacios rituales localizados en los promontorios o cimas estan
ligados a los espiritus protectores masculinos o quedan bajo la protecciébn de una pareja
femenina-masculina. Las formas geomorfolégicas y la presencia/ausencia de elementos

acudticos (fuentes, arroyos, manantiales, estanques) definen el género del lugar.

Duefios del monte, deidades, espiritus, ancestros, duefios de los lugares, los naguales y los

“

santos y virgenes “...son parte de una nueva configuracion de la realidad que los incluye,
muchas veces sin amalgamarlos e incluso oponiéndolos. En otros casos todos pueden estar en
el cerro, en la cueva, en el manantial, en la iglesia y, aunque son percibidos como diferentes,
tienen caracteristicas y atributos semejantes, entre ellos ser ambivalentes (buenos y malos) a la
par que protectores del pueblo que han dado origen y del territorio que han fundado... ”
(Barabas, 2003:22) y son comunes en las culturas mesoamericanas a los que se les hacen

ofrendas para obtener la lluvia y los alimentos o de agradecimiento por haberlos recibido.

Bartolomé®, también encuentra que en las cuevas de Oaxaca se continlan oficiando rituales
gue ya eran viejos cundo los invasores irrumpieron en la region, “...configurando un complejo de
ambitos sacrificiales clandestinos, donde las sociedades nativas realizan algunos aspectos de

sus universos simbdlicos...”

En el trabajo de Lorente Fernandez (2009), sobre los graniceros en una de las comunidades de
la montafia texcocana, dicen tener contacto con éste mundo sobrenatural de los Ahuaque o
Tlaloque, también asociados con las fuentes, los rios y las aguas. En general anota, Alcina
F.(1995:32) que esta asociacion de los Tlaloque con los cerros, lomas, cumbres, cuevas,

fuentes, lagunas y pozos es muy general en toda Mesoamérica, hallandose entre zapotecos,

82 “Tlaloc tom6 como mujer a Matlalcueye, ‘la de la falda verde’, que no era sino otra variante de la diosa
Chalchiuhtlicue” (Broda, 2008:41)
83 Tomado de http//www.bibliojuridica.org/libros/2/636/6.pdf
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tlapanecos, tzoltziles e incluso en pilpiles de El Salvador, lo que concuerda con lo hallado por
Broda en 1991, mencionado anteriormente.

En relacion a la fiesta azteca IV Hueytozoztli, celebrada directamente en el cerro Tlaloc, Broda
(1991) comenta que “...estos ritos prehispanicos encuentran su continuacion hasta nuestros
dias en la fiesta de la Santa Cruz (Tres de Mayo) que se celebra en las comunidades indigenas
tradicionales de México y Guatemala como una de las principales fiestas del afio. Su
simbolismo sigue estando vinculado con la sequia de la estacion, la peticién de lluvia, la
siembra de maiz, y la fertilidad agricola en general. La cruz cristiana retne en si el simbolismo
prehispanico de las deidades del maiz, la tierra y las lluvias, se le invoca como ‘nuestra madre’,
‘nuestra sefiora de los mantenimientos’ y se le adora con guirnaldas de flores y panes. En otras
regiones predomina el simbolismo del agua —son ‘cruces de agua’ que estan pintadas de color
azul. Estas cruces se encuentran en las cumbres de los cerros que tienen vital importancia para
la comunidad. A veces es una sola cruz pero también hay cerros con dos, tres o mas cruces...”
(Broda, 1991: 476).

Tlaloc-Nezahualcoyotl, es la deidad local en una de las comunidades de la montafia texcocana
estudiadas por Lorente Fernandez (2009) vinculada al Cerro Tlaloc, “Rey del Mar” y los tlaloque
se consideran nifios o hijos de las deidades de los cerros. En la montafia todavia deambulan en
las fuentes de agua y producen enfermedades o espanto, si quien pasa por donde estan, no se
han dirigido en la forma ritual adecuada.
“..En la moderna cultura occidental resulta imposible que se le pueda rendir culto a una planta o a una
montafia porque no se comprende que éstas puedan ser hierofanias; es decir que se les rinde culto no
por ser plantas y montafias, sino porque en ellas se revela lo sagrado, porque son un asiento de la
divinidad, y es esto lo que las transforma en sagradas, lo que las distingue de otras plantas y

montafas...” (Glockner, 1996).

Con el cristianismo se aprendi6 a tener la conciencia de una totalidad, un sélo Dios que esta en
todo. Esto nos lleva de nuevo a que la divinidad est& en todo, pero dado que la religion cristiana
se ha centrado en la pasion y muerte de Cristo (lo que le ha dado siempre muy buenos

resultados en el proceso de evangelizacion), esto no se ha aprendido alin y queda en la teoria.
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Con la crisis ambiental del planeta, la iglesia catélica ha empezado a retomar el supuesto
teoldgico de que el ser humano es parte de la creaciéon, como una totalidad®. Dadas las
“zozobras meteoroldgicas y teluricas que vive el planeta”, Lafaye (2011:10) habla de una
resacralizaciéon del medio natural, “con la religiosidad ecoldgica, las corrientes New Age; el
planeta de nuevo se percibe como ‘la Madre Tierra’, la Gaia Mater de los antiguos griegos y la

Pachamama de los indios andinos”.

Por el camino racional, a nivel de la ciencia, el enfoque de la Biologia de la Conservacion y
desde la perspectiva conservacionista, se le da un valor intrinseco a todo ser viviente. La
“Conservacion de la Biodiversidad’ se convierte en un argumento y politica internacional
apoyandose en la légica de los “mantenimientos”. Con el surgimiento de nuevos movimientos,
nuevas formas de pensar la religion y de practicarla, la relacion hombre-naturaleza, cambiara
para hablar de ser humano-naturaleza®®, hasta regresar al punto inicial, mas alla de lo corpéreo,

de la dicotomizacion y centrarnos en el ser, punto comun en todo el universo.

Esto se complementa con el planteamiento de Descola (2001) quién habla de tipos de
objetivacion de no humanos resultantes de modos de relacionarse con ellos e identificarse, que
van mas alla de los modos de clasificacion etnobiol6gica, por lo que en algunas sociedades
predomina la rapacidad y en otras la reciprocidad. Habla de un tercer tipo (0 modo de
relacionarse), aquellas protectoras que podrian coexistir con las dos anteriores. Por otro lado,

se podria concluir, la cultura devora a la naturaleza?

En los lugares donde todavia hay gente que vive de los recursos o se relaciona directamente
con ellos, es donde todavia puede sobrevivir esa relacion mediada por lo sagrado, los recursos
y el ser humano. Con esto podemos ubicar dos tipos de sociedades, las que acumulan y las

que retornan (a lo divino, porgue mantienen todavia un dialogo con lo divino).

84 En las noticias, algunas palabras del Papa Benedicto XVI en los dos Ultimos afios en materia ambiental: “... Se
debe ejercer una administracion responsable de los bienes de la Tierra”; “Los lideres mundiales deben tomar
decisiones valientes para salvar al planeta”; "Es necesario un ‘si’ decisivo a las determinaciones para proteger la
creacion, asi como un compromiso firme para revertir las tendencias que arriesgan con llevar a situaciones
irreversibles de degradacion” (http://www.radiomaria.org.ar/content.aspx?con=4827 Abril/2011). Al punto de ser
llamado el papa ambientalista. Ver mas adelante anotaciones sobre las fiestas en Santa Catarina del Monte.

85 Como lo vimos anteriormente, Descola (2001) propone hablar de lo humano y lo no humano en lugar de la
oposicion hombre- naturaleza. ¢ Entonces hablariamos de la oposicion ser humano- no humano?
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Con la rapacidad de las sociedades que acumulan se generan normas para el control del

acceso, uso y manejo desacralizadas como se vera enseguida.

2.3.3.1. Desacralizacién de las normas para el control del acceso, uso y manejo de los
recursos naturales en comunidades nahuas

Para Eliade (1998: 16), la desacralizacion caracteriza la experiencia total del ser humano no

religioso de las sociedades modernas. La representacion del cosmos como pleno de sentido

ocurre en el hombre religioso, mientras que para el hombre moderno (que ha desacralizado la

naturaleza) o el letrado, la naturaleza y algunos lugares en especial, despiertan una “emocion

estética”, la cual argumenta Eliade, guarda aun una dimensién religiosa.

Como se ha visto, que en las comunidades nahuas aun persiste la nocién de lo sagrado en la
percepcion del territorio, de sus lugares simbolicos o sagrados en la actualidad, esto ayudara a
fundamentar una via para encontrar como lo sagrado ordena, esto es, influye en el control (o
sea en la normatividad), del uso de los recursos naturales y su manejo por parte de las
comunidades nahuas de la sierra texcocana. En este sentido, cabe agregar lo que ha visto
Alberti (2004:21) “...los aspectos religiosos y culturales, en interaccion con el manejo de

recursos naturales, refuerzan el sentido de pertenencia a un territorio y a su conservacion...”.

En el mundo actual basado en las mercancias, el fetichismo del dinero, que actlla como capital
dotado del poder de engendrar por si mismo valor, como dinero capaz de engendrar mas dinero
(Godelier,1998:106)¢, el recurso natural es tratado como una mercancia mas, con un precio, el
agua, el aire, el paisaje, el bosque, las especies, la tierra, el suelo, el subsuelo, etc. tienen que

pasar por el filtro de esta valoracion.

En concordancia a ello se construyen unas normas oficiales a las que las comunidades deben

responder, las cuales regulan (controlan) el uso y manejo de los recursos naturales, lo cual esta

8 Nos dice Godelier (1998:106):

“..En eso consiste la mitologia del capital. No obstante, podemos proseguir esa comparacion y examinar las
diferentes formas de conciencia que existen en una economia dominada por el intercambio de dones y en una
economia dominada por el mercado donde la fuerza de trabajo intelectual y manual es en si misma una
mercancia. En las sociedades dominadas por la obligacion de donar (y, en el caso de las sociedades con
potlatch, por la obligacién de librarse a una competicion en el terreno de los dones), las cosas parecen
finalmente ocupar el lugar de las personas, y los objetos parecen comportarse como sujetos. En cambio, en las
sociedades dominadas por la obligacién de vender y de ganar dinero, de la ganancia, son las personas las que,
al competir en la venta de bienes y de servicios, son hasta cierto punto tratadas como cosas...”.
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a cargo de la SEMARNAT y del Ayuntamiento de Texcoco, normas que podriamos llamar
profanas y que a partir de los planteamientos de Baez-Jorge, Durkheim y E., Pritchard, a los
que ya se hizo referencia, podemos decir que tendrian sus raices en lo sacro. Cabe anotar que
una de las conclusiones de Colding and Folke (2001), es que muchos de los tabues
identificados por ellos, tienen funciones similares a los de las medidas de conservacion formal
en la sociedad contemporanea y en algunos paises ya estan siendo incorporados en los planes

de manejo y conservacién de &reas naturales protegidas.

En este sentido en los programas gubernamentales de desarrollo en la region, el uso, manejo y
aprovechamiento de los recursos, se estdn considerando desde la perspectiva de la
sustentabilidad®’, lo cual se verd en el marco de referencia y como opera la legislacion

ambiental del pais en el municipio.

El concepto de manejo, oficial (en el sentido de manejo forestal que es el que mas se acerca al
concepto de los recursos monte-agua que utilizan las comunidades) se puede consultar en la
Ley General del Desarrollo Forestal Sustentable, alli se define como: “...El proceso que
comprende el conjunto de acciones y procedimientos que tienen por objeto la ordenacion, el
cultivo, la proteccion, la conservacion, la restauracion y el aprovechamiento de los recursos
forestales de un ecosistema forestal, considerando los principios ecoldgicos respetando la
integralidad funcional e interdependencia de recursos y sin que merme la capacidad productiva
de los ecosistemas y recursos existentes en la misma...” (http://www.conanp.gob.mx/leyes_

normas/leyes.php?start=41).

Dado que sacralizar o desacralizar el mundo natural lleva de por medio un proceso de
racionalizacion, que en la actualidad ha conducido a una crisis ambiental, esto se tratara a

continuacion

87 Para una discusion del concepto original (usar los recursos para satisfacer las necesidades de las generaciones
presentes sin comprometer las necesidades de las generaciones futuras) ver a Masera, Astier y Lépez-Ridaura
(2000) y como referencia la definicion original en la que se basa la SEMARNAT en su pagina web del 3 abril de 2010
http://elearning.semarnat.gob.mx/cte/MATERIALESAPOYO/manejo%20de%20recursos%20naturales%20y%20plane
aci %C3%B3n%20ambiental/INTERMEDIO/1.html.
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2.4. Racionalidad y crisis ambiental

“...En el principio todo era fin y las mentes se acordaban de su pasado para reincidir en el presente,
los obstaculos para presenciar el ahora fueron creados para evadir el origen primordial, a-historico,
eterno. La ruta de densificacion, hasta llegar a lo corporeo continué hasta identificar la mente con el
cuerpo, un yo con el cuerpo, con el sexo, con un rol, una descendencia, un territorio, unas
pertenencias, unos recursos para vivir y reproducirse, protegerse. El cuerpo requeria protegerse, el

yo también, empezaron las guerras por lo corpoéreo, lo que se tiene...” (AnGNiMo).

El concepto de racionalidad se ha abordado desde diversas disciplinas y campos de la ciencia
(filosofia, sociologia, derecho, economia, psicologia, etc.), pero dado que alude a la razén, o es
un derivado de ella, ésta Ultima ha sido uno de los temas abordados por la filosofia® y por ende
la racionalidad. Sin embargo, es de especial importancia ahora retomar la introduccion del
término racionalidad en la sociologia por Max Weber en su trabajo de Economia y Sociedad

(1944) por el ambito en que se desarrolla el concepto.

Se parte de una definicién del diccionario de la real academia espafiola, en éste, racionalidad
es una cualidad de racional (del latin rationalis), lo cual pertenece, se relaciona o es conforme a
la razén. De razén® nos dice que es la Facultad de discurrir y para el mismo discurrir es:
reflexionar, pensar, hablar acerca de algo, aplicar la inteligencia. Y quien la aplica, lo podemos
ver en la misma definicion, es: el ente de razén. Donde ente (del lat. ens, entis, ser) es: 1) m.
Fil. Lo que es, existe o puede existir; 2) m. entidad (Il con personalidad juridica, particularmente
si se halla relacionada con el Estado). Ente publico Radiotelevision Espafiola; 3) m. colog.
Sujeto ridiculo o extravagante.

~ de razén: 1. m. Fil. El que no tiene ser real y verdadero y solo existe en el entendimiento.

Con esto podemos ver que nuestro pensar y cualidad que nos adjudicamos los seres humanos

como especie® (la razén), por lo gue nos posicionamos frente a la naturaleza, de la manera en

88 Gonzalez (s/f) consultado en : http//fs/morente.filos.ucm.es/docente-arnaiz/textosracionalidad.pdf

89 El diccionario da estas otras asceptciones: 2) f. Acto de discurrir el entendimiento; 3) f. Palabras o frases con que
se expresa el discurso; 4) f. Argumento o demostracion que se aduce en apoyo de algo; 5) f. motivo (Il causa); 6) f.
Orden y método en algo; 7) f. Justicia, rectitud en las operaciones, o derecho para ejecutarlas; 8) f. Equidad en las
compras y ventas. Ponerse en la razén; 9) f. Cuenta, relacion, computo. Cuenta y razén A razén de tanto;10) f. coloqg.
Recado, mensaje, aviso; 11) f. Mat. Cociente de dos nimeros 0, en general, de dos cantidades comparables entre si.
% En el diccionario de la lengua espafiola (2005) Espasa-Calpe (consultado en junio 10-13
http://www.wordreference.com/definicion/razén) la definicion de razén alude a esta singularidad: Facultad del
hombre de pensar o discurrir: el uso de la razén diferencia al hombre del resto de los animales.

En el diccionario de filosofia de Nicola Abaggnano y Giovanni Fornero (2004), el termino racionalidad y el predicado
racional caracteriza diversos aspectos del comportamiento humano; del actuar, cuya racionalidad se mide con base
en la eficacia de los medios elegidos con vista a un fin; de las creencias, cuya formacion y variacion con base en la
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que lo hacemos, no existe (en lo real)®!, pero se aplica (racionalidad) a... y se forja en la
educacion, se aspira a ella, “puede aplicarse a nuestras expectativas, a nuestras evaluaciones y
a nuestras acciones, fundamentandose en las creencias y los axiomas...La racionalidad es,
desde este punto de vista, una aspiracion humana, mas que una realidad” ® y por ello es tan

vulnerable e invadida o dominada por el mundo de los sentimientos, emociones y la moral.

Las acciones y decisiones, son donde toma cuerpo toda la subjetividad de la razén, alli las
objetivamos, pero como pudimos ver no solo la razén las orienta y en este punto es que se hara
una discusion mas adelante, pues por ahora seguimos con la definicibn y discusion del

concepto racionalidad.

Desde el punto de vista de la filosofia, la razén permite conocer la realidad a través de su
capacidad de abstraccién y de formalizacion. Busca causas y principios y para poder tener
certeza desarrolla una mecénica para su funcionamiento que le da un orden a los
conocimientos.®® De la razén practica en filosofia, son los argumentos arriba mencionados

(orienta y dirige las acciones) y se abordan por la filosofia de la ética, de la moral y la politica.

La racionalidad se fundamenta en la logica, la que permite dar un “buen uso de la razén”,
optimiza y da consistencia a los procedimientos racionales®. Esta idea de optimizar surge con
el pensamiento moderno y confluye en el positivismo que condujo al pensamiento cientifico, el
cual captura y domina el concepto de validez y objetividad del conocimiento humano, orientado
por la racionalidad econémica de la época, la cual es tratada por Weber desde su trabajo de
Economia y Sociedad. La racionalidad econémica que domina al pensamiento moderno y
orienta las acciones® surge a partir de la ética del pensamiento protestante y produce el
capitalismo®. El homo economicus logra el dominio de la naturaleza, eficientiza las técnicas de

los medios para lograr los fines.

evidencia preside a la decision racional; de la elaboracion en forma sistematica de la experiencia mediante principios
explicativos.

91 Con ello se hace referencia al niicleo conceptual de este trabajo, en el que se considera a la realidad como un
constructo social del que la razén haria parte.

92 http://es.wikipedia.org/wiki/Racionalidad.

9 Del origen, validez y limites de nuestros conocimientos se encarga la epistemologia y la moderna teoria del
conocimiento, como rama de la filosofia (Gonzalez, s/f; consultado en http//fs/morente. filos.ucm.es/docente-
arnaiz/textosracionalidad.pdf).

94 Sin embargo, un razonamiento légico (deductivo, inductivo y abductivo), como conclusion de un conjunto de
premisas, puede ser no valido incorrecto.

9 Para Weber (1944), la accién social puede ser racional (con arreglo a fines o a valores, afectiva o tradicional).

9% Weber (1973).
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Cuando Weber (1944) explica que “la economia es una seleccion cuidadosa entre distintos
fines, aunque se oriente desde luego por la escasez de los medios que para la realizacion de
fines estan a disposicion o podemos procurarlo”, esta describiendo cual es su racionalidad (de

la economia).

Un resumen del concepto de racionalidad del Diccionario de Filosofia de Nicola Abaggnano y
Giovanni Fornero (2004)%”, nos da cuenta, de que la nocién moderna de racionalidad se formé
en un campo no filoséfico, por Weber, como aspecto fundamental de la sociologia, quien tuvo
mucha influencia en el marxismo occidental. Aqui como en otros autores consultados, el
racionalismo econémico no es mas que un aspecto de la racionalidad que se ha impuesto en el
mundo moderno, que afecta la conducta de vida e imagenes del mundo. Esta racionalidad de la
conducta de vida y la ética econ6mica racional, se formé en occidente en las sectas
protestantes, segun Weber. El proceso de racionalizacion de las imagenes del mundo ha
originado un progresivo desencanto, eliminando los sistemas de creencias miticas y magicas.
Racionalidad de occidente que se extendi6 a todas las esferas de la vida social, a la
organizacion del Estado, al derecho, a las ciencias de la naturaleza y hasta a las artisticas. Con
el Marxismo la racionalidad viene a enlazarse con la reificacion, que Marx defini6 como
fetichismo de las mercancias. Para Adorno y Horkheimer el proceso de racionalizacion
verificado en el mundo moderno es interpretado entonces como momento culminante de una
racionalidad instrumental®® (que comprende la racionalidad como calculo y dominio) que, a lo
largo de la civilizacién humana, asumié como objetivo el dominio de la naturaleza externa con
fines de autoconservacion. Junto con Husserl, estos dos autores, ven en la revolucion cientifica
del siglo XVII una etapa decisiva en la reduccién del mundo natural desencantado para pasar a
ordenes matematicamente determinables. La racionalidad instrumental conduce al abandono
del temor reverencial hacia una naturaleza que hasta entonces era imposible de dominar. El
empleo de la ciencia y de la técnica en los procesos productivos conduce al progreso [como

sinbnimo de desarrollo]®®. La formulacion de las reglas del método cientifico define la

97 Diccionario de filosofia de Nicola Abaggnano y Giovanni Fornero (2004).

9 La racionalidad instrumental (ilustrada, tecnocrética, positivista, técnica, cientifica o sistémica) es aquella que se
convierte en una herramienta de la sociedad. La razén sirve para buscar el camino mas eficaz para conseguir un
objetivo determinado. Sus principales premisas son el calculo y la efectividad. Para los tedricos de la escuela de
Frankfurt, la Modernidad ha dado lugar a la imposiciéon de la ciencia experimental y su aplicacion técnica. El
empirismo se sitla como paradigma de la racionalidad, pone en duda el modelo de Idgica basado en la certeza.
(consultado en http://racionalidadinstrumental.wikispaces.com/Racionalidad+Instrumental).

99 “Con el advenimiento del capitalismo, se enfatizé la racionalidad instrumental entendida como la actuacion racional
motivada hacia el alcance de los fines perseguidos, que generalmente se asociaban con la prosperidad material.
Este concepto es semejante al de racionalidad formal que supone la posibilidad de orientar las acciones para la
obtencién de objetivos cuantificables” (Rodriguez Nava y Venegas Martinez (2010).
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racionalidad tipica de la ciencia'®. Este método le permite comparar teorias en relaciéon con un
grado de credibilidad o aceptabilidad con base en las evidencias disponibles, pero se discute si
estas reglas metodologicas dan cuenta del desarrollo real de la ciencia y que este

planteamiento supone la existencia de un observador neutro.

Para Habermas, segun el diccionario filosofico, la sociedad moderna es producto de estructuras
de comportamiento racional diferenciadas en dos sistemas autonomos: la economia de
mercado y el sistema politico-administrativo. A un lado de los dos sistemas anteriores, otro
componente de la sociedad es el sistema del mundo de la vida, que tiene un proceso de
racionalizacion no del tipo técnico instrumental sino practico moral. Entiende mundo de la vida
como el ambito del comportamiento comunicativo, que incluye la reproduccién cultural, la
socializacion, la integracién social de valores y normas compartidos, cuya validez depende de
justificaciones histéricamente variables (magico-rituales, religiosas, racionales-discursivas) 0.

Es el pensamiento posmoderno el que hace la critica al conocimiento cientifico de su pretendida

garantia de validez del conocimiento y de universalidad.

El pensamiento contemporaneo se ha asociado con la ética individualista, la racionalidad
econémica, ha conducido a una crisis de la posmodernidad, por lo que se explora en el
concepto de racionalidad ética (Rodriguez Nava y Venegas Martinez (2010). Rodriguez Nava y
Venegas Martinez (2010), hacen un recuento de las criticas al posmodernismo (situandolo en la
segunda mitad del siglo XX) y argumentan que muchas opiniones coinciden en que el declive
de la ética social modernista ha sido el auge de la sociedad capitalista, se subraya la posicion
central y dominante del ser humano en el universo y que sélo con base en una racionalidad
instrumental pretende alcanzar sus metas sin que importen los medios!®? y hacen un recuento

de todos los anti humanismos que predominan ahora:

100 gpez y Tabares (2011) citando a Sotolongo y Delgado Diaz, argumentan: son "...cuatro las nociones bésicas que
integraron ese cuadro cientifico del mundo: 1) la idea de la inmutabilidad y pasividad de la Naturaleza. 2) la
comprension de los atomos como particulas Ultimas indivisibles e inmutables de las que todo esta hecho; 3) la
evidencia mecéanica entendida como criterio para conocer el mundo. Este es semejante a si mismo en todas sus
manifestaciones, y puede ser explicado a partir de leyes simples, que durante un tiempo bastante prolongado se
identificaron con las formuladas por la fisica, especificamente la mecanica; 4) la suposicion de que el mundo es
"dado". La idea de que el mundo existe en forma acabada, tal como lo "vemos" en la naturaleza y lo conocemos en la
investigacion con la ayuda de nuestra sensorialidad y racionalidad...La metafisica fue suplantada por los conceptos
de evolucion, desarrollo, progreso, revolucién, y a sus contrarios de atraso, subdesarrollo, involucion. Junto a la
revolucion industrial y cientifica la Unica manera de acercarse a la realidad es experimentando con ella... se asumio
la raz6n como ideologia”.

101 piccionario de filosofia de Nicola Abaggnano y Giovanni Fornero (2004).

102Rodriguez Nava, A y Venegas Martinez, F. (2010) preguntan “; Por qué se dice que la racionalidad economica es
coautora de la crisis posmodernista? Con el advenimiento del capitalismo, se enfatizé la racionalidad instrumental
entendida como la actuacion racional motivada hacia el alcance de los fines perseguidos, que generalmente se
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1) Las actitudes hostiles contra las comunidades culturales distintas a la propia, como las minorias
étnicas, religiosas y sexuales, o los grupos vulnerables y marginados. Actitudes que han encontrado
sus mas lamentables expresiones en el nazismo, en el stalinismo, en las guerras y revoluciones
armadas, en los chauvinismos y en los fanatismos sociales. 2) La explotacion ilimitada de la
naturaleza, bajo la creencia falsa de que el hombre, por su condicién, tiene el dominio de los
recursos naturales y el derecho a su degradacion. 3) Las actitudes de indiferencia ante los proble-
mas o conflictos de quienes cohabitan nuestro espacio; incluso, aunque pertenezcan al mismo grupo
social, aunque convivan frecuentemente, y pese a que se comparta la misma profesién y el mismo
trabajo, en la sociedad moderna existe el desapego hacia el otro, se percibe indolencia y dejadez
respecto a los problemas de los otros. “Racionalmente”, un individuo sélo se interesaria
verdaderamente en las necesidades de los demés, en la medida en que avizore que tales
dificultades pueden afectarle a €l mismo. En palabras de Bauman: fla sociedad moderna cre6
conformidad (adhesién, no conformismo) al estilo de vida capitalista, pero no creé solidaridad social,
no desarrollé una conciencia colectiva de comunalidad. En todo caso, lo que hay es una colectividad

disfrazada’ (Rodriguez Nava y Venegas Martinez, 2010).

Subrayan que en el posmodernismo encontramos la exacerbacién de las contradicciones del

racionalismo instrumental. Entre las crisis del posmodernismo observan las siguientes:
“1) La ciencia se manifiesta independiente de cualquier control ético; 2) la desarticulaciéon del
vinculo entre individuo, especie y sociedad; 3) el deterioro acrecentado del tejido social; 4) la
degradacion de las solidaridad tradicional; 5) el caracter cada vez mas exterior y anénimo de la
relaciones sociales; 6) el debilitamiento del imperativo comunitario; 7) el superdesarrollo del
principio egocéntrico, en detrimento del principio altruista; 8) la pérdida de los fundamentos
éticos; 9) la angustia y la desaparicién del sentido de la vida; 10) la insensibilidad y la
indiferencia como actitudes de exclusién (que excluyen al otro); 11) la adiaphorizacion, o pérdida
gradual de las obligaciones y responsabilidades morales frente a los otros; 12) la relatividad de
la moralidad expresada en la pasividad y resignacién ante los actos inmorales, violentos y
deshumanizantes, debido a una tolerancia mal entendida; 13) la apropiacion capitalista de la
naturaleza; 14) la irracional pretensién del proyecto social de aplicar (extender) la ciencia y la
tecnologia modernas en todas las comunidades, y 15) la irracionalidad del estilo de desarrollo
igualitario’ que presiona agudamente la capacidad ecoldgica de sustentacion y regeneracion de

recursos” (Rodriguez Nava y Venegas Martinez, 2010).

asociaban con la prosperidad material. Este concepto es semejante al de racionalidad formal que supone la
posibilidad de orientar las acciones para la obtencién de objetivos cuantificables”.
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Rodriguez Nava y Venegas Martinez (2010) citan a Adam Smith en su nocion bésica del
utilitarismo, quien dice:
“[...] el individuo sabio y virtuoso esta siempre dispuesto a que su propio interés particular sea
sacrificado al interés general [...] debe ponderar todos los infortunios que puedan sobrevenirle a él, a

SUS amigos, su grupo o su pais, en tanto que necesarios para la prosperidad del universo”.,

Mientras que los contemporaneos, anotan los autores, asocian a la utilidad con la satisfaccion
de las preferencias individuales y proponen:
“La ‘racionalidad ética’ es una alternativa fuerte de salida a la crisis de la posmodernidad porque
engloba conceptos tales como la racionalidad ecoldgica que han sugerido lineas concretas de accion
y demostrado su viabilidad. El término ‘ética racional’ hace referencia al hecho de que en el ‘ethos’
de cada sociedad, es decir, en los rasgos que definen su cultura, esta implicita una racionalidad
porque en cada estadio de la evolucién, los seres humanos han elegido lo que consideran la actitud

racional del hombre de su época” (Rodriguez Nava y Venegas Martinez, 2010).

Hacen un resumen del pensamiento de Morin en sus investigaciones de la racionalidad ética y
consideran que actualmente el ser humano tiene la obligacién moral de una auto-ética, con su
comunidad (socio-ética) y ante la naturaleza (eco-ética). En este sentido la racionalidad

ecoldgica o racionalidad ambiental la incluyen en el concepto de racionalidad ética.

Como producto de esta reflexién actual, surgen ideas como la de Amartya Sen quién propone
una transformacion del neoclasico homo-economicus (Pedrajas, 2006) a una nueva persona

moral que se mueve en los distintos procesos econdémicos por simpatia, compromiso y valores.

Christian Felberg!®® deconstruye el concepto de economia y encuentra la Economia del Bien
Comun, como alternativa a la racionalidad econ6mica y plantea que tiene dos componentes
fundamentales que son el animo de lucro y la competencia. En la Economia del Bien Comun, la
estrategia es la cooperacion en lugar de la competencia y el fin dltimo es el bien comun no el
lucro. Parte de ideales que se encuentran en las constituciones, todas, o la mayoria consideran
al bien comun, en diversas formas, como el ideal, lo cual no se cumple porque se ha legalizado
la competencia y el animo de lucro. La competencia se mueve por el temor y se genera la
inseguridad. Por el contrario cuando todos cooperamos para que todos estemos bien lo que se
genera es seguridad. Segun él, Adam Smith hablé de un bien comin pero este se entendid

como si el bien propio fuera el bien de todos. Un pensamiento totalmente egoista, que engendra

103 En www.revistanamaste.com del 18 / octubre / 2012 articulo de Alberto D. Fraile Oliver.
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temor y ha dominado la naturaleza. En contraposicion, un pensamiento altruista, que genera

confianza, armonia y paz y da libertad a todos los seres.

Propone dejar a un lado los indicadores que miden exclusivamente el “medio”, el dinero, cuyo
méaximo exponente es el Producto Interno Bruto (P.I.B) e introducir indicadores que tengan en
cuenta la calidad de vida de los ciudadanos y cita como ejemplo la experiencia de Butan (en
Himalaya) para quienes la Felicidad Interior Bruta (FIB) es mucho mas importante que el
Producto Interno Bruto (PIB)!°* donde lo que mide el bienestar no es sino la Felicidad Interior

Bruta.

Presenta un modelo econdmico post-crecimiento, que permite la desglobalizacion y la
democratizacion de los mercados. Y, sobretodo, pone la dignidad y la felicidad de las personas,
el progreso social en términos del bien comun y la sostenibilidad de los ecosistemas en el

centro de la actividad econdmical®.

La Economia del Bien Comun esta logrando el nivel de movimiento social en Europa. “822
empresas presentes en 15 paises [europeos] estan desarrollando el balance del bien comun y
un tercio de ellas han adquirido el compromiso de implementarlo. Dicho balance tiene cinco
valores fundamentales que contrapesan el balance puramente monetario: la dignidad humana,
la solidaridad, sostenibilidad ecoldgica, la justicia social, la transparencia y participacion

democratica”.

El éxito que esta logrando esta propuesta, dice Christian Felber, es porque involucra nuestros
sentimientos. En realidad podemos ver que es una necesidad muy sentida, en medio de la crisis
de vacio de sentido, darle valor, construir un nuevo valor, la cooperacién que fomenta el

altruismo.

También se derivan ideas como la ética de la tierra de Aldo Leopold, la cual aplicaba a los
programas de conservacion en areas naturales, considerandola mucho méas importante que las
utilidades de los sistemas que se conservan, el derecho intrinseco de ser conservado. Afin a
este pensamiento (racionalidad), es el de los pueblos nativos de America que se estan

organizando para lograr que los derechos de la tierra sean reconocidos en las constituciones,

104 para ver como miden la felicidad ver www.revistanamaste.com del 11 / marzo / 2011 por Alberto D. Fraile Oliver
105 En www.revistanamaste.com del 18 / octubre / 2012 articulo de Alberto D. Fraile Oliver
106 En www.revistanamaste.com del 18 / octubre / 2012 articulo de Alberto D. Fraile Oliver
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como lo lograron en Ecuador y recientemente se ha sometido a discusion en el senado de
México. También surge la propuesta de una ética ambiental a utilizarse en la educacion
ambiental, la cual Lezaca Sanchez (s/f) define como: “La reflexion racional y practica sobre los

problemas derivados de la relacion del hombre con la naturaleza™®’

Los posmodernistas como Enrique Leff, han abordado la irracionalidad de la racionalidad
econdmica. Enrique Leff (s/f) es uno de los autores quién mas ha impulsado el concepto de
racionalidad ambiental en México, parte de la critica de la racionalidad econdémica, que domina
el pensamiento actual, fundamenta su propuesta a partir de la construccion de una nueva
racionalidad desde el punto de vista epistemoldgico, filoséfico, ambiental y ético. Para él
“La problematica ambiental emerge como una crisis de civilizacion: de la cultura occidental; de la
racionalidad de la modernidad; de la economia del mundo globalizado. No es una catéstrofe
ecolégica ni un simple desequilibrio de la economia. Es el desquiciamientol® del mundo al que
conduce la cosificacion del ser y la sobreexplotacion de la naturaleza; es la pérdida del sentido de la

existencia que genera el pensamiento racional en su negacién de la otredad” (Leff, 2004).

Para él, la crisis ambiental o “colapso ecoldgico,” que se hace evidente en los afios 60, muestra
la irracionalidad de los patrones de produccion y consumo, pone limites al crecimiento
econdmico, por lo que se proponen estrategias de ecodesarrollo que postulan una nueva forma
de producir, tomando en cuenta las condiciones y potencialidades ecolégicas, la diversidad
étnica y la gestion de los recursos participativa, por parte de las comunidades. Surge una
economia ecolégica. Esta crisis ambiental “se expresa como una angustia de separacion de la
cultura de sus raices organicas, buscando reconstruir el orden social desde sus bases naturales

de sustentacion”, lo que lleva al deseo de un retorno a la naturaleza.

Habla de unas estrategias de capitalizacién de la naturaleza que han penetrado al discurso
oficial que construye instrumentos legales y normativos a nombre del desarrollo sustentable, el
cual carece de un fundamento teérico (Leff, 2006). Estrategia en las que:
“la ecologia se convertiria en el instrumento para ampliar los limites del crecimiento: el sistema
ecolégico funcionaria como tecnologia de reciclaje; la biotecnologia inscribiria a los procesos de la

vida en el campo de la produccidn; el ordenamiento ecoldgico permitiria relocalizar las actividades

107 Esta definicion la hace citando un trabajo sobre los cristianos como guardianes de la tierra y hablando de una
mayordomia y voluntad de vida (Lezaca Sanchez,s/f.).

108 Esta racionalidad econdémica producto de un pensamiento de escasez obsesivo engendrd la voracidad del sistema
de produccién y consumo actual.
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productivas!®®, extendiendo el territorio como soporte de un mayor crecimiento econémico para

ampliar los espacios fisicos para una produccién ampliada”.

Buscando debilitar las resistencias culturales y de la naturaleza misma
“ para ser recodificadas por la légica del capital, legitimando la desposesion de los recursos
naturales y culturales de las poblaciones dentro de un esquema globalizado, donde sea posible
dirimir los conflictos de intereses en un campo neutral. A través de esta mirada especular
(especulativa), se pretende que las poblaciones indigenas se reconozcan como capital humano, que
resignifiquen su patrimonio de recursos naturales y culturales (su biodiversidad) como capital natural,
que acepten una compensacion economica por la cesién de ese patrimonio a las empresas
transnacionales de biotecnologia, encargadas de administrar los bienes comunes en beneficio del

equilibrio ecoldgico, de la humanidad actual y de las generaciones futuras”.

En su trabajo sobre Racionalidad Ambiental y Didlogo de Saberes (2006) argumenta que ante

la
“..cosificacién y economizacién del mundol...], el ecologismo es el Gltimo intento por recuperar la
unidad de ese mundo resquebrajado, fundado en ese mito de origen anclado en la metafisica, que
con la disyuncion entre el ser y el ente, inicia la odisea del mundo occidental, aventura civilizatoria
gue llega a su limite con la crisis ambiental: crisis de la naturaleza en tanto que degradacion del
ambiente, pero sobre todo, crisis del conocimiento que sélo es posible trascender rompiendo el
cerco de la mismidad del conocimiento y su identidad con lo real fundado en el imaginario de la
representacioén, abriéndose al infinito desde un didlogo de saberes en el encuentro del Ser con la
Otredad.

Para terminar, a manera de conclusién, se puede decir que la racionalizacion es el conjunto de
discriminaciones y separaciones!® en una légica legitimada, porque subyace al conocimiento
de la racionalidad construida para hacerla real y objetiva. Dicho de otra manera son las
discriminaciones que realizas para sentir que te apropiaste de la realidad, legitimando la l6gica

que lo subyace.

109 para Rivas (2002;14) el discurso ambiental de los planes de desarrollo oficiales y de las instituciones educativas
solo proporcionan “nuevos elementos para la manipulaciéon social y justificacion para continuar con la explotacion
actual de los recursos y ha propiciado el despojo de los recursos a diversas comunidades y desalojo entre otros
casos de las poblaciones de sus habitats”

110 E| pensamiento separatista, de la naturaleza de la razon, lleva a una progresiva individualizacion, que pone al ente
individualizado en una constante lucha, en actitud perpetua de defensa, que refuerza el miedo que lo origina y genera
la voracidad. Prueba de ello es la racionalidad econémica moderna que surgio de la idea de escasez, como lo explica
Weber y en defensa posteriormente condujo a la post-escasez, de la que hablara Leff.

72



Si es la irracionalidad de la racionalidad econémica que domina a la racionalidad actual y ha
sumergido al ser humano en la crisis actual (ambiental, existencial, de valores, econdmica, etc.),
debemos investigar lo irracional en la relacibn ser humano-naturaleza. Un aspecto de lo

irracional es lo sagrado (lo numinoso, con ética...).

A continuacion se tratara otro producto de la razon, el conocimiento tradicional y se hara desde

una perspectiva etnoecolégica.

2.5. El conocimiento tradicional desde la perspectiva etnoecologica

El conocimiento tradicional del ambiente, que para Nazarea (1999) seria la etnoecologial!?, trae
un trasfondo, recopilado de los diversos ambientes en los que cada grupo tuvo que foguearse
para sobrevivir, antes de llegar a un estado sedentario. No obstante, algunos lo practican aun,
dado que sus territorios les permiten tener en diferentes pisos altitudinales, diferentes
ambientes o0 ecosistemas para su supervivencia y sin embargo sigue siendo local con respecto
al conocimiento cientifico, que se adjudica la universalidad. Esto le da al conocimiento local un
caracter espacial, que implica la adaptabilidad de una cultura al entorno en el que ha
sobrevivido por un tiempo determinado, gracias al conocimiento que ha desarrollado. En ese
sentido los animales, las plantas y los elementos abiéticos del medio natural, han servido al ser
humano como elemento de aprendizaje dada su adaptacion a las condiciones del tiempo o

comportamiento en este.

Nazarea (1999), utiliza el concepto de conocimiento tradicional del ambiente (TEK por sus
siglas en ingles) como sin6nimo del indigena y Hunn (1999) arguye su raigambre al ambiente
local para lograr la supervivencia por lo que se constituye en una alternativa independiente del
mercado global, sin embargo, discute cémo irébnicamente, el TEK “soporta al sistema global que
esta profundamente implicado en su destruccién”. Este TEK se constituye en una alternativa
para el futuro del mundo por lo que es una razdén para conservarlo, asi como nosotros

preservamos nuestras librerias y archivos.

Nazarea (1999) hace referencia a que Concklin introduce el término etnociencia, para referir el
conocimiento indigena. Concklin, aplicaba un analisis linguistico a lo largo de un eje cultural con

tres dimensiones (tecnoldgica, social y etnoecologica) y le reconoce “un rigor metodolégico y

111 Enfatizando los diferentes puntos de vista que la gente local tiene sobre su ambiente.
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profundidad tedrica” con una coherencia interna, adaptacion ambiental y sociocultural. Posterior
a la explosion de estudios que se desataron con esta propuesta de las etnociencias, el
conocimiento local, indigena, tradicional sobre el entorno natural [en un momento de crisis
ambiental], es internacionalmente reconsiderado al punto de asumirlo como parte de las

estrategias para la sostenibilidad planetaria.

Ramirez Eras, Angel Marcelo (2001) desde una propuesta de interculturalidad indigena discute
acerca de las limitaciones del conocimiento indigena para ser tratada como una ciencia, dadas
las connotaciones epistemoldgicas, a pesar de que hay un movimiento de indigenas que
quieren que asi se trate. La salida ha sido considerarlo como etnociencias, en contraposicion
con los conocimientos cientificos universales, pues se le ha criticado la carencia de una
“verdadera justificacion teérica” desde el paradigma positivista:
“Si los conocimientos de las culturas indigenas quieren dar un salto dialéctico a la categoria de
ciencia, tienen que construirse como teoria, esto es, como conjunto integrado, sistematico, l6gico y
coherente de proposiciones cuyos supuestos de base estén relacionados con la cosmovision
indigena, entonces, este proceso nos presenta otro problema de tipo conceptual” (Ramirez Eras,
Angel Marcelo (2001:5).

Puesto a discusion por la posmodernidad, el paradigma positivista, Ramirez Eras, Angel
Marcelo (2001) propone que desde esta discusion es posible que el conocimiento indigena en
relacion a la naturaleza sea considerado como una forma alternativa de comprensién y de
aprehension de la realidad, con una racionalidad propia. Pero la intenciébn de uniformizar,
universalizar un cuerpo teérico, que él plantea, va mas alla de su naturaleza local, le exige un
objeto, un problema, una hipétesis en una formalidad que la trasciende, sin todavia haberla
comprendido. Recurre a Morin para darle un giro al conocimiento local, en el que las culturas

indigenas se conviertan en sujetos de investigacion de su propia cultura.

Clifford Geertz (1983) en su libro sobre el conocimiento local, mas que definir qué es éste, en
medio de juegos de palabras discute el quehacer sobre del conocimiento local, lo adscribe a la
etnografia y la antropologia, lo ve en su sentido general, sefialando sus limitaciones y alcances
a “la comprension de la comprension del otro”, de donde se obtiene “la formula antropoldgica: la
cultura es aprendida, las costumbres varian, son muchos los mundos posibles” y que mirados a
la luz de la antropologia interpretativa, cuyo trabajo lo describe inmerso en un metacomentario
(“Lo que Trilling piensa acerca de lo que Geertz piensa acerca de lo que los balineses piensan,

y lo que Geertz piensa de todo ello”, p:18) se critica la pretension de captar sus concepciones
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(las locales) a través de nuestro vocabulario, una “traduccion” de su sentido comun, el cual
considera como un sistema cultural. Se refiere a este sistema cultural como un cuerpo
imprecisamente conectado de creencias y de juicios sensatamente o0 insensatamente
ordenadas y que los queremos comprender bajo los nuestros (“una sensibilidad comunitaria
expresada a los locales en la mentalidad local en una mentalidad local”’). Como si el trabajo
antropoldgico consistiese en hablar del estado del arte, comparando lo que no es comparable,
al quererlo llevar lejos de los lugares en que se gestd. Asi también, cada disciplina del
pensamiento cientifico podria verse como un pensamiento local, un departamento de la mente.
Para Victor Manuel Toledo (1991) es posible penetrar los ojos del propio productor campesino
para mirar la realidad desde su propia perspectiva. Es quién tiene un analisis mas elaborado del
mismo y presenta una tipologia del conocimiento tradicional campesino. Para él la etnoecologia
se encargara de estudiar “la porcion del conocimiento tradicional sobre la naturaleza” y lo
extiende al comportamiento que dicho conocimiento genera. Al hablar de tradicional, da “por
entendido” que se trata del los “habitantes de las areas campesinas del tercer mundo”. Para
definir lo tradicional, se remite a habilidades y saberes tradicionales, como también lo hace la
UNESCO referido al conocimiento indigena y local'*?, para él, relativos al manejo de los
recursos naturales. Habla entonces de un sistema cognoscitivo en el que observa una
estructura y organizacion que no es individual, sino colectiva (comunitaria), esta descifrada en
relacion a un espacio y opera a distintas escalas. Con un corpus que define como: “ la suma y
repertorio de simbolos, conceptos y percepciones de este sistema cognoscitivo campesino”.
Dicho corpus es una sintesis de tres aspectos:
“a) La experiencia histéricamente acumulada y transmitida a través de generaciones por una cultura
rural determinada; b) La experiencia socialmente compartida por los miembros de una misma
generacion (o un mismo tiempo generacional); y ¢) La experiencia personal y particular del propio
productor adquiridas a través de la repeticibn del ciclo productivo (anual), paulatinamente

enriquecido por las variaciones e impredictibilidades correspondientes” Victor Manuel Toledo (1991).

Sefiala que la transmision de conocimientos no esta exenta de una experimentacién cuya

convalidacion se encuentra en la praxis.

112 para la UNESCO “Los conocimientos locales e indigenas hacen referencia al saber y a las habilidades y filosofias
que han sido desarrolladas por sociedades de larga historia de interaccion con su medio ambiente... Este
conocimiento forma parte integral de un sistema cultural que combina la lengua, los sistemas de clasificacion, las
practicas de utilizacién de recursos, las interacciones sociales, los rituales y la espiritualidad”'?. El conocimiento
indigena es el mismo nativo, por lo tanto es tradicional y de caracter local.
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En su pagina Web'*® sobre etnoecologia, define de forma sencilla lo que es corpus y praxis, de

la siguiente manera: Corpus es el repertorio completo de conocimientos o sistemas cognitivos
“que generalmente es local, colectivo, diacronico y holistico. Como los pueblos indigenas poseen
una muy larga historia de practica en el uso de sus recursos circundantes, ellos poseen sistemas
cognitivos que son transmitidos de generacién a generacion. La transmision de este conocimiento se
hace mediante el lenguaje, de ahi que el corpus sea generalmente un conocimiento no escrito. La
memoria es, por lo tanto, el recurso intelectual mas importante entre las culturas indigenas. Este
cuerpo de conocimiento es la expresion de una cierta sabiduria personal y, al mismo tiempo, de una

creacion colectiva, es decir, una sintesis historica y cultural convertida en realidad en la mente de un

productor individual”.

Praxis: “como el conjunto de practicas productivas incluyendo los diferentes usos y manejos de
los recursos naturales”. Practicas dirigidas a la subsistencia en las que predomina un
intercambio ecoldgico (con la naturaleza), mas que econémico (con el mercado). El valor de uso
“en términos practicos esta representada por una estrategia del uso multiple que maximiza la
variedad de bienes producidos con el fin de proveer los requerimientos domésticos basicos a lo
largo del afio” y lleva a manipular el paisaje natural y mantener dos caracteristicas: “el mosaico

de habitats y la heterogeneidad biolégica y genética”.

Toledo (1991) considera que todo corpus campesino debe contener conocimientos de cuatro
tipos sobre los recursos naturales: “geograficos (incluyendo macroestructuras y accidentes del
espacio terrestre y acuatico, asi como fendmenos meteoroldgicos y climaticos); fisicos (rocas,
minerales, suelos, recursos hidraulicos); eco-geograficos (que incluye el conjunto de unidades
ambientales, distinguidos con base en las masas de vegetacion, el relieve, la topografia y los
suelos), y los bioldgicos (plantas, animales, hongos, etc)”. Ademas, plantea que “es posible
distinguir cuatro modalidades de conocimiento estructural (relativo a los componentes o
elementos naturales distinguidos como discontinuidades en la naturaleza); el dindmico (que
indica fendbmenos o procesos de la naturaleza); el relacional (enfocado a las relaciones entre
elementos, los procesos o entre ambos); y el utilitario (alude a la utilidad de los elementos o
fendbmenos naturales)”. Todo esto lo adscribe a una escala espacial, regional (definida por el
territorio histérico y la naturaleza culturalizada que lo rodea), comunitaria (referida al espacio

que una comunidad se apropia) y doméstica (delimitada por el area del productor y su familia).

113 http://www.oikos.unam.mx/etnoecologia/corpus.htm
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El corpus de estos conocimientos, esta “amalgamado” con otras dimensiones mas subjetivas

del conocimiento como son las creencias y las percepciones.

GoOmez Hernandez, R. (2009), hace referencia a Eckart Boege (2003) quién considera que
histéricamente los campesinos han aprovechado las plantas y animales, generando sistemas
tradicionales de saberes sobre su uso, manejo y propiedades. De tal manera que estos seres
vivos, animales y vegetales, forman parte de ciclos productivos, alimenticios, religiosos y en
general culturales de los pueblos rurales. Al convivir las comunidades con los bosques, el
conocimiento tradicional acerca de ellos, les permite hacer un manejo sustentable de los
recursos forestales; estas se organizan para favorecer la conservacion, ordenando el territorio
local, como es el destinar areas para cultivo, pastoreo, bosques, vivienda, zonas de reserva (no
aprovechadas), areas de recuperacion, etc. En relacion al bosque se organiza para
aprovecharlo sin destruirlo, haciendo un manejo multiple que no solo implica la extraccién de
madera, sino de otros recursos como plantas medicinales, hongos, animales de caza, lefia, etc.
Esto es, para Boege el conocimiento tradicional se enfoca en el mantenimiento del entorno y se
plasma en una organizacion comunitaria, cuando no se da la organizacion, la comunidad paga
unos costos ecoldgicos [que para resumir son los problemas de la crisis ambiental actual]. Este
aspecto de la organizacion social en relacion al conocimiento tradicional es un aspecto
fundamental a considerar y da cuenta de la distancia que puede haber entre el corpus y la

praxis del conocimiento tradicional, retomando a Toledo.

Para concluir con el marco teérico se discutird como las alternativas al desarrollo estan mas

cercanas a considerar lo sagrado en relacion a la naturaleza.

2.6. Importancia de considerar el aspecto sagrado de los recursos naturales en las

Teorias del Desarrollo Rural.

Las teorias del desarrollo rural pueden ser enriquecidas bajo la perspectiva de la sacralidad de
la naturaleza en tanto el ambiente natural es el que predomina en la zona rural, en
contraposicion con el urbano. Darle el estatus de sacralidad al entorno natural es poner un alto
a la voracidad de la racionalidad econémica que solo ve la utilitariedad de éste en términos de

beneficio econémico.
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El entorno natural, la naturaleza, debe reclamar el estatus sagrado que le fue despojado por la
modernidad para reemprender una nueva relacion de posicion del ser humano frente al cosmos,

también sagrado y centrar sus objetivos en la existencia.

Considerar a la naturaleza en su estatus sagrado es conformar un cosmos sagrado al que
pertenece como integrante. Es permitir la libertad de su propia supervivencia y la del entorno y

darle un orden, un sentido a esa existencia, a esa libertad y a ese orden.

La sacralidad de la naturaleza puede trascender el orden religioso, como adscripcion a una
religiébn especifica, manifestarse en la vida cotidiana, en el quehacer humano para conformar la
espiritualidad caida, despojada de sentido, del rumbo como pueblo, como costumbre o tradicion

humana, como especie.

Un desarrollo con sentido mas alla de la economizacion del mundo, un mundo con sentido mas
all4 de su economizacioén, brinda paz a los creyentes en ese sentido. Darle sentido a la cuna y

fuente de nuestra vida y de la vida misma es restituirle el valor a la existencia.

Se habla de existencia porque hemos corrompido el aire, el agua, la tierra y las barreras que
nos protegian de la intensidad luminica del sol; todos estos elementos que son la base de la
vida en la tierra. Los seres vivos contemplan en silencio el reinado influyente del ser humano,
sobre un orden sagrado, descompuesto, el exterminio de miles de seres, de especies, la
contaminacioén y destruccion y les arrebata de sus fuentes de sustento, exigiéndoles un tributo

gque denuncia la mayor esclavitud que haya existido sobre la tierra, despiadada.

Los seres naturales, en recursos naturales, la naturaleza en recurso, sin opcion de
pronunciarse, solo con los fendmenos con los que intenta restituir su equilibrio y alcanzar un
nuevo orden, como son los tsunamis, los huracanes devastadores, el cambio climético global

que demuestran la intensidad de las perturbaciones del orden natural que hemos causado.
Hablar de sacralidad de la naturaleza es restituirle su derecho a la libertad, a la existencia libre,

independiente de los intereses humanos, de sus beneficios, por el valor intrinseco de todo lo

que existe.
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Hablar de sacralidad de algo, en la vida actual, en la mentalidad moderna es deshacer su
paradigma de vaciamiento de sentido o de sentido mercantilizado, en el que este domina todas

las esferas del pensamiento y la accién humana.

Una naturaleza sagrada, sacraliza nuestra vida misma, nos pone a reflexionar, de nueva
cuenta, como seres humanos para donde vamos y porque estamos, preguntas que se
olvidaron, que no se consideran pertinentes (imposibles de contestar?) en el paradigma
cientifico. ¢ Por qué vivo? No lo contesta la biologia, las religiones son las que buscan dar una
respuesta, en lo que se manifiesta un divorcio entre la ciencia y la religion. Caminos diferentes,
separacion que ha conducido a una zanja que cada vez se profundiza, pero que dadas las
consecuencias del modo de relaciébn con la naturaleza, de darle sentido, el ser humano
comprende que mas alla de la adscripcion a la religién, esta rompiendo con un orden natural, el

equilibrio natural.

En este sentido la sacralidad de la naturaleza se ha traducido en la actualidad, en la
universalidad de los derechos de la naturaleza que algunos de los pueblos indigena de América
aun conservan y por ello es en Ecuador donde se inscribe en la Constitucion!* y en México
este afio se llevé una propuesta al senado que estd en proceso (Los derechos de la Madre
Tierral’®). La Pachamama, la Madre Tierra al restituir su estatus a través del derecho. Y esto

debe ser a partir de las tradiciones.

Recuperar la nocién de sacralidad de la naturaleza a través de las tradiciones es pasar del
derecho a la accion, a desempolvar los conocimientos que llevaron a las culturas ancestrales a
darle un estatus de igualdad a todo lo natural y que permitié la supervivencia de una forma en
que la coexistencia era posible. La humanizacion de la naturaleza cumpli6 esa funcion

pedagdgica de igualdad.

114 En la Constitucién ecuatoriana se introducen conceptos sobre derechos de la naturaleza y los derechos a su
restauracion; al hablar de la Pachamama como la naturaleza, articula los saberes tradicionales con el contexto de la
gestién ambiental, basados en la buena vida (sumak kawsay), recuperando el concepto del “Buen Vivir”, cercano a la
idea occidental de calidad de vida, desarrollo humano y de estos con la ética ambiental, la ecologia profunda y la
comunidad de vida; lo cual, segin Gudynas (2009), genera nuevas estrategias de desarrollo como alternativa a la
modernidad, en las que se da un valor intrinseco a la naturaleza bajo la perspectiva de una ética ambiental.

115 En el “Encuentro entre el Aguila y el Céndor” realizado en Milpalta, a comienzos del presente, el diputado Lic.
Cesar Daniel Gonzalez Madruga, quién en esta ocasion anuncio la presentacion al dia siguiente en el senado de la
propuesta y su significado.
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Solo las culturas que han querido sobrepasar el limite que impone el orden y el equilibrio
natural, como los mayas, toltecas, teotihuacanos en México, se diezmaron o desaparecieron;
las que aprendieron a adaptarse, sobreviven, como muchas culturas suramericanas,

amazonicas, mesoamericanas.

No es la tecnologia, idolo de la modernidad, la que permite la supervivencia, porque la
tecnologia cuando se emplea para domesticar, dominar la naturaleza, con un reducido y
empobrecido racionamiento hacia la economizacién del mundo, igualmente, empobrece y

reduce al mundo.

Podemos aprender de las economias del cuidado (Rodriguez, 2005) y de “la comunidad de
vida"'', en las que se plantea o se pone en consideracién el amor, como parte del quehacer
humano, cercana al respeto amoroso que se establece en la relacibn con una naturaleza
sacralizada. Una economia del cuidado no solo hacia lo humano, sino hacia la naturaleza
debilitada, una economia de crianza, reproduccion en la que las mujeres hasta hace poco se
especializaron, por su rol de género que les adjudicé la sociedad y que ahora debe ser asumido
por ambos sexos, tanto a nivel doméstico como con la naturaleza, basados en una Economia

del Bien Comun, del Buen Vivir, formas nativas de enfrentar la vida.

La palabra desarrollo, esta muy ligada al progreso, al crecimiento econdémico y lo que necesita 'y
quiere cada ser humano en sintesis es ser feliz, por ello en Butan (en los Himalayas) se mide la
Felicidad Interior Bruta(FIB) como algo mucho mas importante que el Producto Interno
Bruto(PIB)!'’. La desmaterializacion de la racionalidad o espiritualizacion que muchas
alternativas al concepto de desarrollo platean, lleva implicita el retorno a la sacralidad de la
existencia, de la vida, de la naturaleza, del cosmos, independientemente de la religién, es decir
un punto en el que las religiones como formas de adscripcion a lo sagrado, pueden confluir.
Integrarlo, ya no desde la pretendida universalidad de la ciencia, sino desde las teorias nativas

que se pusieron en practica y lograron llevar a la humanidad al punto de encuentro con la

116 Cuyos principios son: “ Respetar la Tierra y la vida en toda su diversidad; Cuidar la comunidad de la vida con
entendimiento, compasion y amor; Construir sociedades democraticas que sean justas, participativas, sostenibles y
pacificas. Asegurar que los frutos y la belleza de la Tierra se preserven para las generaciones presentes y futuras”
Recuperado en: http://www.earthcharterinaction.org /invent/images/uploads/Parte%20l.pdf. Julio 10-13. El anterior es
la Primera parte de, Boff (s/f). Respeto y cuidado hacia la comunidad de la vida mediante el entendimiento,
compasion y amor. Un ensayo con base a la Carta de la Tierra En: http://www.earthcharterinaction.org/pdfs/TEC-
ESP-PDF/SPA-p.43-46-Boff.pdf. Ver también a Leonardo Boff (2000). Aprendiendo a cuidar: Etica y compasién
humana por la tierra.

117 para ver como miden la felicidad ver www.revistanamaste.com del 11 / marzo / 2011 por Alberto D. Fraile Oliver
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modernidad y ahora ya desgastada, debilitada, al borde del colapso, mirar de nuevo al origen

natural y re-interpretar de nueva cuenta.

¢Implica hacer otro mito, otro paradigma?
Mirar hacia dentro, algo tan o mas cercano a lo que plantea Morin!'® una autoética, revisar y
reflexionar sobre nuestros valores, nuestro sentido, hay que deshacer y rehacer nuevos; una

ecoética, perdida bajo el dominio de la razén econémica y una ética social, del bien comun.

La ecologia profunda, en la que Aldo Leopold es considerado padre (Ferry, 1992). En su
ensayo “Etica de la Tierra” (1948) plantea “La relacion con la tierra es todavia estrictamente
econdmica: comprende privilegios, pero ninguna obligacion”. Para la ecologia profunda, la

naturaleza es un sujeto pleno de derechos (Ferry, 1992).

El biocentrismo que impone un limite a la gestién ambiental basada en la valoracion econémica
de los recursos naturales. “La naturaleza como categoria plural se fractura en bienes’ y
‘servicios’, que se ofrecen en el mercado; aparece el concepto de Capital Natural, la
conservacion se vuelve una forma de ‘inversion’y los criterios de rentabilidad se apropian de la
gestion ambiental (se conservaria aquello que puede ser util o potencialmente beneficiosos)’
Gudynas (2009:40).

El debate ecofeminista, que sefiala “existen importantes paralelos histdricos, culturales y
simbdlicos entre la opresion y explotacion de las mujeres y de la naturaleza” (Aguinaga et. al.,
2012), propone otro mundo posible desde una relacion con la naturaleza, de respeto e igualdad,
el cuidado a los humanos y la naturaleza, una moral y compasion frente a la finitud de la
naturaleza (Puleo, 2008). En su libro Ecofeminsimo, Maria Mies y Vandana Shiva (1993),
explican como desde los afios 70-80 hay protestas de las mujeres contra la destruccion del
medio ambiente y como la mujer esta llamada a cumplir un papel especial en el mundo

amenazado (http://www.wloe.org/que-es-el-ecofeminismo.308.0.html).

La “vida buena” y “vivir bien“, concepto de las culturas indigenas Suramericanas, esta en
funcion de la paz y la armonia con la naturaleza, la prolongacion de la vida de las culturas, en la
libertad y sin la dominacién sobre el otro, con oportunidades y presuponiendo sus capacidades

y potencialidades para el florecimiento que la sociedad desee. “El Buen Vivir no es, entonces,

118 Citado por Rodriguez Nava, A y Venegas Martinez, F. (2010).

81


http://www.wloe.org/que-es-el-ecofeminismo.308.0.html

un desarrollo alternativo mas dentro de una larga lista de opciones, sino que se presenta como
una alternativa a todas esas posturas. Sus avances mas importantes han tenido lugar en Bolivia
y Ecuador. Se trata de una idea plural que sigue en construccion y discusion, no sélo en estos
paises andinos” (Gudynas y Acosta, 2011a).

En la ecologia profunda, el biocentrismo, la economia del cuidado, el ecofeminismo, el Buen
Vivir, la Economia del Bien Comun*'®, en todas esta latente el encuentro de nueva cuenta, el
retomar la sacralidad de la naturaleza o los derechos de esta 0 son mas permeables a darle un
lugar central a la naturaleza con igualdad de derechos y con la sacralidad de la naturaleza, y
con ella, la de la existencia humana. Una necesidad sentida en la posmodernidad. Pero como
lo plantea Gudynas (2012) mas que desarrollo es una alternativa al concepto de desarrollo'?.

Es deconstruir el concepto y construir uno nuevo que nos permita la pervivencia.

Las comunidades rurales son las que estarian todavia mas cercanas a esta nocion de
naturaleza®?! porque con ella conviven, a veces o en proporcion variable, de ella viven, pero de
una manera en que se estd socavando sus raices, su conocimiento del entorno, sus practicas
tradicionales, alterada por la modernidad y que se refleja en su entorno natural. Si en la relacion
con la naturaleza esté presente la nocién de lo sagrado, esto se refleja en la existencia o no de
un entorno natural conservado. Lo sagrado integra todo, lo cosmiza, debemos revitalizarlo,
reavivarlo y ponerlo en practica, no como plan de desarrollo, porque seguiriamos en el mismo
esquema, mismo paradigma, sino como proyecto de vida, como la idea del Buen Vivir que se
esta proponiendo en Suramérica a partir de la culturas nativas. En este sentido Gudynas y
Acosta (2011b:72) consideran que es necesaria una discusion conceptual mucho mas profunda

gue vaya mas alla de los cambios instrumentales sobre el desarrollo.

119 En www.revistanamaste.com del 18 / octubre / 2012 articulo de Alberto D. Fraile Oliver.

120 Que se plasman en las Teorias del Desarrollo Rural. Kay (s/f). Enfoques sobre el Desarrollo Rural en América
Latina y Europa desde Mediados del Siglo Veinte En: http://www.ruta.org:8180/xmlui/ bitstream/handle
/123456789/600/RN138.pdf?sequence=1 . Segun el autor este ensayo se basa parcialmente en un trabajo anterior
titulado 'Los paradigmas del desarrollo rural en América Latina' publicado en F. Garcia Pascual (coordinador), El
Mundo Rural en la Era de Globalizacion: Incertidumbres y Posibilidades, Madrid: Ministerio de Agricultura, Pesca y
Alimentacion y Lleida: Universitat de Lleida, 2002, pp.337-429.

121 En pagina web indigena (http://www.prensaindigena.org.mx/?g=content/mundo-los-derechos-de-la-naturaleza-y-
el-buen-vivir) se explica bien esta relacion: “Por eso el humano rural —incluso si ha mercantilizado su vida— valora
mas las fuentes de ésta, pues las tiene inmediatas, puede dar testimonio de ellas y de su importancia; y de ahi que el
humano citadino, que tiene tantas intermediaciones entre él y el origen de lo que usa o consume, ni siquiera piensa
en ello y tiende incluso a suponer que la artificializacion es una posibilidad para la vida sustentable”.
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3. PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA

Como se pudo ver en el marco teédrico, las comunidades n&huatl del Acolhuacan habian
desarrollado un sentido muy religioso en su cosmovision del mundo y se tenia un gran respeto
por los recursos naturales a los que para usar habia que invocar el dios que contenian adentro,
divinidad a la que se podia acceder y gestionar la parte utilizable, insertdndolo en un apretado
calendario de festividades con ofrendas a lo divino, en un afio, permeado por la relacion con
Tlaloc y Chalchiuhtlicue, él sefior de los mantenimientos, los cerros, la vegetacién, los montes,

la lluvia, los truenos y ella de las aguas de los manantiales, rios y lagos.

Las comunidades de interés para el estudio (Santa Catarina del Monte y Tequexquinahuac),
formaban parte del Acolhuacan, en el que operaban unas normas para el control del acceso,
uso y manejo de los recursos, cuyo Sefior, Netzahualcoyotl, supo ordenar el territorio, distribuir

las aguas y conservar las especies.

Se sabe que: 1) en estas comunidades aun persiste una relacién con los recursos naturales; 2)
a pesar de la gran presion por la urbanizacion, todavia sobreviven los bosques, aunque
desgastados; 3) hasta hace poco en Santa Catarina del Monte y aun en Tequexquinahuac
existen graniceros; 4) se celebra en Santa Catarina del Monte algunas festividades ya
insertadas en el calendario cristiano, como la Apantla o fiesta del agua vy, la fiesta a la Santa
Cruz, que protege los manantiales, los bosques y la comunidad. Estos aspectos nos remiten a
la pervivencia de una nocién de lo sagrado que opera o subyace en la relaciéon con los recursos

monte-agua, nocion aun poco estudiada en las comunidades de interés.

Entender la nocion de lo sagrado y describirla en relacién a como controla los recursos monte-
agua, en su uso y manejo, regulando el acceso a través de tables, mitos, rituales, creencias,
etc., en que los humanos, en su cosmovisiéon han elaborado una percepcién de un mundo no
humano, con el que conservan unas relaciones de reciprocidad, actuales y vigentes aun; es

importante considerarlo en la conservacion de dichos recursos en la region.

Las comunidades de la montafia del municipio de Texcoco, entre ellas las seleccionadas, Santa
Catarina del Monte y Tequexquinahuac, son las que aun poseen bosques (Escalona, 2005) y su

tasa de deforestacion anual es muy alta (60 Ha/afo) (Sandoval, 2007)(Comunicacion personal,

83



2008, Departamento de Ecologia, H. Ayuntamiento de Texcoco). Alli es el lugar donde nacen
los rios que bafian la regién y es donde abria la posibilidad de recargar los sobreexplotados
acuiferos de los que se abastecen las superpobladas comunidades de la parte baja del
municipio de Texcoco, y se asienta la cabecera municipal y/o la de captar agua para compensar
la tasa de extraccion no sustentable (Escalona, 2005; Escobar Villagran, 2010; Palacios y
Escobar, 2010; Sanchez-Vélez, 2010).

Aportar al conocimiento de como contribuye este elemento cultural (lo sagrado —lugares,
objetos, actos, ideas, valores, etc.) a la existencia del monte-agua en estas y otras
comunidades, nos revelaria la expresion de los mecanismos o formas que operan a través de lo
sagrado para el control del uso y manejo de los recursos del territorio, con miras a su

fortalecimiento. A continuacion se justificara el por qué es necesario abordar este problema.

3.1. Justificacion

El territorio del municipio texcocano, excesivamente desgastado y/o alterado en sus suelos,
vegetacion, fauna, rios, lagos, mantos freaticos, aire, clima, etc. como lo podemos observar
ahora, en las comunidades de la montafia texcocana (Becerra, 1992; Gonzélez, 1993), gracias

a “algo” sobreviven con recursos naturales que reflejan igualmente este estado.

En las comunidades mencionadas, en las que cada vez se habla menos el nahuatl, como Santa
Catarina del Monte, San Jer6nimo Amanalco y Santa Maria Tecuanulco, se le da un valor de
uso, de intercambio y econémico, a los recursos naturales (plantas, suelo, fauna, aire, agua), se
convive con ellos, aportan a su subsistencia y tienen una importancia cultural y simbdlica.
Incluso las comunidades de la parte baja del municipio (paupérrimas en recursos naturales por
el proceso de urbanizacién) acuden a ellas a curarse con métodos tradicionales, heredados de

sus antepasados nahuatl.

En el entorno de las comunidades de la montafia aun podemos ver el juego de la naturaleza en

su expresion propia, aunque sin toda la pujanza de su forma original (Vivar, 2007).

En el trabajo de Lorente-Ferndndez (2009), sobre los graniceros en la montafia Texcocana o en

la Fiesta del Agua (Apantla), en Santa Catarina del Monte (Velazquez, 2003), podemos
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observar aun el vinculo entre lo sagrado o sobrenatural y el entorno. Leyendas que sobreviven
(Garcia, 2009), personajes (graniceros) que dicen conocer y tener contacto con los ahuaque o
tiochis en Santa Catarina del Monte, chanates o duendes en Tequexquinahuac.

En el Popocatépetl y el Iztaccihuatl, los cerros y los volcanes son concebidos como seres vivos
y aparecen en los suefios y en la vigilia adquiriendo diversas formas humanas (Glockner,
1996:177). También entre los mazatecos, se hace referencia a los duefios de los lugares, los
chicones o chiconindd, espiritus que regulan su mundo cultural; a estos espiritus se les ofrenda
en barrancas, cuevas, manantiales y cerros, practica en la que se mezclan las creencias y
habitos sobre la enfermedad y la curacién, y la relacion con los espiritus ancestrales de estas

tierras. El espacio de curacion es también un espacio religioso y sagrado (Anénimo, 2006).

Asimismo, se puede encontrar en las culturas del desierto, el bosque, la selva de México y otros
lugares del mundo (Costa, 2003; Barona-Tovar, 2007), seres protectores o duefios, con los que
aun el chaman establece comunicacion, y accede al terreno de lo sagrado, para instaurar el
orden y regresar todo a la paz (Barona-Tovar, 2007). En el orden esta implicito el papel que
juega lo sagrado como motor, como sentido de pertenencia a, motivacion al respeto, a la
adjudicacion de un justo lugar a cada recurso en un orden divino o natural 0 no humano. En
este orden va también implicito el reconocimiento de que la armonia de esos elementos no es
de orden humano, es decir esa armonia y equilibrio no fue tejida, elaborada o creada por el ser
humano. En este simple reconocimiento comienza la comunicacion del nahual, chaman o

especialista ritual, con la esencia divina de las cosas, de los especialistas de la naturaleza.

No se discutird aqui los atributos que el humano le adjudique a estas cosas, ni a lo divino, sino
su funcion normatizante y en qué estado se encuentra (si es que se encuentra), con respecto a
la herencia escrita (el legado cultural del que se habla en cédices y cronistas coloniales). Todo
ello con miras a, en la medida de lo posible, poner a discusién, en las comunidades de la
montafia, en su sistema interno, considerar estos aspectos que permitan la libertad en el uso de
los recursos sin afectar a otros y de ordenamiento para poder lograr la recuperacion de los
recursos naturales y su conservacion invocando ademas a su conocimiento tradicional del
entorno. Con ello se busca contribuir a restablecer el canal de comunicacién entre los tres
ordenes (lo humano, la naturaleza y lo sagrado) con el fin de mejorar el control comunitario de
los recursos, considerando esencial indagar, en la historia y actualidad de las comunidades de

la montafa texcocana, la supervivencia de lo sagrado en esta relacion ser humano naturaleza.
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Este es un aspecto que se estd empezando a considerar como parte de las estrategias de
conservacion y sistemas de manejo de los recursos y sus ecosistemas, en areas sujetas a
proteccion en el mundo (Wild, R. y McLeod, C., 2008), que involucra a las comunidades nativas

con sus propios sistemas tradicionales, como se podra ver mas adelante.

3.2. Importancia

Por la simple racionalidad clasificatoria humana, si no hay monte (bosque), ni agua, a esto se le
denominaria desierto y de igual manera lo ubicaria la ecologia. Es en ese proceso de
desertizacion hacia donde se dirige el territorio ancestral de las comunidades de estudio, y en el
que se encuentra el municipio de Texcoco. Alli, algunos pueblos tuvieron que avanzar a la
montafia hace cientos!?? o miles de afios!?® y gracias a la existencia de los manantiales, con los
que aprendieron a convivir, han sobrevivido en estos lugares, pero ahora estan llegando a
puntos de gran alteracion y degradacion de su ambiente natural (Palerm-Viqueira, 1993;
Caballero, 2001; Escalona, 2005; Palacios y Rivera, 2007). Estos pueblos son conocedores de
la relacion entre el bosque y el agua, pero siguen cumpliendo el papel de abastecedores (de
madera y recursos) de Texcoco y el Distrito Federal (Palerm-Viqueira et al., 1986), hasta que se
queden sin agua, si continla la pérdida de los conocimientos tradicionales y valores que
pusieron en marcha el control del recurso monte-agua. Los modernos sistemas de control (de
mucho menos tiempo), no han sido suficientes, pues alimentan la tala clandestina,
soterradamente, a las autoridades regionales y nacionales (Vivar, 2007) dada la rapacidad de la
racionalidad econémica dominante a nivel global, que engulle y devora a estos pequefios

sistemas de control tradicionales de valoracion y conservacion del ambiente.

En estos sistemas tradicionales el valor intrinseco de la naturaleza (Moya, 2007) y de las
especies, lleva implicito el respeto!?* por todos los seres vivos y los ecosistemas (Gudynas,

2011c), es un concepto que permite ademas, incorporar las diferentes cosmovisiones

122 Antes de la conquista (Ixtlilxochitl, Fernando de Alva (1891). Relaciones. T.l. Secretaria de Fomento. México).
También durante la colonia. Esto se documentd en el trabajo a partir de la Informacién de Campo en la comunidad de
Santa Catarina del Monte.

123 Comunicacion personal con el Cronista de Texcoco, Profr. Alejandro Contla Carmona, en entrevista de Sep. 2012,
y Parsons, J (2008). Patrones de asentamientos prehispanicos en la Region de Texcoco. Museo Nacional de
Agricultura. Universidad Auténoma Chapingo. México

124 Para Arribas Herguedas, F. (2006:265) “atribuir valor intrinseco a algo o alguien es una condicién suficiente para
otorgarle consideracion moral, pero quizd no sea una condicién necesaria en todos los casos”. En:Del valor
intrinseco de la naturaleza. Isegoria, 34:261-275. Obtenido en http://isegoria.revistas.csic.es/index.php/
isegoria/article/viewFile/14/14.
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indigenas, la ética de sus [y de otras] religiones (Nebel y Wright, 1999), que le dan un estatus

de sagrado a la creacion y/o a la naturaleza y relacionarlo con la conservacion.

Para conservar especies, ecosistemas o el planeta mismo, y planear un manejo desde una de
las escuelas de la biologia de la conservacion, el concepto de valor intrinseco se constituye en
una de las mejores estrategias para preservar areas naturales y especies (Nebel y Wright,
1999).

Explorar que luces nos puede arrojar la reflexién de la relacién existente entre lo sagrado y los
recursos monte-agua a la probleméatica ambiental a nivel teérico y a nivel practico en la region,
es de especial importancia dado que este elemento de reflexion pudiera ser utilizado y/o puesto
en practica en la educaciéon ambiental'® y formar parte de los planes de manejo, ordenacion del
territorio y conservaciéon del mismo, como de hecho ya se esta haciendo en algunos lugares del
mundo, en los que las areas de proteccién y conservacion estdn asociadas a las culturas

nativas®?®.

Es por eso que las preguntas, objetivos e hipétesis que se proponen para este proyecto?’ son

como sigue:

125 En éste sentido la UICN propone, con base a su experiencia en varios paises, en relacién a la educacion con
respecto a los lugares naturales sagrados: “promover el didlogo permanente entre las tradiciones espirituales
relevantes, los lideres comunitarios y los usuarios recreativos, para controlar el uso inapropiado de los sitios
naturales sagrados tanto mediante regulaciones de las areas protegidas como mediante programas de educacion
publica que promuevan el respeto por la diversidad de los valores culturales.” “Disefiar e implementar actividades de
educacion y de desarrollo de conciencia publica, para diferentes audiencias, incluyendo el publico en general’.
“Desarrollar programas de comunicacién solidaria, educacién y conciencia publica y acomodar e integrar diferentes
formas de conocimiento, expresion y apreciacion en el desarrollo de politicas y materiales educativos, con respecto a
la proteccion y el manejo de los sitios naturales sagrados”. Y recomienda que “Organicen y lleven a cabo campafias
de educacion publica y de sensibilizacién de los medios de comunicacion para dar a conocer y hacer respetar los
valores culturales y espirituales y, en particular, los lugares sagrados”; entre otros (Wild y McLeod, 2008).

126 Bhagwat and Rutte (2006). También la UICN y WCPA han elaborado unas directrices para el manejo de areas
naturales protegidas basado en los sitios naturales sagrados, estos “son probablemente los métodos mas antiguos
de proteccion del habitat en el planeta” (p:26), en algunos casos llevan miles de afos establecidos, mientras las
areas naturales modernas son nuevas en el escenario del manejo del territorio (Wild, R. y McLeod, C. ( Eds.) (
2008). Sitios Naturales Sagrados: Directrices para Administradores de Areas Protegidas. IUCN. Serie Directrices
sobre Buenas Practicas en Areas Protegidas, N° 16. Gland, Suiza).

127 para esta parte fueron muy Utiles las reflexiones en torno a HernandezSampieri et al.,2006 y Rojas Soriano (2009)
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3.3. Preguntas de la investigacion

3.3.1. Pregunta general

¢La nocién de lo sagrado esta presente en el control del acceso, uso y manejo del monte-agua
en el territorio de Santa Catarina del Monte y Tequexquinahuac?

3.3.2. Preguntas especificas

¢, Cudl es la nocién de lo sagrado, en relacion al monte-agua en las comunidades de estudio?

¢La nocién de lo sagrado estaba relacionada con el control del acceso uso y manejo del monte-

agua en la época prehispanica en las comunidades de estudio?

¢La nocién de lo sagrado esté presente en la actualidad en el control del acceso, uso y manejo

del monte-agua?

3.4. Objetivos

3.4.1. Objetivo General

Entender como la nocion de lo sagrado controla el acceso, uso y manejo del monte-agua en

Santa Catarina del Monte y Tequexquinauac y si se percibe como algo no coercitivo.

3.4.2. Objetivos especificos

Comprender la nocién de lo sagrado en su relacién con el control del monte-agua en las

comunidades de estudio.

Identificar si existia un vinculo entre la nocién de lo sagrado y el control al acceso, uso y manejo

del monte-agua en la época prehispéanica.
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Identificar las formas o mecanismos en que opera el control del acceso uso y manejo del monte-

agua a través de lo sagrado en la actualidad.

3.5. Hipétesis

3.5.1. Hipétesis General

Cuando lo sagrado media el control de los recursos naturales contribuye a la existencia de

éstos en la region y se percibe como algo no coercitivo.

3.5.2. Hipétesis Especificas

Cada comunidad elabora una nocion de lo sagrado, mas sin embargo existen elementos

comunes en diversas culturas mesoamericanas.

En la época prehispanica el control del acceso uso y manejo del monte-agua estaba regido por
la nocién de lo sagrado.

La nocién de lo sagrado contribuye en la actualidad, al control el acceso, uso y manejo del

monte-agua en el territorio de las comunidades de estudio.
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4. METODOLOGIA

4.1. Enfoque tedrico metodoldgico de lainvestigacion

El enfoque tedrico metodoldgico esta fundamentado en la tradicion cualitativa, la cual permite
acceder a sistemas y problemas complejos en las comunidades o sociedades humanas. Esto
permite conocer el aspecto subjetivo de la nocion de lo sagrado. Me limita a la percepcién de
los informantes con los que entablo una relacion desde la observacion participante, aspecto

fundamental para la etnografia (método cualitativo, principal en esta investigacién).

El concepto de sagrado se rastrea en la comunidad de Santa Catarina del Monte en relacién
con el agua y el monte, se estudia a partir de la fiesta del agua y en la comunidad de
Tequexqguinahuac en los pedimentos de permiso, de lluvias, agradecimientos y/o la relacion

directa con los nUmenes del agua y del monte.

Adicionalmente se observan las fiestas, bailes, ceremonias, eventos para ver como contribuyen
a la nocién de lo sagrado y con este conjunto y el anterior acercarse a la nocién de lo sagrado
con respecto a los recursos monte-agua en Santa Catarina, y en Tequexquinahuac con los

especialistas rituales.

El siguiente aspecto es la forma en que opera el control del recurso monte-agua desde lo
sagrado. Se participa en la actividad ritual de ambas comunidades y se integra con la nocién de
lo sagrado y las expectativas, razonamientos, actitudes, la l6gica racional e irracional desde lo
numIinoso que permite sujetar, bajo la percepcion de los diversos actores, y poner en marcha el

acceso al recurso.

En la nocién de lo sagrado se alberga una infinidad de aspectos correlacionados entre siy con
los sistemas sociales de control que dejaron de actuar pero que se rastrean desde la época
prehispanica hasta la actualidad y que en algunos casos perviven como procesos de larga
duracion (se recurre a fuentes escritas, cédices, cronistas, etc.). Esta nocion de lo sagrado vista
desde los origenes se articula, inserta y objetiva en la nocion de territorio y se indaga
especialmente el paisaje sagrado y simbodlico que se construyé y sobrevive aun en las

comunidades, principalmente en Santa Catarina. Aspecto que destapa y visualiza los conflictos
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por el recurso monte-agua a nivel local y regional, pero a su vez muestra su contribucion al

estado de deterioro o conservacion de éstos en el territorio.

También se buscan fuentes actuales de la pervivencia de estos fenédmenos en otras

comunidades de México, América y otros lugares en el mundo.

En sintesis, intervienen conceptos y métodos de disciplinas, tradiciones, ciencias y perspectivas
como la etnhografia en Antropologia (Russell, 1940; Hammerley y Atkinson, 1994), el estudio de
las fuentes en Historia, la ubicacion y descripcién de los lugares sagrados y simbdlicos desde la
Geografia, su contribucién a la conservaciéon desde la Ecologia y un analisis de la influencia de
los paradigmas desde la biologia, ecologia y ciencias naturales, que operan e influyen en la
nocién ser humano-naturaleza dominada por una racionalidad econémica en la actualidad
(Filosofia de las Ciencias); involucrando determinadas emociones en el sistema de control
desde lo sagrado, lo numinoso, toca tangencialmente a la Psicologia. Por dultimo, la
etnoecologia dado el reconocimiento del valor para la conservacion de los sistemas
tradicionales para conocer, entender y manejar el entorno natural. Esto Gltimo, es un aspecto
del que se ha tenido particular interés, pues se ha venido transitando en el estudio del
conocimiento tradicional en la etnobotanica, en una perspectiva etnoecoldgica, hasta llegar a
una propuesta integradora, que busca en lo sagrado, el conocimiento tradicional acerca del
mundo natural y humano, con la idea subyacente, a lo largo del desarrollo conceptual del
proyecto: La realidad es una construccién social (Berger, 1969) y se observa (conoce y
construye) desde la lente de las cosmovisiones (Dilthey,1954).

Lo anterior se puede observar en el mapa conceptual de enfoque y elementos tedrico

metodoldgicos de la investigacion (Esquema 2).

4.1.1. Acercadel enfoque etnogréafico

Para Hammersley y Atkinson (1994), la etnografia es la forma méas bésica de hacer
investigacion social y guarda un estrecha semejanza con la manera como la gente otorga
sentido a las cosas de la vida cotidiana. Para ellos la etnografia tiene un término cognado: la
observaciéon participante. “El etnografo, o etndgrafa, participa, abiertamente o de manera

encubierta, de la vida cotidiana de personas durante un tiempo relativamente extenso, viendo lo
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gue pasa, escuchando lo que se dice, preguntando cosas; 0 sea recogiendo todo tipo de datos

accesibles para poder arrojar luz sobre los temas que él o ella han elegido estudiar”.

Ameigeiras (2006) retoma a Spradley quién define la etnografia asi: “es el trabajo de describir
una cultura. Tiende a comprender otra forma de vida desde el punto de vista de los que la viven
[...]. Mas que “estudiar a la gente”, la etnografia significa “aprender de la gente”. El nucleo
central de la etnografia es la preocupacion por captar el significado de las acciones y los

sucesos para la gente que tratamos de comprender”.

Cabe afadir que este aprendizaje de lo que hace, conoce o interpreta la gente o deja de hacer,
se debe contextualizar en un: como, cuando y donde. Ameigeiras (2006) advierte que la

propuesta etnografica enmarca a la cultura como un sistema.

Para Ameigeiras (2006), la reflexividad y el trabajo de campo van y vienen, se transforman uno
a otro, son los puntos centrales de la etnografia. Al respecto en esta investigacion fue un punto
fundamental para su avance. Para el “La reflexividad supone un replanteo de la forma y el modo
de producir el conocimiento social, tomando distancia de posiciones positivistas como
subjetivistas y asumiendo la capacidad reflexiva de los sujetos, que permite acceder a las
interpretaciones acerca del mundo social en que se desenvuelve su existencia” (Ameigeiras
2006). Considera ademas poner en igualdad los saberes del estudiado y el que estudia, para
establecer un “didlogo entre teorias académicas y nativas”, local, interaccién en la que ambos
cambian y en donde no es solamente estar sino el tipo de presencia que se debe lograr para
“aprender el oficio de etndgrafo”. En este sentido, considera que si hay que tener unos
preparativos, conceptos para ver (no dejar pasar), antes de ir al campo, hacer un disefio de la
investigacion considerando que durante el desarrollo del mismo debe haber un proceso

reflexivo que exige una flexibilidad del mismo.

La etnografia es uno de los métodos para hacer investigacion cualitativa. En este sentido
Vasilachis (2006) considera que la investigacion cualitativa no estd basada en un concepto
tedrico y metodoldgico unificado, hay varias perspectivas y por ello lo considera como una
forma de pensar, de ver y una manera de conceptualizar “una cosmovision unida a una
particular perspectiva tedrica para comunicar e interpretar la realidad”. Sin embargo, habla de
los presupuestos epistemoldgicos de la investigacion cualitativa 1) a nivel ontolégico: “...para el

investigador cualitativo la realidad es construida por las personas de la situacion que él analiza.
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Por ende existen multiples realidades...”.2) a nivel axiolégico: “no deja de reconocer la influencia
de sus propios valores en el proceso de investigacion”. 3) a nivel metodolégico, “entre otros,
trabaja inductivamente, prefiere las diferencias particulares antes que las generalizaciones,
desarrolla categorias a partir de los informantes antes que presuponerlas al comienzo de la
investigacion, y describe en detalle el contexto del estudio y regresa al campo revisando sus
interrogantes y las respuestas que ha obtenido”. 4) a nivel epistemoldgico considera “la relacién

del investigador con lo que esta siendo estudiado”.

Hammersley y Atkinson (1994), consideran que “un requisito de la investigacion social es ser fiel
a los fenbmenos que se estdn estudiando, y no a algun cuerpo particular de principios
metodoldgicos, aunque esté sélidamente fundamentado por argumentos filosoficos” y por ello la
discusion entre paradigmas positivista y naturalista divide los procedimientos en cuantitativos o
cualitativos, respectivamente asociados a los paradigmas, donde cada uno considera los suyos

como los mas idéneos para lograrlo.

4.2. Seleccién del area de estudio

Se seleccionaron dos comunidades de la montafia del municipio de Texcoco, Edo. de México, a
partir de la preseleccion de aquellas que tenian raigambre prehispéanica al Acolhuacan y acceso
al bosque (San Jer6nimo Amanalco, Santa Maria Tecuanulco, San Pablo Ixayoc, Santa
Catarina del Monte y Tequexquinauac). Esta preseleccion obedece a su origen?, tradiciones y
otras caracteristicas culturales afines, asi como a su ubicacion estratégica en la parte alta de la
montafia, mas cercana a los bosques, por lo que de una u otra manera interactian mas con los
bosques del municipio y quienes han hecho posible la presencia de éstos en una zona donde
Escalona (2005) y Palerm-Viqueira (1993), observaron un proceso de alta presion para la
urbanizacion, la agricultura y/o cambio de uso del suelo, por el crecimiento y alta densidad
demografica. La seleccidn se hizo con base en su interés en la participacion en esta propuesta,
la pervivencia de una relacion con los recursos naturales, la existencia de especialistas en el

tema o graniceros y estudios etnogréficos y/o de los recursos ya realizados en ellas.

128 | orente-Fernandez (2009) relaciona a Santa Catarina del Monte con San Jerénimo Amanalco, Santa Maria
Tecuanulco, San Pablo Ixayoc dado que tienen un similar sistema de regadio prehispanico y una tradicién cultural
nahua: sistema de parentesco, ciclo festivo y formas de organizacién comunitaria. Para él, fueron fundadas hacia
1418 por Netzahualcdyotl cuando huia de los Tepanecas hacia Tlaxcala y Huexontzingo
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Por el trabajo exploratorio realizado durante el 2011, se selecciond a Santa Catarina del Monte
(sin granicero activo, oficialmente) porque aun pervive la fiesta de Apantla, fiesta del agua,
cuyos origenes se remontan al pasado prehispénico y se ha ido modificando y actualizando.
También se seleccioné a Tequexquinahuac dada la presencia de graniceros, que en las otras

comunidades no se encontraront?.

4.3. Seleccion de los informantes, entrevistas y observacion participante

El trabajo de campo se realiz6 desde 2011 hasta el 2013, en el que ademas de las entrevistas,
se participo en las fiestas de las comundades seleccionadas, eventos de los comités de agua y
otras autoridades, asi como los familiares, también en rituales, ceremonias, preparacion de
rituales, danzas, bailes, etc. siempre con una actitud de respeto y sincera admiracién por la

religiosidad de éstos pueblos.

En ambas comunidades se buscé considerar los diversos espacios sagrados y sus especialistas
rituales como son el de la fiesta con los mayordomos (as), el de la curaciéon con curanderas y
graniceros, el de la muerte (especialmente curanderos-as espiritualistas y graniceros)**°. En
Tequexquinahuac se hizo especial énfasis en el trabajo con especialistas rituales relacionados
con el agua y conocedores de los recursos. A nivel regional también se hicieron entrevistas a
especialistas rituales vinculados a estas dos comunidades y se participd en ceremonias y

rituales que estos realizaban y a las que integrantes de dichas comunidades asistian.

Se seleccionaron informantes claves en cada comunidad con base en el reconocimiento por
parte de la poblacién misma, en cuanto a su saber sobre su entorno natural (como especialistas

en el tema: conocedores(as) de los recursos y el monte, mayordomos (as)*®!, aguadores,

129 En entrevistas con informantes de las otras tres comunidades que se habian preseleccionado, se encontr6 que en
Santa Maria Tecuanulco murieron los tres graniceros que habian, la hija de uno de ellos “parece que esta
interesada”; en San Pablo ya ” hace tiempo que no hay granicero”, y en San Jeronimo Amanalco, esta aun en duda y
se debe continuar con las indagatorias. Por lo anterior, se consideré conveniente buscar contactos con graniceros de
otras comunidades y seleccionar con base en los criterios antes mencionados (aunque pertenezcan a una
comunidad no fundada por Netzahualcoyotl). Se empezaron contactos y/o entrevistas con graniceros de Nativitas y
Tequexquinahuac. El granicero de Tequexquinahuac esta muy abierto o disponible a dar informacion y precisé haber
conocido al granicero de San Jerdénimo en un evento realizado en el Museo de Agricultura de la Universidad
Autonoma de Chapingo.

130 Esto gracias también a la relacién que se ha mantenido desde afios con algunas de las curanderas de Santa
Catarina del Monte.

131 Se hizo especial énfasis en el estado de liminalidad frente a lo sagrado en los cargos de la mayordomia,
principalmente, y en el comité de agua.
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curanderos (as) y, principalmente, graniceros y otros especialistas rituales, su interés y
disponibilidad para participar en esta propuesta de trabajo y a tener representados, de ser
posible, tanto a hombres como mujeres. Con ellos se busco realizar entrevistas a profundidad
con el fin de comprender la nocion de lo sagrado, en las creencias y costumbres, y a identificar
y concretar estos aspectos en el control de los recursos.

Se le hizo la historia de vida al granicero oficial de Tequexquinahuac (Anexo 1). En Santa
Catarina, principalmente, también se indagd en la poblacién en general, considerando edad y
género, los aguadores y representantes de los comités de agua, los delegados y otras
autoridades locales, por medio de entrevistas. Con ancianos y ancianas, se hicieron entrevistas
a profundidad sobre el pasado de la comunidad y el territorio, festividades, asistencia a rituales
de pedimento de lluvias, testimonios de creencias sobre la muerte, deidades del agua, el monte,

etc.

Se buscé realizar un mapa de la geografia simbélica y sagrada del territorio, frente a lo que se
manifestd resistencia en ambas comunidades. Sin embargo, a los lugares que se pudo, se
videograbo, se tomo su ubicacion georeferenciada con GPS, y altitud. Durante los recorridos se
pudo indagar a los informantes sobre la historia de cada lugar, restricciones de acceso, uso y

manejo, en los que ademas revelaron su conocimiento sobre el metapaisaje.

Un resumen del tipo de informantes, aspecto trabajado y método, se puede ver en el Cuadro
4132 en el Cuadro 5, la matriz de investigacién y en el Anexo 2, algunas de las preguntas

hechas en las entrevistas.

4.4. Otras fuentes de informacion

Dado el objetivo de identificar si la nocion de lo sagrado en la época prehispanica estaba
relacionada con el control del acceso uso y manejo de los recursos naturales, se consultaron
los estudios hechos sobre los cddices de la regién, como son el Quinatzin, el Xolotl, Tlotzin,
Coatlichan, en Cruz, etc. (Mohar Betancourt, 1999; Dibble, 1980; Coronel Sanchez, 2004;
Ravest-Santis, 2004; Ravest-Santis y Coronel Sanchez, 2004), el Codice Chimalpopoca (1975).

Con este mismo objetivo se consultaron los primeros cronistas de la época colonial, poco

132 En los resultados se presentara el nimero por tipo de informante y la participacion por edad y género.
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Cuadro 4. Tipo de informantes, aspectos trabajados y método empleado en el trabajo de

campo

Tipo de
informante

Aspecto atrabajar

Método

Mayordomos (as)

Espacio sagrado de las fiestas, nocion de lo
sagrado.

Entrevistas a profundidad
Anexo No. 2

Aguadores y
representantes del
Comité de aguas

Organizacion y participacion en las fiestas de
Apantla y Tres de Mayo. La normatividad,
valoracion y regulacién, aspecto sagrado de las
fiestas en relacién al monte-agua.

Entrevistas a profundidad
Anexo No. 2

Curanderas (0s)

Espacio sagrado de la curacién, la muerte, nociéon
de lo sagrado.

Entrevistas a profundidad
Anexo No. 2

Informantes clave:
Graniceros (as)

Nocion de lo sagrado en los recursos monte-
agua. Gestion del recurso desde lo sagrado.

Entrevistas a profundidad,
historia de vida. Anexo No. 1

y2

Informantes clave:
Conocedores de
recursos

Nocion de lo sagrado en los recursos monte-
agua. Gestién

Entrevistas a profundidad
Anexo No. 2

Delegados y/o
comisariados

Participacion en la normatividad y/o regulacion

Entrevistas a profundidad
Anexo No. 2

ejidales

Autoridades Programas en el municipio en relacién a los Entrevistas

municipales, bosque de las comunidades

estatales y

federales

Ancianos (as) El pasado de la comunidad y el territorio Entrevistas
Anexo No. 2

Poblacién en Percepcion del estado actual del entorno natural, | Entrevistas

general (edad entidades sagradas y elementos de lo sagrado Anexo No. 2

media) trabajado con los informantes clave.

Informantes clave
y poblacién de
edad intermedia

Geografia simbodlica y sagrada del territorio

Recorridos a los lugares

Cronistas de la
region

Nocién de lo sagrado y normas en la época
prehispanica

Cursos, platicas, entrevistas

Fuente: Elaboracion propia.
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Cuadro 5. Matriz de investigacion

Pregunta general

Objetivo general

Hipotesis general

Metodologia

Marco Tebdrico

¢La nocion de lo sagrado
esta presente en el control
del acceso, uso y manejo
del monte-agua en el
territorio de Santa Catarina
del Monte y
Tequexquinahuac?

Entender como la nocién de lo
sagrado controla el acceso,
uso y manejo del monte-agua
en Santa Catarina del Monte y
Tequexquinahuac y si se
percibe como algo no
coercitivo

Cuando lo sagrado
media el control de los
recursos monte-agua,
contribuye a la existencia
de éstos en la region y se
percibe como algo no
coercitivo.

Métodos etnograficos:

-entrevistas, historia de vida

-talleres
Seleccion de informantes
Elaboracién de mapa
Video
Otras fuentes de informacion

Concepto de sagrado.
Numinoso, territorio, paisaje
sagrado.

Exposicion sobre el control de
los recursos por medio de lo
sagrado y la conservacion.

Preguntas especificas

Objetivos especificos

Hipotesis especificas

Metodologia

Marco Teérico

¢ Cual es la nocion de lo
sagrado, en relacion al
monte-agua en las
comunidades de estudio?

Comprender la nocién de lo
sagrado en su relacion con el
control del monte-agua en las
comunidades de estudio.

Cada comunidad elabora
una nocioén de lo
sagrado, mas sin
embargo existen
elementos comunes en
diversas culturas
mesoamericanas.

Métodos etnograficos:
-entrevistas con informantes
claves
-entrevistas con poblacién en
general buscando
representatividad de género y
edades.
Otras fuentes de informacion

Concepto de cosmovision en
culturas mesoamericanas.
Concepto de construccion social
de la realidad

¢La nocion de lo sagrado
estaba relacionada con el
control del acceso, usoy
manejo del monte-agua en
la época prehispanica en
las comunidades de
estudio?

Identificar si existia un vinculo
entre la nocion de lo sagrado y
el control al acceso, usoy
manejo del monte-agua en la
época prehispanica.

En la época prehispanica
el control del acceso, uso
y manejo del monte-agua
estaba regido por la
nocion de lo sagrado.

Métodos etnograficos:
-entrevistas a cronistas de la
region

Fuentes de informacion escrita
(codices, cronistas tempranos,
cronistas actuales de la region.

Evidencias de la relacion entre
lo sagrado y el control de los
recursos en la época
prehispénica. en la actualidad,
festividad y ritualidad.

Concepto de altepetl y deidades
relacionadas con el monte-agua.

¢La nocion de lo sagrado
esta presente en la
actualidad en el control del
acceso, uso y manejo del
monte-agua?

Identificar las formas o
mecanismos en que opera el
control del acceso, usoy
manejo del monte-agua a
través de lo sagrado en la
actualidad.

La nocion de lo sagrado
contribuye en la
actualidad, al control del
acceso, uso y manejo del
monte-agua en el
territorio de las
comunidades de estudio.

Métodos etnograficos:

-entrevistas a informantes clave

-entrevistas con poblacion en
general buscando
representatividad de género y
edades. Videos de lugares
sagrados, recorridos.

Otras fuentes de informacion
(cédices, cronistas tempranos,
cronistas actuales de la region).

Explicacion acerca de la
relacién entre las cosmovisiones
y el control de los recursos
naturales y lugares sagrados.
Concepto de lo numinoso,
racionalidad, sincretismo y
reelaboracién simbdlica y
paisaje sagrado.




después de la conquista (Torquemada, 1975;1976-1983; Sahagun, 1969;1982; Motolinia, 1971,
Lépez de Gomara, 2001; Alva Ixtlilxochitl, 1977; Ixtlilxochitl, 1891;1985; Duran, 1995;1984;
Chimalpahin, 1965;Tezozomoc, 1975; Pomar, 1891), y al grupo actual de cronistas texcocanos
(Cruces Carvajal,1986; Alejandro Contla Carmona, Israel Diaz Nieves; Arqueol. Gustavo
Coronel Sanchez, entre otros), asi como obras de interés historico y actual en la relacion de lo
sagrado con el control del uso y manejo de los recursos.

4.5. Manejo de lainformacion

Con el fin de hacer un analisis cualitativo, se hicieron archivos por informantes en general, y por
temas, con lo recabado de las entrevistas, transcripciones, informacién fotogréfica, paisajistica,
histérica, etc. También se hicieron transcripciones de algunas de las entrevistas grabadas a
informantes clave, o de videos grabados en las ceremonias, rituales y festividades. A partir de la
informacién de campo obtenida, se regres6 con algunos informantes y se realizé, con la ayuda
de un pintor (Maestro Narciso Espinosa Olivares), un retrato hablado de las entidades
sobrenaturales con las que habian tenido contacto, lo cual se complement6 con una descripcion
de la experiencia. Posteriormente, una vez escrito el capitulo de resultados de
Tequexquinahuac se consultd con el informante clave espiritualista, en su parte
correspondiente, la opinidn acerca de lo escrito y se ajustd seguln sus sugerencias. En relacion
a los retratos hablados, una vez elaborados por el pintor, se le solicitd la opiniéon al mismo
informante clave espiritualista y en el de Tlaloc se hicieron las modificaciones tratando de que

se ajustara la vegetacion, rocas, calzado, etc. de tal manera que reflejaran lo que él habia visto.

La informacién de campo se compard con la encontrada para la época prehispanica en las
fuentes bibliogréficas y con la actual. Se anotaron las reflexiones y observaciones continuas
acerca de lo encontrado, las cuales servian para darle una orientacién al trabajo de campo,
elaborar nuevos temas o preguntas con los informantes clave; esto se hizo a lo largo del trabajo
de campo y tedrico. Estas reflexiones se plasmaron en la interpretacion y discusion de los

resultados.
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4.6. Presentacion de la informacion

Para proteger la privacidad de los informantes, en relacion a las citas textuales de los y las
informantes de Santa Catarina del Monte, se hara referencia a su nombre con iniciales, seguido
de su ubicacion social, identificando si ocupa un cargo o no en la comunidad, pero no la fecha
en que lo realizé'*. Por ejemplo: P.J.E., integrante de comité de agua; C.C.C., curandera;
C.M.O., mujer 79 afios. En relacion a los especialistas rituales de la comunidad de
Tequexqguinahuac, se quiere respetar la denominacién que preferia el granicero reconocido
oficialmente, esto es, Trabajador del tiempo y de la naturaleza, pero con fines de abreviar se
hara referencia a él como Trabajador del tiempo 1 y a su padre, también granicero, se le
denominara Trabajador del tiempo 1-2, quién lo ha acompafiado desde sus comienzos en esa
actividad y forman una unidad de trabajo. También tiene actividades en la comunidad y
personas de la misma lo acompafian, un granicero de Santa Maria Nativitas, el cual se
reconocera por Trabajador del tiempo 2. Hay ademdas un granicero en formacion que se
denominara Trabajador del tiempo 3. Por otro lado, existe un personaje nativo de
Tequexquinahuac que ocupa una categoria superior a la de granicero en relaciéon a la gestion
del agua y que se reconocera por Espiritualistal, categoria que se describira en los resultados.
Existe en esta comunidad otro informante clave, especialista ritual que interactla con todos
ellos, nativo de la comunidad y que se considera guardian de la mexicanidad y las costumbres
de su pueblo, se haréa referencia a él como Especialista ritual 1. En esta comunidad también se
hicieron entrevistas a algunas personas de edad de la comunidad que han participado en
alguno de los grupos que solicitan el agua y se citaran con unas inciales y anotando si son
pedidores de lluvia o encargadas de la cruz. Por otro lado, se hicieron entrevistas a un
conocedor de los recursos en la comunidad, que se denominara Especialista ritual 2, el cual

esta relacionado con la gestion del agua pero a través de los animales.

En la parte de la regionalidad sagrada se sefalaran nuevos graniceros como Trabajadores del
tiempo con un ndmero consecutivo de acuerdo a su aparicién, e igualmente con los nuevos

especialistas rituales que alli se citan.

Por otro lado, para la visulizacién de algunos materiales se mostraran en forma de cuadros,
esquemas, mapas, imagenes y fotografias, numerados secuencialmente de acuerdo a su

aparicion. En relacion a las fotografias se presentan con autorizacion de los involucrados.

133 Principalmente aquellos identificables por ser cada afio.
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4.7. Producto de la tesis

Se realiz6 un video sobre la fiesta de la Apantla que fue registrado en INDAUTOR, titulado
Apantla: el agradecimiento por el agua, el cual resume e integra las entrevistas, el trabajo de
campo en algunos de los lugares sagrados y las opiniones de integrantes de la comunidad de
Santa Catarina del Monte. El trabajo de edicion se logro con el apoyo de Sandra Mata Gonzalez
y parte del levantamiento de imagen para este video, con Alicia Mata Gonzalez; otra parte que
requeria de hacer viajes a diversos lugares la hice yo, asi como la toma de fotografias y
grabacién de otras fiestas, bailes y/o danzas, ceremonias y rituales, en los que participé; estas
fueron entregadas en forma de memorias de video en ambas comunidades, en una edicidn
sencilla realizada por Sandra Mata Gonzalez o en forma de fotografias impresas (segun el
caso). Las tres pinturas (de retrato hablado) mencionadas con anterioridad fueron entregadas a
los informantes que colaboraron en su elaboracién. Se escribié un articulo titulado Apantla: el
agradecimiento para que no falte el agua, el cual se encuentra en proceso de dictamen en la
revista Cuicuilco. Se espera poder publicar como articulo de difusién la historia de vida del

Anexo 1, dado que asi lo manifestaron los dos trabajadores del tiempo involucrados.
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5. MARCO DE REFERENCIA Y CONTEXTO DE LA INVESTIGACION

En este marco de referencia se hara una descripcion del &rea y posteriormente se dara un

vistazo al marco operativo de la legislacion ambiental del pais en el municipio.

5. 1. Descripcion del area

5.1. 1. Ubicacion geografica

El municipio de Texcoco, ubicado en el Estado de México (Mapa 2), se encuentra en la parte
oriental del Valle de México en la ladera oeste de la Sierra de Rio Frio que bordea a este valle
(Gonzélez, 1981) (Longitud 98° 53' O Latitud 19° 30' INEGI,***). En el Mapa 3 se muestra el
Exlago de Texcoco en lo que corresponde a la Cuenca del Valle de México (a) y al municipio de
Texcoco (b). En el Mapa 4 se observan las comundades seleccionadas para el estudio, Santa
Catarina del Monte y Tequexquinahuac, ubicadas en la zona montafiosa del municipio sobre la
Sierra Nevada.

5.1. 2. Ambiente Fisico

De las comunidades de la montafa seleccionadas, Santa Catarina del Monte, se encuentra en
una franja altitudinal que va de los 2600-2700 m y Tequexquinahuac a 2461 m (Mapa 4). Como
los territorios de ambas comunidades se prolongan hasta la parte alta de la montafia, en el
mapa de clima del municipio de Texcoco, segun el sistema de clasificacion de Koppen
modificado por Garcia, Escalona (2005:119) ubica una franja para clima C(w2)(w) en la que se
podrian ubicar a Santa Catarina del Monte y parte de Tequexquinahuac, aungque este ultimo
baja un poco hasta la franja C(wl)(w), y en la parte alta de ambas comunidades tendrian
C(E)(w2)(w). Los climas Cw templado (12-18° C) son subhimedos con lluvias en verano,
mientras que el C (E) es semifrio (5-12° C) subhimedo. En la parte plana donde se ubica la
ciudad de Texcoco y la mayor poblacién del municipio, el clima es Bs (semiseco) con transicion
a Cwo, de los templados el mas seco, de tal forma que la humedad tiende a incrementar del

piso altitudinal del lago hasta que se asciende a la montafia (Escalona, 2005).

134 http://Iwww3.inegi.org.mx/sistemas/mexicocifras/default.aspx?e=15 Consultado en agosto13/13
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Mapa 2. Municipio Texcoco en el Estado de México

Prontuario de informacion geografica municipal de los Estados Unidos Mexicanos
Texcoco, México
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Fuente:Tomado de:  http://www3.inegi.org.mx/sistemas/mexicocifras/datos-geograficos/15/15099.pdf
Enero/2013. A partir de este mapa se sefialan en color naranja las comunidades estudiadas,
Santa Catarina del Monte y Tequexquinahuac.

El mismo autor, se refiere a dos estaciones climéticas bien definidas en Texcoco, una estacion
de secas (noviembre-abril) y una lluviosa de mayo a octubre, en la que los meses mas lluviosos
serian junio, julio, agosto y septiembre, con una canicula en el mes de agosto, lo cual se ha ido
desplazando en los ultimos afios, asi como la sequia intraestival (canicula), reduciéndose a tres
meses, 15 dias, lo cual repercute en una inestabilidad de las lluvias para la agricultura de
temporal y como veremos mas adelante, en los bosques con la observacion de Vivar (2007).
Por otro lado, Escalona (2005) se refiere a una influencia en el invierno de masas polares,
granizadas en la época de lluvias y heladas en septiembre y/o finales de marzo, sin embargo,
en la época de lluvias la oscilacion de la temperatura es menor (de 10 °C con una temperatura
promedio de 18 °C).
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Mapa 3. Imagen satelital de la Cuenca del Valle de México (a). Imagen landsat del
municipio de Texcoco (b).

Ex lago de
Texcoco

Fuente: Conabio (2003)135 Fuente: Escalona (2005136)

Mapa 4. Ubicacion de Santa Catarina del Monte y Tequexquinahuac en la ladera

montafiosa del municipio de Texcoco.
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135 | a Cuenca de México, 21 de marzo de 2000. Comision Nacional para el Conocimiento y uso de la Biodiversidad
(2003) “Ciudad de México en imagen de satélite” Conabio, México. Mosaico de imagenes Landsat Path-Row 26-47 y
26-46, bandas 3, 2, 1 (rgb), resolucion espacial 15 metros.

136 Imagen Landsat del Municipio de Texcoco, afio 2000

137 A partir de este mapa se sefialan las comunidades estudiadas
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Palerm-Viqueira (1993) hace referencia a una franja de tepetate que va desde 2750 a 2500 m
de altitud, entre los pueblos del somontano y de la sierra. Escalona (2005) ubica vertisoles a la
altura de las comunidades preseleccionadas, aunque €l solo nombra a San Jerénimo y cerca
del volcan Tlaloc; con respecto a éste ultimo y a la Sierra Nevada, se refiere a que también
tienen andosoles, que son los que sostienen la masa forestal, junto con los cambisoles,

mientras que los de agricultura de temporal son feozem haplico, principalmente.

El municipio de Texcoco forma parte de las cuencas del Panuco y el Balsas (Escalona, 2005), y
en la zona montafiosa del municipio se forman vertientes que derivan en las subcuencas del rio
Texcoco, San Bernardino, Coxcacoaco, Xalapango que desembocan en el lago de Texcoco
(Nabor Carrillo) (CONAGUA, 2007). Los manantiales permanentes que se ubican en la sierra
son el principal suministro de agua del area (Palerm-Viqueira, 1993). San Pablo Ixayoc del
manantial Texapo (Vivar, 2007), el Texopa a Santa Catarina del Monte que forma parte del
sistema Xalapango y los manantiales de San Francisco riegan (del sistema Coxcacuaco) a San
Jerénimo Amanalco y Santa Maria Tecuanulco, aunque Santa Maria no es usuaria de éste, sino
de los manantiales Atimeya, Apapazco o Atitla, el Atlahuiteque o Atlacopilco y Achicolohuayan
que abastecen los sistemas de riego y para uso doméstico y de riego el Tepitzoc y el Chorrito
(Palerm-Viqueira, 1993). Los rios tienen torrentes activos en la época de lluvias; los
escurriemientos estan controlados por un sistema de canales que desembocan en el Nabor
Carrillo (Escalona, 2005). El rio Chapingo que nace en el cerro Tecorral bafia las tierras de
Tequexquinahuac (Gonzalez Marin, 1996).

Villanueva Caballero (2001), compara el flujo de agua!*® de los principales manantiales de
Santa Catarina del Monte, entre los afios 1927 a la fecha de su trabajo y observa una
significativa reduccion de éstos, aunada a la misma apreciacion por parte de sus informantes,
aspecto que también comunicaron los informantes del presente trabajo. En Tequexquinahuac,
se abastecen principalmente de un solo manantial**® y se hace referencia a varios ojos de agua
gue se han secado. Del manantial llega a una presa de agua para riego y existe otra presa. En
2011 se pusieron filtros naturales para hacer potable el agua corrediza, antes de llegar al
depésito y en 2012 se comenzaron trabajos para entubar parte del agua que corria por una

acequia desde el manantial, lo cual terminaron en 2013, También cuentan con un pozo de

138 Explica la autora que junto con las autoridades midieron el tiempo de llenado de una cubeta con capacidad de 10
litros, medidos en la misma época, antes de las lluvias

139 Segun Villegas Rodriguez (2010) hay otro manatial para uso doméstico del que dan un 70% a Huexotla.

140 Al respecto en la parte de resultados se hace referencia a las ceremonias que se realizaron.
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agua'®l, El tema de los manantiales es en la actualidad causa de conflictos con las poblaciones
colindantes.

Rodriguez-Mufioz et al. (2010) habla de unas 2428 hectéreas de tierra para Santa Catarina del
Monte, de las cuales 694 son ejidales y 1734 comunales, agregando que en las tierras de
tenencia comunal, los bosques ocupan mas del 60 %'*?. No obstabte, “el monte se considera de
todos, aunque sea ejidal o comunal™*3, En Tequexquinahuac Susana Prado Tasch'#* encuentra
que existe propiedad privada (10%), ejidal (70%) y de uso comun. La primera es donde se
ascienta el pueblo, la ejidal son tierras de cultivo y bosque, mientras la de uso comun son
potreros y tierras de cultivo. Villegas Rodriguez (2010) da un total de 1693 hectareas ejidales
para agricultura de temporal y explotacion forestal, de las cuales son 1349 ha para fines

forestales.

En 1991, Jorge Gonzdalez Loera y Daniel Lépez Veldzquez, ya se lamentaban del estado tan
alterado de los bosques en Texcoco, que desde entonces ya poseian un caracter secundario.

Como se vera a continuacion:

Encinares (2600-2850 m): manchones aislados de Quercus rugosa, G. laurina, G. mexicana, y
en menor escala Q. laeta y G. obtusata .Muy alterados.

Cedral (2600-2800 m): Cupresusus lindleyi, pequefios manchones. Muy alterados.

Encino-pino-cedro (2600-2900): Quercus rugosa, Q. mexicana. En menor escala P. leiophylla y
C. lindleyi. Especies secundarias: Prunus serotina ssp capuli (capulin), Arbutus glandulosa
(madrofio), Symphoricarpus microphyllus (perlilla), Ceanotus coeruleus (huacalillo), asociacion

secundaria con alteracion del encinar y del cedral.

El Oyametal (2800-3600 m): También muy alterado: Abies religiosa (Oyamel), Pinus

montezumae, P. rudis, P. hartwegii. Con especies secundarias: Prunus serotina ssp capuli,

141 villegas Rodriguez (2010) da informacion detallada sobre el agua de riego, la doméstica, los pozos la forma en
que se distribuyen y como se organizan al respecto.

142 pérez Flores (2011) da informacion mas detallada sobre este aspecto.

143 Informacion dado por el Segundo Delegado

144 Muy buen documento inédito que dejé en la comunidad, sin fecha, titulado: La estructura de la organizacion social
en dos comunidades indigenas en proceso de conurbacién: Tequexquinahuac y Santa Catarina del Monte, Municipio
de Texcoco.Cortesia de Daniel Hernandez Epejel, 2012. Del cual se dej6é una copia en la biblioteca del Colegio de
Postgraduados.

106



Arbutus glandulosa, Alnus firmifolia (aile), Symphoricarpus microphyllus, Ceanotus coeruleus;

las cuales alternan con Pinus montezumae, P. rudis, Muhlenbergia sp. y P. hartweguii.

El Ocotal: También alterado. Domina P. hartwegii y en el sotobosque son comunes Senecio
salygnus, S. calcarius, Lupinus campestris.

También encontraron en la franja erosianada de Texcoco, cerca a los asentamientos humanos:
matorral xerdéfilo con: Mimosa biuncifera, Opuntia megacantha, Eysenhardtia polystachya,
Amelanchier denticulata, Bouvardia ternifolia; zacatal con: Hilaria cenchroides, Lycurus
phleoides, Bouteloua spp.; ruderales y arvenses como: Eruca sativa, Lopezia racemosa,
Sanvitalia procumbens, Cosmos bipinnatus, Baccharis conferta, Gymnosperma glutinosum,
Bouvardia ternifolia; en los sitios mas alterados Schinus molle (piral), Nicotiana glauca
(tabaquillo); en pequefas cafiadas: Buddleia cordata (tepozan) y Salix bonmplandiana (sauce);
y una dominancia ecoldgica de especies perennes en la franja erosionada que fijan fuertemente
el sustrato tepetatoso, con una amplia capacidad de dispersion, como: Gimnosperma

glutinosum, Stevia salicifolia, Brickellia veronicifolia, Haplopappus venetus, Stipa icchu etc..

Sanchéz- Gonzalez, et al. (2006), hallaron una zona de bosque maduro de oyamel en la ladera
oeste de la Sierra Nevada, entre los 3000-3500 m, entre las cafladas de San José Atitla y
Atlapulco y aclaran que aunque la estructura tipica del bosque es semejante a la de los
ubicados en la Faja Volcanica Transmexicana, la alta riqueza de especies arbustivas y
herbaceas sugieren que esta sometido a perturbaciones humanas recurrentes, como el

pastoreo ovino y bovino, la tala clandestina y los incendios.

El oyametal, encinar y otras coniferas no estdn en cantidad suficiente como para una
explotacion importante!*®. El clima es propicio para arboles como: pirul, sauce, fresno, nogal,
tejocote, capulin, chabacano, olivo, manzano, higo, etc. Y ornamentales como rosas, claveles,
alcatraces, gladiolos, agapantos, nube, margaritas, margaritones, violetas, bugambilias, nardos,

azucenas, etc.

En relacion a la fauna Villanueva Caballero (2001) encontr6 en Santa Catarina la siguiente

fuana: cacomixtle, zorrillo, conejo, ardilla, tuza, tlacoache, coyote, gato montés, aguililla, gavilan,

145 E| Dr. Miguel Escalona Maurice avisa en 2013 a la presidenta de Texcoco, quien mostré interés en conocer el
estado de los bosques de la montafia texcocana, el estado de deterioro de éstos con base en las Ultimas imagenes
de satélite del municipio (2011)(Comunicacion personal, 2013).
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cenzontle, cardenal gorrién, azulejo, tortola, canario, calandria, ruisefior, colibri, grajo, jilguero,
buho enano, tecolote, lechuza, lagartija, camaleon, vibora de casbel, sapo, chapulin, zacatén,
gallina ciega, mayate, escarabajo, mosca doméstica y de campo, tabano, grillo, luciérnaga,
cochinilla de nopal, conchuela, catarina, avispa, hormiga, jicote, ciempiés, arafias, capulina,
velluda y jardinera, araia roja. Sefiala que el venado cola blanca ya no se encuntran en las
zonas boscosas de la comunidad pero que algunos informantes dicen que se encuentra en el
Tlaloc y el Telapdn. Cabe recordar, que tanto el Tldloc como el Telapén forman parte del
Parque Natural Zoquiapan sobre el que Texcoco tiene jurisdiccion, pero en lugar de aumentar el
control sobre estos lugares se suben los limites para su aprovechamiento, como se vera en el

marco operativo de la legislacion ambiental del pais en el municipio.

En Tequexquinahuac también se dice por parte de algunas personas de la comunidad que el
venado se encuentra aun en las laderas del Tecampano y Tecorral. EI Cerro Tecampano es
uno de los cerros con vegetacion mas conservada, dadas las pendientes tan pronunciadas que
hacen dificil su acceso y los lugares sagrados de épocas muy antiguas que adn siguen vigentes
en aquel lugar.Un excazador entrevistado explica la misma situacién en Tequexquinahuac que
para Santa Catarina, pues a causa de la carretera a Puebla disminuy6 en 1970 el venado en la
zona y/o, como en Santa Catarina, lo dejaron de ver.

5.1.2.1. El uso del bosque

Como ya se vio desde la época prehispanica el acceso al bosque y a la madera en pie estaba
muy regulado y controlado por el estado. Posteriormente, las comunidades de la montaia,
después de la conquista, con el cambio de propietarios de la tierra y los recursos, en una
relacién muy diferente con éstos, continuaron cumpliendo la funcién de abastecedores de lefia,
carbon y recursos del bosque, a Texcoco y la ciudad de México y como un medio de
supervivencia. En la época colonial es sobresaliente la concentracion de la tierra en pocas
manos en las que se establecian grandes haciendas (de trigo y ovejas) en la regién y que
debian ser abastecidas de mano de obra, agua (Palerm- Viqueira, 1993), lefia y carb6n, como
también a la ciudad de México. Para Vivar (2007) la elaboracion de carbon fue la actividad mas
dafiina para los bosques de la region, pues ocasionaba la tala completa de bosques de encino,
madrofio y huacalillo. Al respecto, el cronista de la época colonial de Texcoco, Alejandro Contla
le revela a Palerm-Viqueira (1993) que habia una calle en Texcoco, que se llamaba del lefiador

pues era el lugar de comercializacién de la lefia y el carbon. Continuando con Vivar (2007):
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“...Las especies forestales mas aprovechadas durante este periodo fueron el encino para la
elaboracién de carbon; el oyamel para cortar morillos y garrochas, y para la elaboracion de tejamanil
y vigas; el cedro para cortar horcones y el pino para extraer coyolote'4¢. La extraccion de todos estos
productos no causaba problemas permanentes de deterioro en la estructura del bosque, adn cuando
se utilizaban arboles vivos y de la mejor calidad. Asi, mientras que la corta de lefia servia como un
saneamiento del bosque, la exuberancia de los bosques, tanto de oyamel como de pino, permitian la
extraccién de morillos y la elaboracién de vigas y tejamanil...” y citando a uno de sus informantes:
“...En ese entonces, el monte daba para eso y mucho mas, llovia tanto que no importaba que se le

sacara todo lo que fuera...”

En ambas comunidades se encontraron testimonios de cambio en la dieta dado que la gente
“‘comia puras yerbas”, maiz frijol, habas, alberjén, etc, con el cambio de actividad econémica

“cuando llegd el comercio” empezaron a comer mas carne.

Aprendieron a cultivar el trigo, la cebada, el haba y pasaron de una agricultura de autoabasto a
una de comercializacién. Cuando el precio del trigo baja y ya no les es rentable, deben recurrir
a otros medios como la musica y la flor. Sin embargo, aunque con el cambio de consumo de lo
que se produce o se tiene en la comunidad (con sus propios recursos), a la compra de éstos
generando una creciente demanda de necesidades abastecidas sélo con el trabajo asalariado,
no se deja de utilizar algunos recursos del bosque, que se siguen comercializando en la
actualidad como los hongos, la tierra, musgo, heno, la varilla para las artesanias, follaje,
cortezas de coniferas, madera, lefia, plantas ornamentales, medicinales, alimenticias, etc.
(Palerm-Vigueira, 1993, Rodriguez-Mufioz et al., 2010).

En éste proceso, las comunidades han ido aprendiendo el control y manejo del bosque pasando
por situaciones de sobre explotacion, cuando se tenia libre acceso (pues soélo tenian
antecedentes de control por parte del Estado), surgiendo conflictos entre las comunidades
mismas que tenian acceso a él (Palerm-Viqueira,1993;Vivar, 2007;Sokolovsky, 1995; Gonzélez,
1993), lo que los llevd a regular el acceso al bosque, repartiendo tierras para que tanto las
comunidades de la sierra como del somontano tuviesen acceso a éste. Palerm-Viqueira (1993)
nos exponea un proceso similar entre las comunidades por el acceso a los manantiales

ubicados en la sierra.

146 E| autor explica que coyolote es una palabra de origen nahuatl, referida a un tipo de lefia obtenida de troncos de
arboles viejos de pino cuyo centro tiene un alto contenido de trementina, por lo que son utilizados como combustible
de hornos para el cocimiento del barro, pues alcanza una mayor temperatura que la lefia normal.
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Afade Vivar (2007) que en éste proceso también el bosque estuvo concesionado por el Estado
a la papelera San Rafael hasta que con la Ley Forestal emitida en el afio 1986, oficialmente se
terminaron las concesiones de la explotacion de recursos maderables en México y los bosques
pasaron a ser administrados por las comunidades y ejidatarios. Gonzalez Rodrigo (2006) aclara
que en Santa Catarina del Monte no negociaron con la papelera.

5.1.3. La poblacion

5.1.3.1 Antecedentes histéricos

El proceso histérico en la formacion del territorio texcocano
a) Los fundadores. Epoca prehispéanica.

Gustavo Coronel (2005) en su trabajo sobre Texcoco, Edo., México (ubicado en el oriente de la
cuenca del Valle de México), relata la historia comun a ésta regién que ha influido con el paso
del tiempo en la conformacion del paisaje actual. Desde el Preclasico (1800 a.C.-150 d.C.) ya
existian asentamientos humanos en la Cuenca del Valle de México y ya habian centros
ceremoniales como el de Cuicuilco y pequefas aldeas lacustres. En el Clasico (150-750 d.C.)
surge un centro mas complejo en cuanto a organizacion politica, social y religiosa que es
Teotihuacan, el cual alcanza, durante este periodo, un gran desarrollo pero también su
decadencia. Del 750- a 1168 d.C., periodo denominado Postclasico Temprano, surge Tula
como un centro de especial importancia en la historia de las culturas de la cuenca, que alcanza
un gran desarrollo social, politico y religioso. En el siglo X al XIl, la parte norte de la cuenca
estaba bajo el dominio de la ciudad tolteca de Tula o Tollan, ya la poblacion regional era
grande, 15 personas por kildbmetro cuadrado en la parte sur de la cuenca (sur de Texcoco,
Ixtapalapa, Chalco y Xochimilco), y 45 en el norte, pero en la regiébn de Texcoco era mas
escasa la poblacion dado que quedaba entre la frontera de dos centros mayores que competian
militarmente (Tula y Cholula) y sus suelos eran agricolamente marginales. En el siglo XII,
colapsa'#’ y se dispersan los grupos hacia el sur de la Cuenca del Valle de México (Culhuacan,

Chalco, Tlayanoxtoc, Tlazalan, etc), aumentando la poblacion en ésta zona, funcionando como

147 Florescano (2006) explica que segun los “Anales de Cuauhtitlan”, “... las invasiones de los pueblos chichimecas
del norte de México coincidieron con la destruccion del reino de Tula fundado por Topiltzin Quetzalcéatl hacia el afio
873, misma fuente informa que Huémac, el ultimo rey de Tula, murié en 1070. El derrumbe del reino de Tula, el
estado que por mas de siglo y medio dominé el Altiplano central, provoc6 una crisis politica en esa region y una
didspora memorable, recordada por cronicas, cantos, mitos y un abanico de leyendas. De esta diaspora surgieron
nuevos reinos en el valle de México y la regiéon de Tezcoco, el valle de Puebla-Tlaxcala y el norte de Oaxaca, que
reclamaron descender de la tradicién establecida por Ce Acatl Topiltzin Quetzalcéatl en Tula...”
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centros regionales pequefios en un reordenamiento de asentamientos que logran
posteriormente alguna estabilidad. A la sierra texcocana, arriban en su peregrinacion al golfo,
grupos toltecas, por el afio 1000 de nuestra eral*®. Posteriormente llegan los chichimecas (de
Xoélotl- su jefe),'* a la cuenca, grupos némadas provenientes del norte (de la regién Huasteca),
que se ubican en las cuevas, sobre las ruinas de culturas anteriores y utilizan tierras marginales
para la agricultura, que habian sido areas fuente de recursos para las diferentes culturas que
los precedieron y no los afectaba pues ellos vivian de la caza y recoleccién. Se asientan
provisionalmente en Xaltocan y desde alli hacen una inspeccion, se asientan en Tenayuca,
como cabecera principal de los chichimecas, toman posesion de la tierra en medio de eventos
religiosos y la llaman Chichimecatlalli (tierra de chichimecas); en el oriente se asienta Nopaltzin
(hijo de Xolotl) en lo que posteriormente seria el Seforio del Acolhuacan (principalmente la

region Texcoco y Valle de Teotihuacan en el postclasico tardio) (Coronel, 2005).

Este recorrido indagatorio es narrado en el codice Xolotl (Dibble, 1980), conformando cada
cerro, cada lugar, una parte de la geografia simbélica, mitica y sagrada, como parte de su

identidad y de la legitimizacion del territorio.

Como se vio en el marco teorico, Xolotl cercé un gran bosque para el control del acceso a los
recursos naturales y animales de caza, como criadero para su reproduccion y establecio
algunas leyes. En Teotihuacan, para ésta época, hay reportes de areas para coser, tejer, sellar,
trabajo de madera, hueso, preparacion y consumo de alimentos y probablemente para la
preparacion de pieles. Xolotl también promovié la convivencia pacifica con los pueblos de
tradicion tolteca (parte sur de la cuenca) y alianzas matrimoniales con éstos*. Por el contrario
el término tolteca, remitia a gente culta, vestian ropas de manta y sandalias, con una
organizacion politico-religiosa definida y una arquitectura habitacional y religiosa bien
determinada (Coronel, 2005).

Cuarenta y seis afos después de la llegada de Xolotl, llegan los acolhuas'®' a esta zona,

divididos en tres grupos, y le solicitan a éste tierras para asentarse, ofreciéndole su servicio y

148 Comunicacion personal del Cronista de Texcoco Profr. Alejandro Contla Carmona, Sep. 2012,

149 palerm y Wolf (1972:119) plantean que se reorganizan por areas ecoldgicas, los agricultores toltecas permanecen
en la planicie lacustre y en el somontano, y los chichimecas ocupan el somontano y la sierra como territorios de caza,
controlan el rea y dan proteccion militar a los agricultores.

150 parsons(2008:224) ubica en el Tolteca Tardio el comienzo de la toltequizacion de los chchimecas y la serie de
eventos posteriores al periodo Azteca.

151 | os acolhuas fueron un amplio conjunto de pueblos que habitaban en la ribera este del lago de Tetzcoco, entre la
sierra de Iztapalapa al sur y el territorio de Xaltocan al norte (Navarrete Linares, 2011).
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obediencia. Se casan con hijas de Xolotl y una de origen tolteca le toca a uno de los jefes
(Tzontecomatl) en Coatlinchan, region perteneciente a Nopaltzin. Estos aportaron sus
conocimientos de agricultura, arquitectura habitacional y religiosa, cambiando el patron
habitacional de los chichimecas. Para cuando Xolotl muere y deja a su hijo Nopaltzin encargado
de la ciudad principal, el hijo de Nopaltzin (Tlotzin) se queda con Oztotipac Texcoco, la cual ya
comenzaba a conformarse como un asentamiento importante. Nopaltzin instituye la agricultura
como otra forma de obtencion de alimentos, tiene control del territorio y los recursos naturales y
reina la paz con los otros grupos. Cuando muere Nopalzin, le hereda a su hijo Tlotzin el sefiorio
y este se va a la ciudad principal (Tenayuca), quedando en Oztotipac, Quinatzin quién consolida
la ciudad de Texcoco®™ y en esto le ayuda el hecho de que Tlotzin contribuye o permite la
fundacién de Huexotla, importante en el desarrollo cultural de la regién Texcoco, y se establece
una agricultura mas eficaz y obligatoria, dado el crecimiento poblacional y la educacién de
Tlotzin con Toltecas de Chalco. Cuando muere Tlotzin, contintia Quinatzin®®, y decide trasladar
la cabecera a Oztotipac, Texcoco, donde ya se habian construido algunos edificios y ordenado
caserios, contribuyendo al asentamiento de la ciudad Texcoco, e instaura una arquitectura
habitacional mas desarrollada y continta con la agricultura. Para este entonces ya se han
toltequizado y compenetrado las costumbres acolhuas, ante lo que se revelan los grupos
chichimecas mas tradicionales de Tepetlaoxtoc, conformandose, después de una guerra entre
chichimecas, el centro regional en Texcoco, Huexotla y los acolhuas de Coatlinchan,
iniciandose el proceso de urbanizacion de la ciudad de Texcoco (G. Coronel, 2005).

El cronista de la comunidad de Tequexquinahuac, Domingo Hernandez Espejel, refiere a
Quianatzin la fundacion de la comunidad pues al solicitarle a su padre tierras, este le dio hasta
donde le alcanzara su vista. “Hasta el sur ya estaba Huexotla y un poco mas alla Coatlinchan,
hacia el oriente Tlaxcala, Santa Catarina (aunque en ese tiempo no se llamaba asi), hacia el
norte San Juan Tezontla (todavia hay cuevas que evidencian que estaba poblado) y hacia el
poniente el sefiorio de Texcoco”. Quinatzin toma posesion en tepetlapa (tepetl: tepetate;
tlapa:lugar de bajada), donde en la actualidad sobrevive su casa que es propiedad del sefior

Daniel Cervantes. En el Mapa 5 se resalta la ubicacion de Tequexquinahuac en el Acolhuacan.

152Entre 1302 y 1318, cuando ya ha avanzado el proceso de toltequizacion de estos grupos chchcimecas, Quinatzin
funda a Texcoco (Comunicacion personal del Cronista de Texcoco Profr. Alejandro Contla Carmona, Septiembre,
2012).

153 Florescano (2006) anota: “... el cronista Ixtlilxochitl dice que Quinatzin recibio en su reino a un grupo de expertos
en el arte de pintar historias, procedentes de la Mixteca y de ascendencia tolteca, y sefiala que estos artesanos
introdujeron en Tezcoco la tradicién de los libros pintados. El Mapa Tlotzin muestra el arribo de nuevos grupos en la
tierra chichimeca, describe la adopcién de las artes y tradiciones toltecas ..., y pone énfasis en la fundacion de los
altepeme que seran ciudades famosas de los Acolhua: Tezcoco, Huexotla, Coatlichan...”
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Mapa 5. La Cuenca del Valle de México y el Acolhuacan.
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En circulo rojo Tequexquinahuac.

Segun el cronista, a Quinatzin se le adjudican poderes mentales, al igual que a su esposa
Chimalaxochitl, lo cual se puede ver, argumenta el cronista, en el codice Quinatzin en el que le
ordena a la serpiente que no se salga del fuego. Escoge el lugar donde es el centro ceremonial
de Tequexquinahuac y en el que posteriormente se pondra la iglesia. Al morir sus exequias
qguedan en el Tetcutzingo.

154 Arqueologia Mexicana vol XVI (86):70. Afio 2007.

1% Area Central del Acolhuacan. No aparecen las 14 cabeceras, las que si estan aparecen en negritas. Con Color
marrén aparecen otras poblaciones. Tomado en abril/2010 de http://images.google.com/imgres?imgurl=http://upload.
wikimedia.org/wikipedia/commons/4/42/Area_central_del_Acolhuacan.JPG&imgrefurl=http://es.wikipedia.org/wiki/Arc

hivo:Area_central_del_Acolhuacan.JPG&usg=__ XEzne4v6Xnlcm_uUiKLMcatJJOY=&h=1637&w=1257&sz=185&hl=e
sé&start=1&um=1&itbs=1&tbnid=y4L53jUCGcUfmM:&tbnh=150&tbnw=115&prev=/images%3Fq%3Dacolhuacan%26u

m%3D1%26h|%3Des%261r%3D%265a%3DG%26ths%3Disch:1.
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http://images.google.com/imgres?imgurl=http://upload.%20wikimedia.org/wikipedia/commons/4/42/Area_central_del_Acolhuacan.JPG&imgrefurl=http://es.wikipedia.org/wiki/Archivo:Area_central_del_Acolhuacan.JPG&usg=__XEzne4v6Xnlcm_uUiKLMcatJJOY=&h=1637&w=1257&sz=185&hl=es&start=1&um=1&itbs=1&tbnid=y4L53jUCGcUfmM:&tbnh=150&tbnw=115&prev=/images%3Fq%3Dacolhuacan%26um%3D1%26hl%3Des%26lr%3D%26sa%3DG%26tbs%3Disch:1
http://images.google.com/imgres?imgurl=http://upload.%20wikimedia.org/wikipedia/commons/4/42/Area_central_del_Acolhuacan.JPG&imgrefurl=http://es.wikipedia.org/wiki/Archivo:Area_central_del_Acolhuacan.JPG&usg=__XEzne4v6Xnlcm_uUiKLMcatJJOY=&h=1637&w=1257&sz=185&hl=es&start=1&um=1&itbs=1&tbnid=y4L53jUCGcUfmM:&tbnh=150&tbnw=115&prev=/images%3Fq%3Dacolhuacan%26um%3D1%26hl%3Des%26lr%3D%26sa%3DG%26tbs%3Disch:1
http://images.google.com/imgres?imgurl=http://upload.%20wikimedia.org/wikipedia/commons/4/42/Area_central_del_Acolhuacan.JPG&imgrefurl=http://es.wikipedia.org/wiki/Archivo:Area_central_del_Acolhuacan.JPG&usg=__XEzne4v6Xnlcm_uUiKLMcatJJOY=&h=1637&w=1257&sz=185&hl=es&start=1&um=1&itbs=1&tbnid=y4L53jUCGcUfmM:&tbnh=150&tbnw=115&prev=/images%3Fq%3Dacolhuacan%26um%3D1%26hl%3Des%26lr%3D%26sa%3DG%26tbs%3Disch:1

Navarrete Linares (2011:259-260) considera que el trueque de bienes culturales ha sido
interpretado tradicionalmente como un proceso de “aculturacion” o “civilizacion” que transformo
a unos pueblos de chichimecas cazadores-recolectores provenientes del norte, en pueblos
agricultores y urbanos, pero para él hubo un proceso de intercambio en el que los chichimecas
no solo fueron receptores sino que también dieron sus bienes culturales chichimecas a los
pueblos de tradicion tolteca, produciendo una convergencia cultural e identitaria entre ambos.
Considera que la forma de vida de los chichimecas era la de “agricultores aldeanos semi-
itinerantes que no realizaban cultivos intensivos. Tampoco deben tomarse al pie de la letra las
descripciones de los bienes culturales toltecas: éstos consistian no sélo en un conjunto de
conocimientos y tecnologias, como se ha supuesto tradicionalmente, sino también en rituales y
practicas religiosas, asi como formas de organizacién social y politica asociadas con ellas v,
fundamentalmente en derechos de propiedad y de utilizaciébn sobre éstos que pertenecian
exclusivamente a ciertos linajes de gobernantes”. Como parte de la consolidacion del altepetl
texcocano frente al Valle de México, fue importante el papel que jugaron las alianzas dinasticas

por parte de ambos grupos.

Coronel (2005), recurriendo a diversas fuentes (Dibble o cronistas como Ixtlilxochitl,
Torquemada, etc.) continda relatando que cuando comenzé Quinantzin, llegaron los mexicas a
la Cuenca, los cuales también tenian jefes y religion, con técnicas de agricultura intensiva y
eran esencialmente guerreros, se establecen en los islotes de Tlatelolco y Tenonchtitlan,
despues de ser empleados como mercenarios, contra los de Chalco. También llegaron los
chimalpanecas, huyendo de Chalco, son acogidos por Quinatzin pues eran gobernados por sus
familiares, y forman el barrio de Chimalpa (ahora San Sebastian) y Mextlateco. Tambien son
acogidos los tlailotlaques que venian de la Mixteca (provenientes de linaje tolteca), y forman el
barrio Tlailotlacan (ahora San Diego), “eran artifices, astrélogos, consumados en el arte de
pintar y escribir historias (tlacuilos), que tenian por idolo principal a Tezcatlipoca” (Coronel,
2005). Conformandose una nueva forma de organizacion “...El barrio, unidad étnica urbana de
grupos incorporados y localizados que transmitian la propiedad por herencia y cuyo control de
los medios basicos de produccion —tierra cultivable- generaba tendencias hacia la estratificacion

social, centralizacion de la autoridad politica en manos del Estado...”(Coronel, 2005:72).

114



Al morir Quinatzin®®, queda en el trono su quinto hijo Techotlalatzin quien fue educado por una
sefiora nahua, con quién aprendi6 la lengua nahua (lengua de los toltecas), su estilo y forma de
vestir. Al llegar los colhuas huyendo de los tepanecas, son recibidos por Techotlalatzin en la
ciudad de Texcoco (los mas importantes) y en diferentes lugares de la region conformando
pequefios poblados (en los actuales San Andrés Chiautla y Coatlinchan). También llega parte
de los otomies y son distribuidos en zonas marginales del Acolhuacan (Otompa, Tepetlalpa,

Tetitlan, Epozoyocan, Cempoalla y Tetliztac).

Con la llegada de los colhuas se profundiza el proceso de aculturacién, los chichimecas
incorporan sus dioses (Huitzilopochtli, Tlaloc). Techotlalatzin les permite sacrificios publicos a
sus dioses (con sacrificios humanos), predominando posteriormente los ritos y ceremonias
toltecas, convirtiendo a Tezcatlipoca en el idolo principal de Texcoco y construyendo templos a
los dioses'®’. Techotlalatzin introduce una reorganizacién y estructuraciéon de su sefiorio por lo
gque con el cambio del patron de asentamiento, una organizacién social, religiosa y politica mas
compleja, se favorece el desarrollo de la ciudad-Estado de Texcoco, que era como un imperio
pequefio. Ademas dispuso que se hablase nahuatl en todo su reino (especialmente a los

funcionarios gubernamentales).

A su muerte, Ixtlilxdchitl, recibe el trono, quien se alia matrimonialmente con Tenochtitlan y es
invadido por los tepanecas (cuyo Sefior era Tezozomoc, familiar también) quienes le dan
muerte (y en el cédice Xolotl se ve que esto le toca ver a su hijo Netzahualcoyotl desde el

Tetcutzinco 8, el cual huye y se refugia en la sierra de Texcoco y Tlaxcala).

En la ldmina 7 del Cdodice Xdlotl se ve una migracién de los cuatro barrios de la ciudad de
Texcoco hacia la montafia (Dibble, 1980:97), cuando muere Ixtlilxochitl en 1418 vy
Netzahualcoyotl, su hijo debe huir de los tepanecas hacia Tlaxcala, por recomendaciéon de su

padre (Alva Ixtlilxochitl, 1985;t1), por lo que algunos relacionan la fundacion de los pueblos de la

156 En el mapa Quinantzin queda representado este cambio hacia la toltequizacion

157 En este momento es que los toltecas ensefian los sacrificios a los chichimecas, también quemaban a sus muertos
(Navarrete Linares, 2011).

158 | ygar ya simbdlico desde la fundacion de los chichimecas, a donde Nopalzin es enviado por Xoltl, pero que
incrementa su importancia cultural y simbdlica para ésta regién, pues es ademas sede de un jardin botanico que se
ha asociado con Netzahualcoyotl, considerado por algunos como el primer jardin de América (Pulido, 1986), casa de
descanso y meditacion de Netzahualcoyotl (Martinez, 1972). He visto que las comunidades cercanas acuden al
cerro en la actualidad a hacer ofrendas, lo que habria que investigar pues seria otro sitio sagrado para la region.
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montafia texcocana, entre ellos Santa Catarina del Monte, con la migracion y/o directamente se

lo adjudican a Netzahualcoyot|**°.

Posteriormente Netzahualcoyotl recupera el trono, cae el sefiorio tepaneca, se configura la
Triple Alianza (Mexico-Texcoco-Tlacopan), diferentes étnica y culturalmente (mexica-colhua;
acolhua-chichimeca; tepaneca, respectivamente). Restablece las seis parcialidades de la
ciudad y las fragmenta en calpullis o barrios, cada uno con una especialidad que contribuia al
desarrollo politico, econémico y social del sefiorio. Le construye un templo a Tezcatlipoca y uno
a Tloguenahuaque. También construye su palacio donde organiza su aparato estatal, otros
palacios, escuelas y jardines dentro de la ciudad, consolidandose Texcoco'® como uno de los
centros urbanos mas importante dentro de la Cuenca durante la Ultima fase del postclasico. El
sucesor fue su hijo Netzahualpilli, quien continué las construcciones de palacios para la élite del
Sefiorio Acolhua (Mapa 6), mantenido a través de las conquistas, recaudacion de impuestos en
materiales y trabajo (en las que sobresale la expansion hasta el Golfo de México). A su muerte,
los mexicas controlan todo el poder de la Triple Alianza y Moctezuma elige a Cacamatzin hijo de
Netzahualpilli, como sucesor, pero Ixtlixochitl a quién le tocaba el trono, se opone y se alia con
los espafioles a su llegada.

Gonzalez (1993), basandose en Parsons (1971) discute la irrigacion como estrategia de estos
pueblos, explica que la parte del somontano alto era una zona de expansion de agricultura de
temporal, en el que sobresale el cultivo del maguey y del nopal y recurriendo a Pomar explica el
uso de maiz blanco, colorado, amarillo, frijoles de muchos géneros y colores, chia, huautli,
michhuautli, chile, chayote, berros, cebolletas, verdolagas, bledos, xitomatl y miltomatl, y entre
los arboles frutales, manzanas, moras negras, tunas de muchos colores (blancas, amarillas,
encarnadas y coloradas). Entre la fauna existente: cuatro tipos de venados, liebres conejos,

leones pardos y tigres gatos llamados ocotochtli, coyotes y un género de puercos, los cuales

159Gonzalez Rodrigo [1993:23], basado en un documento de Coy s/f (y al parecer sin publicar) refiere a la migracion
de 1418, que coincide con la huida de Netzahualcoyotl, la fundacion de los pueblos de la montafia texcocana, no se
la adjudica a él; sin embargo, es de suponerlo, dado que huian de los tepanecas, eran aliados y estaban sujetos a
este Sefior; quizas por ello, Lorente-Fernandez [2009:100] deduce que los pueblos de la montafia [entre ellos Santa
Catarina del Monte], fueron fundados por Netzahualcoyotl. Aunque en realidad se registran varias migraciones a las
sierras a causa de guerras, por parte de sus antecesores [Alva Ixtlilxochitl, 1985: t1]. Parsons
[2008:143;146;148;151] encontrd en los limites de Santa Catarina del Monte, cerdmicas, tiestos y restos de un poco
de estructuras residenciales pertenecientes mas al Azteca Tardio que al Azteca Temprano; y [p:144]. unos cuantos
tiestos en el Tolteca Tardio.

160 purante este tiempo la ciudad sede de gobierno del Acolhuacan [Texcoco], ubicada en las laderas de lo que hoy
es el Cerro Tetcutzinco, contaba con lujosos palacios (Cruces, 1986), templos, jardines botanicos, parques
zoologicos, cultivo de especies vegetales y cria de animales traidos de diversas partes. Los cultivos ocupaban
terrazas especialmente construidas para ello (Canahua, 1986)
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Mapa 6. La ciudad prehispénica de Texcoco sobrepuesta a la actual
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eran mas utilizados por los nobles que por el pueblo. Basandose de nuevo en Parsons, expone
otra serie de actividades no agricolas como la pesca, colecta de plantas acuética y larvas de
insectos, elaboracién de sal y caceria de aves acuaticas.

En el codice Xolotl se observan imagenes de tigres en la zona de la montafa y venado, lo cual
da una idea del estado de conservacion de los bosques pues son especies clave (0 especies
sombrilla) que cuando se hayan, indican que la cadena tréfica se conserva en los ecosistemas,
e incluso en algunas ocasiones como estrategia de conservacion se busca protegerlos para

mantener toda la trama ecoldgica que cobijan.

b) Epoca colonial, de independencia y posrevolucionaria
Rubial (2002) hace un resumen de la evangelizacibn en Mesoamérica y explica como los
sefores indigenas, aliados especialmente a los Franciscanos, en un principio les dieron asilo en
sus palacios y a cambio de privilegios les ayudaron al establecimiento de sus misiones. Las
organizaciones sociales y politicas nativas fueron la base sobre la que actuaron los misioneros
Franciscanos, en ésta zona Central. Los hijos de los nobles fueron educados y evangelizados, y
se convirtieron en los dirigentes de las comunidades. Se les ensefiaba a leer, escribir, cantar,
oficios artesanales, convirtiéndose en el puente entre las dos culturas. Escalona (2005) cita
para Texcoco que se aprovechO la estructura prehispanica de especialidades por barrios
(confeccidn, hilado y tejido en la zona norte, alfareros en Santa Cruz de Arriba y poblados
aledafos, en Huexotla los sastres y la zona pesquera y de caza, en el lago por Santa Cruz de

Abajo y San Felipe).

Continuando con Rubial (2001), los misioneros escogieron el nahuatl para evangelizar, no
quisieron ensenar el espafiol “para que no aprendieran los vicios de los espanoles”. Algunos
conceptos que no existian en las lenguas nativas, como virgen, Dios, diablo, profetas, Espiritu
Santo, etc. se dejaron en espafiol pero otros se dejaron en nahuatl como mictlan por infierno, o
Tlogue Nahuaque para hablar de Dios, facilitaban la comprensiéon del dogma. También
recurrieron a las practicas indigenas (como danzas, uso de flores o fuegos y candelas en las

noches), los integraron a los ritos cristianos.

Algunas caracteristicas de los toponimos de los pueblos indigenas o del dios protector fueron
asimilados al santo que les querian imponer, o usaron simbolos indigenas para entrelazarlos

con los emblemas cristianos. Con el fin de facilitar su labor de evangelizacién, los misioneros
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agruparon los pueblos a su conveniencia, desplazando a los indigenas de sus lugares
ancestrales hacia antiguas cabeceras politicas del imperio mexica, o cabeceras con centros
ceremoniales, mercados y sedes de gobierno prehispanico, aprovecharon los templos
existentes por su poder de convocatoria para construir encima nuevos templos (Mapa 6), en
otros casos los indigenas desterrados fueron obligados a convivir con grupos de lenguas y
culturas muy diferentes pero que se ubicaban en rutas comerciales y/o cercanas a centros
espanoles o de territorios por colonizar. Ademas de congregar pueblos, la “policia cristiana”
incluia todos los aspectos relacionados con la vida en comunidad (trazado de calles, y plazas,
agua y acueductos, introduccibn de animales y plantas). Pero la congregacion de las
comunidades para realizar obras publicas y mantener a los misioneros, facilitar la
evangelizacion, trajo epidemias que diezmaron las poblaciones indigenas por lo que se crearon
hospitales y alrededor de estos una forma de organizacién basados en el cristianismo primitivo
en el que no existia la propiedad privada, donde todos trabajaban para el hospital y recibian de
él lo necesario. Las alianzas con los encomenderos, los corregidores y los sefiores indigenas
permitieron a los frailes organizar a los pueblos indigenas vy utilizar su fuerza de trabajo. Las
cofradias organizaron las fiestas religiosas y las comunidades usaron estas instituciones para

salvar sus tierras de las rapifias de los espafioles.

Gonzalez (1993) relata que
“...a partir de la conquista espafiola, la tierra y el agua eran controladas por las instituciones
indigenas pas6 a manos de los espafioles. La region del Acolhuacan se convirtié en un centro
productor de lana; los suelos, que antes se destinaban a la agricultura de maiz con riego, fueron
utilizados para la ganaderia y el cultivo de cereales. La erosion incrementd por la excesiva
explotacion forestal (abastecimiento a las ciudades de productos maderables para materiales de
construccion) y por la introduccién de ganado ovino...Hacia finales del siglo XVI, las tierras de la
ribera del lago y del somontano bajo estaban dedicadas al cultivo de cereales; en ellas los
esparnioles establecieron lo molinos, los batanes y las primeras haciendas...en cambio las tierras
de la parte alta del somontano, que eran propicias para la agricultura extensiva, se dedicaron al
pastoreo; estos terrenos fueron explotados sin los controles adecuados y llegaron a erosionarse,

”

conformando la parte del somontano conocida actualmente como “franja erosionada...”, que

habian sido protegidos con bancales o terrazas de piedras...”

Don C. D. M. (Direccion de Copacci de Santa Catarina del Monte), explica que entre 1650 y
1730-40, hubo un asentamiento en las faldas del Cerro Hueyacixtlahuac, mas abajo del

asentamiento actual, en la zona que esta muy erosionada, el cual fue producto de una
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migracion de los pueblos que habitaban la ribera del lago, desplazados por las haciendas de la
colonia. “Vieron el terreno propicio por los manantiales”. Posteriormente hicieron la iglesia en
1747 y el pueblo de Santa Catarina del Monte se trasladé a donde se encuentra actualmente.
Segun este informante antes de esta época “no habia gente por aca”. Por otro lado, se declaran
ruinas arqueoldgicas descubiertas recientemente, que evidencian asentamientos mas arriba de

la ubicacion actual, en el “llano”.

En Texcoco llegaron inicialmente los franciscanos, posteriormente los dominicos en Papalotla y
Tepetlaoxtoc y para cuando se establecieron las haciendas como uno de los patrones de
asentamiento y sistema econdmico, fueron los jesuitas quienes estuvieron a cargo de la
hacienda de Chapingo. Otras haciendas ubicadas en la parte baja de Texcoco fueron Molino de
Flores, la Blanca, El Batam, Montecillo, Tolimpa, entre otras, algunas de produccién pulquera
(Escalona, 2005).

Gonzéalez (1993) explica que para mediados del siglo XVII los pueblos menos afectados fueron
Santa Maria Tecuanulco, San Jeronimo Amanalco, Santa Catarina del Monte, entre otros de la
sierra en cuanto a la utilizacion de tierras y aguas por parte de las haciendas, pero para la
segunda mitad del siglo XVII al formalizarse la hegemonia de las haciendas estos se encargan
de la administracion hasta la segunda década del siglo XX.

En el siglo XV y XVI grandes extensiones de tierra fueron desmontadas (Moctezuma |l habia
prohibido el desmonte de ciertas areas), para abastecer de madera para construccion,
combustible!®® (Parra V., 1981) y otros productos del monte a las ciudades de Texcoco y
México, actividades que todavia en el siglo XX se continuaban (Palerm-Viqueira et al., 1986).
En el siglo XVIII, en Texcoco se inici6 una etapa preindustrial con talleres de escarda, hilada y
confecciobn de géneros y prendas hechas a base de lana y en el XIX después de la
independencia una industrializacion incipiente de jabon, cerillos, tabaco, vidrio, tela, etc.
(Escalona, 2005).

161 « _Es el abeto que los indios llaman huiyametl... de que hacen los indios grandes canoas para navegacion de la
laguna... y también sacan de ellos tablas para puertas, mesas, cajas; y lo principal de que se sirven es para vigas, y
enmaderamientos...especialmente de los nuevos, se saca aceite que llaman de abeto...es medicinal... (Pomar,
citado por Gonzalez, 1981) Otro género de arbol son pinos, que son de poco provecho (...) aprovechan mas que
para lefia y carbdn (...) sacase de ello resina tea (...) son altos y derechos, que a necesidad sirve alguna vez su
madera de tablas para puertas o ventanas. El otro género es de robles y encinos, cuyos provechos no se escribe por
ser muy netos. Hay madrofios, arbol muy conocido, y dlamos que llaman prietos, de ningin provecho, si no es para
entallar, por ser laborable y liviana (Gonzéalez (1993).
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Delgadillo y Torres (1993), afirman que “los colonizadores realizaron otras organizaciones
espaciales al establecer sus divisiones territoriales administrativas denominadas Audiencias,
que se subdividieron en Gobiernos, Corregimientos y Alcaldias Mayores” que respondian a las
necesidades de los colonizadores de controlar el territorio, que posteriormente, aunque

legalizadas las provincias, las delimitaciones eran muy inestables (siglos XVI, XVIl 'y XVIII).

Contindan los mismos autores explicando que con la independencia, se agudizo la inestabilidad
de las delimitaciones, pasando en 1822 de 22 provincias (incluyendo la parte que mas adelante
arrebataria Estados Unidos a México), a 1824 a 19 estados federales y cuatro territorios, que en
medio de los conflictos internos seguia cambiando. A finales de la Revolucion Mexicana se
tenian 28 estados, dos territorios y un Distrito Federal, que en 1974 se consideran como 31

Estados y un Distrito Federal, como en la actualidad.

Con el reparto agrario se generaron conflictos en cuanto a la posesion de las tierras, y de las
aguas para uso de las comunidades; en las preseleccionadas, recuperaron y/o obtuvieron
tierras ejidales y/o comunales que contribuyé a aumentar su territorio con los limites de la
actualidad. Al respecto Gonzalez-Rodrigo (2006) hace un estudio en Santa Catarina del Monte

y Pérez Flores (2011) lo complementa.

En el proceso de secularizacién del mundo, la religion y las iglesias (principalmente la catdlica,
pues era la dominante®?) lucharon por reconquistar el poder, el control, lo cual tuvo su punto
mas algido después de la Revolucibn Mexicana, cuando se iniciaron las pugnas entre el
gobierno revolucionario y la iglesia catolica, en movimientos de feligreses e indigenas dirigidos

por obispos y que en algunos lugares llevaron a la guerra cristera (Morales, 2004).

c) Epoca moderna hasta el presente
En este proceso de secularizacion y modernizacion, la educacion, la salud, el matrimonio, la

muerte, el nacimiento, pasé a manos del Estado (Morales, 2004)3, Con la modernizacion, el

162 A partir de la entrada del comunismo en América Latina hubo una apertura a las religiones protestantes que
habian sido la base para el surgimiento del capitalismo mundial, esto también fue apoyado por el gobierno
postrevolucionario como una manera de disminuir el poder del catolicismo en México (Morales, 2004), lo que
repercutié en una “...desestructuracion progresiva de los principales elementos de identificacion espiritual, asi como
a la pérdida de legitimidad de los individuos culturalmente encargados de vigilar la estricta reproduccion de los actos
cargados de simbolismo...” (Marion, 1990:356), esto es, los especialistas tradicionales y/o chamanes.

163 Que si bien la iglesia no controla totalmente, la religiosidad popular (aunque discutible como término) o religiones
étnicas, han hecho sus reelaboraciones y reinterpretaciones al margen de ésta y se hace cargo de esto eventos
como la muerte y dia de muertos, dia de la santa Cruz, la navidad, nacimiento, etc (Marion, 1990).
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proceso industrial modificé la fisonomia de las principales regiones productivas del pais, la
dindmica, crecimiento y movilidad de la poblacién concentrandose en las zonas urbanas
(Delgadillo y Torres, 1993) como también por la sobrexplotacion de las zonas rurales con la
misma mentalidad colonizadora ahora direccionada de lo urbano a lo rural, de los espacios
domesticados a los silvestres. Tierras para desmontar, convertidas a la ganaderia y/o la

agricultura, aumentaron la tasa de deforestacion a nivel nacional.

El norte triunf6é con la Revolucion e impulsé un fuerte centralismo, haciendo hegemanica la zona
geografica mas proxima al poder, en la que prolifer6 una burocracia, el sur coincidié con un
México olvidado, posteriormente reconocido por su funcion como fuente de recursos naturales
(Martinez A., 1990)64,

Escalona (2005) considera que en la estructuracion de la ciudad de Texcoco influyo el que esta
se encontrara en un punto intermedio de la ruta de comunicacion terrestre, entre la Ciudad de
México y el Puerto de Veracruz, por la que se comerciaba y se trasladaban muchas personas.
Fungi6é Texcoco como centro de acopio y distribucién de pulgue que se mantuvo hasta 1950, en
lo que el ferrocarril cumplié un papel importante. De 1940-1950 el gobierno federal apoyd la
formacion de ranchos lecheros tecnificados, a la par se dio una agricultura para aprovisionar a
los ranchos con alfalfa y pastos y en 1980 a raiz de la crisis del pais se dio retroceso a esta
actividad pero ya habia una industria de lacteos y derivados en proceso y de pequefios
productores también de lacteos. Del mismo modo, se habia comenzado a configurar Texcoco
como un eje importante a diferentes niveles de educacion, tanto para la zona del oriente del
Valle de México como a escala nacional e internacional. Al mismo tiempo, una estructura de

pequefio comercio mueve la economia de la ciudad.

En los mapas presentados por Escalona (2005) se puede ver que estas actividades eran
realizadas en la parte baja del municipio, junto con una agricultura de riego'® (6.42%),
periurbana, por ser el espacio en el que se percibe la transicion entre lo urbano y lo rural muy
fraccionada, dirigida principalmente para la alimentacion animal (66%), y que se entremezcla en
la parte media con una agricultura de temporal (23.01%) (la cual tiene una parte también en el
lago -parte mas baja-) y en la parte alta una zona de bosque que es la biomasa vegetal méas

importante del municipio (34.26%) pero que con la continua apertura para tierras de cultivo por

164 Martinez A., 1990 considera tres macro regiones (norte, centro y sur), fuertemente arraigadas en términos de su
origen étnico, de formacion historica, de cultura, de tradicion, etc. en el proceso de conformacion de la nacion.
165 vVer impacto de la agricultura sobre el ambiente en Haro (1983).
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la demanda de tierra y la presion de la urbanizacion, es un ecosistema amenazado, ademas por
la presencia de “tala montes”, que son personas, en algunas ocasiones, ajenas a las
comunidades de la montafia y que extraen madera sin permiso a pesar de la vigilancia por parte

de las mismas comunidades'®®.

5.1.3.2. Aspectos socioecondmicos y culturales

El cronista de Tequexquinahuac, Domingo Hernadndez Espejel, explica que la palabra
Tequexquinahuac significa tequexquite junto al agua y esta compuesta de Tequexquitl
(tequexquite: sal); anahuac (porcién de tierra rodeada de agua), atl (agua). La sal esta en el
glifo de la comunidad y se asocia con la brujeria dado que dicho glifo representa a un nagual,
de donde les viene, a los del pueblo, el apodo de “brujos”. Este glifo esta en el sello de la
Delegacion. El nombre se lo quisieron cambiar entre 1740-1790 por Santa Maria Hueyotlipac,
“lo comentan los abuelitos pero no hay constancia”. Posteriomente le pusieron el de Santa
Maria Asuncién, de lo que “queda una constacia en la campana de la iglesia del 1847".
Posteriormente cambia a Santa Rosa “pero no queda alguna constancia” y finalmente queda
Tequexqguinahuac de lo que hay constacia en los medallones de la iglesia pues era un santuario
(Comunicacioén personal, entrevista agosto, 2012).

En Santa Catarina del Monte algunas personas tienen referencias de que antes se llamaba

Santa Catarina Tepetlixpa (Tepetlixpa: Junto al cerro).

Segln el Censo de poblacién del 2010, INEGI*®’ informa que Santa Catarina de Monte tiene un
total de 5599 habitantes de los cuales 2772 son hombres y 2827 mujeres, el promedio de hijos
es 2.53; 5254 son nacidos alli. En Tequexquinahuac, informa 5279 habitantes, de los cuales
2570 son hombres y 2709 mujeres, con un promedio de hijos de 2.52; 4545 son nacidos alli.
Ambas comunidades limitan la asimilacién de personas externas, cuando no tienen un enlace
matrimonial, sin embargo en Tequexquinahuac, Prado Tasch (s/f) encontré que hay venta de
terrenos, dado que hay propiedad privada, pero el avecindado debe ponerse al corriente con
todas las obligaciones que implica pertenecer a la comunidad y hacer un compromiso con las

autoridades al adquirir un predio.

166 A las comunidades de la montaiia, mas que a las de la parte media, se les podria incluir como formando parte de
paisaje agrario, segun el concepto presentado por Diaz A., J. R. (1982), quién ademas define y describe los
componentes del paisaje agrario.
167 En adelante los datos del INEGI se refieren al siguiente enlace http://www3.inegi.org.mx/
sistemas/iter/consultas_info.aspx
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En relacion al origen nahuatl de las dos comunidades ha cambiado el autoreconocimiento como
tales por parte de la poblacion, el INEGI encuentra para Santa Catarina del Monte que solo 943
declararon pertenecer a una etnia y s6lo 303 de los habitantes dicen hablar alguna lengua
indigena y el espafiol. En Tequexquinahuac solo 116 declararon pertenecer a una etnia, y los
que hablan alguna lengua indigena y el espafiol son 32. Aqui cabe aclarar, que por el trabajo de
campo se encontré que en Tequexquinahuac no se habla nahuatl, sélo algunos pocos conocen
algo de su lengua nativa y que hay avecindados que si lo hablan y/o incluso otras lenguas. En
el trabajo que hiciera Prado Tasch (s/f) tampoco encontré hablantes de la lengua nativa,
observé que desde hacia varias décadas no lo hacian y que la gran mayoria de la poblacién no

Se reconocia perteneciente a una etnia.

En Santa Catarina del Monte se conformé el Concejo Indigena Nahuatl de Texcoco, junto con
las comunidades de San Jerénimo Amanalco y Santa Maria Tecuanulco, que con apoyo del
INALI'y la UNAM, estan formando profesores de nahuatl con los que ya sabian hablar la lengua
y elaborando un diccionario. Esto ocurre, afortunadamente, después de que hasta hace poco,
hablar alguna lengua indigena en México, como en la zona, fue sancionado no solo en las
escuelas, sino en el espacio de los juegos, como medida de castellanizar a la gente que
contribuyéd a que “tanto los padres como los nifios internalizaran a través del tiempo
sentimientos de rechazo hacia el uso de sus idiomas” (Barabas y Bartolomé, 1990:81). En el
Anexo 3 se presenta una aproximacion a la situacién actual del nahuatl en la montafia. Santa
Catarina del Monte, cuenta con escuelas bilinglies para kinder y primaria. Es probable que este
sea el sector (padres, hijos y maestros) que se autoreconoce indigena y a partir de los que

INEGI informa que hablan nahuatl y espafiol.

Tanto Tequexquinahuac como Santa Catarina del Monte tienen escuelas oficiales para la
primaria y secundaria. En el censo del 2010, INEGI reporta para Santa Catarina del Monte una
escolaridad promedio de 7.96 (8.10 para los hombres y 7.82 para mujeres). En
Tequexqguinahuac el grado de escolaridad es de 8.71 (8.92 hombres y 8.51 mujeres).

El patrén de asentamiento en Santa Catarina, que antes era disperso y le daba una continuidad
con Santa Maria Tecuanulco, San Jer6énimo Amanalco y San Pablo Ixayoc (Palerm-
Viqueira,1993), ahora se ha compactado y en la actualidad una carretera asfaltada comunica a
Santa Catarina de Monte, Santa Maria Tecuanulco y San Jeronimo Amanalco. Santa Catarina
del Monte se comunica con San Pablo Ixayoc por medio de una carretera de terraceria. Todas

cuentan con acceso desde Texcoco por carreteras asfaltadas, al igual que Tequexquinahuac, la
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que en cambio tiene un patron de asentamiento concentrado alrededor del centro del pueblo, en
el que se encuentra la iglesia, la delegacion y la escuela primaria.

Santa Catarina del Monte tiene un transporte que es propio de la comunidad, mientras que el
transporte paraTequexquinahuac es parte de las lineas que hay para el municipio.

En relacion a la salud, cada comunidad tiene un centro de salud. En Santa Catarina del Monte
3784 personas no son derechohabientes (solo 1775 lo son) del total de la poblacion y en
Tequexquinahuac 2737 no son derechohabientes y 2494 si lo son (INEGI, 2010). En ambas
comunidades sobrevive la practica de la medicina tradicional y cuentan con varias y varios
médico(a)s tradicionales, que los denominan curandera(o)s. En Tequexquinahuac ademas
existen varios centros espiritualistas en los que también se atienden problemas de salud,
espirituales y psicoldgicos. En trienio pasado, como parte de la politica del Ayuntamiento de
Texcoco, se tuvo un programa de aprovisionamiento de clinicas ambulantes que viajaban por el

municipio.

Las dos comunidades tienen una iglesia catdlica, pues es la religion que predomina. Albor-Ruiz
(2007) registra la fecha de 1748%8 para la iglesia de de Santa Catarina, la cual esta adscrita a la
parroquia de San Jeronimo Amanalco. El cronista de Tequexquinahuac Domingo Hernandez
Espejel (Comunicacion personal)'®® le da una fecha de fundacién a la iglesia de 1790, la cual
esta adscrita a la parroquia de Huexotla. INEGI registra 5162 catélicos en Santa Catarina del
Monte (199 de otras religiones) y 4302 en Tequexquinahuac (261 de otras religiones).

En el Cuadro 6 se resumen algunos de los datos de poblaciéon segun el INEGI (2010),

nombrados con anterioridad.

Las fiestas patronales y el sistema de cargos en Santa Catarina del Monte, se discutiran en la

parte de los resultados.

En Tequexquinahuac, el cronista Domingo Hernandez Espejel, refiere que la iglesia del pueblo
era un centro ceremonial pequefio, pues en Tequexquinahuac no habia calpulli, s6lo barrios.

Por lo que hay una piramide enterrada debajo de la iglesia, “era un centro energético y hay

168 E| Regidor Juan Andrés Clavijo Velazquez, da como fecha 1747.
169 Entrevista en agosto del 2012

125



agua debajo”. Todos los centros ceremoniales estaban orientados hacia el poniente y esta

iglesia, a diferencia de las demas, esta hacia el poniente.

Cuadro 6. Datos de poblacion segun INEGI 2010

Dato Santa Catarina | Tequexquinahuac
del Monte

No. habitantes 5599 5279

No. habitantes nacidos alli 5254 4545

No. habitantes que se autorreconocen como 943 116

indigenas

No. de habitantes que hablan lengua indigena y 303 116

espafiol

Escolaridad promedio 7.96 8.71

No. de Derechohabientes 1775 2494

No. de habitantes Catdlicos 5162 4302

No. de habitantes de otras religiones 199 261

Fuente: Tomado de la pagina web del INEGI: http://iwww3.inegi.org.mx/sistemas/iter/consultas_info.aspx

En Tequexguinahuac, con base en una entrevista a un integrante de la mayordomia del 2012, y
a otro que particip6é en otra ocasion, se pudo recabar la siguiente informacién sobre la forma de
organizacion y funciones: son seis titulares que los denominan fiscales y seis suplentes (con
presidente, secretario y tesorero), los cuales son elegidos en la asamblea general y deben
asumirlo por tres afios, en los que se encargaran de apoyar las actividades de la iglesia o
santuario (limpiesa, participacién en y organizacion de las misas) y coordinar y organizar las
festividades y fungir como representantes de la iglesia. Cada integrante de la comunidad debe
dar una cooperacién anual para las misas. Las fiestas mas importantes son la del 24 de febrero
dedicadas al Sefor de las Maravillas y el 24 de septiembre al Sefior de las Mercedes. Al
respecto el cronista de la comunidad agrega que se hacian peregrinaciones a dicho santuario.

Estos dos santos son advocaciones de Jesus crucificado, aspecto por el cual la comunidad se

126


http://www3.inegi.org.mx/

identifica con la celebracién en vivo de la pasion de Cristo en Semana Santa y es un grupo de

personas que la organiza.

En las dos fiestas patronales mayores, hay dos o tres grupos de danzantes, lo(a)s santiagos™,
lo(a)s vaqueros y el de los sembradores el 24 de febrero. Los vaqueros ponen una ofrenda y
simulan un establo y danzan frente a ella. Los sembradores llevan una imagen de San Isidro
Labrador y dos bueyes o yuntas'’t. Para empezar y terminar la actividad, cada dia, todos los
danzantes entran a la iglesia a ofrecer su activiad pues esto se realiza como “manda”; al
terminar de danzar, durante cuatro dias que duran las fiestas, y en el caso de los sembradores,
entregan el cargo a otros, quiénes empezaran a prepararse para el afio siguiente; uno de los
cuales invitara a comer a todo el grupo durante las danzas. También van a danzar a San

Dieguito durante las fiestas.

En el dia de la Virgen de Guadalupe se pudo observar baile de santiagos en la Delegacién y

también se hacen ecorridos por el pueblo.

La mayordomia organiza las posadas que culminan con la del 24 de dicembre. Cada persona o
familia se encarga por un dia de la posada. Los fiscales organizan la misa del Afio Nuevo y a lo
largo del afio, también organizan una misa el dia de la Santa Cruz y el 15 de mayo a San Isidro
Labrador, una en los manantiales, con el apoyo del comité de aguas rodadas y otra en el pueblo

con ayuda de los ejidatarios.

En relaciéon a la fiesta de la Santa Cruz en Tequexquinahuac, como en otros pueblos de la
montafial’?, existe el compadrazgo; al que se le invita a ser padrino o madrina de la cruz, la cual
se pone cuando se va a empezar una construccion, ese dia debe dar dulces, cacahuates,
galletas y un ramo de flores, y se encarga de llevar adornada, “enflorada”, la cruz a misa el tres

de mayo; los que lo invitaron a ser compadre, ese dia lo reciben con comida y si le gusta el

170 “ os santiagos son los que peliaron por las tierras para que cultiven los cristianos” (Granicero de

Tequexquinahuac, Trabajador del tiempo 1).

171 En este grupo participan los graniceros de la comunidad, Trabajador del tiempo 1 y Trabajador del tiempo 1-2.

172 En los otros pueblos de la montaria, a falta de granicero, como en San jeronimo Amanalco, se tiene la creencia de

que
“..las cruces ahuyentan todo tipo de males, es una proteccién para la comunidad... Generalmente los vientos
vienen y se topan con la parte mas alta, entonces la cruz detiene al mal.... Es una sola cruz, la mas importante,
gue pasa junto al camino, alli se lleva también la cruz el dia de la crucifixiébn, en semana santa, en el
viacrucis...Son tres para proteger una en cada cerro, a cada lado de la principal (Tlapahuetzian), el tres de mayo
se dejan las cruces en los cerros. Todos suben hasta tlapahuetzian donde hay una capilla. En las casas también
hay cruces, por la presencia de Cristo, protegen...La palma del domingo de ramos se bendice y con la cruz,
cuando llueve y quiere caer granizo, se la saca y se va la lluvia y se va el granizo o pasa rapidamente...”(S.J.T).
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licor, con pulque, evento en el que también invitan a los albafiiles. Algunos llevan al sacerdote
catolico para hacer una misa cuando se ponen las primeras piedras de la construccion y si no
va éste, el padrino o madrina da unas palabras, se “echan cuhetes” como expresién de gusto y
alegria, y “se ponen flores y veladoras para hacer un altarcito”. Esta seria la celebracion
individual del tres de mayo que se realiza hasta que se termine la obra, pero a nivel colectivo,
existe un grupo de personas que va al Xoxopanco y alli les dan una misa el primero de mayo,
los fiscales llevan las cosas y una familia que lo ha hecho por tradicion, invita posteriormente a
una comida. Estas y otras ceremonias que se organizan en la comunidad, tanto el tres de mayo
como el 15 de mayo, se veran en la parte de los resultados. Anteriormente se tocaban las
campanas para convocar a la comunidad cuando no llovia y hacer peticién de lluvias, ahora

parece ser “de vez en cuando”.

Prado Tasch (s/f) incluye en la mayordomia ademas a 24 “gasteros” o mayordomos y cuatro
campaneros. Los fiscales eligen 12 gasteros por cada una de las dos fiestas patronales, lo cual
se cifie a un sistema rotativo que va de la parte baja a la alta del pueblo. Estos se encargan de
apoyar con los gastos de comida para invitar a los musicos y el sacerdote. La autora incluye dos
fiestas mas, como fiestas menores, la del dos de la Candelaria y la del 12 de diciembre de la
Virgen de Guadalupe. En el trabajo de Prado Tasch (s/f) se encuentran mas detalles de las
funciones de los fiscales.

Para ambas comunidades el dia de muertos contindia siendo un evento importante y todavia
conservan alguna actividad agricola. En Tequexquinahuac se cultiva maiz, avena, calabaza,
chile, frutales y fresas de traspatio (Elizondo Gémez, 2013). En Santa Catarina se cultiva maiz,
avena, cebada, trigo, frutales y flores en menor proporcién que en Tequexquinahuac donde los
floriculotres han logrado un reconocimiento a nivel regional. En Santa Catarina, también se
dedican a la elaboracién de artesanias y la mayor parte de la poblacién se reconocen como
floristas y musicos, actividades que combinan con el trabajo asalariado en la ciudad de Texcoco
y de México, la recoleccion y venta de productos forestales no maderables (Rodriguez-Mufioz et
al., 2010; Carredn, 2007), como hongos y plantas medicinales (Gonzélez Rodrigo, 2006),
ganaderia de traspatio y una pequefia proporcion al comercio. En Tequexquinahuac, es
frecuente el trabajo asalariado, una parte tiene ganaderia de traspatio y el comercio (Elizondo
GOmez, 2013).
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Estructura organizativa de ambas comunidades

El Esquema 3, que representa la estructura organizativa de Santa Catarina del Monte, se
elabor6 con ayuda de alguien de Bienes Comunales, pero la persona que finalmente le dio esta
forma, estaba de doceavo regidor en el municipio de Texcoco. Se complemento6 con

Esquema 3. Estructura organizativa de las autoridades de Santa Catarina del Monte

Municipio

Delegacion Consejo de participacion

L ciudadana
Asuntos civiles

Obras publicas

Comité de ité

Bienes Comite de —

o I Bienes .| Comite de
omunales Ejidales "| Vigilancia

Propiedades

v\ Propiedades

Asamblea

.| Reglamento
interno

Comités de Iglesia )
Agua Mayordomia
Agua de Fiestas
Manantial patronales

Fuente: Autoridades de Santa Catarina del Monte

otras autoridades. La Asamblea decide quiénes son los delegados pues son quienes van a
representar a la comunidad ante el Ayuntamiento y el Estado de México, que junto con COPACI
(Consejo de Participacion Ciudadana) son como auxiliares del Municipio. Los Delegados, son
dos, uno representa a los comuneros y otro a los ejidatarios, se encargan entonces de la

gestion de obras publicas y de asuntos civiles. COPACI se encarga de las faenas (trabajo
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comunitario), lo que anteriormente era el comité de obras. El Comité de Vigilancia participa en
reforestaciones con apoyo de COPACI, debe vigilar los bosques pero también a la poblacion.
Segun Pérez Flores (2011) también se encarga de mantener la seguridad publica, hacer
brechas cortafuego y en coordinacion con el Comité de Bienes Comunales y Ejidales atienden
los incendios forestales. Oficialmente la delegacion seria la maxima autoridad y ellos asi se
definen, pero para el Comité de Bienes Comunales, la maxima autoridad en Santa Catarina del
Monte son ellos, este comité se encarga de todos los asuntos de “propiedades” de terrenos
comunales y el Comité ejidal de los terrenos ejidales. De el punto donde se encuentra la
Delegacion hacia abajo son terrenos comunales y hacia arriba son terrenos ejidales. La forma

en gue se organizan la mayordomia y los Comité del Agua se presentan en los resultados.

La comunidad de Santa Catarina ha estado trabajando un reglamento interno que busca
regular, entre otros aspectos, los recursos. Esta por debatirse a nivel de Asamblea General. En
este reglamento son considerados los manantiales que ellos ubican como lugares sagrados,

también se incluyen las fiestas, entre otros puntos importantes para su identidad.

En Tequexquinahuac, el Esquema 4, se hizo con el apoyo de alguien que ya ha estado en

varios cargos. Los delegados, anteriormente llamados jueces, son tres con sus respectivos

Esquema 4. Estructura organizativa de las autoridades de Tequexquinahuac

DELEGACION
[
[
COMITE COPACI JUNTA COMITE IGLESIA COMITE COMISIONES SEP
EJIDAL LOCAL DE AMPLIACION TEMPORALES
DE AGUA DE TIERRAS
AGUAS POTABLE
RODADAS

Fuente: Ex-autoridad de Tequexquinahuac
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suplentes y se les denomina por parte del gobierno municipal Delegados Auxiliares de la
Presidencia Municipal. Se encargan de ver tanto lo de las tierras ejidales como de las
comunales y privadas. EI Comité Ejidal tiene un Presidente, un Secretario y un Tesorero y sus
respectivos suplentes. Los representantes ejidales, elegidos por los ejidatarios, los representan
ante el gobierno federal, y solo tienen facultad sobre propiedades ejidales. ElI comité ejidal
cuenta con un Consejo de Vigilancia Ejidal, el cual a su vez, tienen un presidente, un secretario,
un tesorero y vocales. También tiene representacion federal y se encarga de vigilar la propiedad
y como ejercen los cargos los del Comité Ejidal. COPACI se encarga de los jefes de grupo para
los trabajos u obras comunitarias y de cobrar la cooperacion de dichas obras. La Junta de
Aguas Rodadas atiende el agua de los manantiales, mientras el Comité de Agua Potable se
encarga de un manantial que ya esta entubado y de las aguas profundas y de los pozos. La
junta de Aguas Rodadas consta de un Presidente, un Secretario, un Tesorero y sus respectivos
suplentes, son elegidos por la comunidad, pero con nombramiento a nivel federal. Las
Comisiones Temporales, como su hombre lo indica surgen de acuerdo a las necesidades, como
seria ampliacion de luz, y desaparecen una vez se cumpla el objetivo para la que fue creada. La
mesa directiva de las escuelas de la SEP, se encargan de las escuelas que hay en
Tequexquinahuac y tiene una representacion de los padres de familia, que se denomina
Sociedad de Padres de Familia de los Centros Educativos. La Iglesia esta representada por la
Fiscalia o Mayordomia (2011-2014) y por los Campaneros.

Las decisiones se toman a nivel de asambleas, de las que hay 4 tipos: 1) La Asamblea General
comunitaria, que pueden ser ordinarias y extraordinarias; 2) La Asamblea de Mesas Directivas,
en ella participan todas las directivas nombradas en el parrafo anterior; 3) Asamblea de

ejidatarios; 4) Asamblea de posesionarios.

A continuacion se tratard como opera la legislacion ambiental del pais en el municipio de

Texcoco.

5.2. Marco operativo de la legislaciéon ambiental del pais en el municipio

Parte de la informacion que se presentard a continuacion, es el resultado de entrevistas
realizadas en el 2010, a funcionarios de las instituciones del gobierno (federal, estatal y

municipal) que estan presentes en Texcoco y que realizan programas en las comunidades de la
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sierra texcocana, otra parte de la informacion aqui expuesta se encuentra en la pagina web de
cada una de dichas instituciones. Es decir, se expone la imagen que ellos quieren dar, sin
entrar a discutirla. Dado que los programas son la forma en que se pone en préactica el Plan
Nacional de Desarrollo y la legislacion ambiental (la operatividad) en la zona, este fue el tema
central de las entrevistas. Cabe aclarar que la entrevista realizada al funcionario de la
SEMARNAT fue en 2011.

En la zona se pudo ver los efectos de la llamada “Cumbre de la Tierra”, llevada a cabo en el 14
de junio 1992, en Rio de Janeiro Brasil, pues alli México firmé con el Banco Interamericano de
Desarrollo (BID) un contrato para la realizacién del Proyecto de Conservacion Ecoldgica de la
Zona Metropolitana del Valle de México, y se cred la Coordinacién General de Conservacion
Ecoldgica, adscrita a la Secretaria de Ecologia (ahora Secretaria del Medio Ambiente del
gobierno del Estado de México). Al afio siguiente se dio una extensién del proyecto hasta el
2002. A partir de esta conjuncion de condiciones es que surge la presencia en Texcoco de la
Secretaria del Medio Ambiente del Estado de México, que como su nombre lo indica, es de

caracter estatal y contintia en la actualidad.

La representacion de esta secretaria en los municipios del estado es la Coordinacién General
de Conservacion Ecolégica (CGCE), que a su vez se divide en tres Delegaciones (Tepotzotlan,
TultitlAn y Texcoco). La Delegacion de Texcoco, tiene su marco de accién en 34 municipios y se
encarga, como desde su surgimiento, de tres programas: Areas Naturales Protegidas,
Educacién Ambiental y Areas Verdes.
“..La orientacién de las acciones y programas ejecutados por la CGCE es acorde a las exigencias y
modelos de desarrollo actuales, nacionales e internacionales como el Pago por Servicios
Ambientales, programas novedosos como el Ecoturismo y Proyectos Productivos, encaminados a
desarrollar una actividad econémica que genere beneficios econémicos y alternativas reales de
bienestar y calidad de vida para los poseedores de la tierra aledafios a las Areas Naturales, asi
como alcanzar la sustentabilidad de las mismas para dotar de beneficios ambientales a los

habitantes de la segunda zona mas poblada del mundo: el Valle de México... (CGCE, 2003:5).
Entonces lo que se va a ver en la practica es que si bien todos estos programas no se aplican

en Texcoco, otras instancias gubernamentales lo complementan, para dar cubrimiento a las

exigencias y acuerdos de caracter internacional.
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La estrategia del Plan Nacional de Desarrollo (2007-2012)'"® incluye el programa esperado por
el BID'™*, basados ambos en el Desarrollo Humano Sustentable. Se ha pasado del concepto del
Desarrollo Sustentable al de Desarrollo Humano Sustentable, pues éste Ultimo ha sido
fomentado por las Naciones Unidas'’, y PNUD plantea:
“...El paradigma del desarrollo humano tiene cuatro componentes fundamentales: a) productividad,
para posibilitar que las personas participen plenamente en el proceso productivo de generacién de
ingresos y el empleo remunerado; b) equidad, es necesario que todas las personas tengan igual
acceso a la igualdad de oportunidades; c) sostenibilidad, es menester asegurar el acceso a las
oportunidades no solo para las generaciones actuales, sino también para las futuras; d)
potenciacion, el desarrollo debe ser efectuado por las personas, no sélo para ellas” (PNUD, 1995.

Citado en la pagina web de Naciones Unidas).

Encaja perfectamente el Programa Nacional del Medio Ambiente y Recursos Naturales 2007-
2012'7%, de la SEMARNAT en las exigencias del BID de los mismos afos y los Objetivos de
Desarrollo del Milenio'”’. Las Naciones Unidas en México también trabajan en funcién de los
Objetivos de Desarrollo del Milenio. Los Estados Miembros estan vinculados entre si por los
principios de la Carta de las Naciones Unidas, un tratado internacional en que se enuncian sus

derechos y deberes en cuanto integrantes de la comunidad internacional.

Antes de entrar en el tema, se haran unas observaciones en relacion al concepto de Desarrollo
Sustentable y Desarrollo Humano Sustentable. En relacién a la idea del desarrollo sustentable,
Guzmén (http://www.tij.uia.mx/elbordo/vol05/dil_ des_sust_ 2.html consultado en 2010), nos
dice que a partir de 1992 se ha aceptado en escalas mundial y nacional, sin atenerse a ninguna
teoria especial del desarrollo y basados en el Informe Burdtland, se define el desarrollo
sustentable : "El desarrollo sustentable es el desarrollo que satisface las necesidades del

presente, sin comprometer la capacidad de que las futuras generaciones puedan satisfacer sus

173E| Plan Nacional de Desarrollo tiene 5 ejes rectores: 1) Estado de Derecho y seguridad. 2) Economia competitiva y
generadora de empleos. 3) Igualdad de oportunidades. 4) Sustentabilidad ambiental. 5) Democracia efectiva y
politica exterior responsable (http://pnd.calderon.presidencia.gob.mx/index.php? page=documentos-pdf).

174 La Estrategia Operativa del BID con México (2002-2006), que es en la que se basa la estrategia de pais del 2010,
se puede consultar en la siguiente pagina Web http://www.iadb.org/es/acerca-del-bid/estrategia-de-paises,7809.html),
y en el Anexo 4, algunos detalles. Ademas de las estrategias institucionales del BID, este tiene sus estrategias para
alcanzar sus dos objetivos fundamentales: el crecimiento econémico sostenible y la reduccién de la pobreza junto
con la promocién de la equidad social, que son parte de los Objetivos de Desarrollo del Milenio. Asimismo, ha
formulado estrategias para cada una de sus areas prioritarias: el desarrollo social, la modernizaciéon del Estado, la
competitividad, la integracion regional y el medio ambiente.

175 http://www.infomipyme.com/Docs/GT/sidel/ponencias/muncipalidad.htm

176 Se presentan los objetivos en el Anexo 4

177 Estos son: 1) Erradicar la pobreza extrema y el hambre; 2) Educacion universal; 3) Igualdad entre los géneros; 4)
Reducir la mortalidad de los nifios; 5) Mejorar la salud materna; 6) Combatir el VIH/SIDA; 7) Sostenibilidad del medio
ambiente; Fomentar una asociacién mundial.
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propias necesidades". El autor discute en éste articulo varias definiciones de desarrollo

sustentable y termina con dos reflexiones:
“..Respecto de la sustentabilidad afloran dos reflexiones a saber; primero, ¢cémo es posible
garantizar las necesidades del presente?, y segundo, si ho tenemos la férmula para dicha garantia,
¢,cOmMo encontrar un mecanismo adecuado para asegurar la satisfaccion de las generaciones futuras
sin comprometer la nuestra y sin arriesgar la suya propia? Aqui estriba el dilema de una definicion
gue sin duda, no tenia el fin de ser una utopia, sino por el contrario, ser una exigencia a las
condiciones actuales [ambientales y sociales] que prevalecen y que se han acentuado como

consecuencia de los estilos de desarrollo que han imperado hasta nuestros dias...”.

El concepto de Desarrollo Humano Sustentable que permea el Plan de Desarrollo Nacional y se

considera “...premisa basica para el desarrollo integral del pais...” es: "...el propoésito del
desarrollo consiste en crear una atmosfera en que todos puedan aumentar su capacidad y las
oportunidades puedan ampliarse para las generaciones presentes y futuras...” por lo que “...El
Plan Nacional de Desarrollo considera a la persona, sus derechos y la ampliacion de sus
capacidades como la columna vertebral para la toma de decisiones y la definicién de las
politicas publicas..." (http://pnd.calderon.presidencia.gob.mx/desarrollo-humano/introduccion
consultado en 2011). Cabe aclarar que, se considera el Desarrollo Humano Sustentable,
citando al PNUD (1994, septiembre), en su Informe Mundial sobre Desarrollo Humano 1994.
Una nueva forma de cooperacibn para el desarrollo  (Disponible en:

http://indh.pnud.org.coffiles/rec/ nuevaformacooperacion1994.pdf).

En el 2010 se sigue viendo la transversalidad de las politicas publicas para el Desarrollo
Sustentable. Corresponde a la SEMARNAT la responsabilidad de encaminar a todas las
dependencias de la Administracion Publica Federal hacia la incorporacion de la variable
ambiental en sus politicas publicas para la integracion de esfuerzos que conlleven al Desarrollo
Humano Sustentable, mientras estas dependencias tienen la responsabilidad de incorporar esta
variable al disefio e instrumentacién de sus programas y acciones especificas!’®.

Las instituciones que se encuentran en el municipio de Texcoco encargadas de los aspectos

ambientales y especificamente de los bosques son a nivel Federal: 1) SEMARNAT, CONANP,

178 México adquirié en 2009, un préstamo de 400 millones de doélares, otorgado por el Banco Interamericano de
Desarrollo (BID), para financiar actividades de la Estrategia Nacional contra el Cambio Climético (http://www.
publimetro.com.mx/noticias/el-bid-otorga-credito-ecologico-a-mexico/piiq!bLd6wBuOt7k9gwgqSOVUCA/), estrategia
que vamos a ver reflejada en los programa que se aplican a los bosques de las comunidades de la montafia
texcocana. En 2010, también adquiri6 uno de 1.5 billones http://www.iadb.org/es/acerca-del-bid/estrategia-de-
paises,7809.html
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CONAFOR y CONAGUA®; Estatal: 2) Coordinacién General de Conservacion Ecoldgica
(CGCE) de la Secretaria del Medio Ambiente del Gobierno del Estado de México (Edo. Méx.); 3)
Secretaria de Desarrollo Agropecuario (SEDAGRO); y a nivel Municipal: 4) la Direccion General
de Ecologia y 5) La Direccion General de Fomento Agropecuario, Forestal y Desarrollo
Sustentable.

1) En la SEMARNAT (Secretaria del Medio Ambiente y Recursos Naturales) se entrevisto
al Ing. Javier Gonzéalez Chavez, en relacién a la regulacién del aprovechamiento sustentable de
los bosques del municipio de Texcoco. La proteccion y preservacion de los recursos forestales,
se fundamenta en la Ley General de Desarrollo Forestal Sustentable (LGDFS)¥®° y su
respectivo reglamento (RGDFS)!*!, algunos detalles que no estan especificados en éstos, se
tratan en la Normas!® y Lineamientos. Esto se operativiza por medio de Programas de Manejo
Forestal Sustentable, Programas de Restauracion y de Reforestacion con diferente tipo de

objetivos, es decir, para plantaciones comerciales, escénicas, urbanas y rurales.

Los terrenos de las comunidades de la montafia (ejidales, comunales y de pequefia propiedad
privada) que se encuentran por debajo de los 3600 msnm*® (San Pablo Ixayoc, San Miguel
Tlaixpan, San Dieguito Xochimanca, Tequexquinahuac), se rigen por la Ley y reglamentos
mencionados anteriormente, los cuales tienen unos requisitos y lineamientos para el
aprovechamiento dependientes de unas instancias federales y estatales: SEMARNAT vy

Probosque.

Probosque autoriza aprovechamientos mediante un comité conformado por dependencias
federales y estatales, apoyado en los requisitos marcados en la Ley (LGDFS) y mediante un
Programa de Manejo Técnico habilitado por SEMARNAT, realizado por alguien incluido en el
padrén de servidores técnicos, que incluye un inventario de las especies que pueden ser
aprovechadas, estudio de impacto ambiental (lo cual es aiin mas detallado para reservas). Para

poder aprovechar, hay tres programas, el primero es un Programa de Manejo Persistente y otro

179 Cabe aclarar que la CONANP, CONAFOR y CONAGUA son dependencias de la SEMARNAT.

180 Esta ley se puede consultar en la pagina de la semarnat o http://www.conanp.gob.mx/leyes_normas/ leyes.
php?start=41. Cabe anotar que a la Ley General del Equilibrio Ecolégico y la Proteccion al Ambiente (LEGEPA) le
compete coordinarse con esta ley (LGDFS) en un sentido més amplio, asi: La Federacion, los Estados, el Distrito
Federal y los Municipios ejerceran sus atribuciones en materia de preservacion y restauracion del equilibrio ecolégico
y la proteccion al ambiente, de conformidad con la distribucion de competencias prevista en esta Ley y en otros
ordenamientos legales .

181 www.conagua.gob.mx/CONAGUAOQ7/Noticiass/REGLAMENTO_FORESTAL.pdf

182 hitp://www.semarnat.gob.mx/leyesynormas/normas/Pages/normasoficialesmexicanasvigentes.aspx

183 También existen superiores a los 3600 msnm (Dr. Miguel Escalona M., comunicacién personal, marzo 2012,
asesor de este trabajo).
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Intermedio, el segundo es de saneamiento y el tercero de limpias. SEMARNAT da permiso para

transportar.

Los terrenos que se encuentran por encima de 3600msnm (casi la mayoria de las comunidades
del municipio con bosque, tienen ademas una parte por debajo de 3600msnm?*84) son zonas de
reserva o proteccion y se rigen por las leyes de Parques Nacionales de la CONANP (Comisién
Nacional de Areas Naturales Protegidas). Aqui operan los programas de pago por servicios
ambientales, los programas de proteccion (cortafuegos, gaviones, piedras acomodadas,
cercados), restauracion de recursos forestales (fauna: Ley de Fauna Silvestre!®®; agua: Ley de
Aguas Nacionales!®), servicios escénicos y ecoturismo. Segun el funcionario, hace unos 3tres
a cuatro afos se les autorizaron permisos para manejo persistente pero ya no se les va
autorizar. Aqui los factores que modifican son los incendios, la tala ilegal*®’, el cambio de uso

de suelo y el sobrepastoreo.

2) En la Secretaria del Medio Ambiente del Gobierno del Estado de México (Edo. Méx.),
se entrevistd al Delegado Regional Texcoco, Ing. Héctor Morales Espinosa. Dicha Secretaria
esta representada en Texcoco por la Delegacion Regional Texcoco que tiene una Matriz
General en Tlalnepantla (La Coordinacién General de Conservacion Ecoldgica- CGCE). Esta
Delegacion tiene tres Programas que cubren a 34 municipios de la Zona Metropolitana del Valle
de México: a) El Programa de Areas Naturales Protegidas, de origen estatal; b) El Programa de
Educacion Ambiental'®®; y c) El Programa de Areas Verdes Urbanas. En Texcoco, como no hay

184 Afirmacion que el Dr. Miguel Escalona M., considera que no es correcta (Comunicacion personal, marzo 2012),
asesor de este trabajo. Cabe aclarar que por encima de los 3600 m de altitud el municipio de Texcoco tiene
jurisdiccion en el Parque Nacional Iztaccihuatl y Popocatépetl, Zoquiapan y Anexos; segun el Decreto que Modifica
los Linderos del Parque Nacional Iztaccihuatl-Popocatépetl de 1948, se modifica la cota de 3000 a 3,600 mts. sobre
el nivel del mar en los cerros de Tlaloc y Telap6n y las montafias del Iztaccihuatl y Popocatépetl. En el mismo
decreto dice que se hace para favorecer a la fabrica de Papel San Rafael y Anexas, S.A.
(http:/fiztapopo.conanp.gob.mx/entre_ expertos.php; Consultado agosto/13). Pero hay que ver en la misma pagina
web, cual era la actitud y objetivos de Lazaro Cardenas (entonces presidente) al crear esta reserva (decreto original
de 1935).

185 hitp://www.conanp.gob.mx/leyes_normas/leyes.php?start=41

186 http://www.conanp.gob.mx/leyes_normas/leyes.php?start=1

187 Estudiante de la UAM denuncia tala clandestina en 2007 en el Parque Nacional Izta-Popo con dos tipos de
organizaciones una de ellas equipada con armas, motosierras y camiones, que denomina profesional y la otra semi
profesional o tala hormiga que consiste en “ocoteo y obtencion de carbén, practicadas por diferentes sectores de la
sociedad”. Consultado agosto/13 en: http://biocultura-bioculture.blogspot.mx/2007/08/tala-inmoderada-en-el-parque-
nacional.html

188 En las comunidades, tanto sus Delegados como los representantes de los COPACI (Concejo de Participacion
Ciudadana), Comisionados Ejidales y los Directores de las escuelas pueden solicitar platicas de educacion
ambiental, talleres, visitas guiadas a los parques naturales estatales de la Delegacion. En el Gltimo caso interviene
COINCIDES (Consejo de Integracion Ciudadana para el Desarrollo Social), quién organiza a ciudadanos y lideres de
comunidades y gestiona con la Delegacion la visita guiada a un parque. También festejan el Dia Mundial de la
Tierra, del Medio Ambiente, etc., haciendo eventos dirigidos a todo tipo de publico, en el Jardin Municipal de
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areas naturales protegidas®® de origen estatal, no se aplica el primer programa. Los otros dos
programas han llegado a algunas de las comunidades de la montafia texcocana, como son: San
Pablo Ixayoc, Santa Catarina del Monte, San Jerénimo Amanalco, Santa Maria Tecuanulco y
Tequexquinahuac.

3) En SEDAGRO (Secretaria de Desarrollo Agropecuario), Delegacién VII, Texcoco,
Edo. Mex., se entrevisté al Ing. Vicente Pefia Blancas'®. Esta Secretaria formé el Concejo
Regional de Desarrollo Rural Sustentable!®?, el cual cubre a 12 municipios (desde Iztapaluca a
Tezoyuca, pasando por Texcoco). Se detecté dos grandes problemas comunes: 1) la falta de
ordenamiento territorial municipal y 2) el agua (sobrexplotacién de los mantos acuiferos). “...Una
vez detectados estos problemas, la labor de la institucién es fomentar el ordenamiento dando
platicas a los presidentes municipales de qué es un ordenamiento, una labor de

convencimiento...”.

“..Este concejo va en contra de corrientes conservacionistas puesto que incluye
aprovechamiento forestal y busca hacer legal la tala clandestina...Son 15 anos de trabajo de

convencimiento...”, entonces racionando sus permisos, Probosque, parte descentralizada de
SEDAGRO (“la protectora de los bosques del Edo. México”) es el encargado de autorizar estos
aprovechamientos. Primero fue la organizacion de los ejidatarios, promoviendo la elaboracion

de planes de manejo, asesorando la transformacion y venta de productos.

“...Con programas de manejo se evita el cambio de uso de suelo por incendio pues ya sienten
que van a perder algo...”, pues por parte de programas federales como CONAFOR, reciben
incentivos, si tienen tazas de prendimiento aceptables y a nivel estatal, los recursos de
impuesto al agua urbana son utilizados para beneficios ambientales. “...Los programas de

CONAFOR, Prorim, Proarbol, Proagua, son paliativos, temporales y no benefician a la poblaciéon

Texcoco. En las platicas de Educacion Ambiental se fomenta el concepto de las tres R (Reducir, Reciclar, Reutilizar)
y como algo general a las instituciones en que se da educacién ambiental (concepto que creo viene de la
SEMARNAT) se le da especial énfasis a los nifios. Generalmente hacen el la observacion acerca de que “con los
adultos ya no hay nada que hacer...”. La experiencia personal ha mostrado que en las platicas a padres de familias
en las escuelas, generalmente asisten las madres y una gran parte de ellas, especialmente en las zonas rurales, ya
hacen separacion de basuras, reciclan, acopian, reutilizan. Con un incentivo y preparacion, estdn mujeres pueden
jalonar a sus familias, amigas y vecinas...

189 Afirmacion que el Dr. Miguel Escalona M., considera que no es correcta (Comunicacion personal, marzo 2012),
asesor de este trabajo.

190 En adelante, lo que esta entre comillas es textual.

191 Conformado por dependencias federales y estatales: SAGARPA, CNA, CP, Chapingo, Secretaria del Medio
Ambiente, SEDAGRO, los concejeros de los 12 ayuntamientos, directores y regidores agropecuarios, productores
agropecuarios y forestales.
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en forma permanente, el plan de manejo, si...En el pago por servicios ambientales no se
maneja el bosque, hay que dejarlo quieto (no hay aprovechamiento comercial) la idea es la

captura de agua para recarga de mantos acuiferos...”.

Respuesta de las comunidades (segun el funcionario). Las comunidades con mayor respuesta
han sido San Miguel Tlaixpan, Nativitas, San Pablo Ixayoc, Tequexquinahuac, Tlaminca, Santa
Maria Tecuanulco, Santa Catarina del Monte. Estas dos Ultimas apenas estdn empezando. San
Dieguito Xochimanca sin aprovechamiento forestal. Los ejidatarios, ven los beneficios
econdémicos, hay fuentes de trabajo permanentes y a nivel ecoldégico hay Brigadas de
Reforestacion y vigilancia que protegen de incendios, con el dinero que resulta del

aprovechamiento.

Probosque

Se entrevistdé a la Ing. Alba Isidro Quintero Sanchez encargada de la Subdelegaciéon de
Reforestacion y a la Ingeniera Teresa de Jesus Osorio Alonso encargada de la subdelegacion
de Fomento. Tiene 8 Delegaciones, la Delegacion de la Region Ill, Texcoco, tiene dos
Subdelegaciones: Fomento y Reforestacion. En la de Reforestacion, Texcoco y comunidades
de la montafia (Santa Catarina del Monte, San Pablo Ixayoc, Santa Maria Tecuanulco) apenas
van a ingresar al Prorim (Programa de Restauracion y Reforestacion de microcuencas) cuyo
objetivo es promover la reforestacion en los nucleos agrarios (ejidos y comunales) y privados.
Cada dos meses hay una reunién con el Concejo Forestal, se les invita a los nucleos agrarios,
se les da induccion y se promueve la reforestacion, se les da un curso de capacitacion teérico y
hasta que se establecen bien las lluvias se les da la planta para empezar a reforestar. En la
Subdelegacioén de Fomento tienen cuatro programas: a) Asistencia Técnica y Capacitacion; b)
Organizacién de la Produccion; c¢) Programa de Manejo Forestal Integral y; d) Pago por
Servicios Ambientales Hidroldgicos. Solo se trataran los dos ultimos, a continuaciéon. En el
primero (c) participa CONAFOR, en el segundo (d) la CONANP.

Programa de Manejo Forestal Integral. El objetivo es lograr el aprovechamiento sustentable de
los recursos forestales mediante el cuidado y proteccion por parte de la comunidad. El
programa dura 10 afios. Se busca incentivar el manejo como una herramienta de planeacion
para que posean recursos economicos. Supervisar y verificar los planes o programas que

coincidan con lo autorizado. Tenian como meta para el 2010, incorporar 8000 ha en 26
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municipios de la region Ill, Texcoco; San Pablo Ixayoc, Nativitas, Santa Catarina del Monte,
Santa Maria Tecuanulco, estan en la etapa de convencimiento y San Jerénimo Amanalco ya
cubrio y estd autorizado. CONAFOR tiene una lista de técnicos certificados para que las
comunidades los escojan, les apoyan con el 90% y el 10% lo paga el ejidatario. Una vez que
Probosque autoriza van a SEMARNAT para que les autorice el traslado de madera del predio al
centro de transferencia, en caso de productos maderables; en el caso de productos no
maderables, CONAFOR les ayuda con el estudio pero no tienen que pasar por probosque sino

gue se van directamente con SEMARNAT.

Casi todo lo venden en pie, no hay transformacién y estan buscando (los de Probosque), que
“al menos lleguen a la transformacion (elaboracion de madera en trozo -derribar, derramar y
trocear)™2, La PROFEPA capacita y faculta para cuidar los predios forestales. Inspeccién y

Vigilancia de Probosque, los capacita.

Respuesta de las comunidades (segun los funcionarios). “...Las comunidades satanizan el
manejo forestal, no entienden que el bosque hay que limpiarlo, los arboles viejos estdn mas
propensos a enfermedades que se las pueden pasar a los otros, ellos tienen la idea de que el
bosque hay que dejarlo quieto... Se tienen que hacer una labor de convencimiento, apenas esta
entrando Texcoco y su participacion depende de los comisariados que estén, que tan

interesados estén en éstas obras...”

En general el fomento esta muy enfocado al sector forestal, la capacitacion.

Programa por Servicios Ambientales Hidroldgicos (PSAH). El objetivo es que se mantenga la
superficie forestal o la aumenten y hagan los trabajos para ello (cortafuegos, limpia y podas).
Reciben un estimulo econémico, $1500/ha a los que cumplan con requisitos (cobertura forestal
mayor del 60%, libre de litigio y todo lo legal en regla). Este dinero resulta de un fideicomiso del
municipio (impuesto del 3. 5% al agua urbana). Pueden entrar los que estén en otro programa,
pero un ejido diferente (CONAFOR les da un pago més pequefo). Deben comprometerse a la

vigilancia y mantenimiento del bosque.

192 Al respecto anota el Dr. Miguel Escalona M., que esta accion fomenta la tala, cambiando de uso, impactando y
dejando sin acceso al aprovechamiento por parte de la comunidad (Comunicacion personal, marzo 2012, asesor de
este trabajo).
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“...Estas comunidades de la montafa si han tenido una vocacion forestal. Se les entrega apoyos

en eventos masivos para que inviten amigos y vecinos y se enteren del programa...”.

Respuesta de las comunidades (segun los funcionarios). Es mucha la demanda y no se dan
abasto pues a las comunidades les parece mejor que el bosque no se toque.

4) En la Direccion de Ecologia del H. Ayuntamiento de Texcoco!®®, se entrevisté al MC.
Juan José Reyes Rodriguez. Esta Direccion tenia las siguientes estrategias: a) Un Plan de
ordenamiento territorial (solicitaron al Colegio de Postgraduados). Al respecto comenté el
funcionario que no hay uno, el que se hizo no fue validado a nivel legal (sancionado
juridicamente). En ese momento estaba en proceso y seria la base para cualquier plan de
desarrollo ambiental sustentable. b) Ordenacién y manejo de microcuencas, el cual va asociado
al anterior. ¢) Acciones coordinadas con el Gobierno Federal (SEMARNAT, CONAFOR,
CONAGUA) vy el Estatal, Secretaria del Medio Ambiente (CEPANAF). d) Participacion de las
Instituciones de Ensefianza Superior e investigacion. e€) Compromiso de los pueblos, barrios y
comunidades y organizaciones civiles (jornadas de reforestacion urbana). f) Actualizacion de la
Legislacion Municipal, en concordancia con la Legislacion Federal y Estatal.

Existe un Comité Municipal de Reforestacion conformado por PROBOSQUE, SEMARNAT,
CONAFOR, CONAGUA, Coordinacion General de la Conservacion Ecolégica, Direccion de
Ecologia, Division de Ciencias Forestales (Universidad Autbnoma de Chapingo). Ademas se
unen cuando se va a realizar una reforestacion. La Direccion de Ecologia consigue apoyos con
Pronatura (una Asociacién Civil), CONAFOR, etc. Hacen reuniones con los comisariados
gjidales y éstos llenan unos formatos para solicitar la reforestacién. Para la prevencion de
incendios participan SEMARNAT, PROBOSQUE y CONAFOR.

Respuesta de las comunidades (segun funcionario). “...Las reuniones con las comunidades han
logrado que los “talamontes” (tala ilegal), se incorporen a un plan de manejo...”. Un ejemplo de
ello es Santa Catarina del Monte.

En general las comunidades han manifestado interés, sin embargo “...hay gente que todavia se
queda esperando qué se les va a pagar pues hay apoyos de SEMARNAT y CONAFOR y con el

ayuntamiento no...”, solo el transporte y/o gasolina o planta.

193 Actualmente (2013) es Direccion de Ecologia y Medio Ambiente a cargo de otra persona.
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5) En la Direccién General de Fomento Agropecuario, Forestal y de Desarrollo Rural*®,
del H. Ayuntamiento de Texcoco, en una primera instancia se entrevisto a la Lic. lvone Ibarra
Silva y posteriormente al Lic. Nicolas Gonzalez Alvarez, titular de la Direccion, en ese entonces.
En esta direccion informaron que en las comunidades de la montafia ya existia un interés por el
ecoturismo y buscaban el manejo integrado del bosque y su conservacion. Entonces “...en el
marco del Desarrollo Rural los proyectos van dirigidos a la conservacién del bosque y su
fortalecimiento de manera integral...”. El aspecto productivo que propone esta Direccion para
los bosques es el ecoturistico y busca integrar los varios proyectos ecoturisticos que ya existian
en las diferentes comunidades en un solo parque, con rutas diferentes en cada comunidad.
“...El objetivo aqui es organizarlos y prepararlos para competir y demostrarles que es mas

negocio sembrar un arbol que cortarlo, para que lo puedan aprovechar...”.

Las comunidades serian: San Jerdnimo Amanalco, Santa Maria Tecuanulco, Santa Catarina del
Monte, San Pablo Ixayoc, Tequexquinahuac, San Miguel Tlaixpan, Cuautlalpan, Tlaminca,

Nativitas y San Dieguito.

A manera de conclusién podemos ver que a partir de las politicas y acuerdos internacionales se
observa como permean y se transversalisan en el gobierno de pais. Esto mismo se esta
aplicando en todos los paises que tengan apoyos para el desarrollo. Desarrollo que ahora se
plantea como humano y sustentable, figura que resume en gran medida los Objetivos de
Desarrollo del Milenio. Si se recibe ayuda para el desarrollo se tiene que ajustar el desarrollo a
las ideas de lo que considera el BID que es desarrollo, y de por medio van los intereses
econémicos (como se pudo ver en el BID con el TLC en la estrategia integradora, asegurando
su expansion hasta Centroamérica y que representa beneficios para las potencias del norte de
América de una manera inequitativa)'®®. Por ende la teoria en boga por parte de los que definen
qué desarrollo se financia es la del Desarrollo Humano Sustentable y se ve plasmada en las

estrategias y programas de pais, de regiones!®®, a nivel estatal y municipal en los que se exige

194 Actualmente (2013) esta direccién no existe pero hay una denominada Direccion de Desarrollo Agropecuario
(consultado Agosto/13 en: http://www.texcoco.gob.mx/directorio).

195 pero ellos se lavan las manos pues estan dando dinero para ayuda a la pobreza dentro de los paises (no entre),
con la que se mantienen o incrementan cifras.

196 En comunicado de prensa del 15 de mayo del 2013, anuncia que en 2012 el incremento en la Inversion Extranjera
Directa (IED) para América Latina de 173.361 millones de délares (6,7% mas que en 2011), “la IED se va orientando
cada vez mas hacia la explotacion de recursos naturales, en particular en América del Sur. El peso de la manufactura
es bastante limitado en las entradas de IED, con la excepcidn de Brasil y México...Por otra parte, las utilidades de las
empresas transnacionales que operan en América Latina y el Caribe (también denominadas rentas de IED) se
incrementaron 5,5 veces en nueve afios, pasando de 20.425 millones de délares en 2002 a 113.067 millones de
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la participacion social para que se revierta sobre ellos este llamado Desarrollo Humano
Sustentable. Como dice el director de SEDAGRO, es un trabajo de 15 afios de convencimiento
(recordemos que el PNUD, retoma las politicas internacionales en relacion al desarrollo
sustentable desde el 90) en el que se llega a la idea de la “gobernabilidad de los recursos” (que
exige el BID), esto es el desarrollo con base en un plan de ordenamiento territorial y a enfrentar
el problema del agua en este valle tan superpoblado.

En los programas dirigidos a los bosques se ve también reflejada las necesidades de las
potencias mundiales de intercambiar Carbono por su contaminacion (para mitigarla). Esta
politica podria favorecer la conservacién del entorno natural en una zona altamente deteriorada

y al parecer va mas acorde con la mentalidad de los pueblos en cuestion.

dolares en 2011. En promedio, las empresas transnacionales repatrian a sus casas matrices una proporcion de sus
utilidades ligeramente superior (55%) a la que reinvierten en los paises de la regién donde fueron generadas (45%)”.
Y en otro comunicado de prensa electronico de la CEPAL, de mayo de 2013, dice que los “Paises de la region deben
fortalecer la institucionalidad para maximizar la contribucion de recursos naturales al desarrollo”.
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6. RESULTADOS Y DISCUSION

Los resultados y discusion se han dividido en tres partes, la referente a la comunidad de Santa
Catarina del Monte, la de Tequexquinahuac y una parte complementaria que es la regionalidad
sagrada. En cada una se harad una discusion; al final se presentar4 unas consideraciones

generales tratando de integrar aspectos esenciales que facilitaran las conclusiones.

En total se entrevistaron 112 personas, de las cuales 71 eran hombres y 41 mujeres. De los
hombres 37 eran de Santa Catarina; 11 de Tequexquinahuac; ocho de la parte regional; cuatro
de los pueblos de la montafia (San Jerénimo Amanalco, Santa Maria Tecuanulco y San Pablo
Ixayoc); también se entrevistaron tres cronistas y tres intelectuales; cinco autoridades
municipales, estatales o federales. De las mujeres 22 eran de Santa Catarina, cinco de
Tequexquinauac; cinco de la parte regional; cuatro de los pueblos de la montafia; dos
intelectuales y tres de la autoridades federales o municipales.

En la comunidad de Santa Catarina se busco una opinion de actores sociales que participaran
en las fiestas (14 del Comité de Aguas: ocho hombres y seis mujeres; 19 de la Mayordomia: 12
hombres y siete mujeres), la Delegacion (un hombre), COPACI (un hombre), o Bienes
Comunales (un hombre y una mujer). Es decir del total de entrevistados en Santa Catarina del
Monte, 45 ocupaban un cargo. También se tratd de incluir otros sectores de la poblacion, que
seguramente en algun momento de su vida pasaron por el desempefio de algun cargo en al
comunidad, pero que en el momento de las entrevistas no estaban vinculados directamente con
ellas (14). En el Cuadro 7, se puede ver la estructura de edades por género de los y las
informantes de Santa Catarina del Monte (obviando algunos de los que no se tuvo su edad), en

los que predomina una edad intermedia entre 40 y 55 afios.

En Tequexquinahuac se concentr6 el trabajo con especialistas rituales (cuatro hombres entre
40 y 94 afios), se entrevistaron algunas personas relacionadas con los pedimentos de lluvias, la
iglesia, con los mismos especialistas rituales, conocedores de recursos y también se entrevisto
al cronista de la comunidad. En la parte regional también se concentr6 el trabajo
fundamentalmente con especialistas rituales relacionados con estas dos comunidades y/o por la
participacion de algunos de los especialistas rituales de las comunidades con la esfera sagrada

a nivel regional, nacional e internacional (ocho hombres y cinco mujeres).
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Cuadro 7. Estructura de edades por género de los y las informantes de Santa Catarina

del Monte
Edad Hombres | Mujeres | Total
> 65 6 2 8
>55-65 7 3 10
>40-55 15 7 22
>=25-40 |9 7 16

Fuente: Elaboracién propia

Se buscd concretar en estos resultados cual es la nocion de lo sagrado en general y en
especifico con relacion al agua y al monte, en Santa Catarina del Monte; sin embargo, en
Tequexquinahuac esta nocién se limita a los especialistas rituales. En ésta Ultima se
profundizard en la relaciébn que algunos de ellos entablan con los seres no humanos
relacionados con el agua y el monte, cual es su formacién, se hace especial énfasis en el
conocimiento tradicional acerca del tiempo del granicero oficial de la comunidad y se presenta
su historia de vida. En ambas comunidades se buscara dar respuesta a la pregunta de cémo
opera esa nocion de lo sagrado en el control del acceso uso y manejo del monte agua y se
documenta la pervivencia de ritualidades prehispanicas relacionadas con las encontradas en la

actualidad, en las que se observan las reelaboraciones simbdlicas.

6.1. Nocién de lo sagrado en Santa Catarina del Monte

En la nocién de lo sagrado de las personas entrevistadas de esta comunidad, nos acercaremos
a su cosmos sagrado, su actitud ante lo sagrado, cémo ciertas actividades comunales
vinculadas con lo sagrado, entre otras las fiestas y las mayordomias, contribuyen a esta nocién
y se especificara la nocion de sagrado en el monte y el agua. Se acompafaran de reflexiones y
discusiones, como también de notas a pie de pagina, principalmente, de la forma prehispanica
de algunos de los aspectos tratados, que dan indicios de la pervivencia de dicha nocién hasta la

época actual, aunque con sus reelaboraciones simbdlicas a través del tiempo.
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Para algunas de las personas entrevistadas en Santa Catarina del Monte todo es sagrado, la
familia, la escuela, el aire, la tierra, el agua, el sol, esto lo podemos ver en los siguientes
testimonios:
“..Todo lo que esta aqui en la tierra, crea 0 no crea, todo es sagrado, porque nadie lo hizo mas que
nuestro Padre Divino... mire lo sagrado es nuestro padre, sea que ud. crea, sea que ud. no crea pero
lo sagrado es nuestro padre y eso no se puede uno meter con él, porque no sea que a la larga vaya
uno a sufrir...”(Granicero, enero, 2013).

En relacién a la cosmizacion®®” del mundo que nos hablara Berger (1969), vemos como en esta
comunidad se ha sincretizado “el culto a la naturaleza”'®® con la idea de una totalidad, un solo
Dios creador que es a la vez Padre y causa de todo, es El Sefor, refiriéndose a que “Jesus es
nuestro Padre, El es el que hace todo, mueve todo” :
“..Més claro, que todo lo que hay aqui es sagrado, porque aqui nadie hizo, un humano que haya
hecho algo por su propia mano, por eso que todo es sagrado, ¢ por qué? Porque aqui nada mas el
Padre Divino fue el que formé todo [el mundo]...”(Granicero, enero, 2013).

Esta cosmizacion, también la podemos encontrar en las palabras de una pareja muy
relacionada con la iglesia, rezanderos (él, ministro especial de la iglesia y ella, ama de casa). El
ministro especial, cataloga como cosas sagradas: el templo, el agua, el aire, la tierra, el monte
“porque hay vegetacion, sin vegetacién no hay agua; sino sagrado, de respeto” y su esposa
agrega:

“El agua es sagrada porque es de vital importancia y todo ser vivo, plantas, animalitos, los

manantiales serian sagrados.

El alimento, el aire, el sol, la tierra, porque todo es un conjunto que es indispensable para un ser

vivo, porque de ahi viene todo”.

Las acciones también deben ser sacralizadas, bendecidas, algunos experimentan una
sacralidad en todo lo cotidiano:
“..Dios va por delante en todo...la cruz también...cuando se esta haciendo una cura, se esta
haciendo, invocando al Todo Poderoso, siempre que se va a hacer algo (la masa para la tortilla,

agregar la sal para la comida, cuando empiezas a comer y cuando terminas, etc.) todo lo que se va a

197 Termino aplicado por Berger (1969;40): para designar el cosmos sagrado que establece la religion, como empresa
humana encargada de ello. “Para decirlo de otra manera la religion es la cosmizacién de un modo sagrado”.

198 |dea retomada de la siguiente explicacion del hijo del granicero, al referirse a la usanza del nahuatl, directamente
relacionado con la cosmovision nativa, el cual “...se dejé de practicar, ahi fue donde se perdio la hebra del hilo, donde
los seres humanos tenian el culto, es la conexion del ser humano con la naturaleza...”.
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hacer, ‘se bautiza’. Son cuatro puntos cardinales, se empieza del norte, al sur, oriente a poniente, se

esta formando una cruz...1%°” (P.J.E., integrante Comité de Agua).

Se considera una manifestacion de lo sagrado “si caminando se ven unos palitos, o pajitas,
como una basura, formando una cruz’®, eso significa que Dios esta contigo...” (P.J.E.,
integrante Comité de Agua). La cruz y el rezo sacralizan y protegen “...la cruz protege a uno,

porque la cruz es por delante, por delante del cuerpo de uno...” (C.C.C., Curandera).

Resulta paraddjico que la cruz al representar a un ser totalmente desprotegido, Jesus
Crucificado, proteja. Esto es, dado que éste representa la mayor fidelidad, de alguien que da su
vida por ti (y aqui se hace énfasis en por ti, no por los demas, pues la idea es incluyente), pero
también a su vez simboliza, la uniéon con el Padre, Dios, el Universo, el cosmos (por su
referente a los cuatro puntos cardinales). Del caracter ambivalente y paradéjico de lo sacro nos
habla Otto (1965), como se vera mas adelante, en este caso, JesUs crucificado no despertaria
el pavor numinoso de lo inmenso, de la grandiosidad de Dios. Es como estar protegido contra lo
tremendum del numen.
En Santa Catarina:
“..Para todo se tiene que hacer oracién, cuando ya se iba a pizcar (antes se hacia un ritual de
agradecimiento a Dios, en noviembre-diciembre). Se hacia una fiesta, cuando ya terminaron todos
de pizcar, se comia de esa semilla.
En el agua igual, hacer oracién a Dios por que hay que pedirle a Dios esa agua para los cultivos y
para todo.
Aqui se hace una oracién al Sefior JesUs: Sefior te doy gracias porque me das un dia mas y me
dejas ver la luz del dia que nos socorra a todos los hermanos con el agua, el sol, el aire y el
alimento, que no nos falte lo necesario.
En todo momento el hombre debe hacer oracion. Al echar un grano para sembrar se santigua, para
que Dios le permita germinar y crecer. Sefior en tus manos pongo mi confianza, también el esfuerzo,
la escarda, humedad no le falte, al laborear (aterrarla), se hacen cuatro orificios, pocitos en cruz

porque va en cruz la milpa...” (Mujer, 50 afios).

199 En todas las fiestas patronales, al finalizar la misa se sale en procesién con el “santisimo” y la imagen del Santo
de la fiesta correspondiente, a recorrer las cuatro estaciones ubicadas en los cuatro puntos cardinales alrededor de
la iglesia y uno (la primera) que representa el centro.

200 | a cruz como cruzamiento, puede ser representada como axis mundi, representacién “de las mas importantes en
el mundo antiguo” mesoamericano, o arbol césmico, que “equivale al ‘poste’ o ‘eje’ que sostiene al mundo y se
encuentra en el centro del universo”. Este arbol “encarna siempre la vida inagotable, la fertilidad, la opulencia, la
salud, la suerte”, remite a “la regeneracion, la renovacion y el nacimiento de la vegetacion, del tiempo y de la tierra”
(Orozco-Gomez y Villela Flores, 2003:134).
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Estos significados (de la cruz y el rezo), se convierten en un “escudo contra el terror’ en el
sentido de Berger (1969:32-42), en la construcciéon de un orden significativo o nomos del
mundo, cuyo opuesto seria la anomia, la que constituye una amenaza muy grande para el
individuo pues la ausencia de significado representa “el peligro supremo” frente a las “firmes
raices [de] las definiciones sociales cotidianas y ‘oficiales’ de la realidad”. Por ello “la religion es
la empresa humana por la cual se establece un cosmos sagrado”, en donde lo sagrado se

contempla como “algo extraordinario y potencialmente peligroso”.
“..el cosmos sagrado, que trasciende e incluye al hombre en su ordenamiento de la realidad, brinda,

asi, a éste una proteccién suprema contra el terror de la anomia. Estar en una relaciéon ‘correcta’ con

”

el cosmos sagrado equivale a hallarse protegido contra la amenaza aterradora del caos
(Berger;1969:42).

Desde su perspectiva, esa relacion correcta implicaria una simetria entre el mundo objetivo y el
subjetivo, lo que se logra a través de haber internalizado las legitimaciones objetivadas por la

sociedad.

Por tanto la forma de relacionarse con lo sagrado es: “Portandose bien, haciendo las cosas que
Dios quiere, respetando a los mayores, respetando con el agua, el sol, la tierra...” (Mujer, 50

anos).

Separarse de ello implica culpa, aqui es importante ver el andlisis de Otto (1965) que se

retomara en la seccion de como opera el control desde lo sagrado.

En los testimonios anteriores se ve como El Sefior?®?, Dios Padre, El Padre Divino representa la
grandiosidad por excelencia, que todo abarca; lo enorme, en palabras de Otto (1965): “Dios no
solo es el fundamento y el superlativo de todo lo pensable, sino que, es en si mismo, una cosa
aparte y llena de contenido propio” (p: 65), y aclara, lo enorme no representa una magnitud sino
“porque no tenemos con que compararlo” 2°2 (p:68). En el sentido de las racionalizaciones de
Berger (1969), se podria decir que este no tener con que compararlo es no tener algo
construido por los humanos. No solo en la idea de Dios si no en la de cualquier nUmen habria

esa “zona” desconocida (esa grandeza), no construida, que representa un misterio.

201 «Jes(is es nuestro Padre, El es el que hace todo, mueve todo” (Granicero).
202 Otto (1965:68) considera la siguiente cita de Fausto (de Goethe) como la forma de resumir la palabra enorme y

“significar lo numinoso en todos sus aspectos”: “El estremecimiento es la mejor parte de la humanidad. Por mucho
que el mundo se haga familiar a sus sentidos, siempre sentird lo enorme profundamente conmovido.”
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En el aspecto racional, en la idea de Dios, segun Otto (1965;11), se usan “predicados que
corresponden a los elementos personales y racionales que el hombre mismo posee” como
espiritu, razon, voluntad, voluntad inteligente, buena voluntad, omnipotencia, sabiduria, que lo

vemos ejemplificado en la comunidad.

En Santa Catarina, la idea racional de Dios, no separa las “tres personas distintas y un solo
Dios verdadero” de la religién catolica, “Jesus es nuestro Padre”, parece representar vestigios
de un sincretismo con el culto a los ancestros, en el sentido de que es mas facil sacralizar a un
antepasado por sus obras que identificar la idea muy abstracta de Dios. En la humanizacion de
las deidades prehispanicas?®®, que se facilitdé también con los santos, el mismo JesUs, se
convierte en uno de los “santos de tu devocion”. Esto coincide con lo que encuentra Masson
(2001:8), una linea divisoria entre ancestros y dioses que a menudo se borra en las religiones

mesoamericanas?®*.

Algunas intuiciones analiticas de Otto (1965) en relacibn a su idea de lo numinoso, se
expondran a continuacion como herramientas para abordar el tema de los dones y

posteriormente también el tema de lo sagrado en los recursos monte-agua.

El autor profundiza en el lado irracional, en el sentimiento numinoso, aclarando que esta en el
campo especificamente religioso, sentimiento que analiza y discrimina en sus diversos
aspectos, como son el misterium tremendum, y el fascinans, de los que se derivan otros analisis

importantes a considerar aqui.

“El concepto de misterio no significa otra cosa que lo oculto y secreto, o que no es publico, lo
que no se concibe, ni entiende, lo que no es cotidiano y familiar” (Otto,1965:24). Por ello, al
tratar el tema con los entrevistados, se debe hacer “en tono bajito”, y se le debe invitar a entrar
en ese estado o sentimiento, para que desde alli hable o lo describa. Es comin que en relacion
a lo sagrado, lo que se conoce es lo que se ha narrado por quienes han tenido el don de
comunicarse directamente con el objeto o sujeto numinoso y continua siendo un misterio incluso

para ellos, pues aclaran que no conocen todo de él.

203 O la divinizacion de los humanos (hombres-dios) de la que trata ampliamente Lopez-Austin (1989) donde precisa
las caracteristicas de los “dioses abogados” de los barrios prehispanicos (calpulli), identificados con el ancestro tribal
y como “corazén” de la comunidad, de donde surgi6 el patron de la ciudad, generalmente de naturaleza acuatica (en
los que incluye a Huitzilopochtli, Tezcatlipoca, entre otros). Agrega el autor “Dioses acuaticos para pueblos
agricolas”.

204 | o que también comenta Frazer (1993) con respecto a la distincion de los dos tipos de hombre-dios que él
describe (el religioso y el magico).
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Para Otto (1965) tremendum alude al temor, a “terror de intimo espanto” con el sentimiento de
siniestro e inquietante”, al “pavor demoniaco”, el “terror fantasmal”, también es interpretado
como la ira o el enojo y junto a la célera, el celo divino. Otto considera lo enorme, como parte
del tremendum, puesto que es algo que no sentimos como normal sino que inquieta, despierta
un sentimiento numinoso, el pavor numinoso y este como la impresion numinosa que produce
cualquier cosa y la caracteriza en si y por si, “es el temor de la absoluta prepotencia y de la

tremenda majestad o absoluto poder”.

En el aspecto fascinans, que atrae, “seria el numen?% por cuanto tiene valor para mi, un valor
subjetivo” y denomina augustum (lo que infunde respeto) pues tiene un valor en si mismo, por lo

gue le considera un valor objetivo.

6.1.1. El don

El “don” en su sentido general es un regalo o una habilidad para hacer una cosa?®. Mauss
(1979) y Godelier (1998), coinciden en que “aceptar un don supone algo mas que aceptar una
cosa: es aceptar que el donante ejerza ciertos derechos sobre el donatario”, y sobre lo que ha
donado (Godelier,1998:70). Diversos aspectos del don se observaran en los testimonios de esta

comunidad.

Para algunos habitantes de Santa Catarina del Monte hay algunos elementos de la naturaleza
gue tendrian un don sagrado lo cual se manifiesta de diversas formas, y se le comunica a un
especialista ritual como el granicero o a un (a) curandero (a)?*" a través de los sueiios?®. Bajo

esta perspectiva de la sacralidad de la naturaleza hay varios aspectos interesantes:

El Cerro Tlaloc, reconocido en la comunidad como un lugar sagrado, se resaltaria entre los

demas cerros vecinos, como sagrado, por las manifestaciones narradas por quienes pueden

205 | o divino, lo santo, para Otto (1965).

206 Consultado en mayo 8/13: http://www.wordreference.com/definicion/don

207 Cuando se le da el don para ser granicero, también se da el de curar, “es lo mismo, ser granicero, viene junto”
(Granicero).

208 También tienen un don sagrado los floristas y musicos y solo se tocara su participacion en el mundo de lo sagrado
en Santa Catarina del Monte a lo largo de los apartados sobre la comunidad.
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acceder al mundo de lo sacro por medio de la comunicacion directa®® o a través de los suefios,

verlo o incluso desplazarse a ese mundo.

Una roca, un cerro, una planta, un animal, un manantial, estigmatizados por el caracter de
sagrado, tendrian un don que a su vez seria sagrado. ¢Quién da ese don?
“..todo esta por voluntad divina, no hay nada que ud. encuentre aqui que no sea por voluntad divina,
pues uno mismo. ¢Por qué vive uno? Porque El Sefior nos da permiso, si el Sefior no nos diera

permiso, no tuviéramos nada, ni seramos nada...” (Granicero).

Por lo que con la roca o el cerro o el agua (los seres del agua, que hablaremos mas adelante),
el granicero se podria comunicar, porque el mismo posee un don que le permite hacerlo, “no
cualquiera”. El granicero explica el caso de una roca?'® que posee un don sagrado, que se
manifestd por el peligro inminente que acarrea lo sagrado, de la siguiente forma:
“..ya le digo, esa piedrita que esta ahi, eso lo pasé a dejar un sefior boca abajo, no me lo va a creer,
como a los ocho dias se muere el sefior. Pero ¢ por qué se murié? Digo, jsi no estaba enfermo!, por
eso le digo que nunca se burle uno de una roca, o de cualquier cosa porque ora si que [paga].”
“..Te voy a pedir...[dijo el sefior que agarré la piedra]...no lo agarrd y lo puso boca abajo...luego se

murio...”.

La comunicacién misma con ese mundo sagrado acarrea un peligro, pero también, “si se le pide
con fe” al Cerro Tlaloc?'!, a la piedra, etc. le da lo que pida, o desde ese mundo le “avisan las
cosas que van a suceder”, no solo del mundo de los duendes, sino también [cuando se va a
morir alguien]:

“..eso solamente El Sefior es el que avisa, pero si ud. no tiene fe, pero El Sefior le tiene fe, mejor

no se meta, porque le puede llegar un castigo y es mas triste...”

Es la transversalidad de la idea del compromiso con ese mundo, ya sea perteneciente al

territorio del bien o del mal, la que lleva implicito un riesgo y que produce panico y terror.

209 Es recurrente el citar a un granicero que ya murio, llamado Juan Rocha (de aproximadamente los afios 20-40 del
siglo pasado), por muchas personas de la comunidad, el cual “podia hablar directamente con los seres del agua”,
“jugaban con él”, “se le montaban en su hombro” y “ese no mas con que levantara la mano al Tlaloc, sabia a lo que
se atenia”, “era transportado de un cerro a otro, en medio de los rayos”, por estos seres. Encajando en el segundo
tipo de hombres-dios que describe Frazer (1993:87-88) quien “deriva su poder extraordinario de una especial
simpatia con la naturaleza. No es meramente el receptaculo de un espiritu divino. Su ser entero, cuerpo y alma,
esta asi tan delicadamente acorde con la armonia universal, que un toque de su mano o un giro de su cabeza
producira una conmocién vibrante en la estructura universal de las cosas”

210 Se dice que es la Virgen de Guadalupe y pareciera que se desdibujara la imagen (¢ borrada por el tiempo?)

211 Al preguntar al granicero si Tlaloc era un dios: “No, es un cerro, es pura piedra, pero si uno crefia en él, le
concedia lo que uno pedia...es pura piedra, el Tlaloc es pura roca, se han inventado que el dios Tlaloc lo levantaron y
se lo llevaron para Chapultepec pero como lo van a levantar, si es todo un cerro!”
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Territorios que pueden ser ocupados no solo por los espiritus ancestrales que se invocan en la
curacion (por especialistas rituales de la misma comunidad), sino también por los seres del
agua, quienes también pueden ayudar a curar al granicero: “el que tiene el don puede hablar
con ellos, hasta curar con ellos™'?, En los entrevistados de Santa Catarina, la comunicacion
principal es a través de los suefios, pero como en el caso del granicero legendario, hay
curanderas que tienen el don de poder comunicarse directamente con los espiritus ancestrales.
Mundo que da lo que se le pida “si se le tiene fe” y que a su vez pide a cambio, una vez
establecido el compromiso, una respuesta acorde a sus demandas. Ofrendas, no cobrar por la

curacion?®?, vidas humanas, obediencia y que ademas fija tiempos para las respuestas.

Acerca del origen divino o sacro de todo lo que hay en la naturaleza se indag6 con el granicero,
la contraparte, es decir, lo que ha sido hecho por los seres humanos, si tendrian un caracter
sacro:
“..puede ser, pero necesita ud. con la mente déarselo, con la pura mente...mire si ud. tiene fe en las
cosas, todo se va dando, pero si no tiene fe, mejor no [se meta], porque es cosa sagrada, en eso no

puede uno jurar...”?14

Acerca del reconocer la existencia de alguna entidad en los objetos elaborados por humanos,
en Sur América, algunas comunidades indigenas a través del trance con plantas sagradas, su
chaman, discipulos y/o pacientes, alcanzan un estado alterado de la conciencia y perciben otra
realidad, mas alld de la material, le encuentran una existencia a los objetos creados o
elaborados por los seres humanos, como por ejemplo las flecha o dardos espirituales?'® que
mandan los chamanes de Amazonia, a sus enemigos, los cuales se pueden utilizar para bien o
para mal.

Se requiere un don, un caracter fuerte?'®, un adiestramiento o alcanzar estados de conciencia

diferentes al normal para vencer el pavor numinoso?'’, del que hablara Otto y lograr la

212 Cabe aclarar que no necesariamente los (las) curanderos (as) son graniceros, solo si han sido inciados por el
rayo.

213 Este granicero dice “ya de por si tenia el don de curar” y comenta:“...esto se comunica uno en la noche, ‘ti vas a
curar pero no vas a cobrar, eh?, si te regalan algo lo recibes, sino nd’, por eso es que venian muchas gentes aqui,
tenia yo como un hospital aqui. Pero asi los levantaba yo rapido, ya se van para su casa...Ese es mi trabajo, ese fue
mi trabajo...”

214 En cuanto a la sacralidad de las cosas elaboradas por los seres humanos, en la época prehispanica se realizaba
en la fiesta de etzalcualistli una ceremonia denominada “el descanso de los instrumentos serviles”, que se vera mas
adelante.

215 Comunicacién personal de un médico, estudiante de postgrado en inmunologia, discipulo de Chaman, utilizando
el yagé como planta sagrada (Medellin, Colombia en 1990).

216 Martinez Gonzalez (2006) relaciona el tonalli, [una de las tres entidades animicas en la nocion de persona de los
antiguos nahuas, identificadas por Lopez Austin (1996):yolia, tonalli e ihiyotl], con la parte que deambula en el
exterior del cuerpo durante los suefios y como es un elemento calérico y luminoso, se consideraba que entre mas
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comunicacion con este mundo. “Todo es mental’, es decir, la comunicacion es mental [con los
seres del agua], pero ademas “tus santos de devocion (Jesus, Santa Catarina, la Virgen de
Guadalupe), interceden y protegen” (P.J.E., integrante Comité de Agua), con la confianza del

caracter contractual del don?8.

6.1.2. Las fiestas, los santos, las mayordomias y su contribucién a la nocién de lo
sagrado.

Las fiestas patronales representan la cercania con lo mas sagrado para esta comunidad, la
Santa Patrona (Santa Catarina), ademas del agua (“lo mas sagrado que hay aqui en la tierra”).
Al llegar un representante de la iglesia con el estandarte de la Santa Patrona en la fiesta de la
Apantla (la fiesta del agua), participar y dar unas palabras, se sacraliza la fiesta, pasa de lo
profano a lo sagrado. En todas las fiestas, por donde va el estandarte de la Santa Patrona, la
cual no deja de acompafiar a los santos que se festejen, va el incienso purificando el camino

por donde ella pasa y las campanas repicando, dandole ese tinte de sacralidad al momento.

Se alcanzd advertir que la Santa Patrona (Santa Catarina) ha adquirido las funciones que
tuviera Chalchiuhtlicue, deidad asociada a los manantiales y las aguas corredizas que estaba
presente en la limpieza ritual de los canales, en la época prehispanica. A sus manifestaciones y
revelaciones como protectora del pueblo, se le sumaron las catélicas?® mas las heredadas de
las ideas prehispanicas de cada patrén o deidad, que también era considerada como entidad
protectora, que regia barrios y altepeme en la que se conformaba entre otros la identidad
étnica, religiosa y territorial (Navarrete Linares, 2011)??°, y/o que se tenia en los altares

domésticos, que se convirtieron en los santos patronos del pueblo, después de la conquista??!.

caliente, mayor poder sobrenatural, econémico, politico y sexual, tendria la persona. Era “transportado por la sangre,
se distribuia por todo el cuerpo y se concentraba en la coronilla” (Martinez Gonzalez, 2006:178).

217 Recordando que para el autor numinoso es un “momento de fuerte conmocion [en el ambito] exclusivamente
religioso”(Otto, 1965:19); “lo mas hondo e intimo de toda conmocioén religiosa intensa” (Otto, 1965::24)

218Djce Godelier (1998:58), “la formula de lo social no es Keeping-while-Giving, sino Keeping-for-Giving-and-Giving
for-Keeping. Guardar para (poder) donar, donar para (poder) guardar”

219 Arizmendi (2004:55) anota que se celebra la fecha de defuncion de ésta martir y virgen de Alejandria. Desde el
siglo XI, occidente empezd a tributarle culto como patrona de las facultades filoséficas, y como uno de los 14 Santos
Auxiliadores. Se le representa con una rueda, una espada y un libro.

220 Navarrete (2011) retoma, para su definicion de altepetl, la de Lockhart (1999;27-30). Lockhart (1999; 27-30)
ademas, concibe el altepetl (cerro-agua) como centro de organizacion, con un templo, un mercado y un tlatloani o
gobernante.

221 Medina (1995), dice que “lo que llamamos el sistema de cargos, las instituciones politico-religiosas comunitarias,
se inscribe en la matriz agraria de la comunidad, que posee su propia jerarquia y sus ciclos ceremoniales
respectivos... Como lo indica la mayor parte de la informacién etnografica, el ritual agrario involucra a sectores
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“Cuando todos nos tienen olvidados, recurrimos a ella, ella es la que nos tiende la mano” (C.L.C.

esposa de campanero).

Las mayordomias??2, que son de origen colonial??®, asi como los cargos civico-religiosos de los
gobiernos indigenas de México, parecen tener sus antecedentes en algunos cargos de origen
prehispanico (Maruri, 2002), aunque no directamente en la estructura religiosa prehispanica
(Gonzalez-Reyes, 2002), que desde ya poseian todo un sistema de organizacion para la fiesta,
en el que el prestigio social ya se lograba con el patrocinio de las fiestas (Baez-Jorge, 1998:35),
por algun devoto de su deidad a celebrar?®*; asunto que involucraba a toda la estructura
religiosa y politica como se puede deducir de la descripcion de las deidades y sus fiestas que
hace Sahagun (1982:31-173).

Las mayordomias han hecho ajustes, cambios y adaptaciones y en la actualidad representan,
en la vida de cada persona, la inclusion en el mundo de lo sagrado. Anteriormente era la
persona que tenia mayor solvencia econdmica la que podia ser nombrada por la comunidad
como fiscal o mayordomo. Con el aumento de la poblacion, el sistema de nombramiento se tuvo
gque ajustar a las nuevas demandas, mayor gasto, mayor cantidad de misas que atender, mayor

cantidad de fiestas patronales, entre otras y las peregrinaciones.

Los cargos de la mayordomia (Cuadro 8) son: Un primer fiscal y segundo fiscal, 24

mayordomos, dos campaneros por capilla (dos) y 40 a 46 ayudantes. El cargo dura un afio e

amplios de la poblacién que van desde el nucleo familiar, pasando por las diversas unidades sociales intermedias,
como el paraje, el barrio y la mitad, hasta llegar al conjunto comunal. Todo ello implica una jerarquia ritual,
responsable tanto del ritual agrario —que abarca practicamente todo el afio— como de las ceremonias familiares del
ciclo de vida reconocidas culturalmente como significativas. Entre un ciclo y otro existe una estrecha interrelacion, y
ambos definen la matriz sobre la que se reproduce la cosmovision...Esto habria de llevar a una polarizacion entre,
por una parte, el ritual catdlico colectivo realizado en las cabeceras de los pueblos, sede de los sistemas de cargos, y
el ritual agrario de raiz mesoamericana, refugiado en las casas, los manantiales, las cuevas y los cerros, por la otra.
Ambos ciclos rituales, no obstante, se entramaban profundamente en la vida cotidiana y festiva de las comunidades
indias” (Medina,1995:9).

222| gs mayordomias son parte de los “sistemas de cargos" (Korsbaek y Gonzalez,2000;Gémez-Arzapalo, 2010) en la
organizacion de las comunidades con origen indigena, ideada por lo espafioles para controlar la forma en que estos
enfrentaban su vida ceremonial y religiosa. En esta comunidad es principalmente, la forma organizacion para las
festividades religiosas a los santos, entre otras funciones.

223 Maruri (2002:111) agrega, que “desde el siglo XVI se dedicaron al culto del santo patrén, las cuales tenian como
fin reglamentar, legitimar, jerarquizar, educar, y transmitir las creencias catdlicas...A través de la mayordomia se
controlaba la vida cotidiana y el modo de vida...” de la poblacion, por medio de los sacramentos (bautizo, matrimonio
mondgamo, comunién y extremauncion) que aseguraban el sostenimiento del culto catélico. “Tal era la organizacion
de los mayordomos que lograron controlar los ciclos agricolas, desde la bendicion de las semillas para la siembra,
hasta la cosechay el barbecho”.

224 Sahagun (1982:43) anota que cuando alguno queria hacer la fiesta de algin dios, “por su devocion, llevaba a su
imagen a su casa”’. Ahora es a los santos.
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Cuadro 8. Integrantes de las mayordomias en Santa Catarina del Monte

Cargo Numero
Fiscal 2
Mayordomos 24
Campaneros 4
Ayudantes 40-46

Fuente: Mayordomos Yy fiscales 2011-2013

inicia el dos de febrero, con la fiesta de la Candelaria, en el que se hace el cambio de cargos y
se entregan las imagenes correspondientes a cada fiesta, con una vela encendida. Los fiscales

entregan a sus sucesores, el bastén de mando y las llaves de la iglesia.

Los fiscales administran todos los asuntos de la iglesia y representan la maxima autoridad de
esta, para la toma de decisiones. Para ello debe estar al menos uno de los dos fiscales,
diariamente en la iglesia. Estos son asistidos por sus esposas??®, los mayordomos y/o sus
respectivas esposas en el cuidado y mantenimiento de la iglesia, asi como con las misas (de
cumpleafos, bodas, bautizos, primeras comuniones, confirmaciones y defunciones) y demas
necesidades. Se busca que los fiscales sean personas ejemplares en su comportamiento y son
nombrados por la comunidad, mientras los mayordomos es por sorteo??® y se tiene trazado por

sectores para que le toque a todos los que tengan una mayoria de edad en cada casa?’.

Para las seis fiestas patronales se nombran cuatro mayordomos para cada una de ellas. Las
fiestas son (Cuadro 9): La de San José (19 de marzo), San Antonio de Padua (13 de junio), San
Salvador (seis de agosto), Santa Catarina Martir (25 de noviembre), la Virgen de Guadalupe
(primero de enero) y la de San Sebastian (20 de enero). Ademas, hay otras fiestas como la de
Semana Santa, el primero de noviembre, la de Santa Cecilia (22 de noviembre), las posadas, la

entrega de credenciales y el dos de febrero, la fiesta de la Candelaria, en la que se hace el

225 Anteriormente las mujeres no podian participar con barrer o limpiar la iglesia, solo afuera. “Ahora entran a todas
partes y como los maridos trabajan, ellas los reemplazan. [En 2012] hubo una mujer mayordoma porque su papa ya
esta anciano y ella esta sola, no se ha casado” (F. M. O, integrante mayordomia).

226 “Desde el 77 va parejo” (M.L.V., integrante de mayordomia)

227 O terreno. Una persona que tenga varias propiedades de casa o terreno le tocara desempefiar la mayordomia
por cada una de ellas o ayudantia. En el transcurso de la investigacion se observé que alguien le toco ser fiscal por
su casa y por tener terreno en otro lugar, mayordomo (en otra mayordomia).
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cambio de mayordomia. En la fiesta de Santa Catarina, como es la mas grande, nombran
ayudantes (46 en 2011), que también se reparten por zonas??,

Cuadro 9. Fiestas patronales en Santa Catarina del Monte.

Santo Fecha

Santa Catarina 25 de noviembre
Virgen Maria y afio 1 Enero

nuevo. Sagrada

familiaz2®

San Sebastian 20 de enero

San José 19 de marzo
San Antonio de Padua 13 de junio

Fuente: Mayordomos Y fiscales 2011-2013

Se consulté sobre las peregrinaciones a un Ministro Extraordinario de la Comunién y Catequista
(M.R.V.), cargo permanente que ocupan algunas personas de la comunidad; en ellas salen con
la imagen del santo que se celebra, desde la comunidad para llegar al santuario o centro
sagrado, y regresar de nuevo a la comunidad®®. En algunas de ellas van los mayordomos y
fiscales, a encaminarlos, pero tienen sus propios encargados, como son (Cuadro 10): la de
Tepalcingo, Morelos (festividad a Jesus de Nazareno), la cual comienza el dia siguiente de la
Apantla, dura ocho dias, y se subdivide en tres tipos, los que van en camidén, caminando o en

bicicleta. La de Cholula, Puebla (Natividad de Nuestra Sefiora), el siete de septiembre. La de

228 “ E| que no tiene casa pero que vive con su familia, le toca ayudantia (una comida, un desayuno, etc.), le ponen a
escoger, quieres mayordomo, quieres ayudante o lo que te toque?. A veces queda la ayudantia para otro afio. Los
que solo tienen terreno les toca ayudantia” (M.M.V., integrante mayordomia). “Ayudantes, segin se necesiten y
puedan, pueden ayudar econdmicamente, o con tamales o con desayunos y comidas” (F.A.V., integrante de
mayordomia).

229 E| Ministro Extraordinario de la Comunién y Catequista (M.R.V.) explica que la fiesta de la Virgen de Guadalupe
se celebra el primero de enero dado que antes la parroquia incluia varios pueblos y no habian carreteras, el padre no
se podia trasladar a todas las comunidades y a veces a la misma hora querian celebrar las misas, por lo que se hizo
una reparticion y a ellos les toco el primero de enero. Este dia es también de la Virgen Maria y de la Sagrada
Familia, como lo que tenian era una Virgen de Guadalupe, lo celebran con la imagen de ella.

230 En su experiencia sobre peregrinaciones, Barabas (2006:243) sefiala que en el trayecto se construyen lugares y
marcas de especial sacralidad (cruces, ermitas, arboles, piedras, cuevas, manantiales, etc.) con los que se van
remarcando territorios mas amplios (étnicos, histéricos, culturales) y “caminos sagrados hacia el santuario que
alberga el numen venerado en esa ocasion”, aspecto que no se profundiza en este trabajo.
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Nativitas, Tlaxcala (Sefor de los Tres Caminos), el quinto viernes de cuaresma (puede ser en
marzo o abril),en camién y caminando. La de San Miguel del Milagro, en Tlaxcala, van a caballo
y en camiobn, el 29 de septiembre. La de Tepeaca, Puebla, el 30 de abril, dedicado al nifio
Doctor, dentro de la festividad del nifio. La de Santa Ana, Tlaxcala, 26 de junio dedicada al Nifio
del Cerrito, se van en camion y en bicicleta y la de San Juan de los Lagos, en Guadalajara, el
15 de agosto.

Cuadro 10.

Peregrinaciones de Santa Catarina del Monte

Santo de la Festividad

Fecha

Lugar

Jesus de Nazareno

Movible (un dia
después de Apantla)

Tepalcingo, Morelos

Serior de los Tres Caminos
(Jesus)

Quinto viernes de
cuaresma (marzo o
abril

Nativitas, Tlaxcala

Nifio Doctor

30 de abril

Tepeaca, Puebla

Espiritu Santo

19 de mayo
(recalendarizacion)

Chalma

Nifio del Cerrito 26 junio Santa Ana, Tlaxcala

San Pedro Apoéstol 29 de junio San Pedro Chiautzingo,
Tepetlaoxtoc

Santa Maria 22 de julio Santa Maria Tecuanulco

Nuestra Sefiora de San Juan de
los Lagos

15 de agosto

Guadalajara, Jalisco

Natividad de Nuestra Sefora

7 de septiembre

Cholula, Puebla

Serior de la Maravillas

24 de de septiembre

Tequexquinahuac

San Miguel del Milagro

29 de septiembre

San Miguel del Milagro, Tlaxcala

San Jerénimo Doctor

30 de septiembre

San Jerénimo Amanalco

Virgen de Guadalupe

14 de noviembre

Basilica, DF

San Nicolas Tolentino

6 de diciembre

San Nicolas Tlaminca

San Pablo Apdstol

25 de enero

San Pablo Ixayoc

Fuente: Ministro Extraordinario de la Comunion y Catequista (M.R.V.)
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Ademas van peregrinaciones cortas a las fiestas del santo patron de las comunidades
cercanas, como el 22 de julio a Santa Maria Tecuanulco (Santa Maria); el 30 de septiembre a
San Jerénimo (San Jeronimo Doctor); el 25 de enero a San Pablo Ixayoc (San Pablo Apoéstol);
el 24 de septiembre a Tequexquinahuac (Sefior de las Maravillas); el seis de diciembre a San
Nicolas Tlaminca (San Nicolas Tolentino); el 29 de junio a San Pedro Chiautzingo, Tepetlaoxtoc
(San Pedro Apéstol), etc. En total son 32 comunidades a las que van en peregrinacion y que

deben esperar el dia de la fiesta de la Santa Patrona.

El 14 de noviembre, la Didcesis de Texcoco organiza una peregrinacion a la Basilica de la
Virgen de Guadalupe. Esta convoca a todos los fiscales y mayordomos de las comunidades. La
mayordomia de Santa Catarina no puede asistir por cuanto esta muy préxima la fiesta de la
Santa Patrona, solo va el pueblo encabezado por otras personas. Hay otra serie de
peregrinaciones que en ocasiones una persona motivada por un milagro, se decide a
comenzarla, busca un grupo de gente (como la de Juquila) con quién ir y se asume como el
encargado, lo cual puede traspasar a otra persona cuando no se le dificulte.

¢Por qué se va a estas peregrinaciones? “..la idea es ir a visitar al sefior o a nuestra madre
santisima. Primero es la fe en la imagen, alguna paga o alguna peticion. La paga es la
peregrinacion misma, también algun arreglo floral, unas monedas...la persona espera un

milagro o por el favor recibido...” (M.R.V., Ministro Extraordinario de la Comunién y Catequista).

Cabe agregar que con estas peregrinaciones se afianzan relaciones ancestrales con pueblos
mesoamericanos, asi como la identidad. Barabas (2006:240-244; 2003; 1:112-115) hace una
discusién de las posiciones tedricas sobre las peregrinaciones y aqui se considera importante el
proceso ritual por el que se construye una territorialidad religiosa?3!. Aspecto que ameritaria un
estudio a mayor profundidad para en un futuro dar claridad sobre el etnoterritorio sagrado de la

region.

231Barabas (2006:240-244;2003;1:112-115) habla sobre las peregrinaciones y santuarios como “procesos rituales que
reproducen relaciones sociales, parentales y étnicas, relaciones de reciprocidad y formas de control social, ademas
de construir territorialidad religiosa” . Detalla que las peregrinaciones a santuarios lejanos y multiétnicos, construyen
territorios de itinerancia ritual en el que también se construye un entramado de redes o caminos sacralizados de
transito. Cuando se trata de peregrinaciones en el territorio o etnoterritorio local “las redes construyen circuitos
estrechamente ligados a la reproduccién simbdlica del espacio territorial propio”, se establecen umbrales, fronteras
de pueblo o municipal.
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En las danzas de las festividades a los santos (vaqueros, chinelos, sembradores, etc?®?), los
encargados del grupo tienen un gasto como de un mayordomo?33, pues deben hacerse cargo de
su vestuario, los musicos y la comida durante tres dias, para el grupo de danzantes, los
musicos y demas invitados?**. Lo cual se asume como una “manda” o paga y se hace

principalmente con la Santa Patrona.

Aun en eventos tan “civiles” o seculares, como la inauguracion de la nueva delegacién, en el

2012, se recurre a la iglesia, se bendice el lugar, se hace misa.

Las casas pueden recibir el nombre del santo del dueno de la casa, el cual en ese dia “hace
una fiestecita, invita a comer, se pone mdusica y llegan con una canasta”. También se
acostumbra que al o la santa de devocién, le consigan un(a) comadre o compadre y en el dia
asignado por la iglesia catdlica para dicho santo(a), la comadre o compadre debe llevar a misa
la imagen del santo (a) y éste es invitado (a) a comer una vez le lleve la imagen bendecida.
Cabe agregar que lo mas comun es encontrar en las casas un altar para los santos de su

devocion.

Para el pedimento de la mano de una novia, va uno de los fiscales con el padre; para los 15
afos, en la fiesta, después de la misa, éstos mismos son invitados, al entrar la quinceafiera a
su casa, una vela y sahumador, la reciben y acompafan hasta llegar a la habitacién donde esta
el altar y se dicen las palabras rituales. Igual es en cada fiesta sea de un civil o de un santo.
Cada dia, al sonar las campanas de la iglesia (tres veces al dia?®), se quitan el sombrero, se
saluda mano pa, mano ma, en sefial de respeto y se dan una bendicion:

“La religiosidad esta muy arraigada, en la mafiana cuando se despierta, se persigna, todos tenemos

una imagen de un santo devoto, y se invoca a la imagen que tiene fe, generalmente que nos

acomparie, que nos vaya bien durante el dia. A las 12 del dia repican las campanas, se sacaba el

232 Con elementos de origen colonial. Albor Ruiz (2007) sefiala que la danza de los chinelos se introdujo en el afio
2001 en Santa Catarina, mientras la de los vaqueros ya tiene 30 afios.

233 |_o cual se va traspasando cada afio a un nuevo encargado.

234 Costumbre que describe Sahagln (1982:43).

235 Aunque el repique de campanas pudiera ser de origen colonial, ya desde Netzahualcoyotl en honor del Dios no
Conocido (Tloque Nahuaque), ordené que se ofrendara copal e incienso, en lugar de sacrificio, se tocaran musica a
la hora en que él lo hacia (al salir el sol, al medio dia, a la puesta del sol y a la media noche, todos los dias)
(Ixtlilxochitl,1891:247-253).
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sombrero para persignarse y se saluda, buenas tardes...igual en la noche, siete pm, buenas noches,

mano ma23¢ si es mujer, mano pa si es hombre (P.J.E., integrante de comité de agua)”.

Con la descripcién anterior se puede ver que aun sigue siendo un apretado calendario de
festividades religiosas a lo largo del afio, de lo que se deduce una continua relaciéon con las
divinidades y con su mundo espiritual. La gente se prepara econdmicamente para dar lo mejor
en la mayordomia y se espera con anhelo la llegada de la virgen a sus casas, como la mayor

bendicién para sus vidas. Lo cual involucra la participacién de toda la familia®’.

Musicos y floristas considerados por ellos mismos, en un 50% los primeros y 40% los segundos,
se constituyen en una estrategia para enfrentar la ritualidad a lo largo del afio, en la que se
ancla la identidad y sentido de pertenencia al pueblo. Actividad para la que también se habla de
los dones.

La mayordomia representa la posibilidad de inclusion en el mundo de lo sagrado, desde el cual
madura y legitima la experiencia numinosa que inspiran los santos y por lo tanto son el eje
desde el que se desprenden las relaciones con Dios, la Virgen Santa Catarina y los santos de
devocion?8, Para el nombramiento, algunos que van a ser mayordomos, le piden a Ella,
interceda para poder ser mayordomo de su fiesta. También para otros es la oportunidad de
lucirse, “Lo piden para afamar” (M.L.V., integrante de mayordomia) y quedar bien, ser recordado

por sus obras y adquirir prestigio.

Retomando a Van-Genep (2008) en el estado liminal®*®, que se contrae con la mayordomia, se
toma una mayor conciencia de su papel con lo sagrado, por ello se indagé con ellos el sentido
de religiosidad y de lo sagrado en relacion con el agua y el monte. Partiendo del hecho de que
al “pasar el umbral” y agregarse a un nuevo mundo, el de lo sagrado, el mayordomo (a) o fiscal,
debe generar un discurso, una idea de la sacralidad, una reflexion, un contacto y acercamiento,

gue comparte con la comunidad en su quehacer, en su mision mientras esta en el cargo.

2% “En Santa Catarina del Monte toman la mano del adulto, la besan, con mucho respeto y dicen estas palabras de
acuerdo al género...Costumbre espafiola traida por los frailes y por eso esta en espafiol. Este tipo de saludo, ya se
esta perdiendo” (Entrevista Juan Pichardo, profesor de mexicano, de formacion tradicional, Junio 29-13).

237 Ademas, existe toda una red de apoyo entre mujeres vecinas, las cuales se ayudan en la elaboracion de tortillas u
otros antojitos, hechos a mano y en comal y con otros preparativos de la comida, que cuando les toque a ellas una
fiesta, seran asistidas de igual manera.

238 “l a mayordomia me transformé mucho, ahora veo todo diferente a como lo veia antes, ahora sé que tengo a Dios
y a la virgencita cerca, que no estoy sola, en todo momento estan con uno.” (C.L.C, esposa de campanero).

239 \Ver marco tedrico
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Arizmendi (2004), halla en Santa Catarina, que todavia esta estructura religiosa es lo que les da
unidad, los organiza, rige los comportamientos de la comunidad y forma parte de su identidad.
La autora describe ampliamente los detalles de las mayordomias, las funciones de cada cargo y
cada una de las fiestas patronales.

Como vemos no son sélo las fiestas patronales, es una religiosidad ante la vida, la presencia de
lo sacro en los habitos mas cotidianos, cada dia y en lo mas profano de la vida. Vestidos de
caracter solemne, toda ceremonia, nos confirma lo que Otto (1965:24-25), dice con respecto al
misterium tremendum en el que se destacan “todas las manifestaciones de la religiosidad, en la
solemnidad y entonacién de los ritos, cultos, en todo cuanto se agita, urde, palpita en torno a los
templos, las iglesias, edificios y monumentos religiosos”. Estos son parte de la ritualidad en
Santa Catarina, imprimiéndole un sentido de lo sagrado al tener presente las flores, velas y
sahumadores, al pronunciar las palabras frente a los altares en las casas —aln en fiestas
civiles-, los manantiales, por parte de especialistas rituales, o en los elementos amenizadores
de las procesiones y 0 estaciones, como la musica, los cohetes, el licor y en los compadrazgos,
ofrendas para pedir la lluvia, dia de muertos, con la intermediacion de la canasta, elemento que
simboliza el intercambio (de energia, de alimentos, de aromas, etc.) entre lo profano y lo

sagrado.

Religiosidad que va mas alla de las tradiciones y se inserta en las costumbres milenarias, de

larga duraciéon, como algo ligado a su manera de concebir y entender la vida.?°

6.1.3 Los recursos y la sacralizacién del monte-agua

6.1.3.1. El agua

Los entrevistados en Santa Catarina contestan que el agua es una entidad numinosa, sagrada

” o«

“...El agua debe ser venerada porque ¢qué hariamos sin agua?...” “...El agua es lo mas sagrado que

240 Hobsbawm (2002;8) discute como algunas tradiciones son inventadas recientemente y adquieren sin embargo
ese caracter, ademas distingue tradicion de costumbre. “El objetivo y las caracteristicas de las ‘tradiciones’,
incluyendo las inventadas, es la invariabilidad. El pasado, real o inventado, al cual se refieren, impone précticas fijas
(normalmente formalizadas), como la repeticion. La ‘costumbre’ en las sociedades tradicionales tiene la funcion doble
de motor y engranaje. No descarta la innovacion y el cambio en un momento determinado, a pesar de que
evidentemente el requisito de que parezca compatible con lo precedente o incluso idéntico a éste le impone
limitaciones sustanciales”...“La “tradicion inventada” implica un grupo de practicas normalmente gobernadas por
reglas aceptadas abierta o tacitamente y de naturaleza simbdlica o ritual, que buscan inculcar determinados valores o
normas de comportamiento por medio de su repeticion, lo cual implica automaticamente continuidad con el pasado”
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tenemos, pero sélo una vez al afio veneramos el agua y tanto que nos sirve durante todo el afio. El agua
esta en todo...” (M.D.C., integrante de mayordomia).
“...Todos los manantiales son sagrados porque gracias a Dios nos estan reviviendo, las semillas, las

plantas, habiendo agua estan frondosas...”(C.M.O., mujer 79 afios).

En Santa Catarina la forma de adorar el agua es haciéndole una fiesta, la Apantla, en ella se
agradece el vital liquido que, afio con afio, sustenta la trama de la vida.

“Con la musica y los cuhetes en la fiesta [apantla] ayuda a que el agua este contenta con nosotros”
(P. L. O, integrante mayordomia?+1).

Se le agradece a Dios (catélico) y a la Santa Patrona. Antes era a Chalchiucueye, Tlaloc y los
Tlaloque en diversas fiestas, que se veran mas adelante, se les agradecia el agua que les
habian dado hasta el momento para que no les faltara y poder llegar bien al fin del cultivo.
Sefiora que ha sido reemplazada por la Santa patrona, a quien se le solicita en la fiesta de la

apantla y agradece para que no falte el agua.

Como se puede apreciar, anclada en la idea tan profana: “sin agua no hay vida” totalmente
racional y que a partir de alli y con la experiencia de una sequia devastadora en la region, en la
época prehispéanica, que duré tres afios, segun Duran (1984;t2:241):
“.. En el afio de 1454...y los dos afios siguientes...los manantiales se secaron, las fuentes y rios no
corrian, la tierra ardia como fuego, y de pura sequedad hacia grandes hendeduras y grietas, de
suerte que las raices de los arboles y de las plantas, abrasadas con el fuego que de la tierra salia,
se les caia la flor y hoja y se les secaban las ramas, y que los magueyes no daban su acostumbrado
jugo de miel, ni los tunales podian fructificar...el maiz en naciendo se ponia luego amarillo y marchito

y todas la demas legumbres...” 242

Ante estas circunstancias descritas por Duran, en la época prehispanica se comprendi6 la
pequefiez del ser humano frente a ella. Aspecto de lo numinoso, explicado por Otto, como lo
inmenso, majestuoso asociado con lo tremendo (que despierta temor, panico, pues puede ser

devastador y enérgico como la manifestacion de la “célera divina”, en los rayos y centellas.

241 Esta idea de alegrar los ojos de agua de los manantiales para que no se sequen, lo comenta Duran (1984:t1:89),
también la de limpiarlos antes de las ofrendas rituales-sacrificios de nifias en la laguna. No obstante, en Santa
Catarina también se dice “con los cuhetes se espanta el agua. Con la vibracién se mueven piedras y se cierra”.

242 |xtlilxochit! [1985;t2:111] dice que fueron seis afios “que duraron estas calamidades”, por lo que nacieron las
guerras floridas para poder abastecer la solicitud de los sacerdotes para hacer muchos sacrificios humanos.

161



Los diversos aspectos de lo numinoso analizados por Otto (1965) pueden ser aplicados al agua.
Para entender como opera, como actla, hay que entender estos aspectos. Bajo esta
perspectiva, el agua que es un objeto numinoso, un nimen (o divinidad) para la comunidad de
Santa Catarina, despierta los diferentes aspectos de lo numinoso. Lo numinoso tiene un
cardcter racional, conceptual, pero también y principalmente irracional y en su misma definicién
involucra el sentimiento religioso, porque es parte de la esfera especificamente religiosa, de lo

majestuoso, lo tremendo y misterioso que en su calidad ambivalente fascina y atrae.

Asi, en un sunami, en las inundaciones que se dan actualmente, se comprenderia lo
majestuoso, por su inmensidad, lo tremendo por el terror que despierta y sigue siendo un
misterio, algo que todavia desconocemos en gran parte; una cascada por su parte, como las de
Agua Azul, etc. tendria claramente ese aspecto que fascina y atrae por su belleza y el

tremendum por el pavor que inspira, la pequefiez humana ante ella.

Retomando a Berger (1969), a este mundo desconocido, que conserva el misterio tremendo, se
le dan atributos humanos para hacerlo parte del mundo construido, pensado y conceptualizado
por los humanos, con el fin de dar seguridad frente a la anomia, que estaria en lo real, en el
sistema total. Entonces, frente a esa grandeza, surge el pavor numinoso, por el temor inherente
de haberse apartado, y quizas culpa, porque todas las estructuras incluidas, internalizadas, no
se las podria quitar cual mascara y enfrentarse “desnudo” a la anomia y ser uno mas dentro del
sistema total, natural, que como lo describe Berger, seria la locura, para Otto, rayaria con lo
irracional de lo numinoso, de lo santo, de lo sacro en nuestro caso. Todos estos sentimientos
analizados por Otto son los que hasta hace poco ejercieron un fuerte control, considerando la
cosmizacién, como un culto a la naturaleza y ahora a Dios (la totalidad personificada,

racionalizada y conceptualizada de una manera pedagdgica a través de Jesus).

En este sentido los seres del agua son humanizados para entender el numen del agua, antes
era Tlaloc al que se le solicitaba el agua, pero ya esta el Dios Cristiano, como se puede ver en
las siguientes palabras que le dijo Don Rafael (granicero) cuando a Don Juventino (granicero) a
la edad de 14 afos “lo azotaron” con el rayo: “Tienes que curar, que quieres que le haga, es

mandado por el Padre Divino, a él tienes que respetar todo lo que mande”.
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En Santa Catarina los seres del agua, son denominados duendes, tiochis o ahuaques®®. En
cuanto a su origen y comportamiento son entendidos de diversas formas. El conocimiento que
se tiene sobre ellos es por lo que se les ha narrado, aquellos que tienen el don de verlos y/o
mantienen una comunicacion a través de los suefios. Sin embargo, sélo ciertas personas
pueden acceder o comunicarse con el numen, con lo sagrado del agua. No necesariamente los
graniceros tienen el don de verlos en el dia, a veces sdlo en las noches, cuando suefian y los
encuentran formando parte del agua. El granicero legendario Don Juan Rocha, “si podia verlos,
platicar con ellos y hasta jugar con ellos™*. Algunas curanderas y/o personas que tienen el

don, también pueden comunicarse con los duendes a través de los suefos.

Una version dada por alguien “conocedor” que ha sido escogido por el rayo en tres ocasiones,

pero no se declara oficialmente como granicero, aunque si hace su trabajo, es como sigue:

Los duendes son personas que murieron “en desgracia”,
“..los capturan los duendes, sus espiritus?®*® y ya se quedan con ellos por toda la eternidad; los
graniceros también se van a ese lugar en que son duendes, se convierten en duendes...Morir en
desgracia es morir accidentalmente, porque los duendes te pueden hacer mal si no respetas el
manantial o el monte y mas si eres una persona ajena, que no sabes que son lugares sagrados y
c6mo comportarte, pero no necesariamente te mueres...A la persona que muere en desgracia y su
espiritu es capturado por los duendes, se le puede hacer algo [por parte de un conocedor o

granicero] para que su espiritu pueda ir a donde todos van, segun la religion catélica...”

Esta idea proviene de la época prehispanica, como lo explican Gonzalez y Olmedo (1990), los
que habian “muerto ahogados, heridos por un rayo o de ciertas enfermedades como la
hidropesia iban a morar al Tlalocan, el paraiso de Tlaloc, transformandose asi en sus servidores

y ayudantes, es decir en Tlaloque”.

243 Que en la época prehispanica denominaban Tlaloque. Los conjuradores del siglo XVII se dirigian “A los Ahuaque
y Tlaloque”, segun el testimonio de J. de la Serna (citado por Espinosa Pineda , 1997), en el que dice que significa:
“Truenos y Relampagos” , a los que se dirigian los conjuradores:’ya comienzo a desterraros, para que os aparteis
unos a una parte y otros a otra’.

244 Cuando los rayos y duendes no le hacen nada a una persona (p.ej. granicero), dicen “eso fue porque él se
entrego”

245 Martinez Gonzalez (2006) lo refiere al ihiyotl, el aliento vital, depositado en el higado, y aclara que es un concepto
mesoamericano que no corresponde exactamente a la respiracién, en sentido mecénico, ni se ajusta totalmente a la
idea occidental de espiritu. Segun el autor, en Mesoamérica, se le atribuyen dones, orgullo, gracia, talento, aroma,
sabor, motivacién, poder y lenguaje, ademas de ser un elemento vitalizador; esta Ultima es una funcion asociada al
aliento en muchas culturas del mundo. Sin embargo, comenta que los nahuas en la actualidad no vinculan el ihiyotl
con el aliento vital pero si con los aires, “seres humanos que murieron bajo la influencia de las deidades acuaticas”,
“seres teluricos emparentados con los antiguos tlaloques” (Martinez Gonzéalez, 2006:185). También, lo relacionan
con la sombra, la cual se puede desprender en el suefio, 0 en la vigilia por un susto, un espanto, una afliccion y
puede ser desplazada por un aire. El tonalli y el ihiyotl estarian muy ligados.
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Por su tamafio se dice que son mufiequitos (aproximadamente de 10 cm) o nifios (de hasta un
metro de alto), también en femenino, se visten como charros o charras, el color de la vestimenta
da a entender si son buenos o malos (colores claros, pasteles son buenos, colores fuertes
malos). Malos en el sentido de que les gusta hacer maldades a las personas y escogen a las de
caracter débil. “Cuando eran huilates, venia el granizo”. “Los Huilates son duendes negritos”
(C.M.O., mujer 79 afios). Se desplazan a través de los rayos y truenos y cada afio los van
cambiando. “Dicen que los duendes son una fuerza o emanan una fuerza que es el rayo”

(M.R.V., Ministro Extraordinario de la Comunién y Catequista).

La otra version, dada por el granicero es: Por su tamafio se les dice que son como mufiequitos
(aproximadamente de 10 cm) o nifios (de hasta un metro de alto), estan vestidos de charros.
Acerca de la vida de los duendes: “Nuestro Dios...es el que les da vida”. “Esos son nada mas
donde hay bastante agua™®. “No son ni malas, son buenas gentes, uno los trata bien...eso
nada mas son personas que los llegan a ver”’. Los duendes “...no tienen permiso de andar

molestando a nadie...”.

Al morir un granicero, depende de lo bien que se haya portado, el lugar a donde va a ir: “pues si

”

es bueno, yo creo que hasta Dios le ayuda” “se va aparte, no va con los duendes”. “Nada mas
actla cuando vive [el granicero], cuando nd, no sé como sera alla, porque ya va a dar cuentas
al Senior...” cuando muere. Son varios con los que suefa “ud. haga de cuenta como si fuera
aqui, no mas que en lugar muy aparte...”?*’. Los duendes mandan sobre el manantial, se les
lleva comidita “si ud. gusta antes de las 12, tiene que ser antes de las 12, que este bien

calientito pero sin una gota de sal, para que ellos..., no se llevan nada, nada mas la aroma”.

En relacién al aroma, se considera que los olores fuertes como el plastico quemado, no les

gusta, los ahuyenta.

La versién generalizada, del dominio comdn:
“...Los duendes cuidan el agua y cuando te acercas al manantial, te pueden hacer mal, se te va la
voz, te enfermas y te puedes hasta morir, ese que se muere, se va con los duendes...” (C.M.O.,

mujer 79 afios).

246 Esta fue la respuesta al preguntarle si eran espiritus o personas que murieron.
247 Al preguntar por el caracter humano de los duendes su hijo aclara, “como un cuento mitoldgico. Si donde estan.
Como dice, el que tiene don de verlos, los va a ver y el que no, por mas que le busque...no va a lograr..[nada].”
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“..antes se le hablaba al agua como a una criatura: venimos a pedir un favor, venimos a lavar no
nos vayas a desconocer’, se echaba una piedrita para llegar al agua, antes de pasar, para que no
nos desconozca el agua, para avisar, porque luego nos decian que agarraba uno aire”. (C.C.C.
Curandera).

En este sentido, “al medio dia especialmente es cuando hay que tener cuidado, porque ellos

estan comiendo y les puedes estropear sus trastes y se enojan”.248

En esta version generalizada de respeto y que despierta un pavor numinoso, en el sentido de
Otto (1965), se espera un comportamiento especifico, el anotado arriba, si no es asi la persona
se enferma “su espiritu es agarrado por los duendes” y hay que proceder de una manera ritual
por parte de alguien que “tenga valor”, ademas el don, como un granicero, un(a) curandero(a).
La siguiente version es narrada por una curandera de edad avanzada:
“le llevaban una ofrendita®*, al rio?>° y si tiene valor lleva un mufiequito y con una varita lo golpea y
dice: - ¢por qué me lo agarraron?, quiero que me lo suelten, ya vengo por él para que me lo suelten-.
Y el que tiene valor, le da con una varita al mufiequito y le dice: - ¢por qué te viniste, por qué te
quedaste?, andale, ya vdmonos para la casa-. Y lo tenia que tener abrazado (podia ser otra persona
la que lo abrazaba) y llegando le decia: -aqui ya estas en tu casa, acuéstate, duérmete un ratito-. Le

ponen el mufieco al enfermo y ya esta sudando porque esta ya el espiritu2s?, ya llegé de regreso”.

Aun en la actualidad se cree que los tiochis o duendecitos, andan rondando por alli, por lo que
hay restricciones para grabar o tomar fotografias, especialmente el dia de la fiesta de Apantla,
en la limpieza del manantial. Por referencias de las curanderas, todavia las visita gente por
enfermedades producidas por los duendes. No obstante, para el granicero esto ha disminuido,

“ahorita lo que ha perjudicado mucho a los duendes es la luz”.

248 Duran (1995;t2:178-179) escribe sobre estas creencias en su época “en las fuentes y rios habia muchos agiieros
sobre el pasar por ellos y sobre el bafiarse en ellos y en el mirarse en ellos como nos miramos en un espejo y en el
echar de las suertes en el agua los sortilegios y en el conocer de las enfermedades en el agua y echar agiiero sobre
ello y en el pasar los nifios sobre el agua cuatro o cinco veces sin que toquen el agua y el temor que tenian de que al
pasar dos rios habian de tener alguna hora menguada 6 que enojada la Sefiora de las aguas habia de tener algin
mal encuentro y era tanta la imaginacion que a ello les persuadia que teniéndolo por cierto casi siempre les
acontecia...”

249 Dice la curandera que para esto “los duendes le avisaron [en suefios] al enfermo qué hizo mal y qué ofrenda debe
llevarles”. Pensaba Duran(1995;t2:179) en su tiempo “que esto ya estaba olvidado y muy dejado” “echaban
cantarillos ollejas platillos escudillas de barro y mufiecas de barro en los arroyos y fuentes las paridas y los enfermos
y mil juguetes de cuentecillas”

250 En ocasiones solo se le llevaba la ofrendita que habian solicitado los duendes, por parte de la persona que
cometié el descuido de no pedir permiso.

251 Ver nota al pie de péagina, cuando Martinez Gonzalez (2006) lo refiere al ihiyotl, el aliento vital de los antiguos
nahuas y en la actualidad, a los aires y la sombra.
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“Ya mucha gente no cree”, es uno de los argumentos por los que la gente ya no se enferma de
estos asuntos, dado por los que creen, sin embargo ilustra una curandera (R. A. E.)
“Mucha gente no cree en los duendes, pero existen y no lo ven. Al pasar un rio poco transitado,
debes aventar una piedrita al rio (eso quiere decir que esta pidiendo permiso): Con permiso yo voy
pasando, sin ofender a nadie, sin molestarlo... o te caes o te tuerces. Mi esposo no creia y se cay6
de una piedra se torci6 los pies. Ahora si cree. Si esta muy transitado, no hay problema, pero si esta

oculto, si hay que pedir permiso”.

Se sefala una cierta familiaridad con los duendes por parte de “los graniceros de antes”:
“...S0lo los graniceros de antes los podian ver y manejar. Se les subian encima de ellos y los
acariciaban. Cuando subian al Tladloc a preguntar por el agua...platicaban con ellos como

compadritos...” (explicacién del granicero).

Sin embargo, dos de los entrevistados (mujer y hombre), que dicen tener comunicacién con
estos seres, a través de los suefios, comentan que su trato hacia ellos es de insultos, palabras
soeces:
“Nunca me dejé que me agarraran. Cuantas veces platiqué con ellos en suefios, que ‘qué fui a
hacer?’, yo al otro dia los apedreaba y les decia: no sean maldosos, no quiero que se atraviesen (y
quien sabe cuanta groseria mas) y nunca me pasoé nada!. Sin embargo una prima mia, no les llevé

‘

una ofrenda y se enfermd!...Una noche no me dejaron dormir, que ‘;por qué sembré un durazno
cerca del rio?’, que ‘;por qué tiré la piedra adentro del agua y estaban comiendo?’, en la noche me
explicaron, que ‘;por qué les fui a tirar basura en su comida de ellos?’y al otro dia fui a quemar
basura, con unas serpientes?>? que mate, y a los 8 dias los sofié, que jamas me quieren ver por
alld’. jYo de retirarme, no me voy!, que iba y tiraba piedras para acabar de rematar! y nunca me dejé

gue me mandaran...y hasta la fecha no volvieron a molestar, se retiraron...” (C.C.C. Curandera).

El trato ofensivo hacia los nUmenes también lo observa Frazer (1993:102-103) en una aldea del
Japén, como en otros lugares, cuando las divinidades del agua no les mandan la lluvia
solicitada, “derriban su imagen y entre grandes maldiciones y gritos la hunden de cabeza en un

campo de arroz podrido™3. En la Europa Cristiana también sacaron a los santos de sus

252 |a presencia de las serpientes en este ritual es muy simbodlica, pues como anota Masson (2001:10), la creencia
en “sobrenaturales-rayo/serpientes” estd extendida en “toda la tradicion etnografica y precolombina de
Mesoamérica”. Razonamiento magico con el cual se busca que al manipular el nimen del agua figurado en la
serpiente, con el fuego, se retire el numen del agua, como lo hacen en otras culturas segun Frazer (1993:90-92). En
Oaxaca, agrega Masson (2001:13), en el siglo XIX hacian un ritual del rayo asociados con sacrificios de reptiles, en
él se cocian lagartos a fuego lento en una jicara puesta sobre un fuego abierto. Se decia que con este acto se
devolvia el rayo al cielo y que los lagartos eran la personificacion del rayo.

253 “Ahf -le dicen- [agrega Frazer;1993:102-103] se quedara por ahora y veremos cémo se sentird después de unos
cuantos dias abrasada por este sol torrido que esta quemando la vida de nuestros campos agrietados”
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templos con maldiciones, desnudandolos, ofendiéndolos, durante una sequia muy prolongada a
finales del siglo XIX (Frazer, 1993:103-104). Situacion similar se presenta en los mixtecos de la
Costa y los zoques, en Oaxaca, cuando sus santos no responden a sus pedidos de lluvia, para

exigirles, los sacan al sol “para que sepan como se siente” (Barabas, 2003;1:117).

No obstante, en Santa Catarina, estos personajes, se sefialan a si mismos, en este
comportamiento como algo sui géneris, porque ellos mismos recomiendan el respeto ante el
agua y el monte y la forma de proceder segun la versién generalizada. “las cosas
sobrenaturales son cosas que hay gque respetar”, donde lo sobrenatural es por definicion algo

que: “no es natural, como que es algo del otro mundo, es algo real, pero a la vez no es real”.

Al otro personaje, que mantiene comunicacion con ellos y a través de los suefios, le avisan

“porque no pudieron atajar el granizo, que porque venian cargados..., porque has de cuenta

ya

como si fuera una flota militar, los van dejando en cada lugar, ahora para estas fechas®*

llegaron, hacen su campamento por aca”.

6.1.3.2. El Monte

El numen que “es en si mismo, una cosa aparte y llena de contenido propio” (en el sentido de
Otto, 1965: 65), en relacion al monte es por excelencia Tlaloc y persiste en la memoria colectiva
asociada al agua y visualizada como un cerro. El agua esta “ahi en el cerro, cruza el cerro, y

abajo esta saliendo”.

El monte se percibe como un sistema (monte-agua) hidraulico, al interior del cerro: “...dicen que
los manantiales tienen venas...”?®, Sistema sutil y delicado que puede ser alterado por
vibraciones de diversos grados, como las que producen los cohetes utilizados en todas las
festividades. Hacen referencia al conocimiento tradicional de los graniceros, quienes sabian

arreglar este tipo de problemas en los manantiales.

Algunos interpretan el Tlaloc como la piedra que fue llevada a la Ciudad de México, a lo que le
adjudican el cambio climatico de la region. Pero ya vimos como el granicero dice: “Es un cerro,

es pura piedra, y no se lo pueden llevar”. Esto igualmente se aplica con respecto al Padre

254 Fecha de la entrevista 6 de enero/2013. En diciembre, en la fiesta de atemoztli, Sahaguin (1982:147) registra que
la gente en general decia: “Ya vienen los dioses Tlaloque”, dado que comenzaba a tronar.
255 Mismo juicio se hacia en la época prehispanica, segln los cronistas.
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Divino y la Santa Patrona, lo que se discutira al tratar la fiesta de la Apantla, ya que ambos
pudieran estar cumpliendo esa funcién, el primero en relacion al agua de lluvia, la segunda al
agua de los manantiales.
“Ahora se cree que el dios del agua por el simple hecho de que no esté la piedra, ya no se encuentra
fisicamente, por eso sufrimos ahora de lluvia. jEra veridico...!, Tlaloc como dios del agua, en
coordinacién con los tlaloques..., porque ya no llueve, a nosotros nos paso a afectar y el distrito
constantemente se esta inundando, y mientras siga alli, se seguira inundando. Esa es una muestra

de su poder” (P.J.E, integrante comité de agua)?%5.

Castro Pérez (s/f) habla de la resistencia de los campesinos de la region, cuando se quisieron
llevar el monolito y de la creencia de que por ello los campos se estan secando y las milpas no
crecen y como en todos sobrevive el reclamo de que este debe regresar a su sitio. Al respecto
dice el autor
“Este acto oficial, el traslado de Tlaloc al Museo Nacional de Antropologia e Historia de la ciudad de
México, a casi sesenta afios de su ejecucion, ha demostrado ser culturalmente negativo, en tanto
gue ha colocado a los tecuanes?5” de la region serrana del municipio de Tezcoco, en una situacion

de fragilidad, de desproteccion divina, unicamente explicable desde su cosmovisiéon”

También se rumorea en la regién, y lo documenta Santos (2010) en su estudio sobre
Coatlinchan, de que Tlaloc yace enterrado en la montafia pues la que bajaron para la ciudad de
México, al museo de Antropologia y que posteriormente los de Coatlinchan lograron se les
repusiera una réplica®, tiene su falda que representa a Chalchiuhtlicue (Santos, 2010).

Arribalzaga (2010) resume la discusién académica e histérica acerca del género de la deidad.

Esta desacralizacion de la deidad®® que penetraba la mayor parte de las festividades
prehispanicas como un sistema de regulacion ecoldgica que operaba desde la sacralidad y la
ritualidad permanente de ésa época, tenia que tener sus repercusiones (bajo esa légica de la
percepcién del entorno), pues es frecuente el argumento de que cuando se la llevaron se

inundo la ciudad de México, “el agua se fue para alla y por aqui pasan las nubes pero no llueve.

256 Esto representa vestigios de animismo en el sentido de Tylor, como lo discute Masson (2001) con respecto a las
efigies de Cocijo (deidad de la lluvia o el rayo entre los zapotecas) y otros dioses mesoamericanos.

257 Haciéndo referencia a los pobladores de Santa Maria Tecuanulco.

258 Proceso que durd 43 afios, segln el mismo autor, y que demuestra lo fuertemente arraigado a su identidad.

259 Y del lugar en que reside, pues la deidad al ser objeto de exhibicién, se descontextualizan las relaciones que
dieron lugar a su razén de ser, a su esencia, su sentido, su ser. Poner una imagen de deidad o divinidad (pasada o
presente) para exhibicion solo lleva a la comercializacion, la desacralizacion, o derivar usufructo econémico ya sea
como mercancia, indirectamente como objeto de turismo, con unos limites muy sutiles con el turismo religioso de las
peregrinaciones a santuarios y a lugares sagrados. Ponerla para sacralizar, es para rendir culto, respeto donde este.
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Ya casi no llueve”. Palerm y Wolf (1972:115) explican la existencia de una “sombra pluvial
creada por las grandes sierras y por la proximidad de la Sierra Nevada, que se interpone en el
camino de las lluvias procedentes del Golfo de México”, lo que genera condiciones de sequia
mas acentuadas que el Valle de México, especialmente en el somontano y en las faldas de los

cerros de su parte oriental.

Ademas, este cerro es sagrado porque asi lo define la tradicion, especialmente en relacion a los
lugares sagrados: “Lo sagrado siempre ha sido y seguira siendo, porque anteriormente, antes
se iba a esos lugares con respeto, porque se consideraban sagrados” (P.J.E., Integrante de

Comité de Agua)?®.

Al Cerro del Tlaloc iba el granicero a solicitar el agua, como se anot6 anteriormente, los buenos
graniceros, podian tratar directamente con él y solicitarle la lluvia, aunque se le dejara la
ofrenda a los tiochis, duendes o ahuaques, los cuales se alimentan del aroma de lo que se les
ofrenda. Y segun Castro Pérez (s/f) que recopil6 un testimonio en Santa Catarina, que le relatan
acerca de un gran granicero de la comunidad, el cual después de ir al Tlaloc a hablar con los
tlaloque, cuando bajaba al pueblo regresaba cargado de flores de calabaza, elotes, ejotes que
le habian dado alli.

Subyace a esta idea de un dios del agua, un conflicto que aln no parece resolverse, con la idea
de un solo Dios creador que es a la vez Padre y causa de todo. Esto se puede deducir de un
suceso reciente (en 2013), en que un grupo de jovenes y danzantes de la comunidad fueron al
Tlaloc a danzar y a pedir lluvia®®?, sin granicero; también estuvieron después de la fiesta de la
Apantla en uno de los manantiales, en la noche, en donde “danzaron y hablaron con el dios
Tlaloc”. El Ministro Especial de la iglesia quiso rezar, como lo habia hecho temprano en la
mafana y le explicaron que en esa ocasion hablarian solo a Tlaloc, pues dicho grupo creia en
la naturaleza. Este es un punto importante que se podra ver con mayor claridad y se retomara

mas adelante, al tratar lo referente a la comunidad de Tequexquinahuac.

No se encontr6 otra entidad, independiente asociada a la tierra, las barrancas y el monte,
diferente a los tiochis, estos guardan el monte, estan en las barrancas donde hay humedad, en

los lugares donde abunda el agua o en el monte donde esta humedo.

260 Arribalzaga (2010) anota que Chavero y Pomar coinciden en afirmar que el culto a Tlaloc ya estaba presente en el
monte Tlaloc cuando llegaron los chichimecas.
261 “Sera por eso que ahora esta lloviendo bien?” (M.R.V., Ministro Especial de la Iglesia)
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Se hizo un retrato hablado de un duende, elaborado por el pintor Narciso Espinoza Olivares a
partir del testimonio de M.B.V. (Integrante de mayordomia), hijo de un granicero ya fallecido. El
informante describe su encuentro, en medio del bosque, cuando tenia 8 afios; en este
encuentro pudo hablar con un duende que era de 10-15 cm de altura:
“Estaba camino hacia el ocotal, donde estaba lleno de arboles, pensé, tengo sed’, llegué y vi agua,
la vi jtan apetitosa y tan sabrosa! y tomé con las manos y jsenti que quedé bien saciado!. Luego
escuché que me dijeron —¢;Qué estas haciendo en este lugar?. Voltie a ver a los lados y no habia
nadie y fue después que me dijo -¢,Por qué no me contestas?-. Le dije ‘jya enséfiate!, ¢qué quieres
de mi?’. —Pues aqui estoy enfrente de ti-. Pero por mas que busqué no lo vi. Después fue que me
dijo que no tuviera miedo. Le dije ‘jya enséfate!’. —jPues estoy en frente de ti, ya casi me comes y
no me ves!-. Pues es que no tengo ojos méagicos para verte’. —No, no tengas miedo, no va a pasarte
nada-. Y nuevamente agarré agua y me eché en el cerebro y sacudi y me dijo —iNo me salpiques
que hasta me mojé!-. Y yo miraba y me levante, al mover el pie se me sumié en el fango, entonces
me asusté y entonces le dije ‘jorale buey!, ¢ No que no me va a pasar nada?, jya me quiere comer la
tierral’. -Lo que pasa es que donde estas parado es un lugar prohibido, no te va a pasar nada-. Y ahi
fue cuando lo vi, en la orilla del tronco parado, brincaba de alli para aca. Agarré y me di la vuelta y
me despedi y dijo -jAndale pues!, aqui te espero eres bienvenido. Caminas hacia abajo, ahi vas a
encontrar lo que tu andabas buscando-. Y encontré hongos, a tiempos que no habia lluvias.

Después subia y alli siempre encontraba hongos. Después le conté a otras personas e iban por
hongos a este lugar y siempre habia; se cortaban y al otro dia habia de nuevo.” (M.B.V., Integrante

de mayordomia).

Como se puede ver no solo en el agua se encuentran los tiochis, otras personas narran haberse
enfermado por mal uso del bosque, por ejemplo desgajar un arbol al ir a “lefiar”; es cuando
entonces, enfermarse y no poderse curar, indica que debe llevar al lugar una ofrenda para

restaurar su salud.

Por otro lado, al sembrar, expone el hijo del granicero actual, quema canela (anteriormente era
incienso) para agradarles a los seres de la tierra para que armonicen y germinen sus semillas.
Estos seres de la tierra, de los que desconocia su nombre, indagando con el granicero, su

padre, son los duendes.

Aspecto que esta representado en el Codice Vindobonensis (Hermann-Lejarazu y Libura, 2006),

el cual proviene de la Mixteca oaxaquefia?®?, Los fiuhu, viven en la tierra, las piedras y el agua e

262 Recordemos como en el “Codice Xolotl, llegan unos tlacuilos provenientes de la Mixteca (lamina 4) Dibble (1980).
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influyen en los cultivos (Hermann-Lejarazu y Libura, 2006:12), ya que el fiuhu es espiritu
protector de la planta, el cual al llorar, su llanto produce la lluvia (Hermann-Lejarazu y Libura,
2006:48). Aparecen personificados, humanizados, el iiuhu de la piedra, el iiuhu de la obsidiana,
de los volcanes, de los terremotos y los espiritus de los arboles (Hermann-Lejarazu y Libura,
2006:32).

Por otro lado, la siguiente practica era también comun y reflejaba el proceso de la conquista
espiritual de que hablara Gruzinski (1994):
“..La religién se extiende a todo (el agua, el viento, la lluvia, la tierra). Antes al momento de empezar
a barbechar, de preferencia cuando se va a sembrar [pertenece a la zona donde ya no hay riego y
por lo tanto ya no se siembra], se prendia una cera a la virgen2%3 o cualquier santo al que le tenga
mas devocidn, para rogarle a Dios que lo que se siembre se logre. Anteriormente, nuestros aztecas

por lo que nos platican, le danzaban...” (P. J. E, integrante del comité de agua)

“Anteriormente se vivia del monte”; refiriéndose a esa época, una anciana narra una hierofania,
en el monte
“Mis abuelitos eran tejamanileros, los tios, los Amadores cortaban tejamanil..., oyen que tumbaron
un arbol grande entre cuatro a cinco hermanos, varios dias donde cayo el arbol cimbro la tierra y
adentro estaba saliendo el agua y tenia agua y estaba limpia, tenia harta agua. Cargaba agua del
tiempo, estaba hueco por dentro y tenia mucha agua y los otros &rboles no botaban agua” [describe

un arbol grande]. (C.M.O., mujer 79 afios).

Esta experiencia, se refiere a un tiempo en que habia arboles muy grandes de oyameles, ocote,
encinos, etc. Es hierofania, en tanto un sentimiento numinoso se despierta en presencia de
aquel arbol. Lo que podemos entender con el siguiente testimonio de un sefior de 70 afios (R.
E. L), que vivia “no mas del monte, de lefiar”;
“...como por el 55-60 [del siglo pasado], se andaba a veces descalzo. Se veia coyote, venado,
conejos, culebra, tejon, tlacuache, cuervo, gavilan, cuando iba [al monte], dormia en cuevas de
rocas, de piedra. La madera, nunca me dediqué, le echaba mano al desperdicio de la madera, lefia
seca. iMe daban lastima los arboles, tumbar un arbol era como maltratar una persona, un nifio,

llegar y meterle un hachazo...!?64”.

263 Tutelar de las aguas, la Santa Patrona, como se vera en la descripcion de la fiesta de la Apantla.

264 Hasta un tronco ya cortado en el monte era reverenciado, nos cuenta Duran (1995:12;126-127) que en la época
prehispanica, le hacian ofrendas, sahumacion y grandes reverencias, le ponian un pajaro hecho de masa y después
de bailarle, en la fiesta de Xocotlhuetzi, al terminar, una pequefa rajita del tronco o pedacito de masa, aunque fuera,
se llevaban todos los participantes, como algo muy preciado.
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En este testimonio se observa que se asigna un valor intrinseco al arbol, el cual lleva implicito el

aprecio, el respeto a la vida del otro.

Sin embargo, la venta de lefia y carbén empez6 a disminuir y mas adelante él se dedica a la

agricultura, al cultivo de maiz, cebada, alverjén, etc. “iGracias a Dios de ahi revivimos!”.

Pero ahora, en testimonio de alguien que vive exclusivamente del monte (M.V.V., integrante de
mayordomia): “Tengo unos ejidos arriba en la montafia pero ya es muy caro ponerlo a producir.
Se necesita tractor, que cuesta...y si es con yunta, hay que rentarla, se necesita como $2000,
hay que invertir y luego no se da, hay mucha sequia”. Pertenece al &rea de Santa Catarina en
la que casi perdieron un manantial®®® y ya no hay riego. Por lo que la agricultura no es una
alternativa para la supervivencia. Trabaja la vara (cf. Symphoricarpos macrophyllus H.B.K. o
Salix spp.), la que vende para arreglos florales y al estar en contacto con el monte, dice:
“..iEl monte esta triste..., muy tristel..., esta seco, los arboles estan resecos..., ya casi no hay
arboles!. Antes habia bastantes, estaba espeso; uno se podia echar dos dias para labrar un arbol,
ahora con moto sierra en horas sacan mas, por eso esta asi. Y qué control se puede tener? Hay
vecinos que usan moto sierra. Es dificil poner control, no se los quieren echar de enemigos y
prohibirle cuando estds en un cargo?...jes pasajero!, después que sales, te van a recriminar o se van

a enojar...” (M.M.V., integrante de la mayordomia).

Pero también el hecho de no cultivar para algunos disminuye el agua de los manantiales porque
no se riega:
“como ya no se cultiva casi, el manantial ya se ha ido acabando, aparte la tala clandestina. Esto es
porque el agua ya no se filtra y donde esta erosionado, el agua se va porque es tepetate...Hace 40
afios los campos en Tecola se cultivaban con yunta, los terrenos que estaban trabajando absorbia el

agua de lluvia” (P.J.E. integrante comité de agua).

El informante muestra un cerro llamado Tetepeixtitla, totalmente descubierto, erosionado, que

desde hace 80-90 afos no se cultiva.

Todavia hay una gran mayoria de personas, especialmente los mayores de edad, que

manifiestan un gran aprecio por el bosque y conservan la idea antigua heredada por

265 “ Vivia un sefior que conocia del tiempo, lo sabia atajar, dijo: -si me dieran un borrego en tlatenipac, en ese cerrito
(se ensolvé el agua), yo voy a enderezar-, pero no se lo dieron, entonces ahora el almeyatl es un poquitito. Se
mermo, ahora sale en Santa Maria, donde antes no habia, donde estan las albercas” (C.M.O., mujer 79 afios).
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Netzahualcoyotl de solo utilizar lo que esta caido. Hasta hace 35 afios el Comisario (ahora
Delegado), decidia si encarcelaba a alguien por la tala del monte:
“Estaban autorizados para arbol muerto, pero siempre ha habido abusos, se le quitaba el producto,
se le multaba y se le castigaba hasta con 72 horas de arresto o con una sancién econémica y fisica
(empedrar una calle), hasta por un solo arbol verde, dependiendo de la gravedad” (P.J.E., integrante
Comité de Agua).
Aunque el monte por “definicion”, “no se debe tocar”, de acuerdo a uno de los Delegados de la
comunidad, lo que se observa es que aun muchos viven de él, pues se dedican a las artesanias
o son floristas y recurren a materiales del monte para los adornos florarles, ademas se bajan
camiones repletos de madera, por lo que ya no hay un bosque maduro, de manera significativa
y dominante, ni arboles que protejan a sus hijos, al sotobosque y la fauna asociadas. Toda esa

dindmica de la vida del bosque estd empobrecida y sujeta al abandono, por falta de control.

El agua, siempre referida al bosque, sin embargo, si es sacralizada afio con afio, en la fiesta de
la Apantla, cada quien habla del cuidado del agua, de la sacralidad del agua, se reconoce su
intrinseca relacion con la vida, hay una conciencia del agua, su significado en la vida y su
relacion con el bosque. Pero hasta en el Cerro Tlaloc (4120msnm; Escalona, 2005), en la roca
donde han crecido algunos cedros enanos (Juniperus), postrados sobre ellas y retorciéndose
(aspecto por el que los aprecian), hasta vencer las dificultades del ambiente, por afios, llegan a
desnudarlos para la elaboracion de artesanias. Ademas, una nueva generacion rapaz con moto
sierra, cosecha el bosque como si se cultivaran hortalizas.
‘ingratos...¢por qué? porque no supimos cuidar nuestro patrimonio que nos dejaron nuestros
antecesores, simplemente no mas de afio de 1901,...ellos se criaron todavia en el monte, estaba
bien lleno de vegetacion, y ahora, ya no hay asi como estabal...no! anteriormente, de esta distancia,
no se veian las personas!... hasta alla, y ahora, ya mire como esta, eso es la dificultad, que no
sabemos cuidar lo que es, lo que es la vegetacion, debiamos de cuidarlo porque habiendo la
vegetacion, tenemos agua, tenemos vida, pero se acaba la vegetacién y nosotros nos lleva la

tristeza, ¢por qué? porgue ya la acabamos nosotros mismos, y luego jlumbre le echan, Imaginese

”

no mas! Hace cuantos afios cuando se quemé todo esto...se quemd, quedo de lastima esto!...
(C.C.C. Curandera, viaje al Tlaloc, agosto 30, 2012).

Lo sagrado impone un orden y ese orden es de caracter sagrado. Una fractura se est4 dando

en la relacién con lo sagrado, por falta de ordenamiento, de un eje que controle, que dirija,
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revitalice, le dé sentido a lo sagrado y vincule la existencia misma, la permanencia dentro del

ambito de lo sagrado.

Unido a ello, el esquema de organizacion de la comunidad, para la vigilancia del bosque, no es
fuerte como si ocurre con el agua. Existe un comité de vigilancia (con su presidente, secretario,
tesorero y suplentes) que se encargan “de la reforestacion, de conseguir los faeneros con
COPACI, pero estan abajo, en las oficinas, no arriba!”. Aunque fue dificil penetrar en la
administracion del recurso “Monte”, hay un trasfondo histérico que viene desde la época
prehispanica (Palerm, 1990). En ese entonces era el estado el encargado del control, con la
conquista, el manejo del monte siguié en manos del estado (Campos, 2012) y en el agua siguen
los jueces de agua, asi llamados hasta hace poco. Ademas de estar el agua en un esquema
organizativo fuerte, esta en la ritualidad festiva y jalona a todas las instancias de la comunidad,
civiles y religiosas, aglutinando al pueblo en ésta ritualidad, lo cual se discutira al hablar de la

fiesta de la Apantla.

Las divinidades del manantial, que dan el sustento, la vida, siguen. La permanencia de la fiesta,
permite a cada integrante darse un rol con lo sagrado, desde la ritualidad de la comunidad, pero
con el monte parece desdibujarse el nexo con lo sagrado, con su ciclo festivo, con su santa

patrona.

Sin embargo, todavia existe una relacion inconsciente, en el imaginario colectivo, fuente de
inspiracion para el gran dominio artistico de los floristas de Santa Catarina; en la fiesta patronal
del 2011, en el que su adorno de la iglesia simulaba un bosque (Fotografia 1), un bosque
subrealista, magico, donde abundaba el agua, las mariposas, las flores y en medio estaba la
santa patrona, debajo de un arbol, del que pendian cristales que simbolizaban las gotas de
lluvia, en las ramas del arbol en el que ella estaba situada, habian mariposas y en el cielo [de la
capilla] parecian revolotear muchas otras, en las columnas de la iglesia, tapizadas de flores se
dejaba un espacio en el que se traslucia un agua, que borboteaba, a la manera de la sabia de
los arboles (lo cual dejaba ver que estaban vivos), estos sostenian infinidad de flores, que
tapizaban todos los rincones del templo. Al ver esto, se hizo manifiesta la idea de que la santa
patrona, efectivamente, es del monte. Lo que da a entender que todavia palpita o numinoso en

relacion al monte y asociado al agua.
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Fotografia 1. Detalle de larepresentacion con flores de un bosque lluvioso en laiglesia

de Santa Catarina del Monte.
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Foto: Beatriz E. Madrigal C.

Fuente: Elaborado por floristas de la comunidad en mayordomia de 2011
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Existe ademas una hierofania de la Santa Patrona (“la virgen de Santa Catarina”), vinculada al

monte, al cerro:
“..En tiempos de la revolucion, hacian desastres, violaban a las muchachas y aqui les daba coraje
que hacian y deshacian. Entonces: que hacemos una fiesta, 1os vamos a invitar para que ya no nos
destruyan tanto’. jQuisieron pasarse de listos, mataron a quien sabe tantos!. Entonces, la tropa se
vino por el monte, venian a quemar el pueblo. En Tlapahuetzian o Tlalicocomani y vieron bastantes
soldados y unas mujeres y una se paseaban con una espada a no dejar pasar a nadie. Una sola
mujer paseaba para alld y para aca y cada que movia la espada y quedaban deslumbrados y no era
nadie, era la virgen de Santa Catarina. Se les aparecid, transformé los arbolitos en soldados y no
habia espacio para que nadie pasara. No dej6 que llegaran al pueblo, se veia llenito de soldados y

ya nunca volvieron...” (C.L.T., Sefiora 60 afios).

En este cerro, donde cuentan que se aparecio la virgen de Santa Catarina, se adaptdé un
espacio para la realizaciéon de una ceremonia el dia de la Santa Cruz, lugar denominado
Tlaixtli*®®, y es el cerro que a primera vista se observa detras de la iglesia y la Delegacion, con
la vegetacion mas conservada que su entorno. Las cruces que alli se ponen y el lugar mismo,
son parte de su identidad, porque el protector, como explica Lopez-Austin (1989), es la maxima
fuerza del pueblo, al referirse a la época prehispanica.

El monte en la ritualidad festiva de la comunidad, afio con afio, no se hace presente ahora, pero
si lo estuvo en un pasado?’ y dado que al no estar incluido en el sistema de cargos para las
festividades, como si ocurre con los del agua o las mayordomias, no se sacraliza, ni se reitera
como funcién sagrada en la opinién publica su mantenimiento, su proteccién y conservacion.

Hay todo un potencial a ser reelaborado, como vemos el santo con el que se podria relacionar

266 Se encontro que también se le dice Claixcle y Tlaixcle.

267 Duran (1995;t2: 94-95) da detalles de como en la celebracién del Hueitozoztli, los sefiores de la Triple Alianza
mientras estaban arriba en el cerro Tlaloc, en el patio del templo, frente a la imagen de la deidad construian un
bosquecito y en el centro ponian un “arbol altissimo el mas alto que en el monte podian hallar”, lamado tota (“nuestro
padre”), le danzaban y jugaban, porque Tlaloc “era dios de los montes y los bosques y de las aguas”, luego de que
bajaban los que estaban en el Cerro, se embarcaban hacia el sumidero de la laguna “a la santificacion de las aguas
gue aquel mesmo dia se hacia en la laguna y en todas las fuentes y manantiales y en todas las sementeras,
haciendo sus sacrificios y ofrendas”. En la fiesta del Tepeilhuitl, veintena dedicada a los cerros, se hacian con masa
de amaranto y maiz (tzoalli), las imagenes de los cerros mas importantes (Tlaloc, Sierra Nevada, Matlacueye, etc.
(también se celebraba a Chalchiuhtlicue por los rios que salian de ellos) y les ponian pachtly (heno: Tillandsia),
figurando los arboles, los vestian con papel; esto se hacia en cada casa, en un altar al que le ponian ofrendas
(comida, tamales, etc.), los sahumaban (Duran,1995;t2:169;278-279). Sahagin (1982:138) explica que les ponian
cabezas de dos caras, por un lado era humana y por el otro, culebra y los corazones humanos los ofrendaban al dios
Tlaloc. En diciembre, la fiesta de atemoztli, cuenta Torquemada (1976;v3:407-408), también hacian cerros de masa,
y a estos como a los dioses del agua, Tlaloque y Tlaloc, les hacian ofrendas de copal e incienso, cuando empezaba
a tronar, solicitandoles no les faltara el agua para poder sembrar. Sahagin (1982;142) agrega que estas imagenes
las ponian en el oratorio de la casa con tamales muy chiquitos, en unos platillos pequefios, al lado en unos
tecomates también pequefiitos, con cacahuate, tecomates de chilacayote con pulque y velaban toda la noche,
cantando en frente de ellos.
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el monte es con la santa patrona, con san Sebastian se bendicen las semillas para la siembra,
con San José existe alguna asociacion con la madera, con San Salvador se llevan a bendecir

plantas de maiz?®, etc.

Como dice Berger (1969:46), “es necesario repetir las formulas legitimadoras” como las
palabras que se repiten afio con afio en la Apantla, es necesario crear un evento legitimador de
la idea, Santa Catarina es del Monte y por tanto su monte hay que conservarlo. Siguiendo a
Berger (1969:48), “la religion ha sido a lo largo de la historia, el instrumento mas difundido y
efectivo de la legitimacién” y es lo que pusieron en practica en la época prehispénica.
“La legitimacion tiene un aspecto objetivo y otro subjetivo. Las legitimaciones existen como
objetivamente vélidas y como definiciones disponibles de la realidad. Forman parte del
conocimiento” objetivado de la sociedad. Sin embargo, para tener efectividad en la sustentacion del
orden social, deberan ser internalizadas y servir para definir la realidad subjetiva. En otras palabras,
la legitimacién efectiva implica el establecimiento de una simetria entre las definiciones objetivas y

las subjetivas de la realidad” (Berger,1969:47)

Por otro lado, la fiesta del Tres de Mayo, Castro Pérez ( s/f ) e informantes de esta
investigacion, que se sefialaran mas adelante, la ven como una contuinuidad de la fiesta del
Hueitozoztli, festividad vinculada con la deidad prehispanica del monte y el agua, Tlaloc,
principalmente, pero también celebrada a los Tlaloque y a Chalchiuhtlicue (Duran,1995;t2:94-
95). No obstante, en la actualidad, la comunidad ubica la fiesta del Tres de Mayo con los
comités de agua y no con los de vigilancia, encargados del monte, quedando poco clara la
relacion de la festividad con el monte. Tampoco se haya rastro de la fiesta dedicada al cerro de
origen prehispéanico, el tepeihuitl, pues ha sido erradicada. Por lo que, Dios (catélico) parece
estar paulatinamente reemplazando la deidad prehispanica, dado que se le solicitan en misas el
agua en fechas cercanas al Tres de Mayo. Este tema valdria la pena profundizarlo en alguna

investigacion.

Aunque no es el objetivo ubicar el momento de la fractura en la relacién de lo sagrado vy el
orden que ello impone, y su causa, si se puede inferir, en forma general, que dados los cambios
introducidos en la forma de obtener el sustento, se introducen cambios en la relacién con la

tierra, el monte y el agua, cambios que se veran a continuacion.

268 En |a fiesta de etzacualistli se tomaban las cafias de maiz con sus mazorcas en agradecimiento a Chalchiucueye
y las ponian en diferentes puntos de todos los barrios, formando una cruz (Duran,1995;t2:176).
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6.1.3.3. El recurso
“Ahora los abuelos lloran, porque dicen: como es posible que algunos jovenes puedan cortar 10
arboles -ahora hasta con moto sierra- y quieran tener una camioneta, sin importarles dejar la
destruccion. Esto no tiene ni 10 afios que esta sucediendo y su impacto ha sido brutal, porque antes
solo se permitia el hacha y el machete, pero ahora se van con todo, contra los arboles ancestrales
gue son nuestra identidad” (Delegado de Santa Catarina del 2006259),

Jacinta Palerm (1993) y Jay Sokolovsky (1995) documentan el cambio en la forma de
supervivencia de las comunidades de la montafia texcocana desde los 40°s- 60°s, en el que hay
un cierto abandono del monte, se da una ampliacién de la estrategia econémica, y en esta
transicion se pasa del autoabasto para cubrir las necesidades a un sistema de dependencia
externa (Texcoco y Cd. De México), en el que se crean nuevas necesidades. Lo cual impone la
compra con dinero para sustentar estas nuevas necesidades, y en Santa Maria Tecuanulco,
Jacinta Palerm narra cédmo se da este abandono del monte para dedicarse a la musica y al
oficio de floristas. Lo que también sucede a Santa Catarina, dando cabida a experimentar la

existencia desligada del culto a la naturaleza, el cual estaba dirigido a mantenerla.

Este cambio pareciera indicar que al dejar de subsistir de los recursos de la tierra, del monte, al
no tener ese contacto diario con los fendmenos climéaticos para entenderlos, dada la
importancia para la supervivencia, se desliga del caracter de indispensabilidad para la
sobrevivencia, lo cual conduce a una relacién con lo sagrado, con las divinidades del cerro que

dan la lluvia. Las divinidades del manantial, que dan el sustento, la vida, siguen.

Robichaux (1997) encontr6 en la parte de Tlaxcala de la Malinche, que la transformacion de las
actividades econOmicas estaban repercutiendo en las creencias y practicas en torno al clima
pues los especialistas rituales que controlaban la lluvia y el granizo, en Acxotla del Monte, por

ejemplo, ya no existian.

Gonzalez Rodrigo (2006), en su tesis sobre Santa Catarina del Monte, toca el tema sobre el
manejo de los recursos naturales en relacion al cambio cultural, comenta que a partir de la
Revolucion Mexicana es cuando se inicia una serie de cambios dentro de la region de Texcoco
como la “recuperacion de tierras agricolas, de los recursos forestales y del agua de los

manantiales” (Gonzalez Rodrigo, 2006:39). A partir de la Reforma Agraria, se introducen nuevas

269 Testimonio registrado por Nieves-Guevara (2010).
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especies de cultivo, se reubican las especies cultivadas tradicionalmente y aparecen nuevas
actividades econémicas como la recolecciéon de hongos y plantas medicinales para fines
comerciales, se abren nuevas tierras para uso agricola. En los 70's-80"s, ademéas de la

agricultura de auto abasto y la comercial, “el complejo econdmico del manejo de
recursos...abarca la extraccion de madera y lefia, la recoleccibn de hongos y hierbas
medicinales, el corte de follaje de coniferas, la produccion de carbédn y la ganaderia” (Gonzalez

Rodrigo, 2006:40).

También desde comienzos del siglo pasado empez0, lo que ahora ya se ha consolidado, la
formacion de grupos de bandas musicales que en la actualidad han alcanzado un alto nivel de
formacion profesional y poco a poco se ha ido afianzado y fortalecido el grupo de floristas y

artesanos, de donde proviene el mayor flujo econémico (Gonzalez Rodrigo, 2006).

Las diferentes formas en que se organizan las unidades domesticas para enfrentar el aspecto
econdmico, combinan las diversas actividades econémicas con el uso de recursos naturales. En
un solo caso, de los tres tipos de organizacion que cita Gonzalez Rodrigo (2006), estos son

solamente cultivados o de crianza de animales.

En el medio fisico donde se encuentran los recursos naturales no agricolas, que lo denominan
monte, el encuentra las siguientes subdivisiones, que corresponden a zonas ecoldgicas, de
acuerdo al tipo de vegetaciéon dominante: encinar, oyametal, ocotal, y llano. Denominaciones
genéricas importantes para el manejo del recurso hongo, estacional, pues es en el oyametal y
el ocotal donde encuentran el mayor numero de éstos y los de mayor valor en el mercado
(Gonzéalez Rodrigo, 2006:46). Da un listado de las especies por tipo de vegetacion. Para la
recoleccién de plantas medicinales no cultivadas, que se realiza de forma continua durante todo
el afio, halla principalmente tres zonas: la zona poblada (2600 y 2700 msnm), la franja
erosionada (2500 y 2600) y el bosque de encino (2600-3000). Hace un listado de las especies
medicinales encontradas en cada estrato. La madera y lefia la obtienen en los bosques de
encino y oyamel (2700-3000), en los oyametales?’® (3000-3500) y bosque de pino (3500-3800).
No se adentra a examinar sustentabilidad de dicho manejo. En otro trabajo (Gonzalez Rodrigo,
1993), igualmente lista las especies medicinales, forrajeras, los hongos comestibles y productos

forestales (maderables, lefia y artesanias, principalmente) de Santa Catarina.

270 De los 3000-3500 Sanchez-Gonzalez et al. (2006) hacen un estudio de la composicién de especies del bosque de
oyamel. Sanchez-Gonzalez (2004) estudia la flora del norte de la Sierra Nevada y hace un andlisis de la distribucién
de las especies.
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La norma empleada en Santa Catarina para establecer el derecho de acceso a los recursos del
monte, segun Gonzalez Rodrigo (2006:73-74), esta basada en el derecho consuetudinario, es
que todos los habitantes que son nativos de la comunidad y en cuyas familias los hombres
mayores de 18 participan en el sistema de cargos religiosos, tienen derecho a utilizar los
recursos naturales dentro de los limites de las propiedades del pueblo. En la zona del monte
tienen el derecho a extraer y utilizar los recursos forestales que en él encuentren®!. El
Delegado Segundo (D.F.T.) explica que, para tener derecho deben estar “cooperando con todo”
pues “el monte es de todos, sea ejidal o comunal’. Para ser talamonte “nadie tiene ese permiso,
pero nadie los para, porque si se le dice a la persona y hay problemas..., no quieren

enemigos...solo son unos 10.”

Villanueva Caballero (2001) analizé la degradacion de los recursos naturales de la comunidad
como proceso de larga duracién y encontré degradacion en los bosques, manantiales, fauna y
suelos, en parte debido a la falta de una organizacién social para el control ante el aumento de

la demanda de los recursos por el crecimiento demograéfico.

Omayra Nieves Guevara (2010) sefiala que son so6lo 10 familias, que se tienen bien
identificadas por la poblacion, viven de la madera. Una buena parte de ellas ya cuentan con un
nuevo trabajo en el sistema de transporte comunitario. Explica como en una asamblea general
de la comunidad, se analizaron y discutieron las causas de deterioro del monte, “se explicé la
necesidad que tiene la comunidad y todavia algunas familias de extraer recursos del monte,
como lefia, polines, ramas y hojas secas, para hacer diversos arreglos y adornos en la
realizacion de sus fiestas y/o para la propia construccion y reparacion de algunas casas, asi
como para el propio consumo familiar diversos productos comestibles, plantas, y hongos
principalmente” (Nieves Guevara, 2010:208), pero enfatiza que la mayor preocupacion era la

necesidad de conservar el monte pensando en lo que heredaran a las generaciones venideras.

Después de haber dado varias propuestas, entre ellas prohibir el acceso al monte, dejar que se
resolviera de manera natural, acudir a las autoridades externas denunciando a los que ya se
sabia que bajan madera de manera irregular, hasta quién propuso que tomaran las medidas

que quisieran él tenia el permiso en regla y se ajustaba a la normatividad externa; al concluir se

271 El mismo autor hace la siguiente explicacién al respecto (Gonzalez-Rodrigo, 2006:74) “.. las familias que extraen
recursos forestales en exceso son censurados dentro del pueblo mediante habladurias y chismes; sin embargo, se
les encubre ante extrafios que no hay sobreutilizacién de los recursos forestales...”
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le pidi6 a las autoridades comunitarias realizar un reglamento propio, comunitario, de uso y

manejo del monte, en el que ella participd, junto con equipo de trabajo?’2.

Ya han entregado un primer documento de normas y principios, que los representantes
comunitarios acordaron “deben ser respetadas por todos los miembros de la comunidad”. De alli
encontraron la necesidad de ampliarlo mas alla de la regulacién del uso y aprovechamiento del
monte y ver que las normas internas no se contrapusieran con las externas; para ello solicitaron
ayuda juridica. La organizacion Tequio Juridico de Oaxaca los asistié explicando que “un
reglamento comunitario implica proteger y ordenar la casa”. También aclara que las autoridades
quieren hacer un vivero forestal comunitario con sus propios arboles para no depender de otras
instituciones que “ademas de condicionar el apoyo, otorgan especies no apropiadas a la zona y

desconocen el trabajo colectivo de la comunidades” (Nieves Guevara, 2010:212).

6.2. ¢Como opera el control del acceso, uso y manejo del monte-agua a través de lo

sagrado en Santa Catarina del Monte?

Resumiendo lo tratado en la nocion de lo sagrado en Santa Catarina del Monte, para analizar lo
sacro del agua y del monte, tendremos que rescatar ese componente emocional, el respeto y la
valoracion del numen que son los que llevarian a darle proteccion y/o conservacion a éste. En
el Esquema 5 se muestran estos elementos encontrados en lo sagrado, hacen posible esa

relacion con los recursos desde lo sacro.

Esquema 5. Resumen del componente emocional involucrado en la proteccion y

conservacion del recurso monte-agua.

Como
tejido Inviolabilidad (respeto)
invisible . . . .

. > La necesidad Emocion (aprecio, carifio, temor)
que ligay
sustenta Deificacion (sentido de algo superior, con poderes)
lo sagrado

/

Fuente: Elaboracion propia

272 Entre ellos el Dr. Cristobal Santos Cervantes de la Universidad de Chapingo
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En el proceso de desacralizacion se va perdiendo el sentido de inviolabilidad (respeto), emocién
(aprecio, carifio o temor) y deificacion (el sentido de que es algo superior y con poderes) ya que
el tejido invisible que los une, la necesidad, es trastocada a otro objeto o blanco en el que toma
cuerpo lo sagrado y se materializa.

La existencia de la ritualidad y del especialista ritual, contribuyen a mantener viva la nocién de
lo sagrado, a continuacion se tratara el tema de los especialistas rituales y posteriormente la

fiesta de la Apantla y del Tres de Mayo.

6.2.1. Los especialistas rituales relacionados con la gestion del agua

Si se habla de especialistas rituales que gestionan el agua, esto ha de ser ante alguna
divinidad. Esta claro que el granicero lo haria ante Tlaloc y/o tiochis y el aguador (ahora el
presidente del comité de agua), ante la Santa Patrona y Dios. En este sentido, las misas que se
ofrecen en un terreno, en el manantial, convertiria al padre (sacerdote catdlico) en un
especialista ritual que solicita ante Dios la dadiva del agua. Lo que a comienzos de la colonia
fue implementado por la iglesia, como se mencioné con anterioridad, para remplazar el papel de
los “brujo del agua” y las hechicerias (rituales). En los manantiales estarian los rezanderos del

dia de la Apantla.

6.2.1.1. Los especialistas rituales del tiempo, del agua de lluvia

El especialista ritual del tiempo, es por excelencia, en Santa Catarina del Monte, el granicero.

Debe ser escogido por los duendes, que se manifiestan a través de los rayos y los suefios,

como explica el hijo de un granicero (que ya murid, hace 22 afios):
“Cuando él se entreg6, de ser granicero, ahi cerca de donde vivia, se estampo el rayo, entonces
fueron a ver otro sefior, y le platicé, fue a hacerse curar, el granicero le dijo, ‘si te voy a curar, pero
hay unas cosas que ya va a depender de ti, si tu aceptas’...A él le dijeron que en suefios le avisaban,
...'entre suefios lo van a decir’, si aceptaba la ofrenda que le daban... ora si que ya iba dar para cual,
para ser granicero y si €l rechazaba todo... quiere decir que no iba a ser granicero. En la noche,...en
el suefo...que le ofrecian de comer...una sefiora, sefiorita y el aceptd!,...[y le dijo el granicero] ahora

vas a empezar a entender el suefio...”
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“Entender del tiempo” “es un don que llega por lo del rayo”, aunque al parecer el “granicero

legendario” no se forj6 a causa de un rayo:
“Era un muchacho que lo mandaron a traer lefia, pero ya queria llover, entonces por encima de
donde esta el estanque de agua, en una barranca, [Temalacachiufia], vio una ofrenda y comié de
todo un poquito y se quedo6 dormido, cuando despertd, se preocupé porque se habia tardado y su
mama le habia pedido lefia, pero ahi estaba, ¢como? jQuién sabe!, agarré un pan para llevarselo a
la mama y se lo meti6 debajo del brazo, se volvié agua, cuando llegd. Se enferm6 nueve meses,
(comia pero estaba en los huesos, muy flaco), para nacer en espiritu. El dia 25 de Junio, dia de
Santiago, que siempre se celebraba a su mama4, lo llamaron para que fuera a ayudar a una casa.
Los nifios se estaban jugando y el muchacho se levanto a jugar, llamaron a la sefiora, le mostraron,
tenia un bastén y parecia que dos personas lo tenian. EI muchacho quiso comer mole, comer de
todo y le dieron y dijo, ya me voy, déjame ir mama, no te interpongas, voy con mis compafieros’,
estaba lloviendo y que veian como cada que caia un relampago, el estaba en un cerro?’3, después

en otro cerro, otro relampago...”.(P.J.E. representante comité de agua).

Alli la funcién principal del granicero es controlar el tiempo, previniendo el dafio que pueda
causar a los cultivos. Alejar los aguaceros fuertes, las tormentas o el granizo que los puedan
destruir. Para ello, debe de tener un conocimiento del tiempo meteoroldgico, para identificar el
momento en el que debe actuar, pero ademas una sensibilidad interior, asociada con el don,
gque le indica el momento de actuar. Generalmente tienen un don asociado que es el de curar,
no solo los males producidos por los seres del agua, sino en general. Don que de igual manera
les indica qué es y como deben proceder con la enfermedad. Aunado a esto, esta el don de
sofar, en el que, entre otras cosas, se anuncian cosas que van a suceder en un futuro, lo que

estos seres desean, la forma de curar a alguien y explicaciones acerca del tiempo, etc.

Aunqgue no haya un granicero activo “oficialmente reconocido” en la actualidad, algunos asumen

en silencio esta funcion y cumplen con las caracteristicas anteriormente anotadas.

No todos pueden solicitar el agua ante los seres del agua, lo cual ya se anot6, se hacia en el
Cerro Tlaloc, en un lugar donde hay un hueco (Fotografia 2), que algunos describen “se llena

en tiempos de agua, porque alli nace el agua”, otros que en periodo de secas permitia

273 La préactica de transformarse en rayos, la remite Masson (2001) a las historias etnogréficas narradas por Alcina
Franch, como practica del nagualismo que aun se daba a la época colonial entre los Zapotecas, en el que un espiritu
acompafiante o doble era una de las manifestaciones de Cocijo, deidad del rayo y la lluvia. Discutiendo ella que
Cocijo era también un estado que podia alcanzar una persona humana con cierto poder.
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introducirse: “el granicero se metia?’* y luego salia y decia ‘ya van a echar el agua’y bajando el
cerro, por Ocosacapa ya empezaba a llover”.?”> Los que acompafaban al granicero, tres o
cuatro personas, no llegaban hasta el lugar. Se debia entrar del lado sur y salir por el norte. En
el centro, frente al hueco se ponia la ofrenda con flores (P.J.E., integrante de comité de agua).

Fotografia 2. Lugar donde el granicero ofrendabay preguntaba por el agua en el Cerro
Tlaloc?".

Foto: Beatriz E. Madrigal C.

El control del tiempo meteorolégico

En la actualidad, se dice, por parte del comdn de la gente, que ya no van a pedir el agua a
estas entidades en el Cerro del Tlaloc y, por parte del granicero contactado, y algunos
especialistas rituales, no lo hacen, aunque se tenga el don para apartar el granizo, pues se
manifiestan dudas y cierto temor por el compromiso que esto implica, dado que se considera
gue al morir el granicero se volveria un duende, compromiso que se estableceria para toda la

eternidad y al sentir la pertenencia a otra religién, no se tiene seguridad, como si sucede con los

274 Se refieren a Don Juan Rocha, el granicero legendario.

275 Se cuenta que en ocasiones, alguien se donaba, se metia con una cuerda y acordaba con los otros que cuando
jalara, le soltaran. Esto a lo mejor pudiera haber sucedido en una sequia muy prolongada, porque segun
explicaciones del granicero actual, este hueco siempre esta lleno de agua.

276 Segun J. E. C. Hombre de 30 afios, guia del viaje a Tlaloc, agosto 30 del 2012.
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santos de devocion. Por otro lado, se razona como una limitacion en la capacidad como
granicero, esto es, que no se tiene el don para pedir. Por ello se da que la gente pida una misa
en un terreno “para que caiga el agua”. “Para el 25-28 de Febrero se empezaba a sembrar
maiz. En marzo empezaban las lluvias y si no llovia pronto, el primero de mayo, en accién de
gracias se hacia una misa.” (C.C.C., Curandera?’’). Esto lo hace la informante en un terreno, “la
milpa se estaba secando y, acabando la misa, empezé a llover”. Por otro lado, en 2013, se supo
de un grupo de jévenes de la comunidad, que subieron al Tlaloc a danzarle y solicitar las lluvias,

refieriendo cierta alegria porque a razén de ello “ahora si esta lloviendo”.

Entender qué es Tlaloc ahora, en esta comunidad, nos remite a la existencia de una brecha, de
algo que separa y no permite pasar, como si fueran territorios o dominios religiosos diferentes,
el uno ya esta poblado de santos, de Cristo, de Dios, la Virgen y personajes y desde ahi se
debe reconstruir el orden, su cosmizacién, pues todos esos seres que eran parte del dominio
ideado para el agua, se estan yendo y en su lugar estan quedando las fiestas, actualizadas que

le dan sentido al cuidado de la naturaleza, por lo que tienen que velar por su supervivencia.

Es comun oir en Santa Catarina y en esta region, que se cortaba el aguacero o el granizo con
un machete, vara de membrillo y ahora es mas comun hacerlo (el exgranicero lo hacia) con

Palma Bendita, se hacen movimientos para atraer o apartar segun se necesite.

Se da el caso de usar el cigarrillo para controlar el tiempo por parte de uno de los especialistas
rituales no declarado oficialmente. El uso del fuego para alejar la lluvia en algunas culturas esta
documentado por Frazer (1993:90-92), como es el caso de los Telugus, que le ensefian una

astilla ardiendo a la lluvia con el fin de que termine pues a ella no le gusta que la quemen.

También es del dominio comin que cuando viene un aguacero, con granizo, la gente quema
plastico para ahuyentar a los duendes, pues los olores fuertes y desagradables no les gustan.
Lo cual coincide con el método empleado por una de las curanderas (R.A.E.), cuando esta
lloviendo muy feo, se quema primero romero, y pone la palma bendita en el patio, “luego quema
estiércol de cochino, cabellos, plumas, algo que apeste...Donde no esté lloviendo en el portal,
rodar el tejolote [con el que se hace la salsa] y se invoca a Dios, a Santa Barbara (doncella de

agua) para que quite el mal tiempo”.

277 “Afio con afo, si no llueve, se pide misa accion de gracias” (C.C.C., Curandera).
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Sus Ofrendas

Las ofrendas a Tlaloc que pareciera hubiesen desaparecido, no lo han hecho en la memoria
oral, pues todavia se habla de ellas. La gente comun, la gente en general, no siendo ritualista
del agua, sabe que el granicero ofrendaba una canastita pequefia con panes, fruta, dulces,
comida como arroz, mole, pollo, trastes pequefios para los tiochis, quienes lo recibian al llegar
al Cerro Tlaloc, en el lugar antes mencionado, del centro ceremonial ubicado en la zona mas
alta, en un sustrato rocoso, ya muy destruido, porque existe desde la época prehispanica, esta

actualmente en reconstruccion, como se observo en la visita al lugar, con guias de la region.

En Santa Catarina, a algunos les contaban los abuelos, de las personas de mayor edad de
ahora (lo que equivaldria al siglo XIX), “se endonaban criaturas, pero de antes...”:
“En tiempos de agua, marzo, o antes de que llegara el agua, las criaturas las llevan al cerro para
endonar a los duendes y si no, les hacian comida, arroz, tamales, pan, platanitos, todo en pequefiito,

casuelitas pequefiitas, platitos...2”8”(C.C.C., curandera).

Wicke y Horcasitas (1957:88-89) documentan el ultimo sacrificio de nifios sin bautizar en La
Purificacion, municipio de Texcoco, ocurrido en 1987, y Robert H. Barlow les comunica en 1949
que en Texcoco todavia recordaban que en tiempos relativamente recientes sacrificaban bebes
en el Tlaloc, en el pico de la montafia, con el fin de asegurar buenas cosechas. Para ellos los
niflos bautizados no eran aceptados como victimas. Castro Pérez (s/f) ve una continuidad entre
la celebracion del Huey tozoztli 2°y la celebracién del Tres de Mayo en los pedimentos de

lluvias que se realiza en la montafia texcocana.

En el siglo XVI, durante la colonia, hace mencién Gonzalez Reyes (2002) de ofrecimiento de

copal, flores, pulque y tamales y de que en las fuentes de agua ponian copal, rosas y papel.

Como una reminiscencia de lo que se hacia en la época prehispanica y algunos aspectos
sobreviven en forma reelaborada y adaptada a la religién catélica, por ello se hara un breve

recorrido por las ofrendas y fiestas de esa época.

278 Duran (1995;t2:170) refiriéndose a un cerro en el que tenian una edificacion, y a un lado del volcan, el cerro
teocuicane (que el traduce como cantor divino), comenta que subian al cerro “a sacrificar y a ofrecer incienzos y
comidas y olin y papel y plumas ollas platos escudillas jicaras y otros generos de vasijas y juguetes y & matar
hombres”.

279 Wicke y Horcasitas (1957) con base en Duran citan el 29 de abril la celebracién del Hue tozoztli

186



Las Ofrendas a las Deidades Principales del Agua en la Epoca Prehispanica y lo que
Pervive. Motolinia (1971:66-67), cita el ofrecimiento de nifios de dos y tres afios al dios del agua
“cuando las sementeras de su pan estaban pequefias [de un palmo] y de una grande esterilidad
que durd cuatro afios”, estos eran un nifio y una nifia, hijos de los nobles, lo que hacian en el
monte Tlaloc una vez al afio:

“Este era tenido en toda la tierra por muy principal dios, y su principal templo era en Tezcuco,

juntamente con los dioses de México, los cuales templos eran mas altos de toda la tierra, y mas que

los de México”

El dia de Tozoztli (Tozoztontli), “cuando ya los panes estaban hasta la rodilla de alto”,
compraban cuatro nifios esclavos, de cuatro a cinco afios, también los sacrificaban a Tlaloc,
para que lloviese. Segun el mismo autor, el sacrificio de nifios se origin6 durante una sequia
que durd cuatro afios y eran dirigidos por los sacerdotes Tlenamacazque. Y “cuando ya los
panes estan grandes” en el Hueytozoztli, la mas importante de todas las fiestas, “porque se los

guardase”.?®

Duréan (1984;t1:83) dice que se le celebraba el 29 de abril |a fiesta a Tlaloc, que se juntaba con
la fiesta de la veintena del huey tozoztli , con “dobladas ceremonias y ritos”, se pedia buen afio,
a causa de que “ya el maiz que habian sembrado estaba todo nacido”. Acudian a celebrarla al
Cerro Tlaloc los Sefiores de la Triple Alianza, lo vestian de joyas, plumas y mantas, le
ofrendaban alimentos, la sangre de nifios para rosear el monolito de la deidad. Era tal cantidad
de ofrendas de figuras, flores, alimentos que debia ser resguardadas por 100 o0 mas guardias
de sus ejércitos. En esta ocasién también a Chalchiuhtlicue se le ofrendaba una nifia en la
laguna (Duran,1995;v2:90-93).

Sahagun (1982:32) ubica a Tlaloc como el dios de las lluvias,
“el daba las lluvias para que regasen la tierra, mediante la cual lluvia se criaban todas las yerbas,

arboles y frutas y mantenimientos; también tenian que el enviaba el granizo y los relampagos y
rayos, y las tempestades del agua, y los peligros de los rios y de la mar...habita el paraiso terrenal y

...da a los hombres los mantenimientos necesarios para la vida terrenal”.

280 Sahagun (1982:30), agrega que “segun relacién de algunos, los nifios que mataban juntabanlos en el primer mes,
comprandolos a sus madres, e ibanlos matando en todas las fiestas siguientes hasta que las aguas comenzaban de
veras”, esto lo dice haciendo referencia, a quauitleoa, tlacaxipehualiztli, tozoztontli y uey tozoztli. Quauitleoa o
Atlacahualo se celebraba en febrero, estaba dedicado a los Tlaloque y Chalchiuhtlicue. En Tozoztontli el primer dia

se le celebraba a Tlaloc “y sus companeros”, “para que los diesen agua”, al finalizar se bafiaban y hacian lavativas
rituales e invitaban a comer a sus casas a amigos y familiares (Sahagun, 1982:74).

187



Mientras que Chalchiuhtlicue, “diosa del agua, hermana de los dioses de la lluvia (Tlaloque),
tenia ella poder sobre el agua de la mar y de los rios, le hacian fiesta en etzalcuallisztli
(Sahagun, 1982:35), por lo que también se festejaban en este mes (Sahagun,1982:113). Los
Tlaloque eran representados como montes, elaboraban cerros con masa de tzoalli (maiz y
amaranto). También le hacian ofrendas a ellos y a Tlaloc en el mes llamado Atemoztli
(mediados de diciembre) (Sahagun,1982:91).

Duran (1995;v2:175) explica que al agua se le llamaba Chalchiuhcueye (la del faldellin de
piedras preciosas). Al hablar de Chalchiuhtlicue, diosa de las fuentes y rios, Duran
(1995;v2:173-175) agrega “a ningun elemento de los cuatro honré esta nacibn mexicana
después del fuego como 4 el agua”, estaba presente en casi todas las festividades, pues en
cada fiesta, “metian coletas y hacian memoria del agua y del viento y de la tierra y del fuego y
del sol y de todos los demas idolos y especialmente al agua en una fiesta que llamaban

281 sa hacian lavados de los instrumentos de cultivo?®?, se lavaban

etzacualiztli”. En etzacualiztli
nifios y adultos?®® seglin Duran (1995;v2:261-262), y también las albercas y presas en esta
fiesta en honor a Chalchiuhtlicue y a los Tlaloque para que no les faltara el agua, segun
Torguemada (1983;v3:220), como se vera mas adelante. En esta fecha también eran

castigados los sacerdotes que cometian alguna equivocacion.

281 Duran (1971;v2:176) explica que este dia se permitia comer frijol con maiz tierno, cocido entero, juntos (etzalli).
Tomaban las cafias del maiz con sus mazorcas hacian tortillas de xilotl en agradecimiento a Chalchiuhcueye:
“sacando de cada sementera una brazada de aquellas cafas...lo cual hacian por todos los barrios los sacerdotes

y tomaban aquellas cafias € ibanse con ellas & las encrucijadas de las calles y ponianlas hincadas por bera del
camino de una parte y de otra haciendo como una cruz dejando en medio un humilladero que en estas
encrucijadas habia que les llamaban momoztly que en nuestro romance quiere decir lugar ordinario el cual
vocablo se compone de momoztlaye que quiere decir cada dia. Acabadas de poner estas cafias de maiz con sus
mazorcas en ellas por la drden dicha salian las indias de todos aquellos barrios & ofrecer & aquel lugar ordinario
gue llamamos momoztly tortillas hechas de xilotl: xilotl se llama las mazorcas de maiz antes que el maiz cuaje asi
el maiz como el corazén de la mazorca todo esta como leche, de aquello hacian pan y lo ofrecian por via de
primicias y de agradecimiento & chalchicueye que era el agua acabada la ofrenda daban por si a los sacerdotes
de aquel pan para que comiesen porque lo que alli ponian en el momoztly no llegaba nadie a ello lo cual era
general de todo lo que en estos lugares se ofrecia a los dioses agora fuese pan 6 bino 6 semillas chile 6
calabazas alli se habia de podrir y no se habia de llegar a ello (Duran, 1971;v2:176). Torquemada (1976;v3:386)
explica que el etzalli lo hacian en todas las casas y convidaban a todos los que los visitaban.

282 | os que eran labradores
“hacian una ceremonia y era que todos los instrumentos de labrar las tierras como son las coas y los palos
agudos con que siembran y las palas con que cavan la tierra y los mecpaltin con que se cargan y los cacaxtle que
son unas tablas atravesadas pequefias metidas en unos palos donde atan la carga y el cordel con que la llevan a
cuestas y el cesto en que llevan la carga todo lo ponian el dia de esta fiesta sobre un estradillo cada indio en su
casa y hacianles un modo de reverencia y reconocimiento en pago de lo que en las sementera y caminos le
habian ayudado. Ofrecia ante ellos comida y bebida de vino y de esta comida que arriba digimos que se comia
este dia ofrecian encienzo ante ellos y hacianles mil zalemas saludabanlos y hablabanles. Llamaban a esta
ceremonia descanso de instrumentos serviles”(Duran, 1971;v2:261). Después se hacia el lavado ritual de los
instrumentos.

283 “Después de haber comido iban todos asi grandes como chicos viejos y mozos & lavarse 4 los rios y las fuentes
que no quedaban ninguno que no se lavase y el que no se lavaba tenianle por amigo del dios del hambre que se
llamaba Apizteotl que quiere decir el dios hambriento” . Lavaban los instrumentos y salian a bailar con sus cafias
de maiz en la mano.
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En forma sintética, podemos ver que a Tlaloc se le pedia lluvia y a Chalchiuhtlicue agua en las
fuentes y los Tlaloque, que estaban asociados a los dos; a todos se les ofrecian sacrificios
humanos (nifios, nifias o adultos) o sangre de animales como las codornices. Al sacrificar
personas, le entregaban lo mas sagrado de ellas, su sangre o su corazon, su vida misma, dado
que segun los cronistas “sus dioses eran muy exigentes”. Esa dureza también se reflejaba en el
sistema educativo, la formacion de los sacerdotes, la ritualidad, las normas de comportamiento
que rayaba en la rigidez y por ello mismo emprendian con facilidad las guerras. Se habla de
Netzahualcoyotl como alguien que a pesar de sus normas, también rigidas, logré un poco de
flexibilidad. Vemos que la mentalidad autoritarista de la élite, generaba violencia, exigia
sacrificios. Esas exigencias generaban un temor continuo y probablemente culpabilidad, la cual
podia ser redimida con el sacrificio, como parte de la ofrenda. Esto explica en parte, esa gran

capacidad para dar, aun en la actualidad, caracteristico de estos pueblos serranos.

Girard (2012:29) explica como el sacrificio evidencia la violencia: “muchos de los sistemas
sacrificiales se esfuerzan por minimizar su propia violencia, por excusarla, a veces piden perdén
a las victimas antes de inmolarlas...el sacrificio es simultaneamente un asesinato y una accion
muy santa’. En este pasado nahuatl trataban a la victima como a dioses, antes de inmolarlas.
Con la llegada del cristianismo se “pone en evidencia y lo desamortiza, y con la accion
desmitificadora deja también en evidencia la hipocresia de todas las nuevas formas miticas de
encubrimiento de las violencias humanas, que justifican crimenes sacrificiales interminables en

aras de la paz o de objetivos supuestamente humanistas” Girard (2012:29).

Al acabarse la justificacion humana de la violencia y de la sangre como algo que gusta a los
dioses, a nivel del mundo, hubo un cambio, pero sin embargo, sigue vigente el sistema de
pensamiento de que hay que hacer algun sacrificio, que con el paso de los siglos, se hace cada
vez de una manera mas bien simbdlica. El sacrificio se convierte en esfuerzo o privacién de
algo, que permite alcanzar la salvacion (lo que se esta deseando o solicitando a la vida o a una
divinidad), pues esto le da valor a lo que se hace (y mas si es en una ofrenda ritual), le da un

significado, confundiéndose el amor y el sacrificio?3.

284 La idea muy arraigada aun en el pensamiento actual de que “el amor exige sacrificio”, compromete a alguien a
que “tiene que pagar para que alguien gane”. Si ademas recordamos el planteamiento de Mauss, se ofrenda en
espera de la recompensa, lo que alienta el sacrificio, privacion o esfuerzo. Aqui va implicito todavia la idea de ataque,
la cual es inseparable del miedo; la culpa entonces se convierte en el costo del amor, que se tiene que pagar con el
miedo, el cual jalona a comprar (con el sacrifico), la paz (Reflexion tomada de Un Curso de Milagros,1988).
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También vale la pena afiadir las consideraciones de Otto (1965) en relacion al temor que de por

si inspira lo enorme, como parte de lo tremendum?®°

, que se anotaba anteriormente: “es el
temor de la absoluta prepotencia y de la tremenda majestad o absoluto poder, cuya espontanea
sumision no se logra por la fuerza sino porque al pasar a la moral las transgresiones “de la ley
moral”, se convierten en pecado “y se hace perversa y criminal”’, entonces nos acusamos,
sobreviene la culpa y con ello el arrepentimiento. La accion perversa nos mancha por lo que
viene la necesidad de lavarse, purificarse “y la desvalorizacién del sujeto”, "cuya razén o
sinrazon es muy dificil de diputar con un hombre dotado tan solo de la sensibilidad moral y no
religiosa...porque este hombre no puede darles valor ninguno...pero quien penetre en la propia
esencia del sentimiento religioso y deje que este se despierte en su interior, sentira esas cosas

en toda su verdad” tanto como se abisme en ellas.

También podemos ver aqui que indudablemente el miedo, fue el que motivé la realizacién de
acciones que permitieran asegurar la existencia del grupo en el futuro, para ello el ritual (hacerlo
ciclicamente) y el ofrendar, como sacrifico simbdlico (en el sentido de privarse de algo), como

se vera en la fiesta de la Apantla.

6.2.1.2. Los especialistas rituales del agua de los manantiales, en la fiesta de Apantla, la
fiesta del agua

Solo el granicero, de los entrevistados en la comunidad, habl6é de una la relacién del granicero

con la fiesta del agua, esto debido a que en su época lo eligieron en dos ocasiones

consecutivas (6 afios) como aguador®®®, las demas personas negaron dicha relacién. Aguador

en ese tiempo eran “los que echaban el agua” y como “habia para todos?®’””, era bastante el

trabajo.
“Antes habia un regidor de agua, que hacia todo, ahora es un comité [Comié de Agua]. Ya que se

hizo el tanque, eran dos aguadores. El que le tocaba del manantial a la cisterna un aguador, y de la

285 Recordemos que la ambigliedad caracteriza a la emocion numinosa, “como lo horrible y lo tremendo, siniestro e
imponente, poderoso y extrafio, milagroso y admirable lo que amedrenta y a la vez fascina, divino y demoniaco y
“enérgico”™ con dos manifestaciones importantes a destacar aqui, el misterium tremendum y el fascinans, que se
retomaron anteriormente.

286 En cuya gestion se consiguid el terreno para la presa de Atexcac y se hizo el depdsito para aguas rodadas. “Entre
toda la comunidad se cooperaron para comprar el lugar” (Granicero).

287 Esto se dice en referencia al area de influencia del manantial de Atexcac. Los canales eran de tierra, de tepetate y
tenian una profundidad de 50 cm, venian del manantial de Atexcac, pasaba por el Molino de Flores, Xocotlan y
llegaba a Texcoco “como donacién a la catedral”. A mediados del siglo pasado tuvieron que solicitar a la presidencia
municipal de Texcoco, suspender el agua porque ya no alcanzaba para la comunidad (P.A.V, integrante comité de
agua).
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cisterna hacia aca [parte de abajo del pueblo], era otro. Antes como habia mucha agua, cada quién
agarraba a su voluntad y regaban las veces que necesitaban.

El regidor les pedia una pequefia cooperacién para la Apantla, para comprar cirios y lo donaban a la
iglesia, iban a la iglesia a pedir, dar gracias a Dios que teniamos el agua, regresaban de la misa,

invitaba el regidor a su casa, a comer. El cargo duraba tres afios. (P.A.V, integrante comité de agua).

En ese entonces el aguador era el encargado de “invitar a un taco”, organizar la fiesta, y en este
periodo en que el granicero fue aguador, la organizaba como una manera de ofrendar a sus

compadres, los duendes.

En la actualidad el Presidente del Comité de Agua cumple las funciones rituales del aguador,
esta a cargo de todos los preparativos para la fiesta del agua, y durante la fiesta misma, junto
con los miembros del comité; se encarga de dar los mensajes, es decir las palabras rituales de

agradecimiento y de buscar la permanencia del ritual.

Se considera que la celebracién del agua no es parte del dominio catélico, como si lo son las
patronales. Es probable que se haya incorporado de la estructura religiosa prehispanica a la
iglesia, al introducir a los especialistas rituales de las fiestas patronales (mayordomos),
asumiendo un rol importante, como lo hacian los sacerdotes en la época prehispanica, quienes
se vestian segun la deidad o se encargaban de vestir a los que se sacrificarian, segun la deidad
a la que se ofrecian. En la actualidad los mayordomos y/o sus esposas, se encargan de llevar el
estandarte de la Santa Patrona en las fiestas. En la Apantla, la fiesta del agua, antes a
Chalchiuhtlicue, los mayordomos le entregan los estandartes a las mujeres esposas de los
presidentes del Comité de Agua y desde la iglesia los acompafian a los recorridos, convivios,
ofrenda de alimentos, junto con lo mas celeste, el incienso, las campanas y regresarla de nuevo
a la iglesia, por lo que deben estar en todo el evento. Los mayordomos también dan palabras
de agradecimiento y buscan la permanencia del ritual. Algunos en sus palabras también hacen
un llamado a cuidar el agua y el bosque y a hacer algo para su recuperaciéon dado que el agua

es cada vez mas escasa.
Los acompafa en ocasiones un rezandero, el ministro especial (cargo permanente en la

iglesia), que ofrece los alimentos a Dios y a la Santa Patrona, antes de ser consumidos,

agradece el agua, y hace alguna oracion en los puntos donde se ponen las cruces,
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especialmente en el manantial?®®. En caso de no estar, el Presidente o miembros de los

Comités o los aguadores pueden dar unas palabras de mensaje.

Todos los representantes de las autoridades civiles, Copaci, Delegacién, Bienes Comunales,
participan a lo largo de toda la fiesta, acompafiando a los recorridos, convivios y con las
palabras rituales de agradecimiento y busqueda de permanencia de la fiesta, que también lo
hacen, en el manantial o en la noche, en la explanada de la delegacion, como lo podemos ver
en las siguientes palabras expresadas por el delegado en el manantial Almeyatl, dirigido a los

participantes presentes:
“Gracias por el apoyo que nos estan brindando como delegacién, se los agradecemos. Sigamos

participando porque esto es nuestro, nuestras festividades de nosotros, y deben participar y ojala lo

sigamos haciendo asi, para el bienestar de todos nosotros” (D. F. T., Segundo Delegado).

A pesar de ser un discurso por parte de la representacion civil, lo sacro esta presente,
intimamente ligado con la identidad y la posibilidad de supervivencia. La Delegacion también
contribuye en la organizacion, son los que se encargan de los musicos y en la noche también

deben ofrendar alimentos.

En la fiesta de la Apantla es donde mas se aprecia la inseparabilidad de los cargos civiles y
religiosos, como herencia de la organizacion festiva prehispanica. Cargos que se realizan como
un servicio a la comunidad, sin la obtencién de algun salario. Por lo que esta fiesta une a todo el
pueblo. Hay una divisibn antigua entre ejidatarios y comuneros que se olvida en la fiesta de la

Apantla, en la noche, cuando confluyen todos los comités civiles y religiosos.

Sus ofrendas
La fiesta de la Apantla en si es una ofrenda, el agradecimiento, las palabras rituales, la canasta,
(elemento que simboliza el intercambio de energia, de alimentos, de aromas, etc.) que sintetiza

elementos simbdlicos de toda ofrenda para Santa Catarina, la ofrenda para la iglesia, la musica,

288 Enfrente de de la cruz y de la ofrenda a los duendes, en 2013, en el manantial, el rezandero dio unas palabras de

agradecimiento “...Te damos gracias porque sin este liquido, no podriamos vivir...”, se rez6é un padre nuestro, un ave

maria y se dieron la bendicién y continu6:
“..Pues hermanos esto no es una tradicién como muchos han manifestado, mas que nada es un agradecimiento
por que Dios nos ha dado el agua, desde antes de que nosotros existiéramos y esperamos que las nuevas
generaciones, todavia la sigan teniendo, siempre y cuando nosotros debemos ser agradecidos con Dios por todo lo
que nos da. Independientemente de las religiones que hayan, que tengamos, siempre Dios es el Unico, es el dador
de vida, es el que nos ha creado, es el que tiene la naturaleza en sus manos y por eso el nos las da, por eso
agradecidos por todo lo que El nos ha dado, pues brindémosle un aplauso a nuestro Padre Dios...”.
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el incienso, etc. ofrendas que veremos a continuacion al tratar la fiesta. Las ofrendas se
bendicen, se purifican con el incienso, el camino por donde van se inciensa y el lugar (sagrado)

donde se depositan, también.

Podemos ver entonces la fiesta como un ritual en el que se ofrenda a las divinidades para
sugerirles que se esta agradecido por los dones, sus dadivas, esa tan vital como el agua. Es lo
que en comunidades indigenas suramericanas y especificamente en la Sierra Nevada de Santa
Marta, los kogi le llaman “pagamento espiritual”, en el que queda claro que le pagan a
Serankwa, el nombre de su Dios, porque él les da todo?°. Es una forma de asegurar la
continuidad en la disponibilidad del vital liquido y demas elementos que aporta la naturaleza

para la supervivencia.

6.2.2. Las fiestas de Apantlay del Tres de Mayo

Apantla es una fiesta en honor al agua, realizada en la comunidad de Santa Catarina del Monte.
Segun sus nahuahablantes, Apantla®® significa “el cafio se limpia” (Fotografia 3)?°!. La fiesta
del Tres de Mayo, de la Santa Cruz, es su complemento.

Esta practica ritual ha contribuido al desarrollo de una conciencia, no solo de la importancia del
liquido vital, sino de su sacralidad, insertada en la tradicion, la identidad y la cotidianeidad. Asi
mismo, contribuye al mantenimiento de un control interno para el uso y manejo del recurso
estrechamente vinculado al monte, concepto (monte-agua) presente en las culturas

mesoamericanas y especificamente en la comunidad de estudio.

El esfuerzo (“sacrificio”)?®? invertido para darle realidad y sentido a la fiesta, afio con afio, es

alentado por el agradecimiento, fundamento de esta practica, obsequio espiritual que se

289 Ver video en youtube donde se explica “Porque pagamos espiritualmente” http://www.youtube.com/watch?v=
PpiiCKbddMU. Giraldo Jaramillo (2010) explica que para ellos el ritual de “pagamento” implica un bafio en las
lagunas sagradas de la Sierra, aunque este se puede llevar a cabo “de manera metafisica en otro lugar serrano que
no sean necesariamente las lagunas y hasta en lugares urbanos como duchas o rios cercanos”.

290 Apantli en el Diccionario de la Lengua N&huatl o Mexicana de Remi Simedn (1988) significa cafio, acequia
(consultado en http://books.google.com.mx/books?id=92WU5bamcTQC&pg=PR5&Ipg=PR5&dqg=diccionario+
nahuatl+Sime%C3%B3n&source=bl&ots=4iXh7Y1UAB&sig=_BzKbRD1ZXDXGg5pSR898e_Nv8o&hl=es&sa=X&ei=j
zZMEUpWrFeXwyAGp34GgDA&ved=0CDAQB6AEWAQ#v=0nepage&qg=diccionario%20nahuatl%20Sime%C3%B3n&f=f
alse) Agosto 8-13

291 Al respecto se elabord un video que fue entregado y presentado en diversas ocasiones en la comunidad, titulado
Apantla: el agradecimiento por el agua y también un articulo que compendia todo este apartado. Del video se deja
una copia en la Bilblioteca del Colegio de Postgraduados.
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materializa en las ofrendas, para establecer una comunicacién con la divinidad. Sobre el
sustrato mesoamericano, se hicieron reelaboraciones simbdlicas de las creencias, practicas
prehispanicas y de sus divinidades que como se vi6 en el marco teorico, Broda [2003;2009c]
define como sincretismo y que como parte de su resultado se adopt6 el culto a los santos
catdlicos, en una reinterpretacion de sus divinidades, con nuevas expresiones de la ritualidad

asociada a ellas “... lo cual acontece por lo general en un contexto de dominio y de la

imposicion por la fuerza (sobre todo en un contexto multiétnico)...” [Broda, 2009c:9].

Fotografia 3. Limpieza del cafio del Comité de Atexcac, el dia de la Apantla. Santa
Catarina del Monte, Texcoco, Edo. Mex (2013). Al fondo los “vibaneros”.

Foto: Beatriz E. Madrigal C.

Esta festividad representa una manifestacion de la pervivencia de practicas muy antiguas que
se conservan aun en Santa Catarina del Monte, por lo que se abordara un aspecto histérico,
posteriormente se hara una descripcion de la fiesta, dado que es poco lo que se ha encontrado
sobre ella?®®, para posteriormente hacer una discusion de como contribuye a recapitular la

experiencia humana en su relacién con el entorno.

292 Esta es la idea que los mismos sacerdotes catdlicos, alientan “dar lo que cuesta, porque asi Dios lo multiplicara
enormemente” y se ve en estas palabras de la curandera (C.C.C.). “...Precisamente es una obligacion dar gracias,
todo el afio ya ocuparon el agua, gracias a Dios, ya Dios nos dio la agtita ahora vamos a empezar otro afio, por eso
precisamente hacen ese sacrificio de dar un taco, no mas de cada afio....”

293 Una descripcion complementaria a la presente es la de Velazquez (2003).
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Manifestaciones similares se encuentran en Peru, Bolivia, N.O. Argentino y Norte de Chile, en
donde como ejemplo, la limpia de canales descrita por Matus (1993-1994), en Caspana (Chile),
es de caracter sagrado, también posee un origen antiguo, es comunitaria (con intervencion de
sus autoridades), hay participacion de instrumentos musicales asociados a las ceremonias,
rezos, palabras rituales de agradecimiento, bailes y cantos, en un ambiente de intercambio de
alimentos, vino o chicha y carifio considerando la comunidad, la importancia del intercambio de
carifio®*; con el que se deben hacer las actividades como una muestra de aprecio a sus
tradiciones, aunque como dice la autora “cada pueblo le imprime sus propios matices” (p:65).2%°
Como se podra ver mas adelante, en Santa Catarina del Monte el elemento que simboliza este
intercambio es la canasta. Por su lado, Rivera Flores y Pourrut, 1997 registran para el desierto

de Atacama (Norte de Chile) que se solicitan las lluvias en en el ritual de limpia de canales.

6.2.2.1. Origen y Aspectos Histéricos de la Apantla

Cuando los grupos toltecas arriban a la sierra texcocana en su peregrinacién al golfo por el afio
1000 de nuestra era?, segun Clavijero (1987) “fueron los que colocaron en el Monte Tlaloc
aquel idolo celebre, el dios del agua™®, lo cual también afirma Pomar en la Relacién de
Texcoco (1891). Posteriormente llegan los chichimecas de Xolotl, dominan el é&rea, se
entremezclan con los toltecas intercambian deidades, se funda entre 1302 y 1318 Texcoco por
Quinatzin. Y para la época de Netzahualcoyotl se ubica la migracién a la montafia texcocana de

algunos barrios, como se explico en los aspectos historicos de las comunidades.

Palerm y Wolf (1972) documentan como en la época de Netzahualcoyotl se registra un auge del

sistema hidraulico®®, complementado con terrazas de cultivo, que coincidia con los limites de

294 Algo semejante a lo que plantea Catherine Good (2005), con los nahuas de Guerrero, como se vio en el marco
tedrico.

295 También se les denomina fiesta del agua, en algunos lugares de Espafia, a las que se celebra como el dia de
gloria en México (arrojandole agua a los que pasan en frente) y haciendo bailes; en la China ademas se arroja como
simbolo de purificacion para comenzar el afio nuevo con buena suerte. En otros paises como elemento
representativo de un lugar, un tema, un arte, se toma el nhombre del agua (Colombia, India, Bangalore, Estados
Unidos), siendo organizada principalmente para aspectos culturales, ambientales, intelectuales, educativos y de
diversion. En muchos otros lugares son ceremonias al agua.

296 Comunicacion personal del Cronista de Texcoco Profr. Alejandro Contla Carmona, Sep. 2012.

297 Y efectivamente Parsons (2008:169-171) se refiere a evidencias del Tolteca Tardio en este centro ceremonial,
entremezclados con los del periodo Azteca. Wicke y Horcasitas (1957) enlistan varios cronistas que documentan el
ascenso de los chichimecas al Tlaloc y material del periodo de las invasiones chichimecas (ca 1100-1300) y anterior,
también fragmentos pertenecientes al Tula-Mazapan y del complejo Azteca y concluyen que no pudo haber sido
construido antes de los toltecas..

298 palerm [1990:292-293] habla de cierta tecnologia desarrollada en el area: “...existian técnicas para excavar los
manantiales con el propdésito de aumentar los caudales, asi como técnicas para controlar el flujo de agua
encerrandola en ‘cajas’ y ‘cercas’...”.
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su sefiorio, el cual en parte estuvo fuertemente motivado por una hambruna que hubo en el
valle de México a mediados del siglo XV,?° cuando la situaciéon alcanzé tal gravedad que la
gente se vendia como esclavo a los habitantes del golfo, a cambio de comida.

En los Titulos de Tetcutzinco escritos en 1539 (McAfee and Barlow, 1946) se manifiesta la
relacion de Netzahualcoyotl con el ordenamiento del agua de los manantiales de la sierra para
las comunidades de la montafia, y aunque no se nombra a Santa Catarina del Monte3%, adn
persiste en la tradicion oral que los manantiales: Texapo, Agua de Paloma, Minastlateli,
Atlapulquito, Rio Chiquito y Almeyatl eran utilizados por Netzahualcoyotl para el sistema de
riego del Tetzcutzingo®?, (lugar de recreacion de los descendientes del linaje de Xolotl), a
través de canales de irrigacion (cafios), el agua que brotaba de estos manantiales era
conducida hasta alli, pasando por Cafio Quebrado:

“..Tenia Netzahualcoyotl sus ayudantes que venian a limpiar el cafio, el dia de Apantla desde el

manantial hasta el Tetcutzingo y la poblacibn de Santa Catarina también participaba...como una
muestra de purificar el agua de manera religiosa...como limpiar el alma3°2...”.

“...Netzahuacoyotl hacia un sacrificio de una doncella arriba en el Tlaloc y otra en el lago de Texcoco,
el dia de la Apantla, y se limpiaban los cafios; el siempre lo hacia un dia lunes3%, pero con la

colonizacién se pasoé a la cuaresma...” (P.J.E., integrante de Comité de Agua).

Segun los pobladores, Netzahualcoyotl les encomendd que nunca dejaran de celebrar esta
fiesta. La participacion de las otras comunidades de la region en esta fiesta queda un poco

confusa y se pierde en la memoria colectiva. Algunos sefialan que las otras comunidades de la

299 Se refiere a la sequia durante tres afios segin Duran (1995;t2:241) que ya fue resefiada.

300 Antes llamada Tepetlixpa, segln algunos habitantes de la comunidad. Palerm y Wolf (1972:130) pone entre
paréntesis Sochiatiapan o Xochihuacan al referirse a Santa Catrina del Monte.

301y a la ciudad de Texcoco.

302 Esta idea de purificacién, la registra Duran (1995;v2:175-177): al celebrar a Chalchiuhcueye, los sacerdotes les
ensefiaban del agua, “como en ella nacian y con ella vivian y con ella lavaban sus pecados y con ella morian”. Al
nacer lavaban las criaturas en fuentes para los nobles y a los deméas “en riachuelos o fuentes de poca estima”...
“sobre los cuales lavatorios habia grandes ofrendas de joyas en figuras de peces y de ranas y de patos y de
cangrejos de tortugas y joyas de oro que en ellas echaban los principales Sefiores cuyos hijos en ellas se lavaban.
Lavabanlos sacerdotes y sacerdotisas diputadas y sefialadas asi de ellos como ellas para aquellos oficios”. Después
de la fiesta de Mecoatl, se lavaban, chicos, grandes y enfermos “en lo cual tenian fe que quedaban limpio en el
anima y libres de los pecados cometidos hasta aquel punto”, igual hacian cuando una persona fallecia. Azar y
Johansson (1992:64) anotan que al morir le decian: “Hijo mio llega a vuestra madre la diosa Chalchiuhtlicue o
Chalchiutlatonac, tenga ella por bien de te recibir, y de lavarte; tenga ella por bien de apartar de ti la suciedad, que
tomaste de tu padre y madre, tenga por bien de limpiar tu corazén, y de hacerlo bueno y limpio; tenga por bien de te
dar buenas costumbres...” (consultado 8 Agosto/13 en: http://books.google.es/books?id=HOVIAAAAMAAJ&Q
=Chalchiuhtlicue&hl=es&source=gbs_word_cloud_r&cad=6

303 Aqui cabe resaltar como esto muestra que en la memoria histérica, se ha perdido la nocién de la calendarizacion
prehispéanica del tiempo.
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montafia también la celebraban y mas adelante, otras comunidades que también usaban Agua

de Paloma3®*, “...al menos contribuian con las ceras para la celebracion...”.

Ademas de la relacion de purificacion con Chalchiuhtlicue que anotan Duran (1995;v2:175-177)
y Azar y Johansson (1992;64), podemos encontrar referencias escritas en algunos cronistas de
la época prehispanica, relativas a la existencia de practicas de limpieza de los cafios o acequias

y de ceremonias asociadas a éstas aguas en México.

Lopez de Gomara (2001:187) explicaba que el agua traiada de Chapultepec por medio de un
acueducto en cafos dobles a Tenochtitlan “../a traen por cafios tan gruesos como un buey cada
uno. Cuando uno de ellos estad sucio, la echan por el otro hasta que se ensucia...”. Los
calpixque, entre otras cosas, estaban encargados, “de repartir los oficios y obras publicas”, de
la limpieza de calles y acequias (Duran, 1984;t1;116). Torquemada (1983; v3:220) cita una
limpieza ritual de presas de agua por el mes de junio, junto al Templo Mayor de Tenochtitlan:
“..el dia que hacian fiesta en esta capilla y templo a estos dioses tlaloques, era por el mes sexto,
que llamaban etzalqualiztli, que en nuestra cuenta corresponde al mes de junio; este dia lababan
todas las albercas y presas de agua, y jugaban con cafias de maiz verde y hacian baile, que
llamaban etzalmacehualoya, en todo el pueblo; y mataban en este lugar, en honra de estos

demonios tlaloques, algunos cautivos y ayunaban uno de sus ayunos...”

La ceremonia de un caso mencionado por varios de los cronistas, es de interés para este

trabajo, por los elementos alli mencionados, cuando Ahuizotl a la fuerza quiso aumentar el agua

para México a costa del manantial Acuecuexatl de Coyoacan:
“..mando Ahuitzotl abrir un cafio y trajeron el agua con grandes ceremonias y supersticiones, yendo
unos sacerdotes incensando a la orilla del cafo; otros sacrificando codornices y untando con su
sangre las paredes de la zanja o atarjea; otros tafiendo caracoles y haciendo musica al agua,
llevando uno de los ministros de Chalchiuhtlatonac (diosa del agua) vestidas sus ropas, fingiendo ser
ella la que la llevaba; y todos iban saludando al agua y dandola la bienvenida...” (Torquemada,
1976;v1:266).

Duran (1984, t2:375-380) da mas detalles de la ceremonia, el color del traje de Chalchiuhtlicue
era el azul y los adornos de piedras azules y verdes “denotando el color del agua”, “hablabanle

con mucha reverencia”; los cantantes de Tlaloc y de la diosa del agua, “todos tafiendo,

304 |Las comunidades de San Dieguito, Tlaminca y Nativitas reciben de esta agua. Estas, junto con un manantial al sur
de Santa Catarina, dice Parsons (2008:163) conformaban la red sur de canales que abastecian al Tetcutzingo. El
manantial al que se refiere corriendo por San Pablo Ixayoc, es el Texapo (Palerm y Wolf, 1972:130).
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bailando, cantando cantares apropiados al agua”; hace mencién a otros instrumentos musicales
como flautas y “bocinas” y a la presencia de “muchos viejos” que traen animales relacionados
con el agua; de gran numero de gente, “con muchos géneros de danzas, bailes y cantos; con
diferentes vestidos y personajes”; el rey le ofrece rosas al agua, “humadazos encendidos”
solicitAndole muy respetuosa y sugerentemente, cumpla su oficio y se incensaba el agua en la
boca de los canales. Toda la ceremonia se realizaba en el curso de los canales.

Después vino una inundacion, la gente tuvo que migrar de la ciudad, pues se destruyeron los
cultivos, casas y sobrevino el hambre (Duran, 1984;t2:379); entonces, Ahuizotl le pide ayuda a
Netzahualpilli quién, segun Ixtlilxochitl (1985;t2:167), atajé el agua, la meti6é dentro de una cajay
cerca de argamasa y se cerro el ojo de agua; segun Duran (1984;t2) le aconseja una nueva
ceremonia de restitucion, para “aplacar la ira que contra ti tiene” Chalchiuhtlicue “...quiza con
eso la aplacaremos y detendra sus manantiales, para que no echen tanta agua como echan”.
Sugiere deshacer las presas para que el agua siga su antiguo curso (Duran,1984; t2:379-381).

Inundacién que lleg6 a orillas de Texcoco (Palerm, 1990).

Un resumen de lo que ya se expuso sobre las ofrendas de la época prehispanica, a
Chalchiuhtlicue y los Tlaloque (aqui llamados tiochis, duendes o ahuaques), a los que se les
hacian varias fiestas, es como sigue: en el primer mes (Atlacahualo) para pedir lluvia, se les
ofrendaban nifios (Sahagun,1982:77) en el monte y en la laguna (Sahagun,1982:98), “ibanles
tafiendo con flautas y trompetas” (Sahagun,1982:99). En Hueytzotzontli, cuando bajaban a la
laguna, en Pantitlan se le ofrendaba a Chalchiuhtlicue el arbol tota, con el que habian hecho un
bosquecito, una nifia vestida de azul que representaba la laguna, las fuentes y arroyos, y le
ponian oro, joyas, piedras y collares; en el cerro ya le habian ofrendado a los Tlaloque y a
Tlaloc (Duran,1995;v2:96-97). En Etzaqualistli (Sahagun,1982:35) también los festejaban. En el
signo ce acatl, en la primera casa hacian la decima cuarta fiesta movible, dedicada a
Chalchiuhctlicue: “hacian la fiesta todos los que trataban en el agua, asi vendiendo el agua
como pescando, como haciendo otras granjerias que hay en el agua (Sahaguin,1982:96-97). En
Tlacaxipehualistli en los montes y cuevas se les ofrendaba a los idolillos de piedra y barro
(Duran,1995;v2:245). En Tzoztontli a Tlaloc “y sus compafieros” (Sahagun,1982). En Atemoztli y
Tepeilhuitl a los Tlaloque, en el segundo por su relaciéon con los montes (Sahagin,1982)%%®. Era

tan importante el agua que Anzures (1990) discute como todas las festividades estaban

305 Ademas, Napatecutli y Opochtli eran dioses Tlaloque a los que se les dedicaba una fiesta. Uixtocihuatl, diosa de
la sal, era hermana mayor de los Tlaloque, festejada en Tecuilhuitontli, “en el cu de Tlaloc” le hacian sacrificios
(Sahagun,1982).
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permeadas por Tlaloc y Broda (2009a:49) observa como la mayoria de las ofrendas del Templo
Mayor, giraban alrededor del simbolismo de la lluvia®®.

Torquemada (1976;v1:265), Chimalpahin (1965:155;226-227), Tezozomoc (Palerm, 1990) y
Clavijero (1987) registran como eran llamados a tratar los asuntos del agua a personajes con
conocimientos sobre el agua, las estrellas y los dias, denominandolos como “hechiceros” ,

“medio ingenieros, medio brujos” o “brujos de cosas del agua”.

Como se puede ver en la época prehispénica, a los manantiales, depdsitos y acequias, se les
hacia ceremonias, ofrendas, danzas, cantos, se les tocaba musica y se les hacia una limpieza

ritual y eran de gran importancia no solo Tlaloc y los Tlaloque, sino también Chalchiuhtlicue.

Juan Pichardo Rubi, profesor de mexicano de la region, reconoce que Chalchiuhtlicue era la
deidad en honor a la que se hacia la fiesta de Apantla y argumenta que el Tres de Mayo se
denominaba Atlazaziliztle que quier decir “llamado al agua”, y era una fiesta a Tlaloc, dos

aspectos complementarios (Comunicacién personal, noviembre 28-13).

Los huenchillos (hombres —“viejos™- disfrazados de mujeres, como en el carnaval®®’), en la
memoria de las personas de mayor edad, en Santa Catarina del Monte, hace unos 50-70 afios,
danzaban a lo largo del canal mientras los demas lo limpiaban, y una chirimia3® los
acompafiaba, con un instrumento de viento caracteristico de ésta festividad, el vibano3®. Ir al
manantial exigia un comportamiento de respeto y al que solo algunos mayores podian
acercarse

“...y hasta se quitaban el sombrero para saludarlo, en sefial de respeto...las personas mayores eran

los Unicos que podian disponer del agua..., llevaban el incienso, se quitaban el sombrero, se lavaban

306 Dice Torquemada (1976;t3:78-79) que en la Sierra de Tlaxcala, llamada Santa Ana Chiauhtempan, se adoraba a
Chalchiuhcueye (llamada Matlacueye por los Tlaxcaltecas), “tan venerada como Tlaloc en Texcoco y México”.

307 «__huehuenches, huenchillos o viejos de carnaval; huehue quiere decir una gente mayor, abuelito...patrén, jefe de
familia, igual se los invitaba, como ahora, a los de la danza azteca...era un grupo que se dedicaba a bailar en las
calles o las casas...la mayoria son puros hombres disfrazados de mujer...” (M.R.V.,Ministro Extraordinario de la
Comunién y Catequista). El informante da una interpretacion catélica al respecto, sin embargo, Torquemada (1976)
describe varios tipos de danzas para la época preshispanica y aun en la colonia, en las que era frecuente el aspecto
jocoso, divertido, burlesco, no solo el ceremonial, y esto de disfrazarse los hombres de mujeres era parte de ello,
ahora indudablemente los trajes han cambiado con una influencia colonial. Algunos fueron desapareciendo en la
colonia debido a que los danzantes no se sentian aprobados.

308 “Antes llevaban tunica morada y blanca los vibaneros, toca el vibano, un palito que sopla. Ahora ya se chivean,
aqui ya no hay. Don Marcelo ya no toca. Los de Santa Maria son los que tocan la chirimia en la fiesta” (C.M. O.,
Mujer 79 afios).

309 Este instrumento que se toca como la flauta traversa, ain sobrevive y solo en la comunidad vecina de Santa
Maria Tecuanulco lo saben tocar. En Santa Catarina del Monte ya murié el dltimo que la tocaba en las fiestas, por lo
que las chirimias de Santa Maria Tecuanulco son invitadas para esta y otras fiestas religiosas de la comunidad.
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las manos, para poder ellos entrar a donde estaba saliendo el agua y poner la cruz y bueno rezar...”
(F.E.V., integrante de mayordomia).
“...Antes todo era ordenado, se manejaban las jerarquias, las personas mas grandes eran las mas

sabias y eran las que dirigian la Apantla, ahora cualquier persona dice haz esto, haz lo otro...”

(C.C.V., hijo de granicero).

También se dice entre los informantes que, “... le hablaban en nahuatl al manantial: Ya venimos
a limpiarte aguita linda, gracias, por un afio ya nos serviste, ahora estamos aqui, si Dios nos
concede de aqui a un afio, volveremos a venir a limpiarte...”®1° (C.C.C., curandera). Al terminar
la tarea llevaban alimentos, “era de traje”, para compartir un taco, en otros casos era un
aguador o el mismo granicero, cuando le tocaba el cargo de aguador,® el cual invitaba a la
comida para todos, como un tributo o forma de agradecer que daba el granicero a los duendes
y a su gente que lo apoyaba®?. Después del taco, los que querian bailaban. Se ofrendaban
flores silvestres al manantial y la cruz, o pétalos de rosa bajaban del manantial por el cafio y
cubrian el depésito de agua. Este evento duraba todo el dia. El agua era muy abundante, cada
quien disponia de ella de acuerdo a su necesidad, habia para uso doméstico y para riego de los
terrenos®?, Sélo un aguador o regidor del agua, se encargaba de la fiesta. Algunos cafios como
el del manantial de Atexcac era de unos 50 cm de profundidad por 50 cm de ancho, hecho de
tepetate, el cual se “enlamaba mas que el de concreto de la actualidad”. Otros cafios como el
de Almeyatl eran de cal, arena y lajas de piedra, que posteriormente fueron usados para poner
sobre ellos la tuberia. Explican que en 1954: “no habia misa en ese tiempo, las misas se hacian
cada mes” (M.L.V., integrante mayordomia). La parroquia quedaba en Huexotla, el padre venia

a caballo y daba misa en todos los pueblos.

310 Traduccion de la informante. Una transcripcion de la grabacion por Juan Pichardo Rubi, Profesor del idioma
mexicano [nahuatl] de formacion tradicional, es como sigue: “..Ye oti ualakeh ti to aton, ti aue ti mitz chipahuazkeh
para okze xiuitl, ma Dios tech mo nemiltia para okzepa ti ualazkeh ti mitz anakili ...”.

311 para Lorente-Fernandez (2010), el granicero de las comunidades de la montafia texcocana que el estudio, es un
intercesor que integra dos aspectos, vincula Monte y regadio: “...Ejerce el rol de aguador en la gestion del agua,
coordina las obras, protege a los vecinos, pero asciende también al Monte [Tlaloc], sabedor de que los espiritus
apresados seran distribuidos por el monarca pluvial en los canales y acequias”. En una fusion de Tlaloc y
Netzahualcoyotl como la divinidad encargada del agua con la que este negocia. Segun este autor, “...Tlaloc-
Nezahualcoyotl es una deidad omnipresente que gestiona todo lo relativo a las aguas celestes y terrenales: lluvia,
manantiales, pozos y rios subterrdneos dependen de su control directo para el correcto flujo del ciclo meteorolégico y
del complejo de regadio del area...” (Lorente-Fernandez, 2012:64), aspecto que no se encontrd en esta investigacion.
312 Interpretacion del Gltimo granicero que sobrevive en la comunidad, de 83 afios.

313 E| sistema de riego llegaba a cada casa-terreno en el pueblo, herencia de Netzahualcoyotl, alrededor de la casa
se tenian huertas y se cultivaba, maiz, frijol, haba, alverjén, algunas flores, etc. En el monte tenian cultivos méas
extensos y de temporal. “...los terrenos que habia ya son casas, ya se tupié de casa y ya no quieren trabajar...”
(M.L.V., integrante mayordomia).
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Algunos argumentan que en la medida en que fue aumentando la poblaciéon y el agua fue
disminuyendo por la tala del monte, la forma de organizacion para regir y administrar, el agua se
fue volviendo mas compleja, como se vera mas adelante. “...En el 78 [fue que] empez0 a faltar
el agua...”(M.L.V., integrante mayordomia).
“..Hace 45 arfios, llovia dia y noche. En esos tiempos llovia desde mayo, mitad de abril, ahora ya se
pasa mayo, abril, junio y no llueve, [hasta] principios de julio. Antes llovia todo el mes de junio, por eso
mismo hasta las cosechas, aunque sea de riego, no se dan, sélo algunos el agua tenemos, no alcanza
para riego, entonces ya cuando llega la lluvia, ya no le da tiempo de crecer...”
“...Cerquita del comité sembraron porque el agua esta a la mano, pero abajo, ya no se da y ya tiene

que comprar...” (S.A.V., integrante Comité de Agua).

Como se dijo, uno de los argumentos es adjudicar el cambio de régimen de lluvias y el cambio

climatico regional a que “se llevaron a Tlaloc®*

para la ciudad de México” pero también a que
“el gobierno seco6 el Lago de Texcoco”, el cual contribuia con la formacién de nubes que se
trasladaban y chocaban en la montafia con la masa forestal, que ademas de humedecerla, se
reflejaba en dos o tres fuertes aguaceros en el dia. Algunos denuncian un cambio brusco a
partir de los 80 [del siglo pasado] que repercutié en su sistema tradicional de organizacion, en

sus creencias y costumbres.

6.2.2.2. El evento en la actualidad
Esta fiesta del agua es parte de la identidad y de la supervivencia del pueblo, como lo ilustran
los siguientes testimonios:
“...La limpieza del cafio es necesario hacerla segun nuestros antepasados para darle gracias a Dios
que tenemos agua...” (P.A.V., integrante de Comité de Agua).
“...Es el agradecimiento para que no nos falte el agua...” (M.D., hombre 72 afios). “...Anteriormente a

sus dioses...” (P.J.G., integrante Comité de Agua).

“...La fiesta del Apantla ayuda a que quieran el agua. Todos adoramos el agua porque es el que nos
mantiene...”(C.M.O., mujer 79 afios).

Apantla es una fiesta que se recalendariza en funcién de la semana santa, en el calendario
catolico. Después del miércoles de ceniza, se cuentan dos viernes y al siguiente lunes es la

fiesta, por tal motivo, ésta puede caer en febrero o en marzo.

314 O “la mujer de Tlaloc" Chalchiuhtlicue
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La organizacion esta a cargo de los comités de agua. Cada comité administra uno o mas
manantiales de los que sale el agua para los cafios que es utilizada para el riego de los
terrenos®® en la siembra de maiz, frijol, haba, etc. El agua de los manantiales que se entuba, es
para uso doméstico. Por lo que los comités que no tienen cafios, ya no tienen riego. S6lo uno
de los comités tiene en la actualidad cafios que se limpien, en los otros se hace solo una

limpieza ritual del manantial.

Temprano en la mafiana los vecinos de cada manantial van como voluntarios (“faeneros”) a
limpiar los manantiales y/o cafios y la cisterna o depdésitos. En 2013, fueron acompafiados por
los tradicionales vibaneros, como se hacia antes®!®. Mientras, en la iglesia, los fiscales entregan
el estandarte de la Santa Patrona a los presidentes de los Comites de Agua, quienes se los
ceden a sus esposas y salen de la iglesia acompafandolos, con los musicos, campanas,

incienso y cohetes.

Al concluir esta labor de limpieza, el comité de aguas o un aguador3!’ invita a los “faeneros” a
desayunar, junto con los mausicos, autoridades civiles (Delegacién, Comité de Bienes
Comunales, Bienes Ejidales, COPACI y Consejos de Vigilancia®®), autoridades religiosas

(fiscales, mayordomos, campaneros e incienseros), vecinos y los miembros del comité.

Una vez terminado el desayuno, salen de alli todos los comités con las ofrendas para la
iglesia®'® (Fotografia 4). Para los pobladores, es un honor llevar el estandarte de la “santita” (la
santa patrona del pueblo), para lo cual en la mayor parte de los casos se lo llevan las mujeres
esposas de los presidentes de los Comité y/o aguadores. En el caso de ser mujer, como en
2013, la misma presidenta traslada el estandarte. Las cruces azules, son llevadas por hombres
integrantes del comité de agua; estas también se llevan a “oir misa”, pues seran colocadas en
cada manantial y/o depésitos de agua con sus respectivos arreglos florales. Al repicar de las
campanas, le siguen los cohetes y la banda ameniza la procesion, hasta llegar a la iglesia de la
santa patrona donde se entregan las ofrendas. La iglesia es el lugar de encuentro de los tres

comités. El sacerdote catdlico alienta no solo esta costumbre, sino también invita a la proteccion

315 % Ya no se ocupa el agua como antes, en un terreno ya hay varias casas...”

316 Nativos de la misma comunidad, pero esta vez en lugar del vibano original, hecho de carrizo, usaron una flauta
dulce, aunque la melodia era la tradicional, “para mas facil”.

317 Dependiendo de la forma de organizacién del comité, aspecto que se vera mas adelante.

318 Se reparte un representante para cada uno de los comités de agua.

319 Se le consulta a los encargados de la iglesia con antelacion cuales son las necesidades de la iglesia y de acuerdo
a la capacidad del comité, son las ofrendas.
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del agua, a la tolerancia con el projimo y “a dar [ofrendar] lo que mas nos cuesta pues Dios lo

multiplicara™%.

Después de la misa, los asistentes se separan y cada comité hace un recorrido que consiste en
rezos, dejar una cruz azul,*?! con su respectiva ofrenda floral, en cada uno de los depdsitos de
agua o estanque y en el manantial. Al llegar a cada uno de ellos,**? la banda “...debe entonar
las mafanitas, como si llegara a una casa...” (P.J.E., integrante de Comité de agua). Recorridos
gque también van acompafiados del estandarte de la santa patrona, las campanas, el incienso,
la banda musical, los cohetes, y representantes de todos los comités mencionados

anteriormente (Fotografia 5).

Se tiene especial cuidado de no echar cohetes cerca del manantial pues, segun los habitantes
de la localidad, eso podria espantar el agua, ya que en la historia oral hay antecedentes de que

esto ocurre.3%

Los presidentes de los comités de agua dirigen los recorridos, dan algunos mensajes, tanto en
el desayuno como en el manantial, donde ademas hay algunas palabras por parte de los demas
representantes de las autoridades civiles y religiosas. Palabras dirigidas a expresar el
agradecimiento a todos los participantes y a que se continte con la tradicion “para agradecer a

Dios por el agua para que no nos falte”. La banda amenizara el baile para quienes se animen.

En el manantial de Atexcac invitan a un rezandero a orar tanto a la hora de hacer la limpieza del
manantial como a la hora de poner la cruz. En 2013, por parte del mismo comité se colocaron
ofrendas para los duendes o tiochis al lado de la cruz, consistente en una canasta con galletas,
fruta, trastes pequefios, los cuales fueron bendecios con anterioridad en la iglesia, al lado de las
ofrendas que se entregaron (Fotografia 6). Después de la oracion se lanzaron pétalos de rosa,

cubriendo alrededor del manantial y en el mero ojo de éste.

320 |dea que ya estaba desde la época prehispanica, cuando la exuberancia de la ofrendas alcanzé el extremo, pues
rayaba en los sacrificios sangrientos, como se vio anteriormente.

$21Todas las cruces que se llevan en la Apantla son azules, sin embargo se observé que algunas de las que
permanecen fijas en el manantial o depdsitos en ocasiones son blancas, a las que se les ponen las azules con su
ofrenda floral.

322 En el comité en el que son mas largos los recorridos, en cada estacion se reparte refresco vy licor.

323 Por el hecho de que se considera que el agua fluye por el cerro a través de sus venas, como se coment6 con
anterioridad.
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Fotografia 4. Ofrendas para laiglesia, flores y cruces para los manantiales y depésitos de
agua que llevan cada uno de los comités de agua.

Foto: Beatriz E. Madrigal C.

Fotografia 5. Incienso, ofrendas florales, campanas, cruces, estandarte de la santay la
banda en los recorridos hacia los manantiales y depésitos de agua.

Foto: Beatriz E. Madrigal C.
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Fografia 6. Ofrendas dejadas en el manantial de Atexcac (a) y Almeyatl (b)

Foto: Beatriz E. Madrigal C.

De acuerdo a como se organice cada comité del agua, antes o después de terminar los
recorridos, se invita a una comida, ya sea en la casa de un aguador (como en el comité de
Almeyatl) o en el manantial (como en Atexcac, donde son los vecinos que se organizan para

brindar “un taco”).

Después del “taco” o comida, se reunen en la iglesia los tres comités, dejan los estandartes y
campanas alli; los fiscales agradecen la participaciébn de todos, invitan a continuar con la
tradicién, dando un reconocimiento a la importancia del agua. Al atardecer, cada comité lleva el
estandarte de la Santa Patrona a la iglesia y todas las autoridades civiles y religiosas, llevan a
la iglesia a ofrendar a la santa patrona los alimentos que compartiran en la noche, con toda la
comunidad, en la explanada de la delegacion. Al anochecer cada comité de agua llega con sus
alimentos para compartir y con una banda musical. Un maestro o una maestra de ceremonias
habla de la importancia de la fiesta del agua e invita a todas la autoridades a dar unas palabras,
que son de agradecimiento por la participacion de las personas que hicieron posible el evento y
a la santa patrona “...por estar llevando a cabo nuestra festividad...por los manantiales que
tenemos, por el agua que tenemos y en la forma en que se esta distribuyendo...” (P.J.E.,
integrante Comité de Agua). Se alienta a continuar con la tradicién y hacerla cada vez mejor, a
“agradecer con mayor abundancia el agua que Dios nos estd mandando” para que en ese acto
de donacion sea mayor la retribucion incondicional, “pues sin agua no hay vida”. En la fiesta del

agua, “nuestra fiestecita”, hay cena, musica y baile para todo el pueblo.
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En los ultimos afios, de forma intermitente, se ha estado retomando la ceremonia azteca-
chichimeca en cada manantial, asi como la danza, el tipo de ofrenda y de musica®**. Con
actividades paralelas a las que se describieron anteriormente, la ceremonia en el manantial fue
organizada en 2012 y 2013 por un grupo de jévenes de la comunidad denominado Juventud
Comunitaria y el Consejo Indigena N&huatl de Texcoco®?®, e invitaron a danzantes de la region
que se reconocen a si mismos como “guardianes de la mexicanidad” y a un granicero de
Tequexquinahuac. Dicha ceremonia realizada en los dos manantiales mencionados con
anterioridad, consiste, segun los diferentes actores, en “abrir el cosmos” para ponerse en
contacto con la energia césmica dirigiéndose a los cuatro rumbos cardinales®?®, arriba y abajo, y
nombrando a Ometeotl*?’, se le habla a los lugares, en el centro va una ofrenda con los cuatro
elementos (agua, fuego, aire y tierra). Después del ritual de apertura se le toca una flauta
pequefia al manantial, mientras se le hace la sahumacion con copal, se le coloca una pequefa
ofrenda en una vasija de barro, con pan, fruta, dulces, galletas, trastes pequefios®?® (Fotografia
6), y se reparten pétalos de flores y/o rosas alrededor tanto de la ofrenda como del manantial.
Una vez sacralizada el agua en el ritual, se comparte entre los asistentes y se hace una danza
acompafiada del huehuetl y la guitarra conchera. También le cantan y danzan al manantial,
acompariados de dichos instrumentos®?. Se dan unas palabras de agradecimiento y de llamado
a proteger a la naturaleza, la madre tierra y al agua, como las siguientes pronunciadas por una
de las curanderas de Santa Catarina, afin a este interés de rescate cultural (C.F.C.):

“VYenimos a agradecerle a nuestra madre tierra, que es la que se abre para recibirnos al darnos la

vida y para recibirnos cuando es el Ultimo [chistido] de cada ser humano. Yo quisiera, les pido por

324 Mas en un estilo de la danza conchera. El que dirige (es especialista ritual considerado en la parte regional, mas
adelante denominado Especialista ritual 3, explica que el chichimecatl es un estado de evolucion del conocimiento de
la humaniad, como lo es el Tolteca, que lo precede y el Olmeca. El traduce chichimecatl asi: el primer chi de Tlachia
o chikita que es observar y el segundo chi de chihuala o michihua, que es hacer, y mecatl: mecate, el cual era usado
para hacer medidas. Entonces es el que observa y hace medida: el astrénomo. Posteriormente el azteca de aztli
instrumento. Es el que hace cémputos, célculos, lleva las matematicas del universo. El instrumento era el
nepohualtzinzin (que él maneja). En la ceremonia se empieza a tomar patrones geométricos y matematicos de las
observaciones del movimiento astrondmico de los cuerpos celestes y se desarrolla este método para trabajar con la
energia, para pasar de ser observador a ser parte de...Es decir, no solo registrar y observar, sino ser parte del
movimiento astronémico y de las manifestaciones de la energia y de los elementos.

325 Grupo cultural constituido por representantes de los pueblos de la montafia texcocana (San Jerénimo Amanalco,
Santa Maria Tecuanulco y Santa Catarina del Monte), que trabajan por el rescate del idioma, la danza, el temazcal y
la cultura en la regién.

326 Explicacion dada por Especialista ritual 1, de Tequexquinahuac, quien particip6 en la ceremonia: “se le ofrece al
manantial, se le habla a los lugares, el viento del norte, el agua del sur, el fuego del oriente, la tierra abajo, poniente
cihuatlampa, como esta en el Cédice Fejervary-Meyer.”

327 Meollo de la profunda concepcién nahuatl de la divinidad (Ometeotl), segiin Ledn-Portilla (1979:153) como ya se
comentd en el marco tedrico.

328 Como la canasta en pequefio que ofrendaba el granicero en el Cerro Tlaloc cuando iba a pedir agua (C.C.C.,
curandera).

329 En 2013 cambia un poco la participacién, ademéas de hacerse la ceremonia y danza en el auditorio del Comité de
Atexcac, se hace la ceremonia en el manantial del mismo. A este tipo de danzas algunos vecinos le llaman “como de
apaches”, lo cual es frecuente en las fiestas a los santos.
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favor, padres, madres de familia, que les ensefiemos a nuestros hijos a nuestros nietos, a nuestros
bisnietos, a nuestros seres descendientes de nosotros, que aprendan, que aprendan a respetar a la
madre tierra, a la naturaleza, a respetarse a si mismos, porque si se respeta el ambiente, la tierra, el
universo en general, se respetan a ellos mismos, se quieren a ellos mismos, como la palabra en
castellano, que dijo, que dice Dios, ama a tu préjimo como yo te amo. ¢ Qué hacemos? Hacemos las
cosas al revés, destruimos a nuestro projimo, como nos destruye el enemigo. Les pido, no en vano
nuestra vejez, les pido, que cuidemos la naturaleza, que cuidemos los arboles, que cuidemos el
agua y nuestra madre tierra cuando nos reciba, cuando vayamos, cuando partamos de éste mundo,
nos reciba con los brazos abiertos, y con el corazén enchizo de amor hacia nosotros”.

Les voy a hacer recordar que nos faltaron aqui nuestros dioses del agua, no se vistieron, ¢eh?.

Porque si es necesario, en este momento de los tiochis, que se presenten aqui, ¢cémo se

presentan? Disfrazados para que salgan, salgamos de aqui” (C.F.C., curandera).

Se retoman estas palabras puesto que se expresa el sentimiento de considerarse (al ser
humano) parte de una naturaleza humanizada o sistema o cosmos, donde nuevamente Jesus,
es a la vez Padre y Dios y donde las acciones de cada integrante afectan a ese sistema. Ser
parte de la naturaleza humanizada, es ademas una forma muy pedagogica de entender, en lo
humanamente posible, que todos somos parte de...y cualquier integrante del sistema es
igualmente importante. Ser parte de...es un aspecto que esta implicito en el concepto de

ecosistema el cual incluye al ser humano como parte de la naturaleza.

Al terminar se hace un canto de despedida del manantial. Aqui se considera al agua “como la

esencia de la vida”, como a un ser vivo al que le gusta que le canten, le dancen, uno de los

danzantes agrega:
“..Al agua hay que cantarle porque el agua esta viva, es un ser que le agrada que le cantemos como
a nuestra madre, como a nuestros hermanitos cuando les hablamos dulce, el agua se transforma, el
agua nos da su vida y cuando esta contenta nos la da con mucho mayor amor y como nosotros le
podemos siquiera dar un canto, como dice el abuelo Netzahualcoyotl: ‘siquiera un canto, siquiera
una flor’...porque también va cantando el agua, también es una danza y va danzando, entonces esa
armonia, hace que fluya, hace que sea mas limpia y que salga con mas alegria, con mas fuerza, la
danza y el canto...ayuda a que haya mas agua, porque nos esta oyendo, esta conectada el agua con
la madre tierra, es parte de nuestra madre, el agua, y ella es una de sus mil voces, entonces cuando
canta con nosotros, todos estamos muy contentos, cuando danzamos con ella...” (C.V.K., danzante).

Es un discurso mas elaborado pero que concuerda con lo que las personas de mayor edad, que

aun hablan nahuatl en la comunidad: “el agua es como una criatura” y por ello se le hablaba en
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nahautl, se le pedia permiso, se quitaban el sombrero, se le cantan las mafanitas, se le

aplaude, etc.

En la Apantla del 2012 el Consejo Indigena Nahuatl de Texcoco, también organizé una misa en
nahuatl en la que confluyen algunos elementos nahuatl (como el sahumador, el copal, los
cuatro elementos naturales) y catélicos. Destaca la presencia de las personas de mayor edad

en ésta misa®?, pues son los que aun hablan nahuatl.

La Juventud comunitaria en 2012 organizé también una exposicion infantil de dibujos y poemas
en nahuatl relacionados con el agua, la cual se puso en la explanada de la delegacion. El

siguiente es un poema de una nifia llamada Antonia Miranda, traducido por ella misma:

To yollis in atl La agua es la vida
Tlacayo in atl el hombre es el agua
Xochiyo atl el agua es florida
Noyo ki itstik y también es fria

6.2.2.3 Lafiesta de la Santa Cruz o del Tres de Mayo

En esta fiesta se bendicen en una misa o ceremonia, las cruces que fueron colocadas en los
manantiales y depdésitos el dia de la Apantla, por lo que sigue aun muy vinculada a los
manantiales, las lluvias, los cafios, los cerros y a la Apantla. Al igual que en la fiesta de Apantla,
la organizan los comités de agua, uno de los comités va al cerro, en medio del bosque, en
donde, segun la tradicién oral, en una ocasion se aparecié®3! la Santa Patrona para proteger al

332 en el que hay tres cruces,

pueblo de los carrancistas. Desde este punto denominado Tlaixtli
se tiene una visiébn panoramica del pueblo, la ciudad de Texcoco y del Valle de México. Se

considera que estas cruces cuidan al cerro y protegen a la poblacion de todo mal, son las que

330 Reciente a la fiesta también se celebré por primera vez en la catedral de Texcoco una misa en nahuatl,
organizada por el mismo Consejo.

331 Barabas (2006:229-231) explora como el aparicionismo en Oaxaca incide en la construccion colectiva de las
nociones de identidad y territorialidad y otorga al paisaje su mayor grado de sacralidad y a los creyente la nocion de
“elegidos”; lo cual propicia la refundacion sagrada del territorio, un anhelo de las comunidades indigenas para
resacralizar su territorio, después de haber sido “demonizados” sus lugares sagrados, durante la conquista espiritual
logrando ser readquiridos simbdlicamente. Anota que una buena parte de la identidad colectiva se constituye “en
relacién con la religion y con el medio ambiente culturalmente construido”. “Los santos aparecidos se convierten en
santos patronos y retoman el papel fundador y protector del territorio y el pueblo que eligen, algo que los ancestros y
deidades tutelares antes desempefiaban y aun desempefan”.

332 |_ugar de una hierofania de la Santa Patrona, que sera narrada al abordar los lugares sagrados.
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“representan a la comunidad”. Alli se hace una ceremonia®* con el diacono de la capilla de la

santa. Después de la celebracion hay cohetes y se invita a refresco.

En los manantiales, donde se enfloraron las cruces en Apantla, se hace misa oficiada por el
padre catdlico. “Las cruces protegen también a los manantiales, pero hay que bendecirlas”. Las
otras cruces que se hallan en los manantiales a cuatro horas de camino (Cepayahco, Agua de
arriba, etc.) o en el cerro (Tres cruces, Cruz de Vicente, Cruz de Jarritos...) o los depésitos
(Tlatentilontitla, Atlacolhuian, San Francisco, Minastlateli, etc.), se bajan el domingo antes del
tres de mayo para bendecirlas y para que “oigan misa”. En el comité de Almeyatl-Minastlateli,
hay padrinos de las cruces que se encargan de traerlas a sus casas, limpiarlas, pintarlas,
enflorarlas y llevarlas a la misa que se realizar4 en el manantial de Almeyatl. EI comité de
Atexcac, las lleva al depésito donde estan las oficinas y el auditorio adecuado para eventos y

misas, por lo que esta labor queda a cargo del mismo comité.

Unos van a Almeyatl y otros a Tlaixtli. Los que van a Tlaixtli, bajan al auditorio del depdésito del
manantial de Atexcac, donde hay misa, cohetes, banda®* y convivio (desayuno o comida,
dependiendo de la hora en que les den la misa). También, la gente lleva sus cruces que ponen
en sus hogares al iniciar la construccion de la casa, las cuales “deben ser bendecidas cada afio
y adornadas de flores naturales o artificiales de muchos colores, para asegurar la proteccion de
la casa” (P.A.V., integrante Comité de Agua). Las cruces son tratadas con mucho cuidado,
especialmente las que tienen Cristo y todo el atrio se llena, pues hay una nutrida asistencia. En
la misa y la ceremonia catdlica se explica el significado de la cruz, y de cémo “...todos llevamos

una cruz que debe ser cargada con gozo...”®,

El diacono comenta que “...antes era muchisimo mas importante esta fiesta, aunque todavia es
importante...”. También hay misas particulares en las visperas del Tres de Mayo, para pedir
agua, en remplazo del pedimento de lluvias que hasta hace poco realizaba el granicero en el
mes de febrero o marzo en el Cerro Tlaloc custodiado por cuatro o cinco personas. Al respecto,
recordemos que segun Juan Pichardo Rubi, profesor de ndhuatl, a esta fiesta del Tres de Mayo
se le denominaba Atlazazilistle que quiere decir llamado al agua pues era dedicada a Tlaloc.

(Comunicacion personal, noviembre de 2012).

333 Lo consideran ceremonia porque no hay comunion. Anteriormente, alli se hacia cena y baile, después de una
misa y también habia compadrazgo.

334 No siempre se da la participacion de los musicos en el Tres de Mayo, esto varia afio con afio.

335 Implicito en la idea de “sacrificio” (esfuerzo), que se hace para llevar a cabo el cargo de aguador o en las
mayordomias.
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6.2.2.4. La organizacion de los comités para las fiestas
“..Si no tuviéramos el agua no viviriamos, no existiria este mundo. Esto lo entendi cuando tuve el
cargo. Nadie entra sabiendo, todo se aprende a través del cargo. Sin el agua no existiera nada, no
habrian arboles, no habrian campos, no habrian animales, y no habria maiz, ni frijol, ni otras semillas

para sobrevivir...” (S.A.V., integrante del Comité de Agua).

La comunidad esta organizada por tres Comités de Agua, los cuales tienen a cargo la
administracién y mantenimiento de uno o varios manantiales, sus depdésitos y/o estanques. El
nombre del comité se recibe por la ubicacién de los usuarios o de acuerdo al o los manantiales
mas importantes que estan bajo su direccién. Dichos comités se encargan tanto del agua
rodada para riego como del agua potable y de la organizacion de la fiesta de Apantla, y la del
Tres de Mayo, que es su complemento. Aunque cada comité se organiza con algunas variantes
que se introducen afio con afio, hay diferencias de organizacién entre comités, como se

ejemplificara con el de Atexcac y el de Almeyatl-Minastlateli.

El comité de agua de Atexcac: comité elegido cada afio®*, conforme a la localizacién de los
comuneros propietarios de terrenos o casa/habitante, del sector al que le surte cada manantial.
Lo conforman un presidente, un secretario, un tesorero, cada uno con su suplente, y ocho
aguadores. El comité saliente elige quienes ocuparan el cargo. Los aguadores cierran y abren
valvulas para que se suministre el agua por sectores cada tercer dia, de saber las necesidades
de agua para riego por usuarios; un aguador por semana se encarga de esto. La mesa directiva
se encarga del mantenimiento de manantiales, depédsitos y las fiestas nombradas
anteriormente. Los usuarios pagan una cuota anual para cubrir el sustento de manantiales,
depdsitos y estanques, y para los gastos de ofrenda, cohetes, flores, mantenimiento y enflorada
de la cruces para las fiestas. La banda musical la pone la delegacion®’. Quince dias antes de
las fiestas, salen los cobradores por cuotas para los cohetes, flores, misa y cantor. Cada
miembro de la mesa directiva del comité, debe dar una cooperacién para el desayuno, la

comida y la cena para el evento de Apantla y en el Tres de Mayo para el desayuno y/o comida.

El cargo de aguadores o mesa directiva, es por un afo, “como las mayordomias, va parejo”,

desde abajo, hasta todo lo que corresponde al comité de Atexcac. Para los pobladores, eso trae

336 Al igual que en el tercer comité (Cuahutenco, cuyo nombre es mas por el topénimo del lugar al que administra el
agua). Estos dos comités, comparten agua y la limpieza del cafio. En Cuahutenco un aguador invita al desayuno y
otro a la comida.

337 Como son musicos de la comunidad, estos a cambio dejan de hacer tres faenas de trabajo comunitario.

210



consigo muchos problemas, “al terminar los vecinos ni te saludan”. Por el contrario la

mayordomia es considerada una bendicién®® y todos quieren ser mayordomos.

Los hombres se relacionan con el agua, a través del cargo en el comité de agua.
“Generalmente son sefiores los que son aguadores, pero si por ejemplo la mujer esta sola o el
esposo esta trabajando, le toca a ella. Pero hay cosas como los arreglos, si tienen que ser a
fuerzas los hombres” (S.A.V., integrante de Comité de Agua). El cargo de presidente, en 2013,
es la primera vez que es ocupado por una mujer. Toda la mesa directiva y casi la mitad de todo
el comité fue asumido por mujeres. “...Las mujeres son las que mas se relacionan con el agua
por la comida, la lavada de trastes, la ropa, también la usamos para el bafo... ” (S.A.V,,

integrante Comité de Agua) y hablan con mucho aprecio por el agua.

“Todos aprendimos con el cargo, no llegamos sabiendo”. Por eso el cargo sirve para apreciar el
agua. “...El cargo como aguador o en comité de agua y Apantla ayudan a que quieran el agua,
todos adoramos el agua porque es la gue nos mantiene, apreciamos el agua, la valoramos, es
un ligquido vital, es sagrado. Aunque hay algunos de nosotros que no la cuidamos y la
desperdiciamos...”(D.F.T., Segundo Delegado).

“...En este comité ya reforestaron un millar en el manantial, dos, los del comité y el pueblo en el

monte...” (P.J.G., integrante Comité de Agua).

Es persistente la idea de que “... hay que ser mas consciente de que el agua se tiene que cuidar
mas. La contaminacion que estamos haciendo como habitantes en el suelo que tiene el
manantial, basura inorganica, vasos, hule... Van y tiran basura, se deberia sacar un tema en el
convivio de no tirar basura en el manantial. Hacerle conciencia a la gente. Salir a recaudar

basura, aparte de los cafnos...” (S.G.V., integrante Comité de Agua).

El comité de Almeyatl-Minastlateli: Dicho comité administra el agua para terrenos ejidales,
también lo conforman un presidente, secretario y tesorero con sus respectivos suplentes y
vocales. Un primer aguador, se encargara del desayuno y un segundo de la comida en la fiesta
de la Apantla. En 2013, dos mujeres ocuparon el cargo de aguadoras por primera vez. El

comité, se encargara de la cena y con el dinero que aporta cada usuario, se empleara para el

338 ¢ Cuando la virgen va a nuestras casas, nos cambia la vida..."(T.A.C., integrante de Comité de Agua). Para otros
“es la oportunidad de hacerse de dinero”.
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mantenimiento de los manantiales, depdsitos y/o estanques, bombeo, cohetes, ofrenda y para
la entrega de canasta, la cual es un obsequio con panes, fruta, galletas, licor, etc, elemento que
simboliza el intercambio presente en compadrazgos, fiestas, pedimento de la novia, bautizos,
dia de muertos y en el pedimento de lluvias (en pequefio), etc. (Fotografia 7). Con la canasta,
en esta ocasion, se invitara a los aguadores primero y segundo a participar en el caso de la
fiesta de Apantla con el desayuno y la comida, respectivamente. Hay un padrino de cada cruz
que se encargara del mantenimiento y enflorada de éstas. La delegacion se encargara de la

banda musical. Este comité se elige cada tres afios por parte de la asamblea de usuarios.

Fotografia 7. Entrega de la canasta para invitar al aguador a dar la comida en Apantla.

Foto: Beatriz E. Madrigal C.

6.2.2.5. Algunas reflexiones y consideraciones generales en relacién a estas dos fiestas

Tanto la Apantla como el Tres de Mayo, no son consideradas fiestas de la comunidad en el
sistema de cargos religioso 0 mayordomias, no se clasifica dentro de las fiestas patronales, sin
embargo aunque la organizacién es civil, también interviene la iglesia: “..La Apantla es una
ceremonia tanto civil como religiosa, actualmente ya se pide misa por accion de gracias de que
Dios ya nos da ese vital liquido. Entonces con mas razén tenemos que cuidarla...” (M.R.V.,

Ministro Extraordinario de la Comunion y Catequista).

Es esa mezcla fuertemente entrelazada de lo “mistico con lo religioso”, en el que ellos
consideran lo mistico como: “...las creencias de todo lo que las costumbres que se tiene, la
forma de curar, de festejar el agua, a los muertos, los lugares sagrados...” (C.C.V., hijo de
granicero), y lo religioso como: la asiduidad a la iglesia. De ahi que surjan sugerencias como la

siguiente:
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“...si me gustaria que la iglesia se metiera mas a fondo con el agua, que la llame mas en las
palabras de Dios...Que en la misa se pidiera por el manantial, para que nos dé mas

aguita...”(M.D.C., integrante de la mayordomia).

Sin embargo, bajo la apreciacién de la mexicanidad esto sélo se logra si también se toma en
cuenta a los encargados de cuidar el agua, los tiochis, duendes o ahuaques y a sus compadres,

los graniceros.

Vemos como el origen de la adoracion del agua tiene sus raices prehispanicas, en una
estructura organizativa propia, la cual permitid la pervivencia hasta la actualidad, aunque
modificada y reelaborada hasta encajar con las celebraciones catélicas y renombradas sus

deidades.

Segun algunos testimonios se marca una mayor penetracion de la religion catélica en los 80
(siglo pasado), “pero no nos desprendemos de lo mistico” (C.C.V., hijo de granicero). El hecho
de no ser parroquia, les permite cierta autonomia y la participacion tanto de las mayordomias
para las fiestas patronales, como de las numerosas peregrinaciones, denota una ordenacion del
transcurrir del afio, fuertemente religiosa en la comunidad®®, por lo que quizd como una
estrategia para poder mantener la participacion en los cargos (civiles y religiosos), festividades,
peregrinaciones, costumbres en general, son las actividades a las que se dedican ahora la
mayor parte de la poblacién, como musicos y floristas, como se mencion6 anteriormente. En
este sentido, retomando a Korsbaek y Gonzéalez (2000), se puede apreciar que el sistema de
cargos relacionado con la vida ritual de esta comunidad, es un eje sélido que rige el devenir de
la comunidad y es la base de la identidad, superando no solo “la subordinacién politica al

gobierno municipal“ (p:57), sino a la iglesia catdlica.

Para muchos, por sus trabajos Apantla es solo el convivir en la noche, pero en general

consideran que “...es la fiesta mas bonita (de todas las de la comunidad) por que convive todo
el pueblo, todos los comités llevan alimentos y comparten en la noche...”.
Algunos jovenes se quejan porque...

“..lo hacemos por algo de mercadotecnia, todo se nos va en fiesta, licor, comida pero no se reflexiona

sobre lo que es el verdadero sentido de la Apantla, que es la conciencia del cuidado de nuestra agua,

339 Religiosidad que pervive como herencia de las sociedades teocraticas prehispanicas existentes en Texcoco, con
un ciclo festivo marcando cada 20 dias una celebracion religiosa, como lo registran Duran (1995;v2) y Anzures
(1990).
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de nuestros manantiales y nuestros recursos naturales...,debemos tomar conciencia de cémo nuestros
antepasados si lo hacian jy nosotros que supuestamente tenemos mas recursos, mas informacion, no
lo hacemos!...cuando uno es aguador es cuando uno se da totalmente cuenta de que el agua esta
disminuyendo, porque no es solamente tener el agua disponible para todos, entubada, sino hacer un
uso adecuado de ella...” (C.G.T., integrante de la mayordomia).

La siguiente es una reflexion a partir de la Apantla por parte de alguien que vivia del monte:
“..Cuidemos nuestros bosques para conservar nuestros manantiales, porque si se acaban los
bosques se acabarian los manantiales. Hay que tratar de inculcarle a los nifios que cuiden eso que es
algo tan sagrado que es el agua...Yo en su momento tuve la necesidad de ir al bosque porque no
habia de otra, pero ahorita en la actualidad ya no hay la necesidad de ir al bosque, el tipo de trabajo
cambio, ojala se siga conservando para seguir teniendo ese liquido que es tan necesario para todos...”

(F.M.O., integrante de la mayordomia).

Se observa como en el interior de la comunidad, en diferentes sectores de edad y género,
existe una sensibilidad especial hacia el agua, del que no se es muy consciente y que ubicada
en un ambito sagrado, opera como un control en la relacién profana y cotidiana con el
elemento. Ademas, la organizacién social contribuye a que al pasar por este cargo (que “va
parejo” en dos de los comités), todos aprendan la leccién en relacion a la conciencia sobre el

cuidado del agua.

Lo anterior, aunado al aprecio que se tiene por el monte, ligado a su identidad, se refleja en una
comprension de la relacion inseparable entre el monte y el agua, y la persistencia de seres no
humanos que manejan y controlan el elemento (duendes o tiochis), que pueden causar
enfermedad o dafio si no se procede de la manera adecuada y/o ritual, al estar en los lugares
donde estos habitan, han contribuido a la existencia del bosque y los manantiales aun con la
presion que se ha ejercido sobre estos recursos y a pesar de la cercania de la masa urbana de

la ciudad de Texcoco y el Distrito Federal.

Se establece un compromiso, reiterado afio con afo, ante Dios, la santa patrona y el manantial,
en el que lo que se les obsequia, en el sentido de Mauss (2007), refuerza la devolucion pues
aunque se hagan voluntariamente, la devolucion es casi obligatoria, en este sentido una forma
de asegurar este intercambio con las divinidades es el que se hace a través de la fiesta, el
baile, el agradecimiento espiritual y el ritual, pues como anotaba Good (2005), también se

intercambia energia en el ritual. El gasto que hacen aguadores y comité, es visto como un
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“sacrificio” que se dona, el cual tiene la capacidad de ejercer influencia sobre las deidades o

espiritus y comprometerles a devolver mas de lo que se les ha donado.

Se manifiesta la idea de que entre mejor se haga la fiesta mas abundante seré el agua. Lo que
se negocia es la disponibilidad de agua, por lo que se agradece (pide) haber podido (y poder)
volver a hacer el ritual. Se restituira el especialista ritual que negociaba en el Cerro Tlaloc la
disponibilidad de agua®*, con sus compadres los duendes o tiochis?, esta fiesta podria suplir
esta necesidad latente y muy sentida en la comunidad?. Los cafios ya estan disminuyendo, en
un sector de la poblacion ya no hay, pero la fiesta no desaparece. La fiesta es el
agradecimiento que compromete el agua, un compromiso sagrado, por lo tanto es quererla,
respetarla, valorarla, cuidarla y algunos dicen, adorarla. Ademas, el cargo se desempefia como

un servicio a la comunidad, para atender todo lo relacionado con el agua, entre ellos reforestar.

A pesar de los cambios que se han ido dando a lo largo del tiempo, se han modificado las
formas en que se manifiesta la esencia de la fiesta. Cambian los tipos de flores, pero sobrevive
la ofrenda floral; cambia el copal a el incienso; cambian los instrumentos musicales, el tipo de
musica y la organizacion de los musicos, pero no la presencia de la musica; cambia la danza o
forma de bailar y los atuendos. Incluso, al leer la descripcion detallada de las fiestas que hace
Sahagun (1982) podemos encontrar un estilo de organizacion social para las fiestas, que aun
sobrevive, un aguador que invita a comer, la participacioén de las autoridades en todo el evento,
en otro momento la comunidad, las procesiones, las imagenes de divinidades que los
acompafian. No encontramos el vestido azul de Chalchiuhtlicue que simbolizaba el agua, pero
si encontramos a la cruz pintada de azul y a una santa patrona a la que le ofrendan alimentos y
se le agradece (pide) por el agua y su distribucion. El agua habita en el manantial, en un
depdsito, una presa, es una entidad a la que se le deben entonar las mafianitas, se le aplaude
(en el manantial), se le habla, se le debe pedir permiso para utilizarse, a los seres que la
habitan (tiochis). En la dinamica de las dualidades, esta agua, Chalchiuhtlicue, seria fertilizada
por Tlaloc, que Duran (1984:t11:81) denomina “Dios de las lluvias, truenos y relampagos” (ahora
es a Dios (catolico), que es Padre, al que en una misa se le pide por las lluvias. Sin embargo,
con los grandes cambios que esta experimentando la comunidad, para algunos es una
exageracion hacer una ofrenda con pétalos de rosas al manantial, hacerle una ceremonia

azteca-chichimeca al mismo, si el agradecimiento, la masica y la danza, y una relacién sagrada

340 | orente Fernandez [2010] discute como el granicero era un elemento integrador entre Tlaloc, Ahuaque y la reina
Xochitl, advocacién de Chalchiuhtlicue, que mediaba la disponibilidad tanto del agua de lluvia como la de los
manantiales y aguas corredizas.
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con ella aun sobreviven. Pasando de un estilo mas intenso en calidad, mas sutil en la relacién

con este elemento, el agua, a un estilo mas intenso en cantidad y por ende méas material.

La presencia de la cruz resume la esencia de la ceremonia azteca-chichimeca en la que se
invocaba los cuatro rumbos cardinales®* y se ponian en contacto con el cosmos, la energia
césmica y la divinidad. Algunos experimentan una sacralidad en todo lo cotidiano, como se
comentd anteriormente, se bendicen todos los elementos, los cuales guardan una relaciéon

sagrada con todo lo humano: la familia, los cultivos, los alimentos, la educacion.

Esta ceremonia actualizada y realizada en ndhuatl, toma en cuenta a todos los elementos de
todo lo existente en la naturaleza y es concebir todo el espacio (los cuatro puntos cardinales), el
centro, arriba y abajo, como una referencia a la totalidad. Por eso, ahora esa cruz es una
sintesis, un simbolo de proteccidn que representa la presencia de lo divino frente al universo, es
invocar a Dios, a la totalidad o al cosmos o a Ometeotl. Por ello, las cruces deben “oir misa” el
tres de mayo y ser bendecidas para reiterar su caracter sagrado, su vinculo con Dios o la
totalidad y con ello su poder para proteger manantiales, depdésitos, casas, lugares, el monte y al
pueblo.

La conciencia de que hay que conservar el monte, reforestar lo que se esté talando es algo

constante en la comunidad. Se manifiesta un descontento generalizado de la poblacion en

relacién a los “talamontes”, pues por reglamento interno de la comunidad el bosque no se

deberia tocar. 32

Sin embargo, es una mujer la que expresa:
“.. Antes no cortaban cualquier parte, ellos no mas como quien dice iban levantando todos los palos
que estaba, y las ramas, pero los troncos los dejaban y ahora van barriendo como chambusquina. La
verdad yo soy muy venenosa para esas cosas que hacen. No tienen precaucién. Lastima, yo tanto, ya
me cansé de pedirles ayuda a cualquier vecino, pero como ya no puedo salir, yo quisiera que me
dieran el nombre de o numero de esta... de la forestal, por Dios!, yo si viene la forestal y me llevara
para ensefarles por donde esta el destrozadero, yo puedo ir con ellos aunque me corten el pescuezo,

pero si quiera que yo pudiera defender el patrimonio... precisamente ya no hay arboles, ya no hay

341 Los Tlalogue (aqui duendes o tiochis) segiin Suzan [2004] aparecen asociados a los rumbos cardinales en la
Leyenda de los Soles. Esto se observa en la Caja ritual de piedra en Tizapan, San Angel, de la Ciudad de México,
que ilustra Broda [2009d:63] en la que los Tlaloque estan orientados hacia los cuatro rumbos formando una cruz. En
la leyenda anotada los Tlaloque se ven como duefios de los alimentos por lo que deciden su disponibilidad para los
humanos [Chimalpahin, 1975:126].

342 Recuerdese testimonio de un integrante de las autoridades: “...Nadie tiene ese permiso, pero nadie los para,
porgue si se les dice a las personas y hay problemas... y no quieren enemigos...”.

216



agua. Y todavia se ponen rebeldes! y yo es lo que yo quisiera que alguien me apoyara. Ojala si hay
que alguien se aventara. Yo no le temo, si para morir naci. Yo lo que quisiera que apoyaran el pueblo
para defender nuestro patrimonio...”[C.C.C., curandera].

Esta voz recuerda esa otra época cuando en estas montafias Netzahualcoyotl, segun
Ixtlilxéchitl (1985;11:129) puso unas normas para controlar el uso del bosque que después
aligeré un poco, dado que en una ocasién encontré a un nifio en los limites puestos por él,
recogiendo palitos para llevar a su casa, el mismo Netzhualcoyotl presencid la penuria del chico
y “...mandé que se quitasen los términos sefalados, y que todos entrasen en los montes y se
aprovechasen de las maderas y lefias que en ellos habia, con tal que no cortasen ningun arbol

que estuviese en pie, pena de muerte...”(Ixtlilxéchitl, 1985;11:129).

En la actualidad, Vivar (2007) expresa la situacion de los bosques en la montafia texcocana:
“... El bosque no ha dejado de sentir la presiéon de la explotacion. Los duefios de los aserraderos, en
contubernio con funcionarios gubernamentales de SEMARNAT y PROBOSQUE y con las mismas
autoridades ejidales locales, han impulsado una explotaciéon industrial, con la consecuente
sobreexplotacion del bosque y una corrupcién en el manejo del dinero obtenido por parte de las
autoridades ejidales, todo lo cual, se ha venido incrementando desde que el control de la explotacion

del bosque ha “pasado” a manos de los propios gjidatarios...”.

Y no obstante, esta comunidad todavia se da el lujo de tomar agua directamente del manantial,
estando a unos kilémetros del Distrito Federal.
“...El agua aqui normalmente no se hierve, pues es agua limpia, sale de las piedras...y si no la
cuidamos, la contaminamos...pues vamos a tomar agua contaminada...” (M.R.V., Ministro

Extraordinario de la Comunién y Catequista).

La fiesta de la Apantla se convierte en un ejemplo para la educacién ambiental, en tanto hay
una conciencia de la importancia del agua para los humanos y los seres vivos en nuestro globo
terrestre, lo cual la comunidad de Santa Catarina del Monte, ha logrado a través de la préactica
descrita, como método o sistema que contribuye al control social del agua. Soélo la fiesta, que es
el agradecimiento que busca comprometer el agua, todavia instaura un compromiso sagrado,

en que va implicita la valoracion del agua hasta el punto de sacralizarla y adorarla.

Sin embargo, la fiesta del Tres de Mayo, a la que no se le adjudica un vinculo claro con el

monte y el respeto por este, refuerza de nueva cuenta solo la importancia del agua, por lo que
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se observa, en su método o sistema de control del monte-agua desde lo sagrado, una fractura
en la relacién de sacralidad con el agua, que es el monte, el cual era representado por el dios
Tlaloc como se pudo ver. Al casi desaparecer la intervencion de un intermediario, especialista
ritual (granicero) que gestionaba los asuntos del agua ante las divinidades de origen
prehispanico (pedimento de lluvias), queda en manos de la iglesia catdlica, la cual no
representa el mismo papel. La comunidad demanda su contraparte, y al no estar muy
delimitada una nueva figura especialista que integre y cohesione todo lo relacionado con el
agua, en el ambito sagrado, de caracter permanente, aspecto que tampoco se asume
coherente y ordenadamente en relacion al monte, se materializa en un control insuficiente, ante

la voraz amenaza de las moto sierras y de los “talamontes” se afecta la disponibilidad del agua.

La leccion que se aprendié hace siglos, con las sequias y hambrunas que vivieron los pueblos
de la regidon, buscaba con el ritual, sujetar en el tiempo, esto es, tener un control, de las
manifestaciones del entorno en la época de mayor sequia, y tramitar la dadiva divina, pero
también disponer a la poblacion para ofrendar lo que se tenia (antes era la vida: sacrificios de
seres vivos y humanos), ahora es el esfuerzo, el trabajo, el sentimiento de poder hacer la

ofrenda, el agradecimiento, los alimentos, la musica, oraciones, danza, etc.

6.2.3. Los lugares sagrados

Los lugares sagrados®*® en esta comunidad son los lugares de devocion, respeto, donde han
ocurrido hierofanias, donde hay una proteccién por santos o seres sobrenaturales, donde brota

el agua, donde se pide el agua y por definicion, esto es, por tradicion.

Siendo su territorio ancestral, este es sagrado y por lo mismo a lo largo de ese tiempo se ha ido
humanizando, llenandose de significados para los humanos que lo habitan que al mismo tiempo
se los da a los no humanos de ese entorno. Ademas, siguiendo a Giraldo Jaramillo (2010) como
los vamos a ver, forman parte de un orden ecolégico y social fundamental, hecho por y en aras
de, la supervivencia de la comunidad, lo que transforma el espacio en su territorio.

Los depositos tienen cruz, los manantiales, las presas, algunos lugares en el monte, los puntos

en que se hace una construccion a un santo, de donde sale la peregrinacion, se le hace una

343 Giraldo Jaramillo (2010) diferencia el concepto de sitio, del de lugar, el cual va mas all& de una referencia espacial
y se determina por un sentido de pertenencia, cuyo conjunto conforma una red que es el territorio sagrado y
contienen en si complejos drdenes ecologicos y sociales que son fundamentales en la supervivencia del grupo.

218



capillita, donde se relata la aparicion de una imagen, un santo o virgen; en la casa del
granicero, en las casas, las construcciones en general que se llevan a bendecir cada Tres de

Mayo, en la fiesta de la Santa Cruz para que perviva su caracter sagrado.

Colocar la cruz, que ya ha sido bendecida, es un acto sagrado precedido de la purificacion con
incienso, desde que sale de la iglesia hasta el lugar donde se depositara. Ademas, se limpia el

lugar, si hay que barrerlo, es el de mayor cargo (el presidente del comité).

6.2.3.1. ¢ Cudles son los lugares sagrados y su ubicacion?
Se agrupan por tipo de ambiente, los que se encuentran en: 1) medio del bosque; 2) pastizal
cerca del bosque, y 3) la zona urbana. A continuaciéon una breve descripcién de estos, con

algunas de sus connotaciones como sagradas y/o historias recopiladas:

1) En medio del bosque
Todos los manantiales. En estos lugares es donde se conserva en gran parte la vegetacion
original. En todos hay una cruz. Los habitan los duendes o tiochis y protegen.

Cruz de Vicente: Estd en medio del bosque de oyamel, a 3182 m de altitud, aunque son los
arboles de mayor tamafo y diametro, estan un poco dispersos. La guia (C.C.C, curandera)
explica en relacion a los hongos “por aqui se daba mucho las cornetas, ya no hay, se daban las
escobetas...”. Lo que sugiere cambios en las condiciones ecoldgicas. Su relato acerca del lugar
es el siguiente:
“Esta cruz ya tiene rato...este lugar aqui lo pusieron que para todos los del monte, ahora si que
pasen a verlo a dejarle una flor o a pedirle lo que necesita uno. Sirve para proteccion del monte,
proteccion de las personas, que vengan, que creen a Dios, aqui pasan a pedirle el perdén. Es como
venir a pedir perdén en el monte y en la cruz...por eso los dejan aqui, por eso venian a hacer
eso...pero ahora ya los duefios ya no viven...mi abuelita ella fue madrina de las cruces, ya no viven,
ya lo dejaron.
El dia primero de mayo o el dia ultimo de abril vienen a traerlo, la cruz, para bajarlo, llevarlo a misa
el tres de mayo...luego si les da tiempo, salen de misa y vienen...ahora ya no mas, ya no se sabe

cada cuantos afios que vienen a traerlo.” (C.C. C., curandera y guia).
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Tlaixtli***: A 2738 m de altitud, se encuentran tres cruces en el punto en donde se apareci6 la
virgen de Santa Catarina y los protegié del ataque de los carrancistas. Esta en un cerro que se
encuentra detrés de la iglesia, con bosque de encino y que a simple vista se aprecia con mayor
cubierta vegetal que su entorno, incluyendo los otros pueblos vecinos ubicados en la misma
altitud y sierra (Santa Maria Tecuanulco y San Jerénimo Amanalco). Cada tres de mayo se
hace una misa o ceremonia en el lugar donde estan sus cruces. “Representa al pueblo, como la
cruz de la Puri y nos protege”. El siguiente es el relato del guia:
“Nos platican nuestros abuelos que en este lugar aparecié la virgen de Santa Catarina Martir,
defendiendo al pueblo, cuando venian en la época de la revolucién, venian los carrancistas a
incendiar, a acabar el pueblo. Nos platican que la virgen de Santa Catarina aparecio en este lugar
con su espada, los carrancistas llegaron y vieron como una centinela, mujer, estaba pasiando en
este lugar, en el que los carrancistas vieron que todo lo que hoy es el cerro lleno de encinos, en
aquel entonces aparecieron y vieron que no eran encinos, que eran soldados y es por eso que ellos
tomaron la decision de retirarse [... ] en el lugar denominado carranzaco donde los emboscaron los
del pueblo y murieron los carrancistas en aquel entonces” (P.J.E. integrante del comité de agua y

guia).

2) Pastizal cerca del bosque
Cerro Tlaloc: Es el lugar ceremonial que se encuentra en un estrato rocoso a 4120 m (Escalona,
2005), después de los pastizales alpinos y los pinos, del que ya mucho se ha hablado.

Tochtlicochian: Son tres cruces que se encuentran en un campo de cultivo al lado del bosque a
3019 m de altitud.

Piedra de Ocosacapa: Esta piedra ubicada a 2990 m de altitud, se encuentra en una lomita
rodeada de pastizal alpino, en la parte de abajo hay un campo de cultivo. El bosque esta mas
retirado que todos los casos anteriores pues es el llano donde se tienen los cultivos
(mecanizados) de temporal. También hay duendes, como se expresa en el siguiente relato del
guia:
“En aquella piedra, nos platicaron nuestros abuelos, que en aquella piedra, en el mes de marzo abril,
si las lluvias no llegaban con tiempo, ya era enero, febrero, marzo y abril y no habia llovido,
anteriormente primero iban al Tlaloc, a preguntar llevando una ofrenda. En el mes de marzo-abril ya

no subian hasta el Tlaloc, Unicamente venian hasta aqui, el granicero con dos o tres personas,

344 Como ya se anotd, se encontro otras dos formas de referir este lugar: Claixcle y Tlaixcle.
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trayendo una ofrenda y preguntando en qué tanto tiempo llegaban las lluvias y donde, ya aqui les
informaban, al pie de la piedra, que llegaba en unos 15-20 dias o si ya las lluvias estaban
completamente cerca, cuando las personas se retiraban incluso ya empezaba a caer el agua” (P.J.

E., integrante de comité de agua y guia).

Tianguis de los duendes: Se encuentra a 3024 m de altitud, cerca del anterior, es pastizal
alpino. Da la impresién de haber sido anteriormente un humedal o zona de manantiales, que se
secO. Cerca hay bosque de ocote, oyameles y cedros. El relato es como sigue:

“ Nos platicaban que esa parte que esta ahorita lleno de pastizal y ocote, segin el granicero, nos

platicaba que esa zona es el mercado...un mercado normal, como cualquier mercado donde se
expenden fruta, verduras, ropa, barro y todo eso...y esa zona aunque lo han tratado de sembrar

jamas se cultiva nada, no produce nada...”.(P.J.E, integrante de comité de agua y guia).

Presa de Cuauhtenco: se encuentra en Tlalicocomani. Esta presa es para los animales y para
apagar incendios.

3) Zona urbana

Los depdsitos de agua y presas: todos tienen una cruz.

Existe otra serie de lugares sagrados en la zona urbana, como la iglesia (ubicada a 2545 m de
altitud), a su alrededor hay cinco estaciones, colocadas en los cuatro rumbos cardinales y una

que simboliza el centro.

También las capillas San José y de la Virgen de Xaltepa, la de las peregrinaciones al Sefior de
los tres caminos (a Santa Maria Nativitas, Tlaxcala). La capilla del Sefior de los tres caminos se
encuentra en Tepanco a 2663 m.s.n.m. y hay otra cerca de la presa Almeyatl, a 2664 m de
altitud, de la que también salen para la de Tepalcingo, Morelos. En relacién a la capilla de la
virgen de Xaltepa (virgen corresponde a la Purisima Concepcion), es una de las partes a las
gue se va en el recorrido del Comité de Atexcac en el dia de la Apantla. Su origen se remonta a
siglos de existencia, es propiedad de una familia y segun sus propietarios se incluye en el
recorrido, porque los terrenos donde esta el manantial eran propiedad de su padre y la capilla

esta muy cerca, en el mismo cerrito.
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Lugares simbdlicos y/o con historia
También hay lugares simbdlicos o con historia®*®, como es el de Carranzaco, lugar donde
estaban los carrancistas cuando vieron a la virgen de Santa Catarina, ondear su espada en

medio de un ejército (que eran los &rboles de encino) y murieron.

En Tlapahuetzian a 2854 m de altitud, se encuentra el camino ancestral que llevaba al Cerro
Tlaloc, también seria un lugar histérico®#®, una parte de él se encuentra cerca de Tlaixtli, en el
mismo cerro y por ello quiza es la parte mas conservada, uno de los puntos por el que se puede
llegar a él, es por Texcalispa a 2682 m de altitud. Los caminos y rutas que se siguen en las
peregrinaciones, cortas o0 largas, se sacralizan temporalmente y a veces tienen puntos
marcados antes de llegar al santuario o lugar sagrado. Este aspecto que afianza las relaciones
inter e intra-étnicas y amplia el territorio sagrado mas all4 de los limites territoriales propios,
gueda por explorar. Donde se cruzan los caminos®¥’, veredas, forman una cruz y por tanto son

lugares sacralizados.

Otro lugar simbdlico, con historia es la cueva Tlacalitec que se encuentra a 2550 m de altitud,
cerca de Agua de Paloma, lugar sagrado, donde se conserva la vegetacion de galeria, pues se
forma el Rio Magdalena. En esta cueva estaba labrada un aguila “que fue la que se puso
primero en el Tlaloc, luego alli, para después ir hasta México Tenochtitlan” donde finalmente se

establecieron los mexicas3*2.

El cerro Tetcutzingo, ubicado a 24383%*° m, trasciende las fronteras de la comunidad pero forma

parte del territorio simbdlico y con historia para ésta.

Apancingo es un lugar que ubican antes del pante6n de San Miguel Tlaixpan y fue donde se
aparecieron las virgenes de Santa Catarina y Natividad de Santa Maria Tecuanulco para

adoptadas como las patronas de los respectivos pueblos.

345 Las historias, ya desde el periodo Postclasico Tardio, explica Navarrete Linares (2011:12), “fueron utilizadas por
los propios altepetl o ciudades-estado del Valle de México...para definir su identidad étnica, demostrar la legitimidad
de sus gobernantes y defender sus derechos politicos y territoriales”

346 Al respecto se retoma la frase de Ingold (1993) “Un paisaje es la forma mas sélida en que la historia puede
declararse”.

347 La cruz como cruzamiento, en el cruce de caminos, anotan Orozco-Gomez y Villela-Flores (2003:133) que en la
Montafia de Guerrero, representa la presencia de seres sobrenaturales que orientan, guian o indican su decision de
tomar un camino y no otro, también la creencia en que en estos se aparecen los difuntos.

348 Orozco-Gémez y Villela Flores (2003:145), encontraron en Coachimalco, Guerrero y en Huitziltepec relatos del
mito fundacional de aquella aguila, que también se posé por alli antes de llegar a México-Tenochtitlan.

349 Altitud tomada en el “trono de Netzahualcoyotl”, la cima queda mas alta.
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El lago de Texcoco, histérico y simbdlico, que también trasciende la geografia local para
insertarse en su geografia sagrada, pues sus aguas contribuian al régimen climético de la
region de la montafia afectada por la sombra pluvial de que hablara Palerm. Era sagrado en
cuanto los rituales que alli se hacian relacionados con Chalchiuhtlicue reiteraban su caracter,
afio con afo. Al quedar al borde de la extincién y desplazadas las poblaciones riberefas, que
como vimos una parte conformaron la fundaciéon de Santa Catarina, un poco mas abajo de la
ubicacién actual, y quedar bajo el ordenamiento del nuevo estado, fue perdiendo la ritualidad

hasta quedar en la memoria como algo simbdélico para la comunidad y la region.

Cada casa en Santa Catarina del Monte es en cierta forma un lugar simbdlico y sagrado, éstas
tienen sus nombres, que aun estan en nahuatl o que han ido tomando el nombre del santo del
duefio o duefia de la casa, por lo que el dia de este santo, la gente acostumbraba a “poner
sonido, invitaba a comer y llegaban con su canasta, la que llevaba pan, fruta, una botella, etc.
Ademas, tienen una cruz desde que se inicia la construccién. Cada casa tiene un altar, que en
el momento que corresponda sea una mayordomia, el cargo de aguador, cumpleafios o
celebracion de uno de los santos del altar, es alli donde se ponen velas, flores, incienso y se
dan las palabras rituales, de acuerdo a la ocasion. A este altar domestico es donde llegan los
santos de las mayordomias y la santa patrona del pueblo, en esta ocasién se encaminan con

pétalos de rosa, sahumador y velas hacia el altar.

Anteriormente cada casa tenia un terreno, ahora son pocas, donde se cultivaba, terreno que se
bendecia antes de empezarlo a trabajar, en el sistema de riego heredado de Netzahualcoyotl a
cada casa llegaba un canal de irrigacion. Con el incremento de la poblacion, la falta de riego
debido a la disminucion del agua y las sequias, estos lugares de cultivo alrededor de la casa,

estan casi en extincion®®.

Los lugares sagrados, podemos ver, ponen limites en el territorio, marcas dénde se han dado
hierofanias (Barabas 2003;2006; Orozco-Gomez y Villela Flores, 2003) y mas alla de éste, en
los etnoterritorios, marcan las rutas sagradas o simbdlicas donde las relaciones entre los
pueblos se ritualizan y se amplian en el tiempo y el espacio. Pero de igual importancia para este

trabajo, son los limites comportamentales que ponen los lugares sagrados. Limites en la

350 ver las reflexiones interesantes de Ingold (1993) acerca de la temporalidad y construccion del paisaje, en donde
el mundo seria un organismo del que nosotros hacemos parte “Nuestras acciones no transforman el mundo, son
parte integrante del mundo que esta transformandose”, retomando la hipdtesis de Gaia de Lovelock. También las
reflexiones de Giraldo Jaramillo (2010) sobre los lugares sagrados como eje del ordenamiento territorial y la
semantizacion del territorio.
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relacion entre humanos y de estos con la naturaleza y sobrenaturaleza, con los que le dan el

sentido y la nocion de lo que es sagrado.

Se sacraliza para normar, para poner un orden, para nominar y dar un significado, para
rememorar las relaciones con las divinidades o nidmenes que se mostraron en su territorio o en
cualquier espacio, sacralizandolo. Son las evidencias de la relacién con lo sagrado, y por ende
las que mantienen viva la sacralidad de un espacio y en general del territorio. Para ello los

rituales contribuyen a reavivar dicha condicion.

6.2.3.2. Problemas que enfrentan en la actualidad los lugares sagrados

Tocar el tema de los lugares sagrados con la poblacién es tocar una fibra central y
problematizada, por no decir adolorida por toda la historia que arrastran estos lugares, como
son las persecuciones de la iglesia catdlica por las actividades y ritualidades que en ellos se
practicaba, porque se encuentran en lugares (como algunos manantiales o el mismo cerro
Tlaloc) en los que varios pueblos dicen poseer la legitimidad territorial sobre ellos, pues son
parte de su historia y usufructo, porque se encuentren en terrenos de propiedad privada o por el
temor, y esto lo manifestaron principalmente las mujeres, de expropiacién de los manantiales
por parte del gobierno, porque la entidad gubernamental encargada del agua (CONAGUA), se
declar6 duefia de toda el agua de México.

Aqui vemos como los lugares sagrados son parte de un orden que la comunidad le asigna al

territorio, el cual se percibe en riesgo frente a otra forma de ordenarlo a un nivel mas amplio.

Para las culturas ancestrales, los lugares sagrados no entran dentro del sistema de valoracion
econémica y por ello los que los consideran sagrados (por los diferentes motivos y razones
anotados), no lo han involucrado, hasta el momento, en turismo cultural o ecoldgico, ni como
parte de la negociacién, esto es no se puede vender a cambio de regalias econémicas. Sin
embargo, esto sucede frecuentemente en toda América Latina (caso de huicholes, Chile,
Colombia, etc.), pero en estos casos son los gobiernos, que no ven la calidad sagrada que le
han dado las comunidades nativas, que han vivido alli por siglos, dandoles un sentido a ellos
mismos a través del tiempo (y el espacio), como el cordon umbilical que los ata a su origen.
Esto se destruye al venderlos a las transnacionales mineras por los metales que alli se

encierran cuya actividad no solo destruye los ecosistemas involucrados en la extraccion, sino
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también la contaminacion de estos y de las aguas que hasta entonces permanecian pristinas. O
la destruccion por la construccion de represas que movilizan a las poblaciones de sus lugares
de origen, la presencia de torres eléctricas o de comunicaciones®? son consideradas atentados

contra lo mas sagrado para ellos.

La desacralizacion de la naturaleza en el ser humano actual, al desconectarse de su
convivencia directa con ella, trae como consecuencia un deslinde emocional en el que el
respeto amoroso (aunque no la emocién al contemplar un paisaje hermoso como dice Eliade),

se desvanece.

Respeto y temor como ya se mencion6 en el marco tedrico, dos emociones que mantienen
protegido el lugar sagrado. Pero también, el sentido de pertenencia al origen ancestral. Tlaloc,
la iglesia o0 una historia tan reciente como la ocurrida en la montafia de Tlapahuetzian en Tlaixtli,
y la necesidad basica de la vida: el agua, que la cultura no puede romper, minimizar y por
entubar, ignorar la existencia y a lo que la remite. Esta necesidad sacraliza a Tlaloc, la piedra
de Ocosacapa, el tianguis de los duendes, los manantiales, los lugares en el monte, lugares

sagrados relacionados directamente con los recursos monte-agua.

El usufructo desmedido de los recursos genera culpa, cosa que siempre se esta argumentando
con relacién al agua®? y los talamontes. Aunque no fuera desmedido, en algun grado se genera
culpa, la cual se racionaliza y justifica porque es para la subsistencia. El uso del recurso es un
sacrificio justificado, a veces sangriento, a veces tan devastador como acabar con un

ecosistema.

Con la teoria darwiniana de la supervivencia del mas fuerte, se justifica ain mas al asesino y el
asesinato, y la condicién de la victima, que reproduce el sistema de pensamiento de la guerra'y
que en la época prehispanica justificaba el sacrificio sangriento de seres (personas y animales)

para agradar a los dioses, nutrirlos y minimizar la culpa y el temor.

351 Caso del Tlaloc, quitar la imagen que sintetizaba el rol del cerro dentro del entorno regional, donde se conducian
las agua a la region, para fertilizar el territorio.

352 Aqui cabe anotar la anécdota con un taxista de Texcoco que resultd ser de Santa Catarina, que a pesar de que
ya no vive alli, su testimonio acerca de la Apantla fue: “nosotros honramos el agua porque nosotros vivimos de los
manantiales, no tenemos pozos. Apantla me ensefia desde los abuelos, los padres, que debemos hacer honores al
agua, no desperdiciarla.”
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Pero mas reciente que la teoria darwiniana, es la propuesta de una evolucion hacia la
cooperacion donde la seleccion ocurre a niveles superiores al individuo y la complejidad esta
basada en la seleccion de grupos (Odum, 1985). Este es un paradigma que plantea que en
muchos casos la supervivencia depende mas de la cooperacién que de la competencia,®® y
arroja una nueva luz, una nueva mirada sobre la trama que se teje entre los seres y los
elementos de la naturaleza y que desconociéndola se pondria en juego nuestra existencia como
especie. Trasladado al terreno social implica cambios en las acciones y relaciones humanas al
entender el sistema econdmico también desde esta perspectiva, como la propuesta de la
Economia del Bien Comun®*, basada en la ética, superando el escollo estariamos capacitados

para una nueva valoracion del entorno social y natural.

Los pueblos nativos, indigenas de América tenian mas esta nocién de cooperacion por lo que
es posible encontrar en esta comunidad, en otras de la sierra de Texcoco, y en la amazonia
colombiana, en los Desana, relatos de personas que se donan o donaban en intercambio con
los seres espirituales, duefios del agua o de los animales (la caza en Amazonia) para que su
pueblo pudiera usufructuar un recurso, ya por que este escaseara, ya porque habia mayor
demanda por el incremento de la poblacién. Esta gestion siempre se ha hecho en lugares
sagrados por especialistas rituales. Esto se narra que ocurria hasta hace poco en el Cerro
Tlaloc.

Hay lugares que algunas personas de la comunidad y especialmente los mas jovenes, no

conocen,*® y dado que la transmisién de ese saber es fundamental para su permanencia, por la

353 Odum (1985) explica que en este sentido el altruismo “sacrificio de la aptitud por parte de un individuo para el
beneficio de otro- entre individuos emparentados (por ejemplo, entre padre e hijo) puede ser el inicio de una
evolucion hacia la cooperacion (incluido entre especies no emparentadas)”. Remite al caso de la seleccion de grupos
como mecanismo de desarrollo de un rasgo de “prudencia” que conduce a los depredadores y parasitos a no
sobreexplotar a sus presas o huéspedes. Naranjo Meléndez (2006) hace una discusion sobre el tema y retomando
varios autores expone la idea de que “la Unica manera en que las especies pueden sobrevivir en un ambiente hostil a
lo largo del tiempo es por medio de una extraordinaria cooperacién”. Afirmacion basada en “tres principios generales
gue son: a) que la lucha por la existencia es una lucha con la ecologia en general; b) el éxito de las especies esta en
gue se vinculen con la cooperacion para afrontar un ambiente hostil; y ¢) que el hecho de que la cooperacion sea
esencial para la supervivencia de las especies hace que el comportamiento egoista vaya en detrimento, mas que en
beneficio de su supervivencia y su desarrollo”. En este sentido es la especie la que se preserva y no el individuo.

354  De Christian Felber (http://www.economia-del-bien-comln.org). Ver marco teérico y video en:
http://www.revistanamaste.com/christian-felber-los-mercados-violan-estructuralmente-la-constitucion/. Consultado en
nov. de 2012.

355 | o que también se dice en otros paises. Lo que se puede ver en el mensaje de un mamo (sacerdote)
(http://lwww.youtube.com/watch?v=3jZmDObsRJ8) de la Sierra Nevada de Santa Marta, Colombia en el que expresa
la necesidad de ensefiar a los jévenes qué es y por qué es un sitio sagrado, el respeto que se merece. Explica como
son los indigenas quienes saben qué significa ser sagrado pues tienen todavia el recuerdo “grabado en la cabeza”
gue les dejoé Serankwa (el nombre de su Dios) y Seinekun, la madre tierra, por lo que hay que dejar los sitios
sagrados, los manantiales, solos. Un irrespeto es poner antenas, construir represas, entubar el agua, etc. Dice
“Yamos a respetar un poquito” porque ahora el mismo sitio sagrado nos lo esta cobrando: “uno puede hacer que
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importancia ecosistémica de dichos lugares y bajo la idea de que los lugares sagrados son para
cuidarlos, este conocimiento que a veces es o era solo del dominio de los graniceros y de las
personas allegadas, plantea la necesidad de recuperarlo®®. Es el caso de la piedra de
Ocosacapa, donde el granicero retornaba a pedir el agua, ya después de haber ido al Tlaloc, los
mismos duendes le decian que ya no era necesario ir hasta alla. Una familiaridad con su mundo
espiritual que se ha ido perdiendo, socavando, un cuidado que en algunos casos esta rayando
en el abandono, la sobrexplotacién o el manejo inadecuado. O el Tianguis de los duendes, el
cual aparenta ser un punto que ya se ha secado, donde brotaba el agua (por el estilo de los
manantiales de Tula en Tequexquinahuac) y por ello es que quiza se argumenta que alli no

crece nada, al lado del bosque.

Haber quitado al Tlaloc o Chalchiuhtlicue representa para algunos una desacralizacion del lugar
y llevarlo a un museo es como si se sacara la imagen de Cristo del templo y se pusiera en un
lugar donde no estan los creyentes. Cuando se pone en un lugar la Virgen de Guadalupe y la
Cruz, como simbolo de Cristo, se indica, la sacralidad del lugar, pero quedan expuestos en los
lugares no sagrados, que no son reconocidos como tal y por ende no son objeto de la ritualidad;
por lo tanto 0 se desacraliza como objeto o sacraliza el lugar reuniendo su contenido sacro,
cosa que no sucede con el monolito tan simbdlico para México, pues es objeto de exhibicion y
descontextualizacion, aunque la pongan (en réplica) en el jardin de Coatlinchan.

La Cruz en el bosque de oyamel, en Cruz de Vicente, tenia un padrino, que mantenia viva su
sacralidad, era un lugar donde la gente podia llegar, orar, llevar unas flores, pedirle proteccion
por parte del caminante que iba a internarse en el bosque y proteger al bosque mismo. Ahora
todavia contribuye a conservarlo un poco. El relato de la Cruz de Vicente muestra como los
lugares sagrados, son lugares de reconciliacion con las deidades, donde el perdén o su
benevolencia se obtienen pagando con el agradecimiento y ofrendas, minimizando la culpa por
haber transgredido en alguna manera en que pudieran ser castigados por las divinidades. Es el

temor latente que pone a la expectativa de un posible ataque, engendrado por la culpa®’ de

ponga aqui clavos, dafia cabeza, lo muere, asi mismo esta madre Seinekdn, asimismo esta padre Serankwa, por eso
nos esta cobrando ahora nos esta cobrando al mismo sitio sagrado”. Giraldo Jaramillo (2010) explica que para ellos
«En la Ley Sé estéa el orden, la armonia; en Serankwa esta la autoridad, la organizacion; en Seinekun esta el manejo,
la practica, el uso de nuestro territorio». En los lugares sagrados es donde se debe velar por el equilibrio y la
fertilidad del mundo.

356 Con esta intencion se levanto la informacion requerida para elaborar un mapa de la geografia sagrada, con videos
incorporados con las narraciones de los nativos acerca de la historia de cada lugar que por la problematizacion de los
mismos, se descartd para su presentacion en esta tesis.

357 Naranjo Meléndez (2006) cita a Fessler (2004) [Journal of Cognition and Culture 4(2):207-262) quién habla de la
culpa en primates no humanos como posible antecedente de la culpa humana y la llama culpa subordinada. Los
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haberse apartado del orden y armonia natural, es el ejercicio del dominio humano sobre lo
natural y no humano. Por ello, en un pasado ademas de ser lugares para pedir perdén, como
nos dice la informante (C.C.C. Curandera), eran también lugares de curacion por excelencia.
Esto es, de ponerse en armonia tanto animicamente, como fisica y espiritualmente. Aspecto
que se esta perdiendo. En consecuencia, cuando las autoridades civiles y religiosas, visitan
estos lugares es importante que se expresen las palabras rituales acerca de los lugares (lo que
se da especialmente el dia de la Apantla en los manantiales), con lo que se legitima esa
construccién social de adaptacion y supervivencia, en un equilibrio con sus divinidades y su
ambiente. Indudablemente que, siguiendo a Giraldo Jaramillo (2010), la mayor parte de estos
lugares contribuyen a conservar el equilibrio ecolégico del ambiente donde se desarrolla la vida

fisica y social del grupo.

Es este territorio en el que se transforman y transforman, en el que se idearon mecanismos de
control de conductas socialmente desorganizadoras®®®, control desde el mundo espiritual y
sacro, que movilizaba toda su percepcion y sentir acerca de su entorno, para conservarlo y
seguir viviendo de manera conjunta, como parte de ese organismo del que hablara Lovelock, y
que las comunidades indigenas de México y América llaman Madre Tierra, Pachamama, etc. en

el que se ha construido su existencia, sus medios de vida, su cultura y su identidad.

En lo expuesto hasta el momento se puede colegir que lo sagrado se prefigura como una
sintesis o abstraccion de la totalidad abarcada por un grupo humano, sintesis que se ha logrado
de acuerdo a sus vivencias, su historia y que toma cuerpo y se materializa en los lugares
sagrados y sus divinidades. Sintesis que de acuerdo a su historia, toma en cuenta sus
necesidades, su manera de sentir y de conformar un espacio para vivir y que poco a poco se va
definiendo como su territorio, su dominio y su forma de ejercer la vida (con sus recursos, su
identidad, su cultura, etc.). Visto de esta manera, el territorio es también una construccion social
articulada con la también construida identidad de sus habitantes y que sirve a su vez para la

construccién de una nocién del paisaje sagrado. Paisaje en el que interactdan las nociones en

estudios de Fessler reflejan el predominio de la culpa en la regulacién del comportamiento social en Occidente donde
“la vergiienza lleva las sefias de identidad de un sistema motivacional que se desarroll6 en las bandas de cazadores-
recolectores, grupos de una amplia cooperacion y a partir de los que se produjo al mismo tiempo las desigualdades
en el poder y prestigio”.

358 Concepto retomado por Reichel Dolmatoff (1997), citado por Giraldo Jaramillo (2010), quien considera a los Kogi
de la Sierra Nevada de Santa Marta, Colombia, como los indigenas “mas ecoldgicos del mundo” (Giraldo Jaramillo,
2010) y que para nuestro caso, Santa Catarina del Monte, estaria entre las comunidades de la region del Valle de
México, que muestran una mayor conciencia ecoldgica con respecto a la vitalidad del agua para los humanos y no
humanos.
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proceso constante de construccion de lo que es humano y no humano, de naturaleza,

sobrenaturaleza y, con mayor razon, de cultura.

6.3. La unidad y la divergencia en la nocidn de lo sagrado en especialistas rituales de

Tequexquinahuac

El proposito de estudiar esta comunidad fue abordar especialistas rituales relacionados con el
pedimento de lluvias y/o controladores del tiempo, la presencia de graniceros activos para este
fin por lo que la nocidon de lo sagrado se restringe al dominio de los que se entrevistaron. El
material que se maostrara a continuacion, es muy rico y sugerente en muchos aspectos que se
tocan en él y de los que se derivan discusiones y andlisis e incluso estudios mas avanzados y a
detalle pero que por el momento se restringira a un estrecho analisis y discusion, en lo que
amerita de acuerdo a los objetivos del trabajo propuesto inicialmente, y en otras se dejard como
desnudo testimonio de la pervivencia de lo sagrado para el control de los recursos monte-agua

en las comunidades de estudio.

Como se anot6 en la metodologia, en esta comunidad existe un granicero que es reconocido
oficialmente, pero mucho mas conocido fuera de la misma; nativo de alli, al que se le nombrara
Trabajador del tiempo 1 y a su padre, también granicero nativo de alli, por Trabajador del
tiempo 1-2, quién lo ha acompafiado desde sus comienzos en esa actividad. Trabajador del
tiempo 2, es un granicero de Santa Maria Nativitas, quien también tiene actividades en
Tequexquinahuac, con personas de la misma. Por otro lado, como se sefial6 en la metodologia,
el Espiritualistal tiene una categoria superior a la de granicero en relacién a la gestion del agua
y tiene bajo su formacion al Trabajador del tiempo 3%°. Otros dos especialistas rituales son: el
Especialista rituall que se considera guardian de la mexicanidad y las costumbres de su pueblo
y el Especialista ritual 2 a quien se le hicieron entrevistas por ser un conocedor de los recursos

en la comunidad y result6 estar relacionado con la gestién del agua a través de los animales.

Cada uno de los especialistas tiene un dominio del territorio espiritual diferente, aunque todos
coinciden en la presencia de seres del agua en este dominio, aunque con ontogenias también
diferentes. Tienen formas de comunicarse diferentes, pero esperan lo mismo, el agua. Invocan

en los rituales, involucran o reconocen diversos seres espirituales o deidades asociadas a la

359 Respecto a Trabajador del tiempo 3 se hablara en la parte de la regionalidad sagrada
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gestion del agua, cuyo punto comun es Dios (catolico). Todos hacen ofrendas que entregan a

través de un ritual.

Se hicieron ademas, entrevistas a algunas personas de edad de la comunidad que creen en los
“muchachos, nifios, duendes o chanates”, como se les denomina a los seres del agua en esta
comunidad y que han participado en alguno de los grupos que solicitan el agua. Se hara
mencién del testimonio de ellos (as) al respecto, con unas inciales y anotando si son pedidores

de lluvia o encargadas de la cruz.

Un resumen de las formas de referir a los especialistas rituales de Tequexguinahuac es como
sigue:
Trabajador del tiempo 1: Granicero dficial
Trabajador del tiempo 1-2: Padre de granicero oficial (también granicero)
Trabajador del tiempo 2: Granicero de Nativitas con actividades en

Tequexquinahuac

Trabajador del tiempo 3: Granicero en formacion

Espiritualista 1: Categoria superior a granicero

Especialista ritual 1: Guardian de la mexicanidad y las costumbres del
pueblo

Especialistaritual 2: Gestor de agua a través de los animales y

conocedor de los recursos naturales

A continuacién se describird su nocion de lo sagrado, aclarando que son narraciones de sus
perspectivas de una realidad espiritual a la que se considera que pocos tienen acceso. Es a
través de los suefios o0 por la comunicacion directa con las entidades de ese mundo en el que
se van adentrando para configurar una nocion particular de lo sagrado, con seres que a veces
parecieran ser los mismos pero con caracteristicas diversas o con seres y deidades

definitivamente diferentes.
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6.3.1. Conocimiento y percepcién del mundo espiritual: entidades involucradas en la

solicitud del agua

Los informantes Trabajador del tiempo 1 y Trabajador del tiempo 1-2, le solicitan a la Virgen de
Guadalupe, a Jesus, Dios (catdlico), el Espiritu Santo, a Tlaloc y a los chanates o duendes que
consideran espiritus de graniceros®® ancestrales (los padrinos de Trabajador del tiempo 1, la
mama de Trabajador del tiempo 1, don Julio Balcazar, Juan el de Santa Catarina®! y otros),
estos ultimos son con quienes se establece la comunicacion y dialogo a través de los suefios y
gque se invocan en los rituales de pedimento de lluvias.

“Cuando estaba yendo Ameca me explicaron que los duendes son espiritus de los de antes, de los

aztecas, espiritus de personas que eran graniceras, que ya murieron. Se volvieron asi porque, ahora

si, ya no encontraron cuerpo mas grande, porque ya son como payasitos” (Trabajador del tiempo 1).

El informante Trabajador del tiempo 2, le solicita a Dios (catdlico) y el Buen Jesus. Aqui los
duendes son “criaturas de Dios, son nifios...[que] se encargan de mover las nubes para regar
los campos” y también se comunica con ellos, quienes le avisan como va a estar el agua para

ese afo, si va a haber escasez o no.
“Los rios son sagrados y antes de que los convirtieran en drenajes, el gobierno, por donde corria el
agua, estaban esas criaturas, ahora convertidos en drenajes todas esas criaturas se han retirado de

i

los rios, se van para los lugares donde hay que ir a pedir, lugares donde se pide todo lo de la lluvia’

(Trabajador del tiempo 2).

Se refiere a los lugares sagrados de la montafia, donde hay bosques y manantiales, de lo que

se hablara posteriormente.

El informante Espiritualista 1, tiene claro que Jesis ha reemplazado a Tlaloc y desde su
formacion como espiritualista®®? que incursiona en este aspecto del mundo espiritual, reconoce
a los seres del agua como los elementales, tiene una relacion directa con ellos para los que
utiliza en muchas ocasiones la palabra elemental como sinénimo de lo que es un duende para

la comunidad (sefialados en ésta como nifios, muchachos, chanates o duendes). Dado su

360 | orente-Fernandez (2011:110-111) encuentra en la sierra texcocana que los ahuaque son espiritus deificados de
ciertos seres humanos. Son “personas” que han sido fulminadas por el rayo, nifios que morian sin bautizar, también
graniceros que al morir, la entidad pasaba a integrar el “mundo del agua”. De las dos comunidades estudiadas en la
presente investigacion, el término ahuaque, es utilizado en Santa Catarina del Monte.

361 E| que se ha denominado anteriormente como “Granicero legendario”

362 Aspecto que se discutird en el apartado de la formacion de los especialistas rituales de esta comunidad
relacionados con la gestién del agua.
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origen de formacion, la nocion del mundo de los espiritus es mas elaborada y amerita detenerse
en esta nocion, en tanto se configura en la comunidad como un lider en la gestién del agua
desde lo sagrado. Para él, estos seres no son de origen humano, aunque tengan forma humana
al entrar en contacto con ellos, son la parte espiritual del elemento agua, por eso se les
denomina elementales, como serian también los del elemento aire, el fuego y la tierra. No han
nacido. Son energia
“El duende es un elemental...son elementales porque ellos trabajan con los cuatro elementos, por
eso son elementales. Los duendes trabajan con el fuego y ellos le rinden culto al fuego, pero
principalmente a la tierra, donde viven, lo que es la tierra firme, el mundo pues, donde ellos estan,
donde tenemos los pies, pisando, la tierra. Todo el compuesto de mundo terrdqueo que estamos
pisando. Esa es la tierra. Es la energia de la tierra. Otros el fuego. Pero uno de los més es el agua.
Este mundo es pura agua, no sé porque le llaman planeta tierra, cuando definitivamente no es en su
mayoria tierra. [Se] llamaria el planeta water, el planeta agua, porque el recurso mas que compete a

la tierra, es el agua y le sigue la tierra...” (Espiritualista 1 ).

Espiritualista 1 explica que dentro de los elementales del agua, hay tres tipos, denominados
duendes, gnomos (0 genomos) Yy trolos. En relaciéon a su aspecto los gnomos son feos y los
trolos son de aspecto desagradable, mientras los duendes son “normales”. Los gnomos y
duendes pueden materializarse, comportarse y dar aspecto como de humanos, también
desmaterializarse®?3; los trolos casi no se dejan ver de los humanos. Los gnomos pueden medir
hasta 1.40 m. o mas y los duendes hasta 50 cm. “Aunque en realidad no tienen un tamafio real,
tienen la facultad de hacerse del tamafio que deseen” (Espiritualista 1). Tampoco tienen una
edad, no mueren. Entre los duendes hay diferentes formas (como razas) y al igual que nosotros
se visten diferente; también entre los gnomos hay buenos y malos, algunos son gordos y
barrigones, usan collares y aretes, miden 1.65 m y se les pueden pedir deseos, otros cuidan

tesoros (Espiritualista 1).

Para Espiritualista 1, los gnomos o genomos son seres encargados del agua subterranea, la
pueden mover de lugar a su voluntad; también los hay de agua de los manantiales, de bosque y

donde hay tesoros, minas y petroleo. Con los gnomos de agua es con los que ha tenido mas

363 Bajo el punto de vista de Espiritualista 1, el ser humano no puede desmaterializarse, sélo los naguales y se
convierten en un coyote, aguila o cualquier animal. Lo hace para trasladarse mas facil. Las brujas también tienen
esta capacidad de los naguales. Ambos pueden viajar en astral.
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contacto. Espiritualista 1 viaja a la montafia en astral*®** y alli los encuentra. Itamar es el nombre

del gnomo con quien ha incursionado, preguntado acerca del mundo elemental.

Espiritualista 1 describe como en el agua actian todos los elementos pues ésta no es un solo
elemento; también explica, cdmo se entiende desde la ciencia occidental y que se ensefia a
todos los niveles en el ciclo del agua, pero dandole énfasis a la manera en que éstos
intervienen haciendo posible su disponibilidad para la vida. Todos constituyen y forman parte
del agua. En esa forma de percibirlo se entiende porqué agradecer al agua era tan importante
en las culturas prehispanicas de América y especificamente en la regién, la importancia de
Tlaloc como deidad o como esencia y como cerro o el corazén del cerro, pues era también
agradecer a la tierra de la que brota, el aire que la transporta y el sol que la mueve, la

transforma en sus diferentes estados.

Para Espiritualista 1, tanto los nifios como los adultos pueden ser capturados por ellos, “por
ejemplo, en una mina, si la van a trabajar deben darles vidas, ellos las piden, si no las dan,
jellos se las toman!”. Estas almas se quedan como guardianes del lugar y sélo el trabajo de un
metafisico puede, en el lugar, “liberar las almas que quieren trascender” (Espiritualista 1). Sin
embargo, para él los espiritistas son los que hacen sacrificios y con respecto a los que hacen
sacrificios de nifios sin bautizar a mediados del siglo pasado, citado con anterioridad dice:

“son cosas demoniacas, que quieren nifios que no son de nadie, son de la tierra, y del conflicto entre

el bien y el mal. El mal quiere almas ingenuas para ponerlas a su servicio...que también piden almas,
el demonio, para acrecentar su legion y su poder. Tanto el diablo como los seres elementales se

pueden materializar. De los seres elementales hay buenos y hay malos, los pueden ver cuando

]

estan materializados, cuando tienes esa capacidad, sino no, aunque estén materializados’

(Espiritualista 1).

“Nosotros tenemos una chispa divina, es el Espiritu Santo”. Sélo los que se bautizan en nombre
de Dios o0 en nombre de la Santisima Trinidad, tienen Espiritu Santo. Los que no tienen Espiritu
Santo “no trascienden, se quedan divagando o penando por cientos de afios”. Sin embargo,
“hay personas que abren portales para que puedan ascender, socorren a los que estan
sufriendo en el mundo espiritual y piden ayuda, pues andan perdidos deambulando, después de

su muerte” (Espiritualista 1).

364 O cuerpo astral. Lagarriga (1974) habla del concepto de periespiritu en los espiritualistas, el cual es de naturaleza
fluidica, que traspasa el cuerpo. Esto seria lo que mas se aproximaria a la idea de un cuerpo astral, aspecto con el
gue Espiritualista 1 esta de acuerdo.
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En relacion a la creencia de que se les debe llevar la ofrenda a los duendes antes del medio
dia, o no se deben arrimar a las fuentes de agua a esa hora, Espiritualista 1 explica que es
porque “a la una pm hacen sus danzas a Dios, eso no quiere decir que en la noche no lo hagan,
también lo hacen.” Los duendes que la gente dice que se aparecen vestidos de charros, para él
son almas en pena de la época de los espafioles asociados mas bien con tesoros. Hay duendes
(elementales) que usan vestiduras de pieles pegadas al cuerpo, su ropaje es sui generis. En
relacién al retrato hablado del duende de Santa Catarina hace la observacién de que es un

gnomo pues asi se visten (Espiritualista 1).

Aungue reconoce la existencia de Tlaloc, en el ritual le solicita a Jesus, a Dios y a los seres
elementales.
“..en lo religioso, cuando le pedimos a Dios un pedimento, ¢a quién invocamos? A espiritus de
caridad, Dios no viene en presencia a hacerlo, hay Angeles, Querubines, Serafines, Angeles de
Potestad, el Papa, Seres de Luz. Hay diferentes jerarquias. Cuando pedimos a Dios los
convocamos, pero cuando queremos dafar se convocan a seres malignos. Si queremos convocar a
los seres del agua, o queremos a los del aire, a los del fuego o los de la tierra, va con diferentes
conceptos. Se les convoca con un por qué y para qué...Hay que pagarles®®, si se convocan, nos
estamos involucrando, vienen a cobrar... ”
Cualquier persona puede pedir agua a Dios pero a los elementales no, porque hay que abrir portales

y saber cerrarlos. Es tener un conocimiento y tener un don...” (Espiritualista 1)

En la formacion esotérica del cristianismo (catélico) se consideran las jerarquias de los Angeles,
Querubines, Serafines y otras que dan forma y movimiento a las cosas®%®. Para Espiritualista 1,
una categoria superior a los elementales es la de los Arcanos Menores, los cuales mandan
sobre los elementales y tienen varias jerarquias. No han sido humanos, siempre han sido
espiritus. También mandan sobre espiritus que no son humanos, como son los de la tentacion,
del vicio, del bien, del mal, etc. “Todos van en la nube y dependiendo de lo que se pida, hacer
dano, por ejemplo, arrojar granizo, se invocan espiritus malos. Estos espiritus se ‘pegan’ o los
atraes, segun tu estado de animo, si eres conflictivo o negativo atraes ese tipo de seres porque
somos como una antena”. Pero también, los gnomos “cuando se enojan mandan culebras de

agua, ventoleras, granizazos, tempestades” (Espiritualista 1).

365 Esta idea de pagar la traduce Ledn-Portilla como manda, descrita en los ritos y sacrificios que recupera de los
informantes de Sahagun en Fuentes Indigenas de la Cultura Nahuatl Textos de los informantes de Sahagun 1
publicado por UNAM en 1992.

366 Comunicacion personal, Edilma Monsalve profesora de Antroposofia, 2013.
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A los seres elementales no les gusta la vibracion de los cohetes, “es una vibracion muy alta”3¢’.
Las campanas alejan a los espiritus malignos, el incienso también y por eso limpian el area, la

purifican y bajan los angeles. El agua es todavia mas purificadora®® (Espiritualista 1).

Espiritualista 1 considera que los seres humanos “somos superiores a este tipo de seres”
apoyado en que: “Jesus nos dijo que somos sus hermanos y todos le obedecen a El...los
elementales obedecen a los arcanos mayores y menores y los arcanos obedecen a Jesus”...Es

por eso que “los espiritus elementales le obedecen a Trabajador del tiempo 1”.

El Trabajador del tiempo 1, Trabajador del tiempo 1-2 y el Espiritualista 1, en los rituales
comienzan invocando primero a Dios, la cruz siempre esta presente e insistentemente se traza,
orientandose a los cuatro rumbos cardinales, trazando un cosmos sagrado, en el que la cruz
como simbolo de Jesls, manda sobre todo. Consideran que el agua es un elemento sagrado, al
que hay que dirigirse con respeto, lo hacen ante su parte espiritual o ser, consideran que hay
que pedir permiso a estos seres para poder usarla. Segun Trabajador del tiempo 1, se le debe
trazar una cruz en caso de estar en el bosque y tomar de cualquier agua, porque “en el agua
olvidada estan los duendes y se les puede meter a la persona y enfermarla...En un arroyo, un
charco, un manantial uno debe pedir permiso, arrodillandose, reza algo, pide permiso, luego
toma en sus manos el agua...” (Trabajador del tiempo 1).

Duran (1984) explica como en la época prehispanica antes de salir de la casa para el monte
hacian oracion, se sacrificaban y...
“Mandavanles que saludasen a las quebradas a los arroyos a las yerbas, a los matorrales a los
arboles a las culebras finalmente hacian vna ynbocacion general a todas las cossas del monte,
haciendo promessa al fuego de le sacrificar (asando en él) la gordura de la caca que prendiesen
(Duréan,1984,2:88).

A continuacién Duran dice que los conjuros consistian en invocar a los “cerros y aguas y
arboles y nubes y sol y luna y estrellas con todos cuantos ydolos adorauan y cuantas
sauandijas hay en los montes”. Dado que todavia en su época conjuraban las nubes, el agua de

los cerros, el granizo y las tempestades.

367 Especialista ritual 1 al respecto dice que los maltrata, los dafa.
368 Por |o tanto el instrumento musical denominado “palo de agua”, cumpliria la misma funcién y para ello fue hecho,
segun Especialista ritual 1.
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Para Espiritualista 1 los seres del agua son también seres de la montafia, sus guardianes, que
desconocen a los que no son de la misma comunidad, por lo que una persona de la misma
comunidad si puede tomar una parte racional del bosque que necesita, sin excederse, como por
ejemplo tomar madera para hacer su casa o algo que necesite, pero una explotacién comercial,
no, “es muy penado”. “Cualquier cosa que se agarre, se debe pedir permiso, el que no lo hace,
se enferma o le va mal, no consigue trabajo, algo le pasa” (Espiritualista 1). Ademas de pedir

permiso debe ofrendar “asi sea un refresco”.

Aunque sea nacido en la comunidad, dice Espiritualista 1, hay que tener cuidado por dénde
camina en el bosque “porque pudiera estropear los lugares en los que hay asentamientos de
estos seres”, por ello cuando él camina por el bosque se deja guiar de su espiritu y no va en
linea recta sino esquivando estos lugares.
“El Tlaloc era un volcan, por eso alli le ponen ofrendas, para que se aplaque el fuego. El
Popocatepetl también, porque asi como se les ofrenda para que no se enojen, ellos también
ofrendan...Todo el monte est4 encantado..., también a la madre tierra hay que pedirle permiso, de
ella brota el agua. Las entidades del aire, que son las que traen las nubes, las duefias del tiempo,

también hay que ofrendarles. Otras son las del frio, el granizo, la nieve, el hielo...” (Espiritualista 1).

Para Espiritualista 1, los elementales usan la electricidad, trabajan con ella. “Entre la tierra y la
nube se crean campos magnéticos...,dado que el agua es electrolitica...se produce el rayo”.
Tanto el rayo como el granizo traen agua nitrogenada, por ello “el granizo menudito, los
graniceros lo dejan, él peligroso lo quitan. Hay graniceros que saben como hacer que el granizo

sea pequefio para que fertilice los frijoles, el maiz, las plantas...” (Espiritualista 1).

Segun Espiritualista 1, los duendes se reparten por funciones, unos cuidan el bosque, otros las

rocas, otros la madera, el agua, etc.

Perteneciendo a escuelas de formacion diferentes, como se vera mas adelante, el énfasis en la

sacralidad del entorno natural también es diferente.

En la comunidad los que todavia creen en los duendes, muchachos, nifios o chanates,
consideran que éstos se “ganan” el espiritu de algunas personas
“..Mi abuelito [P. M., por el lado materno] murié de un rayo, lo ganaron los duendecitos. No muri6
luego, entr6 cruzado. Su espiritu era el que iba a trabajar, a hablar con los duendecitos, los

muchachos. Decia que iban por él, se lo iban a llevar. Se murié, su cuerpo se fue al panteén, pero su
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espiritu se lo ganaron. El estd en el mundo de los chanates. Se visten como de rojo, calzoncitos
rojos y ropita roja. Cuando estan contentos, no mas llueve, pero cuando hay traquidazos [truenos] y

granizo, estan enojados. Asi nos contaban antes...” (P.B.C., Encargada de la cruz.).

Todavia se cuentan historias de personas que los han visto y las condiciones:
“Del puente para aca pasaba agua que venia de San José Atitla, alli iban a traer el agua...donde
esta el agua en la barranca, habia dos, vestiditos de santiaguitos y no se dejaban ver la cara, eran

pequeiitos vestiditos de rojo, jugando en el agua” (P.D.C., pedidor de lluvias).

Se hace referencia a que es mas facil que los nifios 0 nifias, chicos los vean por lo que sus
madres acuden pronto para evitar que se los “ganen” o adquieran una enfermedad, como
refiere un pedidor de lluvias:
“En Las Pocitas y mas arriba, alguien fue a tomar agua de ahi, al siguiente dia se enfermé, se puso
muy mal, lo llevaron a curar con la gente que conoce Yy le dijeron que era los chanates, que porque

se fue a tomar su agua de ellos” (P.D.C., pedidor de lluvias).

Especialista ritual 1 relata la existencia de las sirenas en la comunidad; éstas son mujeres que
atraen a los hombres para “ganarlos”:
“Hay una poza por alla, mas alla de Las Mercedes. Mi tio Juan oy6 que hablaban y no veia a nadie,
se acerc6 a las piedras y vio en la poza a mujeres apuradas lavando, pero no le daban la cara, le
entré temor...,si, era la sirena, una de ellas tenia unos pechotes, estaba desnuda” (Especialista ritual
1).

Este informante (Especialista ritual 1), quien relata mas historias de este tipo, las describe como
mujeres desnudas de pelo suelto, largo, una parte de su cuerpo esta sumergida en el agua, “no
tiene pies sino de pez’. Los que se meten al agua, que se sienten atraidos, mueren ahogados

pues “se los ganaron las sirenas” o los duendes (Especialista ritual 1).

A continuacibn vamos a conocer el ambito, territorio o dominio espiritual en el que se

desenvuelven algunos de estos seres.
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6.3.2. El dominio espiritual, el cosmos sagrado y el mundo natural

Trabajador del tiempo 1 y Trabajador del tiempo 1-2 dan testimonio de ese mundo de los
espiritus que han conocido a través de los suefos en los que “platican” con ellos. Trabajador
del tiempo 1-2 da testimonio de uno de sus suefios, “como se meten al agua de la barranca” y
los pierde de vista, explicando ademas que alli “es todo como aca, todo es igualito”. Trabajador
del tiempo 1-23¢° describe un poco de ese mundo a través de sus suefios, lugar donde ademas
de los seres del agua, encuentra el espiritu de personas que ya fallecieron, con actividades
similares “a las de acd”; lugar habitado ademas por plantas y animales, los cuales “también

tienen alma y corazon” y por eso “también van alla”:

Este lugar al que viaja en los suefios, se diferencia en algunos aspectos del Talokan de los
nahuas de San Miguel Tzinacapan, Puebla, descrito por Knab (1991), pues aunque se describe
como un lugar muy parecido al de su vida diaria, con elementos geogréaficos en su mayor parte
similares (“rios, pozos, cascadas, montafas, llanos, milpas, pueblos y ciudades” p:47), no hay
luz, no hay plantas, solo el arbol mitico. El observa las diferencias y semejanzas entre
especialistas rituales, de su nocién del Talokan, la cual van construyendo a partir de sus
incursiones en él y que sirve de guia al iniciado. En ese trabajo los especialistas rituales le
explican como el tonal viaja en los suefios y éste lo envia para investigar acerca de la
enfermedad de su paciente, viaje en el que se corre el riesgo de que su tonal sea raptado por
los Sefiores del Talokan. Temor que no expresaron Trabajador del tiempo 1 y Trabajador del
tiempo 1-2 pues se refieren a encuentros con conocidos ya fallecidos de la regién. Los
duendes, segun Knab (1991) s6lo van al Talokan para llevar almas al inframundo, son seres no
humanos de la superficie, y los hay del agua, del aire, del monte, etc. Se roban a los que no se
han portado bien con el ambiente, han abusado de la caza o no viven en armonia con la

naturaleza y la sociedad.

Tampoco pareciera coincidir exactamente con el Tamoanchan o el Tlalocan®® que estudié
Lépez-Austin (1994) en las culturas mesoamericanas de antes de la conquista, donde toman

caracteristicas semejantes en algunos casos como lugar del paraiso. Sin embargo, él sefala el

369 | astimosamente con esta persona de gran conocimiento tradicional, fue dificil anondar en muchos aspectos pues
dada su edad (94 afios en 2013), la vista y el oido le fallan.

370 “Tamoanchan y Tlalocan son sitios de origen y destino de estas sustancias sutiles que podemos llamar entidades
animicas, “almas, o fuerzas divinas y que se encuentran en el interior de las criaturas...Segtn las concepciones
mesoamericanas, el ser humano esti formado por varias entidades animicas, y Tlalocan y Tamoanchan se
relacionan o con su gestacion o con su destino” (Lopez-Austin,1994;17).
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camino arduo de dificultades y sufrimiento, durante cuatro afios después de la muerte (p:211)3"
que se encuentra antes de llegar a Tamoanchan. Observacion que también hace Especialista
ritual 1 y que de acuerdo a cada persona podrian ser mas afios, 20, 40, 100, 400, etc. Bajo su
perspectiva, estaria mal seguir invocando a los espiritus de los graniceros pues algunos ya se
han ido, se trabajaria solo un tiempo con ellos, mientras que con los elementales al no ser

humanos, siempre se podria trabajar dado que han existido por siempre.

El Tamoanchan segun Lopez-Austin (1994), era concebido como el lugar de creacién. Donde
viven los dioses o de donde proceden, donde esta el arbol cdsmico florido. Los dioses
conformados de una materia sutil, imperceptible “se desmandaron en cortar rosas y ramas de
los arboles (p:72)”, rompieron el orden y pecaron, fueron expulsados a la superficie de la tierra 'y
el inframundo y se volvieron mortales. Algo semejante refiere Espiritualista 1 en relacion a los
angeles caidos, los cuales se separaron de Dios, pero en este caso formaron la legion del mal,

de los seres diabdlicos®™.

Continuando con Lépez-Austin (1994), los seres mundanos, de materia pesada, perceptible, en

su interior albergan el material de origen divino.
“Los dioses habian muerto en el mito para permanecer en el interior de los seres creados...al morir
se habian convertido en las esencias -en las ‘almas™- de las piedras, de los minerales, de los arboles,
de las plantas, de la vegetacion, de los seres humanos, de los astros. Sus ‘almas’ son entes
caprichosos y sensibles a las ofensas y los halagos. El alma ofendida de un &rbol puede provocar
que todo su cuerpo caiga sobre el hombre que lo derriba con el hacha; quien corta un arbol debe
hablarle previamente para hacerle comprender las necesidades que lo obligan a cortarlo (p:23)...se

convirtieron en esencias de los seres mundanos, en sus corazones”™’s,

871 Como lugar de cardos y espinas en el relato de una persona (C.M.O, mujer 79 afios) de Santa Catarina cuyo
familiar contd haber muerto y llegado a un lugar donde un santito le dijo “que todavia no era tiempo, que llevara un
mensaje. El santito era grande, grande y habia muchas flores y arboles, todo estaba fresco pero también habia
piedras y tuvo que pasar por ellas y espinas y nopales...espinoso y pedregoso, dificil de caminar en el que le
encargaron un mensaje”, que al retornar de su muerte contoé a familiares y allegados (C.M.O, mujer 79 afios).

3872 “Cuando Dios tenia a su arcangel Luzbel, que se le voltid, o sea se le...quiso ser mas que él. Fijate que el
demonio si es, muchos dicen que no es, pero si es un dios, o sea entre comillas '[...], entonces Dios los puso en el
paraiso y entonces sabe donde lo manda? Aqui en la tierra, cae shshsh, cae a la tierra y aqui queda como atrapado,
si? Y entonces el demonio esta aqui en esta tierra pero hace y deshace, es el que gobierna la tierra, es el que nos
hace como trapo, como quiere, que nos engafia, ¢si? y nosotros que somos hijos de Dios, pues él se desquita con
nosotros, mira a tus hijos como los hago...como mufequitos, como titeres, se burla de Dios. Pero Dios nos da las
armas, nos da entendimiento, nos da todo...como dice Jesus, el cuerpo es débil, a veces nos sentimos que estamos
con una venda; algunos, no todos; hay algunos que hasta se defienden contra el demonio y hacer oracién en nombre
de Dios, exorcismo, por ejemplo, para el demonio.[...] EI demonio tiene sus soldados, dice vente por acd, esta shido,
no tu Dios no!...es muy exigente muy disciplinario, no mira conmigo vas a tener esto y facil!”(Espiritualista 1).

373 Por ello dice el mismo autor (Lopez-Austin, 1994;31) “Todos los que sabian el arte de los conjuros debian actuar
sobre estos dos niveles, lo perceptible y lo imperceptible”, entonces la magia no era “una técnica que se desenvolvia
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En la actualidad en el Norte de Puebla, explica Lopez-Austin (1994;126) el origen de las
esencias de los seres mundanos derivan de la sustancia divina que lo formo todo en el principio
del mundo. Las entidades animicas-divinas se llaman “corazones”, “semillas”, asi hablan del
corazon del sol, de la tierra y éste altimo alberga el Talokan, el cual es el depdsito de éstos y en
segundo orden los cerros y los depésitos de agua (Lépez-Austin, 1994;127). Si los humanos no

les rinden el culto debido, pueden ofenderse. La antigua idea de los “corazones” es similar.

En éste sentido se entiende en las palabras de Trabajador del tiempo 1-2, “dicen [...], los de por
agui, todos tenemos alma, todos tenemos corazon y por eso nos vamos p'alla...”, al referirse a
los animales y humanos. Loépez-Austin (1989;1:217) da testimonio de que en la época
prehispanica se consideraba que cuando alguien moria se iba el yolia “con los dioses
supremos” pues alla no muere y estan “como una persona”, se va la entidad animica que era lo

que los hacia estar vivos, el “corazén” como entidad animica, no como érgano.

Por otro lado, cabe resaltar la territorialidad de estas almas con las que se encuentra
Trabajador del tiempo 1-2 en su suefio y que también observa Barabas (2003;l:118) en
comunidades indigenas de Oaxaca, las cuales “pasan a vivir abajo en el mundo de los muertos
similar al de los vivos” y es a través de una ceremonia que los mazatecos ayudan
“desterritorializar al difunto del mundo de los vivos para que adquiera la territorialidad del de los

muertos”.

Bajo la perspectiva de Espiritualista 1, el cuerpo fisico (que también denomina etérico) esta
conformado por alma y espiritu. El espiritu es una energia que tiene voluntad propia, que
ademas se materializa. El espiritu no se puede ver, casi siempre esta unido al alma, que “es la
silueta”, la cual si se puede ver; por lapsos, alma y espiritu, se pueden separar (Espiritualista 1).
“El alma [que] esta pegada al espiritu”, es algo que se conserva cuando la persona muere, es la
“silueta” del espiritu pero se puede materializar, proceso para el que se consume mucha
energia.

“..esos espiritus recurren a las ofrendas que les ofrecen para retroalimentarse®’*. Otros espiritus

absorben energia por medio de la energia eléctrica o de aparatos eléctricos que usamos, el celular [

], camaras fotograficas o bateria o incluso un acumulador de un vehiculo. Otros espiritus absorben

energia por medio de brujeria, por ejemplo. En las brujerias hay sacrificios, donde les ofrecen

en el mundo de lo simbdlico, sino como una comunicacion directa que el creyente pretendia entablar con la
naturaleza oculta de las cosas.”
374 Aqui vemos expresado el intercambio de energia de Catherine Good (2005).
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sangre, carne y los menjurges, 0 sea se puede decir, aceites o0 sustancias o compuestos que les
ofrecen a los espiritus, de ahi obtienen energia. Otra fuente de energia que los espiritus utilizan es
por medio de robarle la energia de una persona que esta en vida, ¢si?, nosotros tenemos chacras, y
ellos donde esta el chacra, donde tenemos el vientre, se puede decir lo que es el vientre de una
mujer. Muchas veces es ahi donde absorben energia y puede haber personas que sufren ataques
[dolores], sienten algun dolor o que algo los quema.

‘hay energia que algunos nos roban, energias negativas, hay unos seres que Son...Son 0SCUros
pues...demonios, ellos siempre nos van a robar energia negativa, el odio, el coraje, todo mal
pensamiento que tenga hacia el ser humano o un odio hacia cierta persona o el miedo, por ejemplo.
Nosotros tenemos un miedo a un [ahogo] como se dice, pues ellos se alimentan de ese miedo que

uno... que uno crea. Nosotros [las emociones] las podemos reinvertir...” (Espiritualista 1).

Lopez-Austin,1994) explica como las almas de los ahogados se concebia que iban al Tlalocan y
las de los demas también iban a estos lugares miticos del que también provienen. Asi como los
dioses que pecaron y fueron desterrados del Tamoanchan, aqui Espiritualista 1 refiere a los
angeles caidos que se separaron de Dios y formaron la legion del mal, de los seres diabdlicos.

Lépez-Austin (1994) hace referencia a la capacidad de los sacerdotes prehispanicos de
comunicarse directamente con los dioses, como también lo narran algunos cronistas (Duran,
1984; Ixtlilxochitl, 1891;Torquemada, 1975). Lépez-Austin (1989b:406-407) habla de que son

diversos los términos nahuas que se refieren a la posesion, “porque se creia que el hombre
podia recibir voluntariamente en su cuerpo algun ser extrafio, y que la inclusion podia reportarle
beneficios”, pero también provenian danos, en relacion a los numenes de la lluvia que
producian diversas enfermedades, “nacia de esta concepcion la de una necesidad de un juego
de propiciaciones y de intercambio de bienes”.
“Otras formas benéficas de posesion se lograban a través de la penitencia, del ritual y del contacto
con objetos cargados de la fuerza sobrenatural. En forma definitiva los hombres-dioses captaban el

fuego de su protector para convertirse en recipientes vivos” (Lopez-Austin, 1989b:409).

La practica cotidiana de los espiritualistas, comunicarse con espiritus de curanderos de alto
nivel, es lo que la escuela de Amecameca pone en practica, comunicandose con espiritus de
exgraniceros, pero a través de los suefios, como Trabajador del tiempo 1 y Trabajador del
tiempo 1-2. Sin embargo, Espiritualista 1 y Especialista ritual 1, consideran que en Texcoco se
trabajaba diferente desde la época prehispanica. La naturaleza espiritual de los seres

elementales es diferente al de los espiritus que vivieron, porque ellos han existido desde el
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comienzo de la creacién de cada elemento, ademas ocupan espacios diferentes. “Son como
aldeas, aldeas de gnomos, aldeas de duendes, de hadas, de espiritus malos, y aparte estan los
espiritus de los muertos” (Espiritualista 1). Coinciden con dos de las curanderas espiritualistas
entrevistadas de Santa Catarina del Monte respecto a que la region y/o los espiritus 0 seres
sobrenaturales con los que curan ellas es o son diferentes del de los graniceros. Sin embargo,
agrega Espiritualista 1, los gnomos, “si quieren, pueden estar donde el ser humano vive,
conviviendo con el”. Especialista ritual 1 da el ejemplo de uno que vivia en un arbol, cerca de la

delegacidn, el cual varias personas lo vieron, hasta que cortaron el arbol.

El concepto de elemental en Espiritualista 1 coincide en cierta forma con el ocultismo europeo,
el cual retoma de la tradicién de los pueblos que convivian con los bosques de los paises
nérdicos, los celtas, Dinamarca, Noruega, Finlandia, etc.; y del cristianismo esotérico, en el que
también, existen seres elementales, con nombres diferentes®’®; seres elementales que estan
asumiendo un papel de protectores. En el ocultismo europeo aparece el concepto del astral
como un plano donde esta todo lo emocional y por eso lo asocian con lo animal que consideran
es el impulso y la emocién. En el astral se viven las emociones, se siente el bien y el mal
causado. Si la persona tuvo vicios sentira la necesidad y entrara en el dilema de no poder
saciarlo pues ya no posee el cuerpo.®’

El concepto de Tlaloque que habitan la tierra, el arbol, el agua, como se cit6 en el cddice
Bindobonensis con anterioridad y de Chalchiuhtlicue, tal como la define Duran (1984), el agua
misma, pareciera acercarse a estos conceptos. Lo explica Lépez-Austin (1994) en la idea de las
esencias de las cosas, como la divinidad que habitaba a todo lo existente. En este punto la idea
de Dios catdlico que es omnipresente y esta en todo, no rifie con esta herencia prehispanica,
mas la diferencia, que quizads fue la que generd el conflicto, estaria en que eran sujetos a
rendirle culto, por ejemplo a un bastén, una pala, una pelota, el aire, la montafa, el agua, etc.,
como se hacia en aquella época y se hace ahora bajo una nueva interpretacion, con la

modernidad. Este aspecto se retomara posteriormente.

375 Los de la tierra son los gnomos o duendes de la mitologia nérdica, los del fuego son las salamandras, del aire los
silfos y del agua, las ondinas. Los silfos son muy etéreos, como duendes muy delicaditos, vuelan y se disuelven, las
salamandras son seres de mucha energia de colores rojo, naranja, como alargados, las ondinas como las olas del
mar....También estan los espiritus de la forma, del movimiento, detras de cada cosa estan esos seres. Todo lo que
da consistencia al plano fisico, esta invadido por estos seres o colaboran para conformar lo que nosotros vemos con
los ojos. Comunicacion personal de Psic. Edilma Monsalve, 2012-2013, con estudios de posgrado en Antroposofia en
Alemania, quién comenta ademas que en México hay traducciones de Rudolf Steiner. Para una rapida informacion
ver pagina web. http://somosdivinamentehumanos. blogspot.mx/2012/05/mitologia-celta-origen-de-los.html.

376 Comunicacién personal de Psic. Edilma Monsalve, 2012-2013, con estudios de posgrado en Antroposofia en
Alemania.
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El Especialista ritual 1, como se mencion0 anteriormente, alienta su actividad considerandose a
si mismo del movimiento de la mexicanidad, define al concepto de deidad como la esencia de
algo (el agua en su dualidad seria Tlaloc y Chalchiuhtlicue, dado que hasta el mismo Ometéotl
es una dualidad), no como los dioses de, algo aparte que manda sobre, sino el sujeto mismo.
“No so6lo yo, sino la gente con la que andamos en lo de la civilizacion pasada, de nuestros
antepasados, lo consideramos, decimos son las esencias. ¢Qué es una esencia? es la energia pura,
y como energia pura es movimiento, es transformaciéon. Entonces esa energia es autosuficiente para
poderse generar o regenerar y se puede convertir si desea en un pensamiento humano y se puede
convertir en un ser humano, pero a la vez pueden materializarse y puede convertirse en humano, sin
materializarse...Nunca le llamamos dioses, no solo la palabra, no existe la forma, no existe el
concepto, entonces Dios es para la cultura occidental, para nosotros es la fuerza creadora y es la

creacién mismay por eso se le llama la esencia y asi los invocamos” (Especialista ritual 1).

Bajo esta perspectiva, el concepto de dioses fue una mala interpretacion de los espafioles y los
antropologos. Los o las diosas del fuego, sal, aire, tierra, etc. son su esencia misma. El
concepto de esencias lo encuentra Lorente Fernandez (2011), en la regién texcocana donde los
“profanos serranos” (haciendo referencia a los no especialistas rituales) se refieren de forma
genérica a las entidades de humanos, plantas, animales y objetos. Lopez-Austin (1989a),
refiere a Hvidtfeldt, la interpretacion de que existia una idea de fuerza y ni siquiera habia
aparecido la idea de dios en la religion nahuatl. Por su parte, Lopez-Austin (1989a), muestra
como la busqueda de la proximidad de la fuerza obligaba a la construccién de los templos en
sierras y ciudades y las imagenes eran llevadas a los cerros para ser honradas, revitalizadas,
ademas al morir los hombres-dioses lo hacian en el cerro o alli llevaban sus restos (en las rocas

0 cuevas 0 se internaban en estos).

De las diferentes vertientes e ideas esbozadas aqui, podemos deducir que en esta concepcion
nahua, el espiritu es la parte inmortal o “divina”, la esencia de las cosas y de los seres humanos
y no humanos naturales, es el “corazén”, no la deidad misma. Al comprender que estos seguian
actuando, en la época prehispanica se comunicaban con ellos por medio de especialistas, en
los rituales, ya que estos sabian como hacerlo y al llegar los espafioles, en cuyo continente se

gestaba el pensamiento inquisidor, lo vieron bajo el temor a la idolatria y lo censuraron.

Especialista ritual 1, bajo la perspectiva de Espiritualista 1, tiene buena convocatoria ante los
espiritus de ancestros locales al hacer sus rituales, pues Espiritualista 1 ha visto como se

desplazan y llegan al lugar en el momento en que Especialista ritual 1 los nombra en una
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ceremonia. Aqui cabe mencionar la explicacion de Barabas (2006;241) en relacion a un ritual
bien realizado (lo cual vale la pena considerar en la descripciones dadas en este trabajo de
rituales, ceremonias, fiestas y mayordomias): “no solo implica un cambio de posicién para el
ejecutor que obtiene prestigio por su desempefio, sino para toda la sociedad, en la medida que

asegura una buena relacion con lo sagrado que traeré beneficios para toda la comunidad”.

Para Espiritualista 1 como también para Especialista ritual 1, todo es sagrado. El agua, el aire,
la tierra, el fuego, son sagrados, al ser elementos que tienen un ser espiritual. Los animales y
las plantas también son sagrados, son creados por Dios Padre, creador de todas las cosas®’’.
Espiritualista 1 considera que las plantas también tienen un elemental, tienen una energia que
en el mundo espiritual se ve “como una luz, pero no tiene color, como si fuera una luz liquida, es
una energia muy fuerte pero en si esta materializada”(Espiritualista 1):

“como si fuera un espiritu, pero no tienen voluntad propia®’8, poseen una energia, son canalizadores

de energia, la del sol y esa es su misién. Es una energia que Dios mueve con su pensamiento. Las

plantas necesitan los cuatro elementos, a través de la luz solar crean quimicos, el sol representa el

fuego. Captan mucha energia. Si hacemos rituales con plantas, se energizan” (Espiritualista 1).

“Si el bosque esta enfermo se puede hacer algo para energetizar. Yo que he ido al bosque, no esta

enfermo, es el hombre que esta enfermo de ambicién. El principal enemigo es el hombre...Los

bosques se han incendiado por obra de la naturaleza [...37°]. Son procesos en los que se vuelve a

380

recuperar todo lo que hagamos al planeta®”, él es como un ser viviente, él se sacude. A como trates

el mundo, él también te tratard. El hombre no tiene poder sobre el poderio del mundo. Por eso es

que nosotros debemos convivir con la naturaleza para que ella nos trate bien” (Espiritualista 1).

La idea de la tierra como un superorganismo la encontramos en Lovelock (2000) en su

Hipdtesis de Gaia, con capacidad de autorregulacion por lo que también se enferma3,

Continuando con Espiritualista 1, los animales si tienen espiritu y de alli se deriva el
nagualismo, sin embargo, el cerro, la montafia no lo tienen, tampoco un ser elemental propio,
“en si es energia no es un ser”, sin embargo hay muchos seres en la montafa, él la describe

como “esta encantada o poseida” pues existen muchos seres elementales o guardianes,

877 Aclarando que Especialista ritual 1, lo denomina El Dador de Vida y Hacedor de las Cosas, “en una mezcla de lo
mistico, lo religioso y lo sagrado”.

378 Espiritualista 1 agrega que las plantas tienen memoria puesto que quedan registrados en los arboles los cambios
del clima y tienen una informacién genética.

379 Hace toda una relacion de las cadenas tréficas que intervienen.

380 Al respecto aclara “con las inundaciones, el hombre ve lo que pierde, le llora a sus pertenencias; la naturaleza se
sacude, se purifica, se limpia, pero quién la ha acabado mas? a quién?”

381 VVer Herrero Uribe (2008) la discusion de Hipotesis de Gaia junto con teorias de la complejidad en biologia.
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aspecto en el que coinciden casi todos los especialistas rituales. Sin embargo, el Popocatépetl,
Iztacihuatl y Tlaloc tienen un ser de la montafia cuyo antecedente es un humano que alcanzé
gran conocimiento y entré a cumplir una funcién en el cerro. En el caso del Popocatépelt este
era un guerrero que al encontrar a su amada (lztacihuatl) dormida por un brebaje que se tomd,
entro en su suefio para acompafiarla eternamente. En el caso de Tlaloc, no era un dios, fue una

persona, lo cual se documentara mas adelante.

También hay una humanizacion de los cerros en Trabajador del tiempo 2:
“Hay un ser en el Pefidn que todavia vive, el volcan del Pefidn, aun se encuentra dormido y el volcan
que esta en el Cerro de las Promesas, aun se encuentra dormido y el volcan del Popocatépelt, eran

tres que se peleaban por ella, [la mujer dormida, Iztaccihualt] la Malinche”(Trabajador del tiempo 2).

Sus “antecesores” le explicaron que traian un pleito los tres volcanes “el Cerro de las Promesas
lanzaba relampagos contra el Popocatépelt, el del Pefién contra el Popocatépelt y el
Popocatépelt al Pefion y al de las Promesas, y ¢ quién gand? El Popocatépelt, porque la tiene
ahi ” (Trabajador del tiempo 2).

Estos seres “tienen poder, Dios les da entendimiento”. Esto se lo relataron “sus antecesores”
por lo que cualquier granicero [‘que se respete”] debe saberlo, dado que éstos “son lugares
importantes en los que se pide al Sefior las lluvias”. Son lugares ya senalados para ello

(Trabajador del tiempo 2).

Aunque pareciera haber una confusion con respecto a la identidad de los cerros que
actualmente se denominan La Malinche e lztaccihuatl,®? lo que se debe rescatar es la
humanizaciéon del cerro, para entenderlo como un ser, incluso susceptible de despertar el
sentimiento del pavor numinoso de lo tremendum, al incluir el poder de los reldmpagos y del

volcan aun dormido. Aspecto adn latente al contemplar la belleza del Popocatépelt en la

382 En Chiepetepec, Guerrero, también se le denomina Malintzin (Orozco-Goémez y Villela-Flores, 2003:154).
Robichaux (1997:14) recopila un cuento de Acxotla del Monte, Talxcala: “El Pefién de Cuatlapanga (2900m),
conocido como San Lorenzo Cuatlapanga y que se eleva a unos 12 km de distancia del pueblo, cortejaba a La
Malinche: le hizo un temazcal (bafio de vapor) y la invitd a que se bafiaran juntos. El temascal quedé demasiado
chico y como La Malinche lo rompid¢ al tratar de entrar. Entonces La Malinche se enojé y le aplasté la cabeza, por lo
gue ahora el Pefién de Cuatlapanga esta aplanado. Pero este Ultimo, para vengarse, corté con un machete un seno
de La Malinche, el cual quedé tirado cerca del pico. Este ‘pecho’ es conocido como la ‘Chichita’, vocablo de origen
nahuatl que significa seno”. Para ellos el Popocatepetl es un enojon y vengativo porque “no le gusta que la gente
explote sus bosques”. En esta poblacion La Malinche también la llaman La Matlacueyetl y el autor reconstruye con
fuentes histéricas que La Matlacueyetl y Chalchiuhtlicue se refieren a la misma diosa. Alli, ella cumple las funciones
de Tlaloc, es la que manda las aguas y sus hijos son los ayudantes (personas que mueren por el rayo). Los que
sobreviven al rayo son los graniceros, Unicos que tenian acceso al interior de La Malinche y era ella la que les
indicaba lo que debian hacer ante una tormenta.
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actualidad dadas las amenazas continuas de una erupcion cuyas consecuencias vendrian hasta

la regién texcocana.

El dominio espiritual en el que se mueve tanto Espiritualista 1 como los seres con los que se
comunica o con los que encuentra apoyo y proteccion, esta dividido en bajo, medio y alto astral.
Para poder acceder al medio o alto astral se requeriria un permiso muy especial, ante los seres
gque lo habitan, el cual se da solo a ciertas personas avanzadas espiritualmente. Para él, el
desplazamiento del cuerpo astral (el alma) también se puede hacer en el mundo fisico y en
lugar de ir al bosque para hablar con los seres elementales, lo hace astralmente, como también
puede ir a la casa de alguien. La gente lo podra ver algo mas tenue y palido. Asi es como

algunas personas que mueren y se pueden materializar, pueden hablar con otros vivos.

En el bajo astral circulan espiritus buenos y malos, que podrian atacar al viajero astral, el cual
es defendido por la espada de los Seres de Luz que serian como los Angeles o simplemente
invocando a Jesus que es el maximo poder y encomendandose a Dios (Espiritualista 1). Estos
espiritus se invocan en la curacién (especialmente curanderos ancestrales indigenas de mucho

conocimiento como mayas, toltecas, sioux, apaches, pieles rojas, arabes, nahua, mexica, etc.).

Un espiritualista como Espiritualista 1 es un médium que presta su cuerpo para que hablen
estos espiritus, los difuntos del bajo o medio astral. “Si tiene 30-40 afios que ya murid, no lo
pueden regresar, ya esta en la fila...aunque algunos se puedan tardar 100, 400, 800 0 mas
afios para llegar alla...Los seres que se bajan®® de otras civilizaciones ancestrales, brindan
esos servicios a Dios para poder ser liberados. Tienen que hacer una caridad, una obra. Los
qgue regresan son los que fueron grandes conocedores™® (Espiritualista 1). Al respecto,
Especialista ritual 1 ilustra el caso de una sefiora en Tequexquinahuac que trabajé como
espiritualista con el mal y ahora después de muerta, baja como espiritu a través de una médium
del mismo pueblo, revela que hizo mucho mal y en esa forma quiere reponer todo el mal
causado, haciendo curaciones. Espiritualista 1 revela que también algunos espiritus son
susceptibles de curacion y expone el caso de un espiritu que era ciego y el curd, también el

caso de personas que abren portales para que puedan ascender los espiritus, socorren a los

383 En su forma mas general el espiritualista es un médium que presta su cuerpo para que estos espiritus lo habiten
temporalmente y puedan hablar e indiquen lo que se debe hacer para curar un mal, explicar algiin suceso por el que
se consulta o dar “catedra”.

384 Son espiritus que “quieren seguir teniendo vida y lo logran a través de los médium, ellos estan como atrapados”.
Lo hacen conforme a su cultura y sus conocimientos, como también para que su concimiento no se muera
(Espiritualista 1).
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que estan sufriendo en el mundo espiritual y que han pedido ayuda, pues andan perdidos
deambulando, después de su muerte.

Los seres del agua pertenecen al bajo astral, o inframundo, al que también pertenecen los
arcanos, los espiritus de la tentacion, del bien y del mal y también Tlaloc. Los espiritus en pena
pueden ser del bajo, del medio o del alto astral. Cabe aclarar, que desde su perspectiva, al bajo
astral es adonde también van las personas después de su muerte. En el medio astral, es donde
estan los santos y en el alto astral, los Seres de Alta Luz, los Angeles, Arcangeles, Angeles de
Potestad, Jesus y Dios. Segun sus palabras (Espiritualista 1), pareciera coincidir este bajo

astral, con el Tlalocan y/o inframundo.

Segun Lépez-Austin (1994;180), Tlaloc era el sefior del Tlalocan y de los muertos y lo era
también del inframundo y para Sahagun, el Tlalocan era “tierra de riqguezas o paraiso terrenal
en donde nunca faltan los alimentos®®, donde viven los Tlaloque, donde se va después de la
muerte por haber sido golpeados por el rayo, los ahogados y demas enfermedades
relacionadas con el agua”. Aunque Espiritualista 1 si refiere el mundo de los elementales del

agua similar al de aqui, no se toc6 a detalle la relaciéon de estos con Tlaloc.

En la concepcion nahua de “la vida ultraterrena” segun Lopez-Austin (1994;220) se pagaban las
deudas sociales aqui en la tierra y en “el mas alld” a “las fuerzas del Agua y de la Tierra” por
“las faltas, los pecados” y la “adquisicién de fuerzas” por el mero hecho de existir; aqui es el

386

teyolia el que emprende este viaje hacia el Mictlan®™® y enfrenta sus deudas, durante cuatro

afos para después desembocar en el Tlalocan-Tamoanchan.

Por su parte, Espiritualista 1 considera que “La muerte no soluciona nada, si estas apegado al
dinero, una casa, un tesoro, eso no te deja trascender”. Una vez muera la persona queda atado,
divagando, “lo que no lograste espiritualmente aqui, no se logra en lo espiritual”. El dos de
noviembre se abre un portal para que los muertos pasen de su dimensién a la de ac4, los

muertos aunque hayan ascendido pueden venir a ver las ofrendas que les hacen. Espiritualista

385 Por lo que LApez-Austin (1994;190;224-226) dice que Tlalocan es como Tamoanchan mitico, una parte de él,
formando una unidad mitica.
386 Inframundo.
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1 puede ver como al terminar el “dia de muertos” (dos de noviembre), los espiritus se llevan lo

que se les ofrend6.38”

Acerca de la interaccién con los elementales y Tlaloc
De los especialistas rituales entrevistados en Tequexquinahuac, s6lo Espiritualista 1 puede
comunicarse directamente con los elementales y con Tlaloc, por lo que la referencia se hara

especialmente a esta relacién.

Para los encuentros con los elementales, con Tlaloc o los espiritus del bajo astral, Espiritualista
1 entra en “éxtasis”,*®. Respecto al ambiente en el que viven los elementales, Espiritualista 1
permitié hacer un retrato hablado del gnomo con el que ha entablado comunicacién a nivel
espiritual, pintado por el Maestro Narciso Espinosa Olivares en cuyo paisaje, se puede ver la luz
del sol, montafas, un valle, arboles, bosque y la aldea de gnomos. Sus casas son de piedra,
madera, pasto o tabique. “Utilizan los materiales dependiendo del lugar donde habitan”. Algunas
de un piso, otras de dos y hasta de tres pisos. El gnomo (Itamar) es de 1.40 m. de estatura
(Espiritualista 1).

Espiritualista 1 explica que al lado de los manantiales pueden estar estas aldeas, y también las
de los duendes y de las hadas, entre otros. Sin embargo, aunque en todas partes pueden haber
duendes o gnomos, es mas amplia la distribucion de los gnomos. Los trolos estan en las pefias,

las cavernas, donde ademas estan los demonios.

Recordando que en un viaje astral o desplazamiento del cuerpo astral al plano astral,
Espiritualista 1 se puede poner en contacto con seres del bajo astral, con libertad, aunque
protegido por seres de luz o invocando el nombre de Jesus. Bajo la percepcidn de él, el diay la
noche en el astral coinciden con el dia y la noche en el fisico. En su primer encuentro con los
elementales, su espiritu fue apresado por elementales guardianes de los yacimientos y tesoros
(gnomos malos) y al invocar a sus espiritus protectores estos vinieron en su defensa. En los
posteriores encuentros estos le permiten su llegada, pues ya saben a qué va (Espiritualista 1).

Los duendes pueden tomar el espiritu de la persona para bien o para mal, “solo para dafarlos

387“Ellos llegan con la ropa que usaban cuando vivos y se llevan, velas, frutas, panes, lo que les ofrendaron...algunos
llegan desnudos, si cuando murieron asi lo estaban” (Espiritualista 1). Explica que se llevan la parte espiritual de la
ofrenda, la “esencia”.

388 Seglin su propia definicion (Espiritualista 1) y lo describe como un trance en el que el cuerpo se neutraliza para
que salga el alma y el espiritu. “Como en el suefio, pero en el suefio se sale inconscientemente”.
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para golpearlos por algin mal que les hubieran hecho. Pero en este caso hay un sinfin de
cosas que ocurren, buenas, que no tendriamos el tiempo de descubrir todo lo

que...existe...porque es muy inmenso... ” (Espiritualista 1).

Espiritualista 1, explica que también se pueden hacer estos viajes astrales, inconscientemente,
en los suefios, cuando la persona posee este don. Esto seria lo que les sucede a los que entran
en comunicacion con los espiritus ancestrales a través de los suefios. Sin embargo, para el
caso de Trabajador del tiempo 1 y Trabajador del tiempo 1-2, ellos deciden qué van a preguntar

en la noche durante el suefio.

Lopez-Austin (1989b) también hace referencia al peligro de los viajes que emprendian los

sacerdotes al “mas alla” pues tenian que dejar su cuerpo.

En el primer contacto espiritual con Tlaloc, a través de un viaje astral reciente, Tlaloc se le
presenta como el tesoro de la montana (“Yo soy el tesoro de la montafia”-le dice a Espiritualista
1).
Es muy sugerente la correlacion entre el tesoro de la montafia y “el corazén del cerro” como se
conceptualizaba a Tlaloc en la época prehispanica (Lépez-Austin, 1994) cuando también se
veneraba como sefior del bosque.
“Se identificaba el ‘corazén’ del cerro, como una deidad poderosa” p:169...“el corazén debe
entenderse no s6lo como la esencia de la naturaleza de las cosas, sino como la fuerza que los

antepasados —los que transitaron de la naturaleza divina a la mundana en los origenes del tiempo-

dan a los seres de este mundo para que crezcan y se reproduzcan’p:170. (Lépez-Austin, 1994).

La cercania de los rayos a los cerros fue entendida en la época prehispanica como el fenémeno
por el cual y lugar por el que se formaba el agua. Es el tesoro que después Espiritualista 1
comprendié que era el agua y por ende Tlaloc. “Dios le dio la funcién de convertirse en ese ser

que resguarda la montafia”, dice Espiritualista 1.
En su contacto con Tlaloc, su cuerpo astral viaja al Cerro Tlaloc y Tlaloc “baja” en forma

espiritual a la cima del cerro. Esto lo hace con diversas vestimentas, en las diversas ocasiones

en que se lo encontrd. Las fechas en las que “baja” son: los dias de muertos y en las de
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pedimentos de agua, que van cambiando en cada localidad, junto con los Tlaloque®®, cuando
se hacen los rituales en las diferentes partes de México (Espiritualista 1).

Tlaloc le comunica a Espiritualista 1, que fue un hombre con gran capacidad para poner las
cosas en orden, un rey, sacerdote, guerrero, granicero tolteca o mas antiguo, tuvo mucho
conocimiento del cosmos, los elementales y logré una sabiduria®® en cuanto a la astronomia, la
agricultura, medicina, y un dominio de todo lo relacionado con el agua que se “entregd” para

ejercerlo.

En el Anexo 5 aparece una descripcion de Tlaloc en su primer encuentro, Espiritualista 1
explica que en cada imagen u objeto de su atuendo, cada herramienta, “se simbolizan todos los
logros sobre los que tiene dominio su conocimiento, todos son dones, siendo equivalente a las
insignias que tiene un militar”. Dice que fue un sabio que se gand un gran respeto de su gente y
tuvo muchos nexos con los toltecas, en Teotihuacan “porque sus ancestros venian de aquellos

lugares” (Espiritualista 1).

El informante Espiritualista 1 realizé un dibujo para el que requirié tres encuentros con Tlaloc, el
cual se observa en la Imagen 4; posteriormente en un taller con el maestro Narciso Espinosa
Olivares, Espiritualista 1 y el Especialista ritual 1%, se logré un retrato hablado del mismo.
Tlaloc lleva un traje con el que realizaba los rituales de pedimento de lluvias con una edad de
18 afios y le explica que la mascara®®? y todo el atuendo lo usaba para infundir respeto a los

demas. En el Anexo 5 se encuentra una descripcion de algunos detalles.

Sefiala Lopez-Austin (1994) que los humanos podian servir como imagenes de los dioses, se

convertian asi en hombres-dioses p:170. El cerro del Tlaloc y toda la sierra en la que estaba el

389 palabra usada por Espiritualista 1

3% Se recordara la descripcion de sacerdotes como sabios y todos los atributos que recopila Ledn Portilla (1979; 65)
de Sahagun (un extracto): “el sabio: una luz[...] un espejo horadado,[...] de él son los codices, el mismo es escritura,
sabiduria, conduce a las personas y a las cosas, es guia en los negocios humanos, [...] él es quién ensefia, sigue la
verdad, maestro de la verdad,[...], regula su camino, dispone y ordena, [...] cualquiera es confortado por
él,[...],conforta el corazén, conforta a la gente, ayuda, remedia, a todos cura”.

391 Sy participacion fue importante dado que poseia elementos, objetos, colores y figuras que permitieron hacer mas
fluido el entendimiento entre todos.

392 Gonzélez y Olmedo (1990) argumentan que de las muchas mascaras encontradas en el Templo mayor que
presentan como decoracion pintada el rostro de Tlaloc, es posible que las usaran para adornar los cerros que se
hacian de masa cuando se celebraba la fiesta del Tepeilhuit (en el mes de octubre), las cuales representaban a los
que habian muerto ahogados o heridos por el rayo o por alguna enfermedad como la hidropesia. “Se les
representaba con el rostro caracteristico de Tlaloc”
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cerro, la llamaban Tlalocan, en ella se producian las nubes las tempestades, los truenos, rayos
y granizos p:190 (Lépez-Austin, 1994;170;190).

Imagen 4. Tlaloc con su vestuario para solicitar las lluvias

\
! |

Fuente: Escaneado del dibujo realizado por Espiritualista 1, 2013

Lopez-Austin (1989a) en su libro Hombre-Dios, explica como los cristianos tenian una antigua
tesis, del siglo Ill, acerca del origen de los dioses, que en su lucha contra el paganismo
aseguraban que ellos habian sido hombres y que posteriormente fueron deificados por sus
merecimientos. Esto es efectivamente lo que encontraron al llegar a América y que el autor
documenta como un fenbmeno bastante generalizado, e incluso habian sacerdotes encargados
de llevar un registro histérico del origen de los dioses y del tiempo en que habian nacido los

“principales capitanes y caudillos que suponian haberse convertido en tales”.

Respecto de Chalchiuhtlicue, Espiritualista 1 expone que también se podria ver en astral,

puesto que también era humana. “ Ella es su ayudante, puede hacer lo mismo que él, pero con
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menor poder”. Aspecto que no se profundizd, pues refiere que solo se ha encontrado a Tlaloc y

poco conoce de ella.

Chimalpahin (1965:154) habla de Chalchiuhtlicue en el afio 9-Pedernal (refiriéndolo a 13323%),
haciendo ayuno por Tezcatlipoca y Quetzalcanauhtlé, quienes se iban a marchar de Chalco
hacia Coyohuacan. “Por eso fue que ayuno por ellos la Hermana Mayor Chalchiuhtlicue, la
maga, la sabia que estaba alla en la tierra caliente, en Coyohuacan”, lugar que “ahora” se llama

“Yacapichtlan”. Ayuno con agua amarga.3%

Los reyes-sacerdotes podian ser la encarnacién de un ser divino como Quetzalcéatl, donde los
sacerdotes de su culto eran llamados con el mismo nombre, llevaban sus atributos, “adquiririan
magicamente su poder, 0 sea que podran ser gobernantes y sacerdotes, hechiceros o
nigromantes y convertirse en su nahual, iniciando la confusion entre el mito y lo real”. Esto
explicaria, segun el autor, el caracter de civilizadores de estos personajes. Quetzalcéatl,
Huitzilopochtli, Nappatecutli, Tezcatlipoca, Huémac y muchos otros dioses, que “segln otras
fuentes, todos los demas dioses tenian origen igualmente humano”. Vidas polifacéticas,
sacerdotes devotos, militares o ligados con la direccién del grupo, que son mas que un simple
hombre, estan confundidos en el tiempo con el dios protector, o fueron los cargadores del dios,
0 sus representantes o con el que tenian comunicacion, hablaban con éI*®®. Cuando por alguna
razén se quedaban sin protector, tenian que buscarse entre hombres que hubiesen hecho un
trato individual con el dios. El que lo representaba era ademas semejante al dios porque algo
penetraba en aquellos hombres que los hacia participar de la naturaleza de los dioses (Lopez-
Austin, 1989a).

El soberano representaba a un dios y el concepto de corazdén, interpretado como centro de
movimiento y receptor Gptimo del poder de los dioses. El buscar llenarse de esa fuerza era
divinizarse. Las fuerzas divinas de los hombres importantes se conservaban en ellos por eso
era tan importante conservar sus reliquias o envoltorios sagrados. Los huesos depositados en

cuevas recibian ofrendas. A la muerte del hombre-dios la fuerza divina debia regresar a su

393 Aqui se anota la fecha que da el cronista, que aunque sea discutible, es (til para dar una idea de antigliedad de
esta entidad.

3% Afiade Chimalpahin (1965:154) “Por entonces comenzaron los dos afios en que no llovid...” y por ello van donde
Quetzalcanauhtli diciéndole: “Llevadle nuestros ruegos a nuestro Dios y Sefior, Cara y Cabeza, nosotros serviremos
su corazén, dicho con reverencia, pues desolados y atormentados estamos; que tome como guste mejor las aguas,
dicho con reverencia, los cerros, dicho con reverencia, que tome el pais como su morada”.

395 | dpez-Austin (1989a) se pregunta si esto se lograba en estado extatico, si habia viaje a la region divina y se
responde que era posible que el vehiculo fuera la droga, como ocurria en la mixteca con los hongos.
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lugar de origen, la entidad que se dirigia al mundo de los muertos, el muerto llevaba esta
entidad consigo y la colocaba junto al nimen que habia representado en vida. En algunos
casos era obvio que los hombres eran poseidos por fuerzas sin voluntad. “El hombre—dios era
cobertura, cascara, piel de una fuerza divina dada para la proteccion de un pueblo”. La sucesion
de éste podria ser alguien instruido por €l o por descendencia directa. Tras su gestion sobre la
tierra, los hombres-dioses pasaban a los mundos de los dioses, una vida perdurable y era el
cerro su morada, la que servia para alojar el cuerpo de los caudillos (Lopez-Austin, 1989a). Asi
muchos de ellos van a morir en el cerro, lo penetran, como dicen de Topilzin, segun Duran
(1995;v2:20): “tomd la bia hacia la mar y que alli abrid, con solo su palabra, un gran monte y
que se metié por alli”; Lopez-Austin (1989a) afiade, Matlacueye se volvio sierra en Tlaxcala,
Netzahualcoyotl, Nezahualpilli, Meconetzin y Moquihuix “habitan inmortales en los cerros”, el

suicidio ritual era parte “de la vida pautada de los hombres-dioses”.

Estos elementos discutidos por Lopez-Austin (1989a), los vamos a encontrar en el testimonio

brindado por Espiritualista 1 y del mensaje que Tlaloc diera, que se vera a continuacion:

Tlaloc le manifiesta a Espiritualista 1, que ya no trabaja y que la forma en que se debe trabajar
ahora es con oraciones, que “ya no se le debe invocar a él, pero si trabajar en el nombre de él’
como esencia, no como cerro, para lo cual se hallan los graniceros. También le explica que los
Tlaloque fueron discipulos suyos que ‘tenian esas cualidades...esos poderes Yy
conocimientos...que también iban a la montafa, a la cima del Tlaloc a hacer ceremonias, para
hacer peticiones en cuestiones de la lluvia” (Espiritualista 1), transformacién a hombres dioses,

gue encuentra Lopez-Austin (1989a) en los sucesores del hombre-dios.

Tanto Tlaloc como los Tlalogues
“se le lleva la ofrenda, cuando el ‘baja’, llevan ofrendas y se las ofrecen a él. Pero no siempre, es
como el dia de muertos, es cuando vienen todos los que ‘bajan’... darles de comer, fruta, su mole,
pollo, lo que les gustaba, pero digamos a él, esa es su fecha cuando el ‘baja’ porque es el momento
cuando se junta con los duendes, hadas...He sabido que todos le llevan su pulque, porque es su

bebida preferida de él, era el pulque...”(Espiritualista 1).

Estos sucesores eran los sacerdotes, que posteriormente heredaron el conocimiento a los
actuales graniceros. “Graniceros hay en todo el mundo o sea graniceros, no no mas en esta

region de México o América”, con otros nombres y con modificaciones en las formas y métodos.
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Tlaloc adquirié conocimiento de varias civilizaciones (Espiritualista 1) y le da referencia de
haberle ensefiado también a varias®®®.
“...él dice que habia cantos, que habia cantos a la naturaleza, ¢si?, se le cantaba a la naturaleza,
que viene siendo como una oracién hacia Dios, hacia el creador que cre6 la naturaleza. Para ellos
existian dioses, dioses de la naturaleza, dios del agua, del viento, del fuego, de todo ese conjunto,
para ellos habia un dios que es el de la naturaleza, que es el agua, el agua es el dios de la
naturaleza, que ese mueve todo, es un...este, pues el agua es un elemento, si no hay agua, no hay

vida, entonces si no hay agua no hay naturaleza...” (Espiritualista 1)

Aqui vemos amplificada nuestra idea que es tema de este estudio, monte-agua, a naturaleza-
agua, interdependientes. Esto invita a hacer reinterpretacion del concepto de altepetl, el cual se
discutié en las fuentes, como cerro-agua, monte-agua y que bajo esta perspectiva actual de
naturaleza, el monte y el agua, resumen la idea, quedando resaltada el agua por su funcién, el
monte-agua seria entonces el territorio o porciéon de naturaleza en gque un grupo sustenta su
vida. Como los cerros se consideraban llenos de agua, esta seria una forma abreviada de

referirse a ese territorio como porcion de la naturaleza en que se vive.

Por otro lado, en relacién a los cantos, Ledn-Portilla (1979) destaca de la filosofia nahuatl, un
rasgo importante, el canto, presente en su poesia (flor y canto) la que implicaba “un peculiar
modo de conocimiento, fruto de una autentica experiencia interior...”, de origen divino, especie
de inspiracion que proviene del mas alla, camino del conocimiento de la verdad, por lo que

consideraban “..lo Unico verdadero en la tierra, es la poesia, flor y canto...”.

Ledn-Portilla (1992) nombra varios sacerdotes encargados de las divinidades y explica como

uno de ellos (“El sacerdote rapado de Epcova®’

Tepictoton) “disponia lo referente a los cantos
[...]. Cuando alguien componia cantos, el daba su fallo acerca de él”. También el sacerdote
denominado El conservador (Tlapixcatzin) “tenia cuidado de los cantos de los dioses, de todos
los cantares divinos. Para que nadie errara, cuidaba con esmero de ensefar él a la gente
cantos divinos en todos los barrios. Daba pregdn para que se reuniera la gente del pueblo y
aprendiera bien los cantos”. De estos textos de los informantes de Sahagun, Ledn-Portilla

deduce que “la composicion de los cantares estaba sometida a normas y vigilancia”.

39 Al respecto Espiritualista 1 agrega: “Tlaloc fue bien recibido hasta por otro tipo de culturas”

397 | edn-Portilla (1992) dice que Epcohua “la serpiente de nacar” era uno de los titulos de Tlaloc, haciendo referencia
a este sacerdote. También hay otro Epcova cuacuiltzin (El sacerdote tonsurado de la serpiente de nacar) y se
encarga de las cosas “propias del oficio de Tlaloc.”
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De los demas sacerdotes que nombra Ledn-Portilla (1992), con base en los textos de Sahagun,
explicando sus funciones, cabe destacar que son ocho los que encargados de determinadas
divinidades, debian ordenar lo necesario para llevar su divinidad (representante que se
sacrificaria) el dia de la fiesta del Cerro (tepeilhuitl), en la que seguramente estos cantos a la
naturaleza serian importantes. Sin embargo, en la parte correspondiente a ritos y sacrificios de
este texto solo se mencionan los “cantos a modo de mujer (de falsete)” en la fiesta de Tlaloc.
Bajo la interpretacién de naturaleza equivalente a monte-agua o cerro-agua, podemos darnos

una idea de la importancia de estas dos fiestas.

Espiritualista 1, explica que “las oraciones que él [Tlaloc] hacia, eran cantos hacia la
naturaleza”, equivalente a lo que ahora se pide en hombre “de Dios, el Creador...se va a pedir
el agua o se va a pedir a la naturaleza”.
“...lo que las oraciones mueven es que el hombre tenga conciencia, ;en qué cuestion? Bueno, pues
que el hombre tenga conciencia en decir, si la naturaleza la creo Dios para nosotros, que es un
regalo tan hermoso, es un paquete hermosisimo, pues que muchos no sabemos ni que es, por eso
lo destruimos, destruimos la naturaleza, pero el dia que sepamos qué es lo que es ese regalo, y que

ya no lo tenemos, pues lo vamos a apreciar ;no?...” (Espiritualista 1).

El mensaje directo de Tlaloc es el siguiente y en €l de nueva cuenta se agita la discusion sobre

la relacion ser humano-naturaleza, la posicion del ser humano frente a ella:
“El nos invita a convivir con la naturaleza, ¢si? a cultivarla a trabajar con la naturaleza, a respetarla,
a ayudarla, ¢si? a protegerla, exactamente, eso es lo mas importante, proteger la naturaleza y a
convivir con ella, pero mas que nada a protegerla, porque es parte de nosotros, porque nosotros
somos la misma naturaleza, es algo que dice que la gente desconoce, dice, si le preguntas a él,
¢scual es la naturaleza? Pues la naturaleza soy yo mismo, yo soy la naturaleza, ¢por qué yo soy la
naturaleza? Porque soy parte de la naturaleza. La naturaleza no tiene chiste si yo no estoy, y yo
para qué estoy jsi no esta la naturaleza! Entonces jsomos naturaleza!, eso es algo, pero hay que

respetarlo y convivir con ella”.

La reflexion, es necesario hacerla, pues en la medida en que nos hemos ido alejando de la
naturaleza el temor aumenta y los seres mas diminutos se nos han vuelto mas poderosos, la
medicina se construye con base en el temor y por tanto el medicamento en el combate, defensa
y ataque, los cuales por su parte deben ser con elementos también cada vez de menor
dimensién pero mas nocivos, moléculas, atomos, partes de este (como la bomba atémica),

rayos de luz, frecuencias sonoras, energia, etc. En este ambiente donde el temor comanda las
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decisiones, la posibilidad de existencia de los seres del metapaisaje y de un ser que nos habla
detras de la materia, desde “ultratumba” no cabria en un sistema positivista y materializado de
la existencia, por lo tanto o inspira terror o simplemente se “desconoce” (deslegitima) su

existencia.

En el ser parte de la naturaleza, se reconoce el valor intrinseco de todos sus elementos, desde
el diminuto colembola que descompone la materia organica para hacer el suelo (alimento para
pequefias plantas y arboles), hasta los rayos que nitrifican el agua de lluvia para hacerla mas

fértil para las mismas plantas.

En la siguiente parte del mensaje también pone a discusién la idea de dioses, que nos explicara
Lopez-Austin (1989a) en el proceso de transformacion del hombre en dios, lo cual involucra
inevitablemente la discusion de la idea de un Dios supremo y/o de dioses. Segun espiritualista 1
“Tlaloc era como un profeta, como un gran conocedor”, que considera que el ser humano debe
estar unido:
‘porque incluso me dijo que él, no se llama dioses, dice que no sabe quién le llamé dioses, incluso
dice que su civilizacién no los conocia con ese concepto de dioses, no sé como exactamente, no sé
cdmo, quién inventd eso de dioses, pero dice, no son dioses [] son personalidades...;Personalidad
qué quiere decir?, que soy un defensor, el que defiende es porque tienen un gran conocimiento, del
por qué, es como si le dijeran a un soldado, ¢por qué defiendes a la nacién?, para él es muy
importante, ¢,por qué un soldado defiende a la nacién?,...porque tiene el amor hacia los hermanos,

hacia su civilizacién y los ama

Espiritualista 1, agrega que ya se sabia “...que habia un Dios supremo...Pero es muy dificil yo

creo para él explicar porque ya son temas muy delicados porque ya se habla de...bueno de la

398

vida de Dios*”, ya es mundo universal***(Espiritualista 1).

3% A lo que los sabios tlamantinime (siglos XIII-XVI), conocedores del legado cultural del antiguo mundo tolteca,
desde entonces ya se preguntaban, segun Leon-Portilla (1979) “... como podra decirse algo verdadero sobre lo que
esta mas alla de toda experiencia: sobre el dador de la vida?”

399 Espiritualista 1 agrega: “ Dios no pertenece a este mundo sino del mundo universal, ...incluso dice [Tlaloc] que
ellos no son de este mundo, son de otros mundos, los mayas esas civilizaciones, eso es algo interesante porque
ellos dicen que vemos a los egipcios, son muchas razas que llegaron de otros mundos, ¢si? y que aqui en este
mundo también hay razas que se puede decir que son naturales, pertenecen a este mundo, pero lo que pasa es que
hubo muchas guerras, muchos combates y al final hubo mezclas y dice que esas mezclas se siguen dando! Y las
mezclas dice que conllevan a que la humanidad se una en una sola, por eso dice que es tan importante la unién de
razas, porque cuando las razas no se mezclan, se independizan y es cuando viene la competencia, cual raza es la
mejor, pero en este caso dice, cuando las razas se mezclan, se forma una sola, pues se engrandece el espiritu y lo
gue dice es que este mundo todavia no se llega a concretar asi, al 100%, todavia hay guerras, todavia hay envidias,
hay [] pero el dia que todos se unan [se formara otro imperio...] y al rato seria, podria llegarse a que hubiera guerra
entre este mundo con otro mundo, pero hablando no se de cuantos afios de aqui en adelante.
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El momento de transformacién de hombre a dios queda perdido en el tiempo y seguramente al
ser un hombre con una formaciéon amplia, una base de conocimientos de todas las ciencias
disponibles al momento, lograra una integracién que le permitiera esa capacidad de poner
orden (que anota Espiritualista 1) como parte, ademas de su posiciébn como dirigente y que por
su prestigio se convirti6 en representante del agua y al morir, en dios*®; sus sucesores (aqui
llamados discipulos), después de fungir como sus representantes, oficiarian los rituales que él
ensefd, y/o podrian comunicarse personalmente con el dios, siguiendo el argumento de Lopez-
Austin (1989a) que asi sucedia, al morir, con el tiempo también se convirtieron en deidades a
las que se les rendia culto, junto con su maestro. Cabe afiadir que de esta manera también se

eternizaria el ritual que esta bajo nuestro interés.

Para Espiritualista 1, Tlaloc maneja el agua pues trabaja con los elementales, asi como los
graniceros trabajan con los espiritus elementales. En relacion a los sacrificios humanos que se
les hacian en la época prehispanica, Espiritualista 1 explica que no eran hacia él sino hacia la
naturaleza, con lo que pretendian movilizar energias para manipular la naturaleza, “era como un
intercambio [...] de energia, te voy a ofrendar a un bebe o una doncella o equis, con tal de que
vuelva a salir el sol, me vuelva a dar buenas cosechas...no se equis cosas’, lo cual fue mal
interpretado, en la época de contacto, por los espafioles y fue argumento para su brutal
dominio.
“...pero llegé un momento en que Dios dijo, no ya no...ya no hay sacrificios humanos, pero para
quitar eso, ¢que tenia que hacer Dios? pues tenia que mandar a su hijo a sacrificarlo [...] hay que
sacrificar algo, no més por decir que se acabe el sacrificio humano, jno!, entonces ya viene Jesus a
dar su vida y ese se entrega para que ya no haiga sacrificios, o sea dice ya...porque es que los
aztecas hacian eso, ellos ofrendian a cambio de que ellos fueran este... inmortales, como Dios dice,
ya vencian la muerte ya...gozamos de reencarnacion y aunque mueras en carne, Viviras, en espiritu
viviras, y si Dios dice, regresas, pues regresas, reencarnaras y si no pues de todas maneras sigues
viviendo en espiritu, entonces los aztecas buscaban eso...ser inmortales, o sea quiere decir morir

pero volver a reencarnar...”! (Espiritualista 1).

Espiritualista 1 explica que con la cruz, simbolicamente se hace referencia al sacrificio de Jésus,

en las ofrendas de pedimento de lluvias o agradecimiento por ellas. El sacrificio de Cristo,

400 Antiguamente se creia que el espiritu de los miembros de la ¢élite “llegaban hasta los cielos donde se colocaban al
lado de los dioses” (Lépez-Austin, 1989a:137).

401 ¢ lo que busca Tlaloc es volver a reencarnar” Espiritualista 1 define reencarnar, asi: es “regresar a la vida
nuevamente, hoy en dia, de una familia actual”. Lagarriga (1974) por su parte explica que en el espiritualismo se
considera que los espiritus encarnan muchas veces, lo cual es una condicién para alcanzar la perfeccion y el
cumplimiento de los mandatos divinos.
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recuerda que ya no es necesario hacer sacrificios, aspecto discutido con anteriorirdad.
Espiritualista 1 confirma que Tlaloc ha sido sustituido por Jesus en los rituales de pedimento de
lluvias y agradecimiento (Anexo 6), “es frente a Jesus que se ponen las ofrendas a los
elementales, se le canta y se ora”, puesto que “tuvo dominio sobre las aguas, sobre todo tuvo
dominio éI’( Espiritualista 1). Recordemos que Cristo en sus dos advocaciones (Sefor de las

Maravillas y Sefior de las Mercedes) es el Santo Patron de la comunidad.

Espiritualista 1 también discute la intencién del sacrificio, argumentando que en la época
prehispanica “la gente deseaba morir sacrificada”, pues era un honor, la familia que ofrendaba
un hijo o hija para el sacrificio adquiria prestigio. Era una manera de inmortalizarse, de hacerse
dios o diosa*®?, aunque por el solo hecho de morir, cualquier persona lo conseguia, como nos
da testimonio Ledn Portilla (1979:298-299) y que retoma LOpez-Austin (1989a):

Segun decian: Asi se dirigian al muerto cuando moria
“Cuando morimos, [...]JPor esto decian los viejos,

no en verdad morimos, quien ha muerto, se ha vuelto un dios.
porque vivimos, resucitamos. Decian “se hizo alli dios,

Alégrate por esto” Quiere decir que murig403”

[..]

Con estos planteamientos nos podemos dar cuenta de que subyacen conocimientos ocultos,
esotéricos que manejaban los sacerdotes®®, a la informacién que no se podia dar a luz en los
trabajos de Sahagun y demas cronistas tempranos, por sus mismas implicaciones y que
Especialista ritual 1, argumenta reiteradamente, eran poseedores en la época prehispanica en
funcién de la naturaleza. Dado ese conocimiento, sefiala Especialista ritual 1, se entregaba lo

mas valioso de la vida en este plano, el corazén y la vida de los seres humanos “para movilizar

402 | as mujeres inmoladas, doncellas virgenes, se hacian imagenes de ellas y eran objeto de culto; “los restos de
algunos cautivos de guerra eran guardados en cajas de piedra y estimados como reliquias, tal como se hacia con los
de los hombres-dioses” (Lopez-Austin, 1989a:151-153)

403 Fragmento de origen teotihuacano, antecesores de los sabios nahuas de tiempos posteriores, seglin Ledn Portilla
(1979:299) y que podemos ver, sobrevive en tiempos de Motolinia pues decia “a todos sus muertos nombran teutl
fulano, que quiere decir dios o santo” (Lépez-Austin, 1989a:137). El culto a los muertos (dia de muertos) se podria
deducir como su consecuencia.

404 Peralta Ramirez (1998) encuentra en Texcoco, en la comunidad nahua de San jeréonimo Amanalco, la existencia
de un lenguaje secreto y elitista en los curanderos, parteras y el tesiwtero (el que maneja el tiempo, sefiores del
granizo), siendo este dltimo un tlamatki (el que sabe hablar) por eso es un portavoz en los eventos rituales. También
observa diferencias en el ndhuatl hablado al interior de esta comunidad que él llama registros, los cuales define como
el lenguaje que tiene propdsitos especiales, por ejemplo presupone la existencia de un habla particular para dirigirse
a los a:wa’ke “sefiores del agua”. Estos registros ponen marcas o limites como son los honorificos que se utilizan en
el habla religiosa usados de acuerdo a la importancia de la ritualidad. Lopez-Austin (1989a) habla de la existencia de
un lenguaje esotérico registrado en los libros del Chilam Balam.
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energias de la natrualeza”. Sin embargo, estos sacrificios ya estaban alcanzando niveles

insostenibles.

En el testimonio de los sacrificios a la naturaleza como intercambio de energia que argumenta
Espiritualista 1 y refuerza Especialista ritual 1, cabe destacar la presencia del altruismo en la
ofrenda (sacrificio). Este concepto de intercambio de energia pareciera guardar cierta relacion
con el encontrado por Reichel Dolmatoff (citado en el marco teérico) en los Desana para
mantener el equilibrio de la energia en el ecosistema, cuando el duefio de los animales pide a

cambio una persona y alguno de la comunidad se ofrece.

Para el trabajo reciente en el manantial de Tula, explica Espiritualista 1, los elementales no
solicitaron un alma como pasé en los afios 60°s (Anexo 1), pero una persona de la comunidad
hizo la sugerencia a los encargados del trabajo, de que “si era necesario él daba su vida”, al

poco tiempo murid, “se la tomaron”. “Ahora es suficiente con las ofrendas..., ya no es necesario

sacrificios, pero todo salié mejor” (Espiritualista 1).

6.4 ¢(Como opera el control del acceso, uso y manejo del recurso monte-agua en

especialistas rituales de Tequexquinahuac?

En Tequexquinahuac todavia opera el tremendum que se analizara en Santa Catarina del
Monte, en los que aun creen en los seres del agua. El fascinans, el majestas y el tremendum de
lo numinoso late en la relacion de los especialistas rituales con ellos. Desde que conserven un
grupo de personas de la comunidad que lleve a los especialistas rituales a los lugares sagrados
a solicitar el agua a estas entidades, se guardara esta tradicion milenaria, la cual podemos
encontrar aun en muchos lugares de México pero también en Suramérica*® (Goulibinoff et al.,
1997).

Pero no es solamente el control que ejercen los guardianes del bosque y de los manantiales y

fuentes de agua, sino también el aprecio que los humanos tienen por los seres vivos del bosque

405 Kashyapa A. S. Yapa (2013), un libro publicado con apoyo de PNUD e instituciones gubernamentales de

Ecuador, en formato digital estuvo disponible en http://kyapa.tripod.com. Este documento recopila en Sur América
las Préacticas Ancestrales de Crianza de Agua -Una Guia de Campo: Estrategias para Adaptar a la Escasez de Agua
por el Cambio Climatico, en el que el pedimento de lluvias es una de dichas estrategias. Una impresion del
electrénico se deposit6 en la biblioteca del Colegio de Postgraduados.
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y del agua misma. Cuando este se pierde, se pierde también el fascinans. Testimonio de ello,

es cuando el papé de Especialista ritual 1, quien vivia del monte:
“Andaba cortando arboles, en una ocasion tumbé un arbol grande y sintié una sensacién de sentirse
mal con ese arbol, con ese ser vivo que le estaban quitando la vida y mas al ver que le salia mucha
agua, limpia, cristalina...y entendi6é que esa vida no debia seguirla llevando, que eso no debia seguir
haciendo. De ahi él entendié de las aguas, como lluvias, las nubes con agua y al mismo tiempo esa
agua en la tierra mojada para dar vida de nuevo a la vegetacion, a la naturaleza, el amor, el
respeto...
Cuando a las 10:30-11 am de la mafana al ver que se formaba una nubecita pequefia en el cerro
Tecorral, salia al ras de los arboles, a los 20 minutos, media hora ya estaba arriba, del mismo
tamafio, un poco mas grande, con seguridad se iban a poner nubes grandes, bonitas, para que
después tuvieran agua en la parte de abajo del cerro o llegaba hasta el pueblo...” (Especialista ritual
1).

Este es un testimonio como el de la sefiora de Santa Catarina, que se citd con anterioridad, en
la que sienten el valor del arbol, el cual manifiesta su esencia y comprenden la importancia de
su vida, es entonces cuando el respeto también se manifiesta. Porque el arbol, los animales y
las cosas tienen “corazon” como nosotros, como dijera Trabajador del tiempo 1-2, porque tienen
un valor en si mismos, el valor intrinseco. En otro apartado, se tratara un significativo testimonio
del valor intrinseco, en este caso referido a los animales y en relacién con la gestién del agua,

por parte de un conocedor de los recursos en la comunidad, denominado Especialista ritual 2 .

6.4.1. Los especialistas rituales relacionados con la gestién del agua

Pedir lluvias va unido con el agradecimiento, dos rituales importantes realizados por estos
especialistas relacionados con el comienzo de las lluvias y el ciclo agricola y su conclusién, la
cosecha, para ello el agradecimiento por el agua que la hizo posible. Existen ademas
ceremonias, entre ellas, para poder tomar el agua de los manantiales (de permiso a los duefos
del agua) y conducirla hasta el pueblo, de purificacion y de permiso para emprender obras, para
la inauguracion de depoésitos de agua, etc. Todo ello tiene que ver con la formacion del

especialista ritual por lo que se tratara primero este tema a continuacion.
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6.4.1.1 Laformacién de los especialistas rituales y su mundo sagrado
[’Se decia conocedor del lugar de los muertos, conocedor del cielo. Sabia cuando ha de llover o si
no ha de llover/Daba esfuerzo y consejo a los principes, a los reyes, a los plebeyos. Les declaraba,
les decia: Oid, se han enojado los dioses de la lluvia. Paguese la deuda. Hagamos preces instantes
al Sefior del Tlalocan/ [...] De modo igual alcanzaba a ejercer el oficio de brujo. Si tenia odio a un
pueblo, a un rey [...] asi pronosticaba: Va a helar, o va a caer granizo./[...]Jde este modo pronosticaba
el conjurador de granizo,/[...JEste no tenia mujer alguna, nomas estaba en el templo, haciendo vida

de penitencia se pasaba alli. Por esto se llamaba brujo, Astrélogo™0,

Una escuela de graniceros: Amecameca

En Tequexquinahuac el especialista ritual del tiempo es el que se encarga de desviar los
aguaceros fuertes, las tormentas y granizos para que no dafen los cultivos*®’. Trabajador del
tiempo 1 prefiere llamarse a si mismo “trabajador de la naturaleza y el tiempo”, pues el término
granicero se ha usado de una manera peyorativa en las comunidades actuales. También se
encarga de gestionar la solicitud del agua ante las divinidades del agua, Tlaloc, los chanates, la
Virgen de Guadalupe, Jesus y Dios. A este especialista ritual se le hizo una historia de vida que
aparece en el Anexo 1. Como se puede ver en este anexo, su formacion fue en Amecameca,
cuando estaba pequefo, por lo que los graniceros que lo iniciaron son sus padrinos y los
compadres de su papa, quien también aprendi6 el oficio. Estos graniceros lo presentaron ante
el pueblo como el granicero de la comunidad. Al morir, adquirieron las funciones de duendes o
“deidades” a las que se les solicita el agua, pero también lo protegen. Trabajador del tiempo 1y
Trabajador del tiempo 1-2 esperan que al morir su trabajo sera estar realizando las actividades
de disponer el agua. Al ser muy pequefio, en ese entonces, su padre recibid las explicaciones
de todo lo referente al oficio y lo acompafia desde entonces en sus actividades, pero ademas
ha recibido el don de comunicarse con ellos a través de los suefios, igual que su hijo, en los que
reciben instrucciones sobre las ofrendas que los chanates quieren, lo que va a acontecer, si va
haber agua, cuando la habra y los defienden de las agresiones de personas de la comunidad.
Para ellos el trabajar en grupo permite darle fuerza a las acciones rituales y la labor del
granicero de una comunidad se complementaria con el de otra, si estan al pendiente de los

mensajes.

406 Arribalzaga (2010) retoma de la traduccion que hiciera Angel Maria Garibay en “Magos y Saltimbanques” de las
notas de Sahagun acerca de los actualmente llamados graniceros en Historia General de las Cosas de la Nueva
Espafia.

407 La gente del pueblo por su parte, acostumbra quemar la palma que fue bendecida en el “Domingo de Ramos”,
junto con romero para detener la tempestad (Espiritualista 1).
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En la relacion que hacen los cronistas como Torquemada y Durdn, y que recopila Lépez-Austin
(1994), se relata el trabajo de grupos de sacerdotes prehispanicos y se nombra que éstos
recibian mensajes de sus deidades y se comunicaban con ellas a través de los suefios.
También se vio que Trabajador del tiempo 1 decia saber interpretar los suefios, aspecto que
sobrevive de aquella época.

Como se vera en la parte regional todavia existe una organizacion de graniceros en este lugar
de Amecameca, al que fuera de nifio Trabajador del tiempo 1 a iniciarse como granicero, y
continla activa la cueva de Alcalica en Iztacihuatl, como parte de los varios lugares en que
realizan sus actividades. Las Relaciones Originales de Chalco- Amaguemecan, escritas por el
cronista Don Francisco de San Antdn Mufdn, da su genealogia, la cual viene del linaje de la
region de Amecameca, gente dedicada al manejo del tiempo, al sacerdocio, cuyos origenes

parecen remontarse al 1200 DC*%,

En Trabajador del tiempo 1 y Trabajador del tiempo 1-2, el origen y destino de los seres del

agua (Chanates, antes Tlaloque) coincide con los de otros lugares de México*%®

Un camino propio

Como se pudo ver en el Anexo 1, poco antes de los afios 60-70"s del siglo pasado, habian
relaciones con el granicero de Santa Maria Nativitas de ese entonces, Don Julio Balcazar, quién
atendio las necesidades basicas de la madre embarazada tocada por el rayo, quien luego de su
recuperacion y habiendo crecido el entonces nifio (Trabajador del tiempo 1), los puso en
contacto con los graniceros de Amecameca. Por lo que se presume una relacion de Julio
Balcazar con el grupo de graniceros de Amecameca. En ese entonces, don Julio apoyaba con
las flores para la ceremonia o parte de la ofrenda cuando Trabajador del tiempo 1, adn

pequefio, no podia y don Julio ayudaba a ponerla.

Mucho después cuando Trabajador del tiempo 2, viviendo en Santa Maria Nativitas fue tocado
por el rayo a los 29 afios de edad, es don Julio Balcazar quien lo atiende. Sin embargo, en la

breve historia que se pudo recuperar del granicero de Santa Maria Nativitas actual (Trabajador

408 Comunicacion personal, Ramsés Hernandez Lucas, 2011

409 Esto se puede ver en algunos de los trabajos hechos en México recopilados por Goloubinoof et al. (1997). En
estos trabajos se hace evidente que en Guerrero es donde mas se conservan los rituales con respecto a la época
prehispénica.
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del tiempo 2), se puede deducir que sigue un camino individual y se inspira en la historia de
Jesus para decidirse a llevar a cabo su mision. “Hay que pedirle a Dios y al Buen Jesus que le
dé un buen entendimiento para que podamos saber de todo esto”. Esta es pues su fuente de
inspiracién, mas el legado de sus antecesores para interpretar los fendbmenos del tiempo y el

clima regional y resolver los problemas que se presenten, como lo es el curar “rayados”.

Un grupo de personas de Tequexquinahuac en los afios 50, de los que se hablara mas
adelante, iban con Trabajador del tiempo 2 a solicitar el agua, el primero de mayo y a agradecer
el ocho de diciembre. Gestidén que realiza actualmente ante Dios (catélico) y el “Buen Jesus”.
Aqui los duendes “son nifios, criaturas de Dios... son los que mueven las nubes para regar los
campos”. Con este especialista ritual solo se tuvo una entrevista ya que para continuar, exigia ir
a los lugares sagrados y jurar ante una cruz, comprometerse, dado que para él la forma

adecuada de abordar el tema no es intelectualmente: “Los libros né...[es] con hechos”.

Persona que ha estado reacia no solo a las entrevistas de investigadores, sino también a dejar
un granicero bajo su formacion. Esto puede ser explicable, viendo en su historia de vida como
enfrentan una etapa de gran conflicto, que se tratard& mas adelante. Para complementar la
informacién en relacion a los lugares y grupos, se entrevistaron personas de la comunidad de
Tequexquinahuac que van a sus rituales y a un granicero de Santa Maria Nativitas, en reciente
formacion (Trabajador del tiempo 3), que lo ha acompafado por ser su yerno, del que se

platicara més adelante.

El espiritualismo

Un tercer origen de formacion, es el de Espiritualista 1, viene de la escuela
espiritualista*’®.Punto de partida para la intepretacién de su cosmos sagrado. Cabe anotar, que
existen en la comunidad varios centros espiritualistas que fungen como lugares de curacion
para algunos, otros para “quitar males que han sido puestos” o incluso “ponerlos para
desquitarse”; diferenciase aqui este Gltimo como espiritismo. Estos lugares, que también los hay
en otros pueblos de la region, como en San Felipe, sirven de consulta incluso a los graniceros

Trabajador del tiempo 1 y Trabajador del tiempo 1-2, en relacion a eventos, suefios y sucesos

410 | agarriga (1991: 47) refiere al Espiritualismo Trinitario Mariano, como el que funda el espiritualismo en México, en
sentido moderno. Cabe aclarar que, aunque el informante no se declara perteneciente a este grupo, s6lo como
espiritualista, se resaltaran aspectos comunes.
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dificiles de interpretar, recurren a los médium*! para que estos pregunten directamente a los
espiritus. Hay antecedentes en la memoria oral de algunos informantes que no son
especialistas rituales, pero vinculados con las actividades rituales, que encargados del agua o
de la cruces, acudian a estos centros para que sus médiums “prestaran su cuerpo” y estos
seres comunicaran lo que se esperaba para la gestion del agua. También, por referencia de
Trabajador del tiempo 1, en la montafia texcocana hay un granicero que es espiritualista que

como explica en el Anexo 1, entra en trance para solicitar el agua en su caso a los espiritus.

Cuando Trabajador del tiempo 1-2 estaba pequeno, existian ya “de tiempos”, los centros
espirituales en Tequexquinahuac. El siguiente es un testimonio de la existencia de una relacion
entre los pedidores de lluvia y los espiritualistas. Esto sucedié cuando se comenzé a bajar el
agua de Tula, la cual se encuentra en terrenos ejidales de la comunidad:
“mi papa anduvo arreglando para que se bajara esa agua. [J. C. M.], [F. M.] y [R. E.], gestionan el
agua. Gustavo Diaz Ordaz dio el permiso por decreto presidencial, hace més de 50 afios. Cuando
iban a bajarla llevaban bultos de cemento, iba el padre, la musica jy no llegaba el agua!. Papa se fue
a un centro espiritual y le dijeron que no se le iba a dar el agua hasta que no le dieran un nifio. Mi
papa dijo que no, jpues como...! y dijeron nosotros nos lo vamos a llevar’... El hijo de don A. M....en
la arena quedé tapado. Entonces papa fue otra vez al Centro Espiritual y le dijeron ‘ahi te va el
agua’. Era una Sefora que tenia esa facultad. Los de antes prestaban su cuerpo para que pudieran
y asi un chanate entraba en el cuerpo de la sefiora y decia lo que querian ellos y la ofrenda, los

cacahuates, las galletas, comida...” (P.B.C., encargada de la cruz).

En uno de estos centros espirituales de Tequexquinahuac trabaja Espiritualista 1, su grupo da
“catedra”, en las que se ensefian los fundamentos de este movimiento, que en algunas
ocasiones son vistos como otra religion. Espiritualista 1, es un especialista ritual de este grupo
“gque trabaja con el bien” y fue llamado por la autoridades de Tequexquinahuac a las faenas,
como jefe, para realizar labores en uno de los manantiales que abastecen de agua a la
comunidad. Por lo que bajo su logica y su formacién, para trabajar correctamente y saber cdmo
“se deben hacer las cosas”, hiz6 un viaje astral a la montafia, se puso en contacto con los seres
elementales del agua, a los que les preguntdy comenz6 a incursionar en este mundo y con ellos
ha ido aprendiendo acerca de €l. En ésta nueva relacion, los elementales del agua le dieron las
llaves espirituales de los manantiales de toda la Sierra Nevada, dado su alcance espiritual,

dones de videncia y capacidad para realizar estos viajes astrales a esos mundos y le dieron el

411 También Lagarriga (1991: 47) anota que la palabra médium se emplea para “designar a la persona que sirve de
mediacion a un espiritu”, mismo sentido con el que se utiliza por los informantes.
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cargo de Apoderado Espiritual de las Aguas de la Sierra Nevada, el cul esta por encima de los
graniceros de la region. Espirtualista ritual 1, se comunica directamente con los seres
encargados del agua. Va a donde ellos estan, los ve trabajar y le ensefian. Para comenzar,
dado el conflicto con las comunidades vecinas, les pregunté si efectivamente este manantial era

de la comunidad, a lo cual respondieron que desde siempre (Espiritualista 1).

Espiritualista 1 desde pequefio tenia el don de la videncia y podia predecir lo que iba a pasar,
igual la gente lo ponia a prueba. “Después aprendi que se debe pedir permiso para saber qué
se puede contar”. Explica que “aunque este definido en la Biblia o algun vidente diga va a pasar
esto o lo otro, no necesariamente va a pasar’. A los 20-30 afios estuvo preparandose en un

centro espiritual y aprendié a trasladarse astralmente (Espiritualista 1).

Al parecer la escuela espiritualista surge en México en 1866 en la Ciudad de México, como una
iglesia fundada por Roque Rojas Esparza, difundiéndose al medio rural, posteriormente se
divide en siete ramas, entre las cuales se cuenta el Espiritualismo Trinitario Mariano “influido por
elementos judeo-cristianos de naturaleza mesianica milenarista y apocaliptica*?”, segun
Lagarriga (1991:210) y que segun la misma, fue de facil asimilacion dadas las creencias
ancestrales de las diversas entidades animicas, comentadas con anterioridad, que se
concebian como dadoras de vida y que permitian abandonar el cuerpo durante el suefio
(tonalli), o transitar diversos lugares después de la muerte (teoyolia) en el mundo de los
muertos, segun fuera la causa de su muerte. Como parte de un sincretismo amalgamado en la
época colonial, en una mezcla de creencias, prehispanicas, espafolas (judeo-cristianas) y
negras donde el alma y el espiritu conforman un elemento entendible como parte del cuerpo
gue permanece después de la muerte y transitan en un lugar que también existe después de

ella, aunque con diversas ontogenias y acepciones.

En su forma moderna, anotan Lagarriga Attias (1991) y Tortolero Cervantes (1999) el
espiritualismo comienza en Estados Unidos en 1848 y de alli pasa a Europa, donde en Francia,
Allan Kardeck en 1858 da cuerpo tedrico y filosofico a esta doctrina, inspirado por espiritus, la
cual regresa a América y en México pareciera, segun Tortolero Cervantes (1999) tener mas la

influencia europea de Allan Kardeck, dados los intentos de “conciliar los fenébmenos espiritistas

412 Ortiz Echaniz (1979; 1990) y Lagarriga Attias (1991), discuten las condiciones histdricas y los procesos que vivia
el pais y que acompafiaron el surgimiento del espiritualismo en el siglo XIX, siendo Roque Rojas Esparza
reencarnacion de Elias, el mesias mexicano.
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con argumentos de tipo cientifico*'®” retomados por diversos personajes mexicanos de finales
del siglo XIX en las que centraban las discusiones inicialmente a través de los medios de
difusion de este movimiento. Cabe aclarar que el uso del término espiritista en esta cita equivale

al de espiritualista usado hasta el momento.

El informante Espiritualista 1 considera que el espiritualismo tiene sus raices desde la época
prehispanica cuando Tequexquinahuac era un centro de medicina*'®. De hecho la comunidad
es conocida regionalmente como los brujos*® y segln el cronista del pueblo, Domingo
Hernandez Espejel, el glifo que representa a la comunidad es el de un nagual, de cuya actividad
se deriva la capacidad o don que tienen en la actualidad varias personas del pueblo para el
desempefio como graniceros, curanderos o espiritualistas. Espiritualista 1 y Especialista rital 1,
consideran que desde la época prehispanica ya existia el don de hacer viajes astrales, “como
se puede ver en la leyenda del viaje a Aztlan cuando fueron enviados sacerdotes a su lugar de

origen”.

Duran (1984;t2;215-224) da cuenta de ello como parte de las historias de la Nueva Espafa,
cuando Motecuhzoma envia los 60 brujos, encantadores y hechiceros mas notables a encontrar
el lugar de origen de sus antepasados, le envia regalos a Coatlicue, madre de Huitzilopochtli.
Estos van al cerro de Coatepec en Tula y le solicitan, les muestre el lugar donde sus
antepasados vivieron y llegan en forma de animales a una laguna en medio de la cual estaba el
cerro Colhuacan, retomando su forma humana, hablan con los moradores de este lugar de
abundancia donde no envejecen, ni mueren, también hablan con Coatlicue y para regresar
vuelven a tomar la forma de animales para volver al Cerro Coatepec donde recuperan su forma

humana. Este es el Tamoanchan que estudi6 Lépez-Austin (1994;78-79) “..cuna de la

413 Para Tortolero (1999:251-259) a finales siglo XIX era comun la discusion entre espiritistas y positivistas sobre
“materia y espiritu, cuerpo y alma, materialismo y espiritualismo, escuela positivista y escuela metafisica, sentimiento
y razdn, visible e invisible, tangible e intangible,” y dadas las diferencias entre el método cientifico y las evidencias
que proporcionaba el estudio del mundo espiritual, en un “didlogo de sordos”, los espiritualistas “ trataron de
equiparar su creencia al nivel de ciencia, de la religion y de la filosofia sin importar las criticas que les hicieran los
catdlicos, materialistas y positivistas”y posteriormente el “espiritismo termind por mantenerse al margen de aquel tipo
de discusiones publicas o periodisticas, viéndose orillado a centrar sus actividades de propagacion Gnicamente entre
sus agremiados”

414 Cabe resaltar que el cronista del pueblo (Domingo Hernandez Espejel) dice que la iglesia de Tequexquinahuac
fue con anterioridad un santuario. Barabas (2003;1:112-115), cita que se va a algunos santuarios con el fin de curarse
espiritual y fisicamente. Orozco-Gémez y Villela Flores (2003:169) definen al santuario como “aquellos lugares donde
se ha dado una especial, extraordinaria revelacion de la divinidad, una hierofania o teofania, que ha consistido en un
milagro, una aparicién, una curacion, la preservacion de un mal individual o colectivo: enfermedad, peste, guerra,
hambre, terremoto, inundacion o tempestades, etc..”.

415 También Pulido Acufia (1996) en su monografia del municipio de Texcoco, recopila los apodos que se dieron a los
diferentes pueblos de la region desde la época prehispanica, dadas sus actividades y el de brujos es el que se
reconoce para Tequexquinahuac. Cabe anotar que en Santa Catarina del Monte el apodo es de “crishos”. Entre
ellos se dicen “gatos”.
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humanidad...de donde proceden, en un tiempo original, las diversas especies vegetales...lugar
de creacion continua, donde no se envejece, sitio en el que viven o del que proceden los

dioses...”.

Lépez-Austin (1989b) explica que solo regresaron 40 con vida y que no es la Unica ocasion en
la que son enviados sacerdotes, “hombres poseedores de muy especificos conocimientos que
se ejercitaban para obtener este tipo de comunicacion*'®”, Motecuhzoma Xocoyotzin envia a
sus mensajeros a entrevistarse con Huémac en Cincalco, donde rige este, el cual es un “sitio
deleitoso de vegetacion permanente” en que moraban “muertos elegidos”; lugar al que podian ir
“solo quienes fuesen castos y practicasen la templanza”. Huémac le mandd decir “que si
pretendia llegar a su reino, debia abandonar las comidas reales, las bebidas de placer y el trato
con sus multiples mujeres”. Un tlaltoani de Chalco también mando6 a un jorobado (simbolo de
poderes sobrenaturales, en aquella época) a una de las cuevas del Popocatépetl, como ofrenda
a los dioses de la lluvia, el cual sobrevivié después de pasar el Tlalocan y traer el “mensaje
divino”. A continuacién Lopez-Austin (1989b), da mas ejemplos, como el de doncellas mayas
ofrendadas en los cenotes, con las que “obtenian”, de las que se salvaban, “el relato de su viaje
al mundo de las aguas”. De igual manera refiere, que se dice de Netzahualcoyotl, “una vez
caido entre las aguas, fue conducido hacia lo alto del monte Poyauhtécatl*’’ para recibir las
revelaciones tocantes a sus futuras acciones bélicas”. Lopez-Austin (1989b) da mas referencias
de este aspecto y argumenta que es el tonalli (una de las entidades animicas*® (citadas con
anterioridad) el que viaja, el mismo que en suefios, mas comunmente, se desplaza. Ademas del
entrenamiento, sugiere el uso de alucinégenos. La profesion de mago se daba en mdltiples
especialidades, formaban grupos demasiado heterogéneos, de todo nivel social, respetados,
odiados, temidos o despreciados.

“Tanto en la antigiedad como en nuestros dias la vocacion de cierto tipo de médicos ha ocurrido en

viajes al mas alla. El llamado muere transitoriamente, ya por efectos del rayo, ya por ataques

epilépticos, ya durante una grave enfermedad, y en el otro mundo obtiene el secreto de ayudar a sus

semejantes. Hoy se cree que desoir la designacion, negandose a ejercer la profesion ordenada por

los dioses, acarrea al remiso muy dafiinas consecuencias” (Lopez-Austin, 1989b;1:412).

416 Tanto para éstos, como para los magos o los hombres con poderes sobrenaturales “No era suficiente haber
adquirido las caracteristicas animicas del tonalli. Las penitencias, el duro adiestramiento, los afios de preparacion
bajo la vigilancia de un mago experimentado y el aprendizaje de oraciones y cantos” eran indispensables par el
ejercicio del arte” (L6pez-Austin, 1989b;1:415).

417 Wicke and Horcasitas (1957) dicen que los primeros cronistas indigenas y espafioles de la colonia se refieren al
Tlaloc como el Poyauhtécatl.

418 Junto con el yolia o teyolia y el ihiyotl. Para una definicion y clasificacién de los centros animicos y/o entidades
animicas ver Lopez-Austin (1989;1:216-261).
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Este especialista ritual (Espiritualista 1) en las investigaciones que se ha planteado, narra haber
viagjado en el tiempo a diferentes épocas, entre ellas a la de Jesus cuando daba sus
ensefianzas a los apoéstoles, a la prehispénica, para consultarles acerca de los temascales y en
la actualidad con Tlaloc, aspecto que se vera mas a detalle posteriormente. De los especialistas
rituales entrevistados en esta investigacion es el Unico que dice tener un contacto directo con

Tlaloc.

Como ya se comentd, los seres elementales son el aspecto espiritual de algo material, por lo
que han existido desde los origenes del elemento mismo. Aunque tienen forma humana al
entrar en contacto con ellos, se puede hablar con ellos, no son de origen humano. Bajo esta
I6gica, esto implica que un granicero no deberia ser duende y su trabajo terminaria a los 80
afios, se jubilaria y al morir seria libre y “debe[ria] ascender pues ya cumplié su misién”, por lo

tanto solicitar ayuda a espiritus de graniceros deberia hacerse s6lo por un tiempo limitado.

Se pudo observar como el acceso a este mundo oculto para los no especialistas, que no
poseen un don, los va enriqueciendo en relacion al conocimiento del mismo, pero a los
especialistas rituales, los va transformando o modelando en su percepcion de la misma vida.
Para el especialista, cada encuentro hierofanico lo impregna como huella imborrable en su ser
mismo, como si una parte del otro lo penetrara y formara parte de él*'°. Este es el caso de los
encuentros con Tlaloc, en las entrevistas con Espiritualista 1, se deja ver que la forma de sentir,
percibir y entender la naturaleza ha cambiado cualitativamente a un nivel més profundo e
integrador. Su mensaje que da de lo que dice Tlaloc es parte de lo que él ya siente y entiende

de la naturaleza.

Para Espiritualista 1, como para Trabajador del tiempo 1, cualquier persona puede ser
granicero, pero, explica Espiritualista 1, el que nace con el don ya lleva mucha ventaja, en este

sentido “todos somos psiquicos” (Espiritualista 1) pero “unos vienen con la capacidad mas
desarrollada y si la trabajan pueden avanzar, sino se estancan”, el que no nace con ese don,

“simplemente le habra de costar mas trabajo”.

La formacion de estos especialistas no solo requiere de un don especial que los faculte y que
no necesariamente requiere de la iniciacion por el rayo, aunque en el caso de Trabajador del

tiempo 1, argumenta que quienes deseen pueden lograrlo, a su hija le dieron ese don, lo que ha

419 | 6pez-Austin (1989b) explica que en algunos casos era como “si compartieran hombre y numen la fuerza divina”.
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sido confirmado dado que su madrina, que es de un templo espiritual de la comunidad, les “dijo
que desde los 9 afios ya podian empezarle a ensefar”, lo que efectivamente Trabajador del

tiempo 1 ya ha empezado a hacer y orgullosamente comenta “ya hasta hace chispiar”.

Padre (Trabajador del tiempo 1-2) e hijo (Trabajador del tiempo 1) se complementan, aunque el
papa no fue iniciado por un rayo, recibid todas las estructuras rituales e indicaciones de los
graniceros para facilitarle la tarea a su hijo pequefio hasta que el mismo se decidi6 a serlo,
como lo dice en el siguiente testimonio cuando le dijeron que él “iba a ser granicero”, “no lo
creia”... “jcémo va a ser eso de ser granicero!”. Fue hasta que en una ocasion le dijo “al alma de
los padrinos de su hijo -mi milpa se ha secado-” y pidi6 agua o granizo “o lo que fuera” y
prometié irse por todo el lindero de rodillas, “ja los tres dias cay6 un granizazo que no queddé
nadal...ahi fue cuando supe que era verdad y empecé a creer... A veces sélo con nombrarlos es
suficiente para que llueva. Se agarra un sombrero, se mueve hacia los cuatro puntos

cardinales, como atrayendo el agua, como si fuera un recipiente...”(Trabajador del tiempo 1-2).

Trabajador del tiempo 1 ha ensefiado a su vez a otros que pueden ser tocados 0 no por el rayo.
Cuando esto sucede, y los vienen a consultar (Trabajador del tiempo 1-2 y Trabajador del
tiempo 1), se hace un ritual de curacion como se describe en el Anexo 1, a través de la que se
sabe si va a ser granicero o no. Cuando una persona es “llamada” (en algunos casos “tocada
por el rayo”) para ser granicero y esta no lo realiza, su vida “termina mal”’. Hay una inquietud
permanente, como lo relata una alumna de Trabajador del tiempo 1, de Chalco, en la que hasta
gue no toman una decision al respecto, creen estar para enloquecer, tienen visiones y al igual
que Trabajador del tiempo 1, los lleva a intentos de suicidio. Ella relata que cuando estaba
embarazada, en una ocasién fue a comprar medicinas, “los rayos la buscaban”, se meti6 a la
farmacia y “alld se metian”, cuando sali6, le dio el rayo, perdio el conocimiento. En la actualidad
trabaja con su hijo. Su esposo y su otro hijo le ayudan “pero adentro”. Ella “se encomienda” al

Sefior Tlaloc y también a los padrinos de Trabajador del tiempo 14%°,

El argumento de que los rayos “les buscan” hasta que se decidan, lo relatan varias personas del
municipio de Texcoco, cuando les ha sucedido en varias ocasiones. El granicero debe estar
dispuesto en todo momento a trabajar, como explica Trabajador del tiempo 1, los rayos lo
levantan, pero no le hacen nada, solo él esta facultado para trabajar en medio de la tormenta

(como también lo anota el de Santa Catarina del Monte), nadie méas le puede ayudar. Algunos

420 Se |e ha dificultado que le quieran ensefiar algunos de la linea de Ameca.
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de los que se quieren animar buscan a un granicero “pero hay muchos que dicen que quieren

trabajar y a la mera hora de los traquidazos, dicen ahi nos vemos...” (Trabajador del tiempo 1).

Es la manifestacion de lo tremendum, para lo que se requiere de valor, para ello Trabajador del
tiempo 1 toma profundas respiraciones y logra un estado de suprema potencia y tranquilidad y
en ese estado, sabiéndose poseedor de un don que le da poder, empieza a dispersar la lluvia,
el aguacero, y/o granizo, custodiado de la palma bendita que lleva en sus manos y el
sahumador. Para ello ha sacralizado el espacio en el que va a actuar, con agua bendita y con
un sahumador, hacia los rumbos cardinales, en este espacio protegido invoca a sus
“companferos”. Una descripcién con sus propias palabras esta en el Anexo 1. Cabe anotar que
tanto Trabajador del tiempo 1 como Trabajador del tiempo 1-2, el afio pasado, asi como en
otras ocasiones, han tomado la decision de “dejar que caiga, lo que venga”’, Trabajador del
tiempo 1 haciendo referencia a que la gente lo ha fastidiado, razén por la que se han ganado el

nombre de granicero, porque “echan granizo”.

Respecto al pavor numinoso que despierta este mundo y los seres que lo habitan, ademas del
valor, existe también una légica que se trasmite a través de las curaciones pues el mismo
Trabajador del tiempo 1 ha sido presa de este pavor, al ir a curarse narra:
“...si uno cree que se le puede meter un espiritu que por ahi hay, que se le va a aparecer, son
creencias que asi puede pasar, como que lo llamas para que pase eso, pero si no [alimentas] eso,
ya dejas de tener miedo. Yo pensaba que se me iba a meter un espiritu y hasta sentia..., me hicieron
una limpia y eso fue lo que me dijeron, que efectivamente se me iba a meter porque estaba

nervioso.”(Trabajador del tiempo 1).

Esto es también parte de la crisis que viven en el proceso de toma de decision para decidirse a

ejercer su don y su mision.

Espiritualista 1 manifiesta que el no va a reemplazar al granicero de Tequexquinahuac
(Trabajador del tiempo 1), ni decirle como debe trabajar. En la actualidad estd guiando a un
granicero de Santa Maria Nativitas en formacion (quien acompafia a Trabajador del tiempo 2 en
los rituales, por ser su suegro), en su relacibn con los seres elementales, espiritus de
graniceros, en las experiencias y suefios que se le manifiestan y en el proceso de toma de

decisiébn comprometida.

270



6.4.1.2. Los conflictos que enfrentan los especialistas rituales

El granicero es un sujeto inmerso en su soledad, porgue la misma comunidad lo ha hecho sentir
discriminado. Tanto en el caso de Trabajador del tiempo 1, como de Trabajador del tiempo 2,
han tenido que enfrentar las burlas en sus comunidades. Por ello, no les gusta ser llamados
graniceros, ademas porque el nombre remite a echar granizo para lo que Trabajador del tiempo
2 argumenta: “no me gusta hacerle dafio a nadie” y él s6lo en una ocasion ech6 granizo “no

MAas para que vieran gque si era verdad”, como una demostracion.

Trabajador del tiempo 1, explica “aqui vienen a que les quite una lluvia porque tiene una fiesta,
le eche granizo a alguien, pero eso no esta permitido, hacerle mal a alguien”. Sin embargo,
cuando ha sido atacado por algunas personas, en varias ocasiones ha tenido que hacer esas
mismas demostraciones, de echar granizo e insiste en que algo le pasa a la persona, el “no
sabe ni cdmo” y lo adjudica a los chanates que al parecer lo protegen (Trabajador del tiempo 1).
Espiritualista 1 indica que el granicero fue elegido por Dios y esta protegido, por eso cuando
alguien le hace algo se le rebota y le pasa algo, al igual que un sacerdote, si alguien le hace

algo “es terrible, le va muy mal”.

Pero al resistirse a ser granicero, a trabajar, empiezan las enfermedades, la depresion, y/o el
desespero, ante lo cual, estos dos hombres que se han entrevistado (Trabajador del tiempo 1
Trabajador del tiempo 2), deciden seguir trabajando, otros, segun los relatos de personas de la
comunidad terminan refugiandose en el alcoholismo y sus vidas destruidas e infelices y

finalmente mueren.

Una vez se reponen de la crisis (que en algunos casos es suficiente con el rayo, como en el del
granicero de Santa Catarina del Monte), y se deciden, el granicero se consagra a su trabajo. Sin
embargo, en el caso de Trabajador del tiempo 1 y Trabajador del tiempo 1-2, durante el tiempo
que se dieron las entrevistas, se pasé a otra crisis donde en suefios se les avisa que ya sus
compadres no van a ser a los que “se deben enmendar”. Trabajador del tiempo 1-2 “no suefia
para preguntar” solo suefia con nifios, y le solicita a la la Virgen de Guadalupe” aclarando que
es la del Tepeyac, “.. a esa le pedi que me mandara los nombres de los que trabajan alla y en
el suefio ya se me presentd dofia Juana”, surge esta mujer en los suefios, que le anuncia que

es a ella con la que se debe dirigir.
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La crisis la sintieron dado que ademas destruyeron el lugar sagrado al que habian sido
consagrados; destruccion realizada por parte de los duefios del terreno en busqueda de

metales.

Trabajador del tiempo 1, suefia que la cruz debia ponerla en Xoxopanco, aunque estuviera la
otra cruz, y en 2012, alli se realiza el ritual de pedimento de lluvias y la Delegacién le promete
apoyo. Dado que este lugar lo ocupa desde hace varios afos el granicero de Santa Maria
Nativitas (Trabajador del tiempo 2), y ademas se da la misa del Tres de Mayo en ese mismo
punto, se haien dos rituales el mismo dia a diferentes horas, que invocan a entidades
diferentes, las personas que siempre han ido alli le proponen otro lugar, por lo que Trabajador

del tiempo 1 decide llevarse su cruz para su casa.

Generalmente los graniceros reciben sefiales de donde deben poner su altar. Como se vera
mas adelante en entrevista con los graniceros de Amecameca, una nube en forma de remolino
se ubico6 en la parte de encima de la casa de Trabajadora del tiempo 4 (mujer granicera) para
indicarle que alli deberia poner su altar. También alli explican en el ritual de agradecimiento
realizado en noviembre de 2011, que quien invoque cualquier lugar de sus “templos”, a ese

lugar debe ir a agradecer, lo que Trabajador del tiempo 1 no ha podido hacer desde pequefio.

Las dudas y la angustia se agudizan cuando después de poner algodén en la jicara con agua y
flores, veladoras., “en nombre del padre, del hijo, mi papa pidié a todos los que él conoce y yo a
los que les pido y llamamos la nube y si se nubl6 tantito, pero no llovio, se llevé la nube el aire”
(Trabajador del tiempo 1). Cuando ya empiezan las lluvias, sienten que se resolvio el problema.
Para entonces, Trabajador del tiempo 1 adjudica el retraso de las lluvias hasta ese momento, a
los temblores permanentes durante esta parte del afio y a la actividad del Popocatépelt,

explicaciones que le fueron dadas por los duendes (nifios), en suefios.

Entre uno y otro se apoyan y Trabajador del tiempo 1 espera que después de que muera su
padre le va a ayudar y efectivamente es lo que manifiesta su padre, sefior ya de 94 afios, en el
ritual del Tres de Mayo del 2012.

Trabajador del tiempo 1, Trabajador del tiempo 1-2 y Espiritualistal, son invitados por la
Delegacion para realizar los rituales, maxime cuando se trata de iniciar trabajos en el manantial

para tomar el agua para el pueblo.

272



6.4.1.3. El conocimiento del tiempo del trabajador de la naturaleza
Este aspecto se trabajé principalmente con Trabajador del tiempo 1, aunque no a la profundidad
con la que se hubiera preferido, dado que al informante se le acumularon diversos problemas

familiares y se considero pertinente suspender las entrevistas.

Hay un conocimiento heredado de su padre (Trabajador del tiempo 1-2) y del conocimiento local
y regional con respecto al comportamiento del tiempo. Otra parte surge del don que posee, el
cual le da la sensibilidad para percibir los cambios en el tiempo meteorologico y la facilidad para
su interpretacion; y la comunicacién con los seres del agua, quienes pueden indicarle al
respecto del comportamiento del tiempo y la posibilidad de las lluvias. Trabajador del tiempo 1
ademas tiene un suefio reiterativo que le indica que el tiempo va a estar bueno cuando €l se

suefia volando, y luego en el agua (Trabajador del tiempo 1).

Dos testimonios de graniceros (Trabajador del tiempo 1-2 y trabajador del tiempo 2),
contribuyen a conocer parte de la historia local en relacién al comportamiento del clima regional,
ellos son los de mayor edad, los cuales atribuyen al hecho por el que se considera ya casi no se
cultiva:
“..Ahora no cultivan, se basa en el tiempo también, que ya no llueve. Pero es que nos hace falta
tres, cuatro cosas que nos desfalcaron. Primeramente, se llevaron [de la tierra] los de México, el
mero Tlaloc, lo teniamos aqui, no faltaba agua, el monte estaba espeso de arboles, estaba el lago,
bajaban las nubes a las dos-tres de la mafiana, bajaban las nubes de aca del cerro [Tlaloc], tomaban
agua y subian, a las 11 jun aguacerazo!, a la una estaba otro, en la noche estaba otro, jpero
aguacerazos corrian [en] las barrancas!...Luego hasta se llenaba de animales la [pecera], antes de
amanecer, la neblina por alla, hasta alla, [...] jesos si eran aguaceros!, jno, ahora no..., no espantan!.
Cuando viene una nubezota [...], se pone una nube grande, grande, jpeligro!, jporque cuando
cae!l...[pero si] le trabajamos...y se va. Hace un rato, se puso una grande, de por alla, pero como
nosotros teniamos el don para atajar. Donde quiera que estemos tenemos que trabajarle (Trabajador

del tiempo 1-2).

Aspecto que refuerza el granicero de Santa Maria Nativitas (Trabajador del tiempo 2):
“Ya no llueve porque el gobierno mandé a secar el lago de Texcoco, tenia 12 afios cuando lo
estaban secando. Habia abundancia de pesca en ese lago de Texcoco y de Chalco...y jse acabd
toda la riqueza de pescal. En todos esos pueblos habia mucha frutas, zapotes, chabacanos,
aguacate, tunas, todo en abundancia, mucha fruta, los pueblos no carecian, eran ricos en sus
huertas. Las lluvias empezaban en enero. Las cabafiuelas, si el dia primero llovia, iban por meses,

venia bueno el tiempo, venia en abundancia la lluvia, cuando llovia en enero. El Tlaloc se copaba de
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nieve y se copaba los pueblos de aca de Texcoco (de aca para arriba, Tequexquinahuac, San
Miguel, Nativitas, Santa Catarina, San Dieguito). En tiempos de invierno (octubre, noviembre,
diciembre) todos aquellos ricos que tenian yunta, barbechaban la tierra y con las heladas, con ese
frio era con que abonaban la tierra para que todo microbio que estaba dentro de la tierra, salia y lo
mataba. ¢Por qué no llueve como antes? Porque acabaron el Lago de Texcoco. A los gobernantes
no mas les interesa el dinero, no les interesa el porvenir de la humanidad...dan facultades para que
los bosques los exploten. Esos son los pulmones de la humanidad y han dejado que los destruyan”.

“La nube bajaba del bosque al Lago de Texcoco como a las 10 am empezaba a vaporizar en el lago
y de ahi se remontaba de vuelta al bosque y como a las 12-1 pm del dia empezaba a hacer
evolucién y por muy tardar a la una pm estaba lloviendo, en tiempo de lluvias (desde marzo-abril-
mayo-junio-julio-agosto-septiembre) de ahi hasta la noche. La primera de este bosque y la otra tres-
cuatro pm del cerro de las promesas para arriba, y la otra lluvia en la noche venia del Pefion. Hay
seres que tiene, que tienen un poder, Dios les da entendimiento, alla habia uno” (Trabajador del

tiempo 2).

Escalona (2005) hace la observacion de la alteracion del régimen de humedad a causa de que
se seco el lago de Texcoco y modifico la climatologia del municipio de Texcoco. El autor analiza
el comportamiento de las lluvias de varios afios, encuentra que son sélo tres meses y 15 dias
netos, en los que llueve en el municipio, hasta la fecha en que hizo su trabajo. La inestabilidad
del régimen de lluvias afecta a la agricultura de temporal, al presentarse las lluvias mas tarde,
afligiendo la produccién de maiz y frijol. Esto es parte de un proceso de desertizacion que se

vive en el municipio.

Ademas, ya desde la época en que los espafioles decidieron secar los lagos de la cuenca del
Valle de México se afect6 seriamente la economia de la regién de Texcoco, pues la laguna de
Texcoco se hizo indtil para la navegacion, una via de comunicacion que desde épocas muy
antiguas comunicaba con la ahora denominada Ciudad de México. Al dificultar que los pueblos
indigenas de la zona pudieran concurrir al gran mercado que representaba dicha ciudad, se

vino una gran depresion econdmica en Texcoco en el siglo XVIII (Gonzélez Marin, 1996).

Continuando con el conocimiento tradicional de la meteorologia local, tanto para Trabajador del
tiempo 1, como para muchos, las nubes tienen color, sonido, movimiento, por lo que se requiere
una sensibilidad especial e interpretar lo que a continuacién de esas manifestaciones, le sigue,
serd lluvia, aguacero, granizo, o nada de lluvia. Ademas, la direccion en la que vienen las nubes

y la época del afio, da indicios de ello.
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Todo esto la gente local también lo debe saber porque incluso, relata alguien de San Pablo
Ixyoc, comunidad cercana, cuando veian una nube negra con remolino, que “era para granizo”,
entonces iban a buscar al granicero. El granicero daba una perspectiva regional y a
Tequexquinahuac, segun narra Especialista ritual 1 (como otros), bajaban los graniceros de la
region y de Santa Catarina del Monte, a recolectar dinero para su trabajo. Ellos les explicaban
lo que debian hacer cuando venia una nube fuerte o si no se quitaba la tormenta, entre estas
indicaciones estaba la de que debian poner una palma bendita en la ventana o puerta de la
casa. Sin embargo, en la actualidad es frecuente la queja del comun de la gente, acerca de la

poca predictibilidad clima, dado que ya no hay una regularidad o estabilidad.

A continuacioén se transcriben las explicaciones, que se alcanzaron a recopilar con Trabajador
del tiempo 1, acerca del comportamiento del clima regional, especialmente la dinamica de los
vientos en relacién con las lluvias, dado que es el factor limitante de la regién. Se toma como
referencia el Esquema 6 en el que se resumen los vientos con respecto a la orientacion de su

casa.

A finales de mayo, los aires del sur actlan y esos son los que traen las nubes cargadas de
agua (“negras”) que se traducen en lluvias, cuando los aires que vienen del norte se calman.
Sin embargo, a veces los del norte llegan y no dejan juntar las nubes que vienen del sur, se las
llevan y no llueve. Las que estaban negras, el aire del norte se las lleva y las adelgaza. Las
nubes se cargan de agua en Acapulco y Veracruz. “Cuando viene el aire del norte se lleva las
nubes para el sur y ya no llueve y después puede cambiar el aire que viene del sur para el norte
y si empieza a llover. En cualquier época también puede pasar esto” (Trabajador del tiempo 1).
Del sureste también traen nubes, que son las de los volcanes, pero el viento no deja que
avancen.

“Cuando el arco iris se pone, aunque las nubes estén cargadas de agua (“negras”), esto indica que

ya no va a llover fuerte*?1, Cuando el arco iris se pone completo, ya no llueve, a veces solo llovizna,

la nube se va o0 se queda detenida. Cuando ya se va el arco iris y las nubes ya se fueron y sigue el

aire, a lo mejor al rato ya puede llover. El efecto del arco iris dura un rato...No relampaguea cuando

hay arco iris. Si no se pone el arco iris y hay sol en el poniente y hay nube en el oriente, a lo mejor si

hay relampagos” (Trabajador del tiempo 1).

421 En la mixteca durante los meses de septiembre y octubre la aparicién del arcoiris es mas frecuente, lo que les
indica la disminucion de las lluvias, y su aparicion a finales de julio indicaria que la canicula sera seca (Katz, 1997)
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Esquema 6. Distribucién de los vientos segun Trabajador del tiempo 1, tomando como

Julio, agosto
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mlos
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Del Sur, vienen de Honduras Vientos del sur
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o | lasnubese

Ahora agosto-septiembre

* Antes empezaba en abril unas pocas nubesy a
lloviznar, ahora en junio y julio empieza a llover

Cd. México

eComo trae mucho aire da la vuelta y cae en México

Las nubes del norte se visualizan en esta época [mediados del afio] de color mas claro y estan
a mayor altitud, su apariencia no es de densidad, estan mas “ralas”. Los aires del norte traen

lluvias peligrosas, con granizo. “En invierno hay dias que esta haciendo aire del norte y caen
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heladas y hay veces que cuando vienen del sur, hiela, pero no llueve. Cuando viene el aire del
norte, las nubes se hacen como algodon” (Trabajador del tiempo 1).

Las nubes gruesas, espesas y negras, son de granizo “cuando se menean, se van juntando,
entonces se pone muy espesa...y llega a caer la tempestad de agua, de granizo. Si es gris es
de granizo y negra es de agua... Cuando se desparraman y quedan blanquitas, es lluvia y como
a la hora se las lleva el aire...” (Trabajador del tiempo 1). Se hace una diferenciacién tradicional
de los rayos que acompafian nubes grises, y los truenos. Los que van al suelo y truenan mas
fuerte son los rayos y los relampagos son los que “van para arriba, se quedan arriba”. “Los

responsables de esto son los duendes” (Trabajador del tiempo 1).

También se da cuenta en el sol, cuando va a llover o hace aire:
“Para llover se pone alrededor [del sol] como un sombrero de colores, a medio dia, 12-1 de la tarde,
como el arco iris y medio nubladito alrededor#??, es cuando se ve que va a hacer fuerte el aire para
que después, en la tarde, ya empieza a estar nublado y con una lloviznita. Este aire empieza a sacar
las nubes. Cuando viene bueno el tiempo, viene del sur el aire, llama a las nubes. Cuando no viene

el tiempo bueno, viene del norte el aire frio...” (Trabajador del tiempo 1).

Cuando el sol ya se va a ocultar y “se pone colorado, es porgue va a hacer frio en la noche [en

octubre, noviembre-diciembre]” (Trabajador del tiempo 1).
“Ahora ya no se ven los remolinos que se levantaban en el lago o en los pueblos, que anunciaban
gue ya se viene el tiempo de aguas*?3. Desde febrero-marzo empezaba el tiempo de agua y se
empezaba a poner una nube negra y cuando ya llovia se ponia un remolino de tierra contra la nube,
porque el remolino se hacia para que se asentara la nube y empezara a llover. Los duendes vienen
en la nube y hacen contacto con la tierra y por eso la nube viene grande y hace que se levante un
remolino, o ellos estan abajo y se levantan en la tierra. La nube a veces hace una vibora de agua,

para que caiga, para que lluevay la colita de la vibora, a veces hace el remolino de tierra y se juntan

las dos y hacen contacto y a veces cae duro y cae una tormenta” (Trabajador del tiempo 1).

422 Este fenémeno también lo observan en la mixteca y lo interpretan como signo de viento o intensos calores (Katz,
1997).

423 Entre los mixtecos, Katz (1997;112-113) encuentra que los remolinos secos o de polvo, se producen a fines de la
estacion seca y ellos consideran que anuncia la proxima venida de las lluvias, y los remolinos de lluvia que también
lo asocian con una serpiente (la serpiente emplumada) estan asociados con la vida de las lagunas, si esta serpiente
que habita la laguna, la abandona, la laguna se seca. Katz explica que la serpiente emplumada “es una divinidad del
mundo prehispanico mesoamericano, simbolo del agua celeste, de las nubes y de la temporada de lluvias”
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Aqui queda expresado como las particulas de polvo sirven de ndcleo para la formacion de las
masas de agua en forma de nubes que en funcion de la dindmica del viento y la distribucion de

las temperaturas microregionales, contribuyen a la gestacion de los remolinos.

Ademas de la dinamica de los vientos, la nube, el polvo, el sol, el arco iris y/o de que los
chanates*?** puedan indicarle a Trabajador del tiempo 1 si va a llover o no en esos dias y de
cdmo va a estar el tiempo, hay una lectura del comportamiento de las especies animales y
vegetales, indicadoras del buen tiempo o la cercania de las lluvias*®, como se vera a

continuacion.

Plantas

Cuando salen las flores “del mes de abril en adelante, viene bueno el tiempo”(Trabajador del
tiempo 1): Flor de San Juan [Bouvardia longiflora (Cav.) Kunth] (Fotografia 8), quiebraplatos
[Zephyranthes sessilis Herb.]J(Fotografia 9), gallito [no identificada], pericén. “Cuando no es

bueno el tiempo hay poca flor de esa clase”(Trabajador del tiempo 1).

Flor de San Juan: “Sale en abril, para mayo ya esta floreando si el tiempo esta bueno. Ya
en julio no hay” (Trabajador del tiempo 1). Se colect6 a principios de julio de 2012 en una

pequefia poblacién de la especie que ya estaba fructificando, con unas cuantas flores.

Quiebraplatos: “sale por manchones” (Trabajador del tiempo 1). Colectada en mayo de
2012.

Gallito*?®: No identificada. “Se encuentra en las afueras, en manchones y en partes se da
todo color amarillo. Empieza a salir en julio, para agosto, octubre ya hay harto. Se da junto

con el pericon” (Trabajador del tiempo 1).

424 En ocasiones le dicen -como en el 2011, que llegaron hasta julio las lluvias- “Ahora ni le hagas”. “El afio pasado
venia el tiempo malo, ahi el agua se va para otra parte, esta muy lejos...por mas que le pida no se puede, la gente
me decia el afio pasado que pidiera el agua, pero ahi por mas que se le hace...Las ceremonias ayudan porque la vez
del Tetcutzingo [Feb-2012], hubo lluvias, la del uno de mayo en el Tecorral, con el de Nativitas, hubo lluvias”
(Trabajador del tiempo 1, Mayo 2012).

425 Todo este apartado es con base en lo que se trabajé con Trabajador del tiempo 1.

426 E| gallito y el pericon no se encontraron en las salidas a colectar, hasta la época en gque se trabaj6 este aspecto
con el informante
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Pericon: también es indicador de tiempo bueno “si falta el tiempo hay poquito pericon”

(Trabajador del tiempo 1)

Fotografia 8. Flor de San Juan, Bouvardia longiflora (Cav.) Kunth

Foto: Beatriz E. Madrigal C.

Fotografia 9. Quiebraplatos, Zephyranthes sessilis Herb.

Foto: Beatriz E. Madrigal C.

Sinénimo:Z. verecunda Herb. También conocida como “flor de mayo” en otros lugares.

Aves*?’
“El frio empieza desde octubre, empieza el pajaro a chiflar, hasta enero, febrero, se quitan”

(Trabajador del tiempo 1).

427 Las aves fueron identificadas por la MC. Beatriz Cecilia Aguilar Valdez, Lab. de Fauna Silvestre, DICIFO,
Universidad Auténoma Chapingo.
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El Chillon [Passer domesticus] (Fotografia 10): En junio-julio “chifla harto...se hallan como

unos 20 en una parte y otra...”

Fotografia 10. El Chillén, Passer domesticus

Foto: Beatriz E. Madrigal C.

Golondrinas [Hirundo rustica]: “Las golondrinas andan baijito para alla y para aca*®®

, esto es
porque ya vienen las nubes. Hay de dos clases una de pecho medio blanquecino (es la
hembra) y ofra de pecho encendido, color como anaranjado (es macho)” (Trabajador del

tiempo 1).

En mayo de 2012 dice Trabajador del tiempo 1: “Ahora viene bien el tiempo, ni muy cargado ni
muy falto de agua”. Esto lo deduce del comportamiento de “los pajaros que empiezan a chiflar
en la mafiana, seis am y también en las golondrinas que andan para un lado y para otro...a
medio dia chiflando y luego en los cables corretiando...suben en cadenita, hacen como circulos
y llaman el agua [y se sientan en los cables] y llegan a venir pero en la tarde o en la noche”
(Trabajador del tiempo 1).

428 En otros lugares también son reconocidas como indicadoras de lluvias (Goulibinoff, 1997)
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“Los péjaros estan llamando en la mafiana o en la tarde. No tienen hora” (Trabajador del tiempo
1) [puede ser a cualquiera de esas horas]

Verdugillo [Lanius ludovicianus]: “Cuando anuncia las heladas empieza a chiflar de una
parte a otra. Tiene un picote grande como de cinco cm y es negro con blanco. Cuando
brinca, chifla y chifla...es que llama a las heladas porque él llama al frio” (Trabajador del
tiempo 1).

En octubre del 2011 el cielo se encontraba muy despejado, habia aire fuerte, Trabajador del
tiempo 1 mira al cielo y dice: “jAh! Ya estan los zopilotes, es tiempo de frio” al continuar en la

entrevista, mostrd un 4guila que ya “se iba para el monte”.

Reptiles

Vibora*?®: “En secas se entierra, en aguas sale, llama el agua” (Trabajador del tiempo 1).

Insectos
Luciernitas: “Cuando se viene la llovizna empieza a verse luciernitas como a las siete pm,

en junio-julio con llovizna que andan p“allay p’aca” (Trabajador del tiempo 1).

Clemol: “Cuando ya se viene el agua empieza a salir harto y brotan de la tierra, hacen
agujeritos, saliendo de la tierra empiezan a volar. Antes de lloviznar empieza a brotar y a
volar. Esos son los que llaman el agua. En tiempo de secas se esconde y de aguas sale”

(Trabajador del tiempo 1).

Como se puede ver, existe la idea de que ciertos animales “llaman” al agua, “llaman al frio”.
Especialista ritual 2, quien posee el don de comunicarse con los animales, ha desarrollado un
conocimiento del comportamiento de éstos a partir del conocimiento tradicional como legado
cultural y especialmente de su padre quién le decia, “cuando veas un animal haciendo esta

clase de acto, va a llover o se va a cargar de nubes y va a llover mucho”. Basado en este

429 En la zona se da Crotalus rubus denominada como vibora de cascabel y Pituophis deppei como el cencuate
(Comunicacion personal de la MC. Beatriz Cecilia Aguilar Valdez, Lab. de Fauna Silvestre, DICIFO, Universidad
Autonoma Chapingo).
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legado y en su don, este informante da varios ejemplos testimoniales de la manifestacién o
forma en que se da cuenta cuando “los animales estan pidiendo agua”, como aparece en el

Anexo 6.

Acerca del conocimiento local de los pueblos hispanoamericanos para la prediccion de la
escasez o abundancia de lluvias, en lugares donde este es el factor limitante y la agricultura es
parte importante de su sustento, se han hecho observaciones valiosas sobre el comportamiento
de los animales y las plantas que Goloubinoff et al. (1997) recopilan de diversos investigadores
(as), asi como sus practicas tradicionales para gestionar el agua ante sus deidades; de lo

ultimo, se presentard a continuacion para la comunidad de Tequexquinahuac.

6.4.2. Gestion de lalluviay la disponibilidad del agua desde lo sagrado

6.4.2.1. Las ceremonias, los rituales y las ofrendas

Se pudo participar en algunas ceremonias y rituales que se describen y/o transcriben en el
Anexo 6. Para la peticion de lluvias hay varios grupos en esta comunidad, uno de estos grupos
se organiza con el granicero de Nativitas (Trabajador del tiempo 2) desde hace varios afos, a
las cuales no se pudo ir por los motivos que ya se explicaron. El otro grupo es con el granicero
de la comunidad, quien realiza un ritual de pedimento de lluvias el Tres de Mayo (Trabajador del
tiempo 1) en compafiia de Trabajador del tiempo 1-2. También se registra en éste Anexo, la
presencia de un pedidor de lluvias el cual lo hace apoyandose en los animales (Especialista
ritual 2).

Los rituales de agradecimiento en los que se participd, se realizan para agradecer las lluvias

que se recibieron durante el afio y tanto en éste como en los de pedimentos se hacen ofrendas.

Las ceremonias de las que se tuvo conocimiento, relacionadas con las gestion para el acceso,
uso y manejo del agua, y que se realizaron durante el periodo de la investigacion, fueron
apoyadas por la Delegacion y autoridades del agua de la comunidad. Las ceremonias del
pedimento de permiso se realizaron para el uso del agua en depdsitos o por el tratamiento que

se le hace al agua o para acceder al agua del manantial y poder entubarla.
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Tanto los rituales de pedimento de lluvias como en los de agradecimiento se realizan frente a
una cruz. Dicha cruz tiene un encargado (a). En relacion a la encargada de la cruz del
manantial de Tula, cargo que ocupd por 30 afios, se realizaron varias ceremonias pues hubo
entrega del cargo y se comenz6 con una nueva modalidad para asumirlo, cada tres afos, al
estilo de las demas autoridades de la comunidad. En esta ocasién es una mujer joven*® la que

se ofrece pero también pide ayuda a sus familiares para que la apoyen.

El lider en la mayoria de estos rituales y ceremonias es Espiritualista 1, quién actia
apoyandose y dandole su lugar, al granicero oficial Trabajador del tiempo 1, junto con su padre,
trabajdor del tiempo 1-2. En estos eventos, como se puede ver en el Anexo 6, participan otros
especialistas rituales de la comunidad, entre ellos Especialista ritual 1, el granicero en formacion
(Trabajador del tiempo 3), pero este Ultimo en calidad de observador. Este lider (Espiritualista
1), es reconocido y apoyado por las autoridades de la comunidad, para la realizacién de los
rituales y ceremonias (Anexo 6). En estos rituales y ceremonias, se recapitula la historia, se
rememora a los que antecedieron y lo que hicieron, se legitima el oficio del granicero, la
existencia de los seres del agua, el cargo de la cruz y el ritual mismo, se cumple una funcién

pedagdgica en realcion al comportamiento con el agua y los seres que la protegen.

En 2013 se hace la ceremonia de entrega del cargo de duefia de la cruz, hasta mayo 15,
fecha**! en la que se hacia el pedimento de lluvias en el lugar, por lo que ademas de la entrega
del cargo, se solicita lluvia. Segun Especialista ritual 1, en este mismo dia se celebraba el dia
de San Isidro labrador, al que en otras ocasiones se hacia una misa en el mismo lugar, se
bendecian algunas semillas, un sefior se encargaba de la comida y a todos invitaba después de
la misa, lo cual hacian poco mas debajo de este lugar. En este afio, la misa a San Isidro
Labrador organizada por los ejidatarios, se hizo en la parte urbanizada donde esta un pozo, en
un terreno ubicado cerca del pantedén y como ya habian recuperado el baile tradicional de los
labradores?*®?, en esta ocasion también se realiza. En ambos casos, es en los que se da mayor

asistencia: “la gente es mas reacia a lo de los graniceros” (Especialista ritual 1).

430 En el desierto de Atacama (Norte de Chile), igualmente fueron las mujeres que después de haberse suspendido el
ritual de limpia de canales en el que se solicitaba la lluvia, lo reiniciaron y mientras lo volvieron a instalar en la
tradicion, de nueva cuenta, ellas lo dirigian, posteriormente solo asesorando y participando (Rivera Flores y Pourrut
(1997).

431 Seglin persona que acompaiiaba a la anterior encargada, la solicitud de lluvias se hacia el uno de mayo, con el
granicero.

432 E| cual se empez6 a recuperar desde el 2011 (hacia 20 afios que no se danzaba); en esa ocasién a pesar de su
edad, Trabajador del tiempo 1-2 participd en la organizacion y tanto él como Trabajador del tiempo 1, estuvieron
presentes durante los cuatro dias que les tocé danzar. Ahora se realiza en las fiestas patronales junto con las de los
vaqueros y santiagos y ellos siguen participando.
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La organizacion de la ceremonia de entrega estuvo apoyada por el comité de aguas, los cuales
asistieron junto con la Delegada del pueblo. Ellos ponen camiones y camionetas para los que
asisten y también parte de la comida para el convivio. Los que asisten también llevan algo de
alimentos. La ofrenda la pone la que recibe el cargo, principalmente, pero el que desea puede
poner algo en ella.

En general, en las ceremonias y rituales podemos ver el posicionamiento hacia los cuatro
rumbos cardinales**3, como un elemento comun a todas ellas y a los especialistas rituales que
las ejecutan, la presencia de la cruz, cantos a Jesus y la Virgen, y las ofrendas realizadas a los
chanates, elementales o lo que la gente comunmente conoce como duendes. La orientacion
hacia los cuatro rumbos cardinales la podemos encontrar en comunidades de México pero lo
sorprendente es encontrarlo en los mapuche de Chile en donde hay una firme creencia en los
guardianes de cada punto cardinal, asociados a los vientos, a los que se les hacen rituales para

solicitar las lluvias o alejarlas (Grebe Vicufia, 1997). .

Queda muy clara la funcion pedagdégica del ritual; ensefia cuales son las actitudes, decisiones,
la cooperacion, el intercambio, compartir, estar unidos como grupo frente al agua, pero también
se establecen los limites y riesgos de acuerdo al comportamiento humano frente a la
naturaleza. Igualmente se observa claramente los elementos de los que hablara Frazer (1993),
el conjuro, el “encantamiento”, la semejanza*** y similitud llevando a que todos visualicen el

simbolo como una representacion del hecho para hacerlo realidad.

6.4.3. Lugares sagrados

“Antes por donde esta el Huiztoc, habian oyameles grandes y el bosque estaba bien espeso, ahora

no” (Trabajador del tiempo 1).

El trabajo de investigacion en relacion a los lugares sagrados en esta comunidad tuvo varios

limitantes, dado que se hallan en conflicto con otras comunidades vecinas que reclaman la

433 La cruz como cruzamiento, puede ser representada como axis mundi, representacion “de las mas importantes en
el mundo antiguo” mesoamericano, o arbol césmico, que “equivale al ‘poste’ 0 ‘eje’ que sostiene al mundo y se
encuentra en el centro del universo”. Este arbol “encarna siempre la vida inagotable, la fertilidad, la opulencia, la
salud, la suerte”, remite a “la regeneracion, la renovacion y el nacimiento de la vegetacion, del tiempo y de la tierra”
(Orozco-Gomez y Villela Flores, 2003:134).

434 O magia imitativa que encuentra Villela (1997) en Guerrero para asegurar el buen temporal.
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posesion de algunos manantiales o también por conflictos internos, ademas los informantes
conocedores de los lugares del monte que son sagrados desde épocas remotas, prefieren que
se gquede para el conocimiento de los que asisten a agradecer o pedir, por lo que estos lugares
no son del dominio de todo publico.

Igualmente el cambio de creencias en la comunidad, lleva a que sean cada vez menos las
personas que asisten a estos eventos, algunos ya no creen en la existencia de estos seres y
otros aunque crean (personas de edad que se entrevistaron) ya no pueden desplazarse a

lugares tan retirados y otros porque no tienen tiempo por sus trabajos.

Los lugares sagrados del monte, a los que se visita en el pedimento de lluvias, son lugares
conservados y se encuentran en medio del bosque. Uno de ellos en el Tecampano, se remite
en la historia oral a miles de afios con la presencia de rituales y como zona de peregrinacion
hasta hace poco (Especialista ritual 1). También se dice que es alli donde se encuentran los
guardianes del bosque que por el avance de la zona urbana se ven desplazados hacia las
montafias boscosas. En los manantiales, en los que hay una cruz, también se observa que se
conserva la vegetacién nativa.

“[Los lugares sagrados] estan hechos, muchos estan hechos por la misma naturaleza a través de

esa obra de ese creador, el Dador de Vida y algunos otros estan, corregidos o adaptados,

arreglados o aumentados por la mano del hombre. Ahi estan (Especialista ritual 1).

Se le detecta al lugar “una energia” por parte de algunas personas que poseen ciertos dones,
como los especialistas rituales, o como aquellos que pueden ver las materializaciones de la
sobrenaturaleza, las hierofanias. Hay una relacion entre los lugares sagrados con lo que esta
hecho por el ser humano, lo cual también tiene esencia*®. Para Espiritualista 1
“todo lo que toques [tiene esencia], pero muchas cosas son virgenes, muchas cosas que son
virgenes eso si no, si tienen energia, pero es una energia que no mas esta concentrada, que no

tiene otro concepto para utilizarlo.”

Para Especialista ritual 1 no seria “energia en movimiento, sino una energia dormida, es una

energia quieta”. Espiritualista 1 explica:

435 Lorente Fernandez (2011:101) observa en la sierra texcocana que los objetos naturales y los hechos por el
hombre presentan una esencia en miniatura que reproduce sus rasgos. “Puede separarse o ser retirada por seres
sobrenaturales, que prefieren objetos nuevos en los que la esencia se mantiene inalterada o menos afectada que si
hubieran sido usados e impregnados del espiritu de la persona propietaria” lo que explica para él, por qué los objetos
de las ofrendas tienen que ser nuevos el dia de muertos. Las rocas, cerros y montes principales se creen habitados
por entidades o “esencias” y en algunos casos representan deidades.
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“Mira haz de cuenta como un disco de dvd, ese disco esta cargado, pero estd en blanco, no tiene
nada grabado, tiene energia pero le inventas...un programa, ahora si ya tiene y si alguien se lo
encuentra pues ahora si lo va a leer y va a decir, si tiene mucha informacién o tiene algo... y esa
energia por ejemplo si la usas para bien, que bueno, pero te maginas si tiene por ejemplo para una
bruja*¥® que mete ahi su cochinada, eso esta lleno de energia negativa. Si tl te lo encuentras,
encuentras algo malo o una biblia por ejemplo que es para abrir portales de luz, exactamente,
entonces...

Ahorita puedo fabricar un [instrumento musical]...que chifle pero yo lo puedo fabricar que haga como
el viento...Pero ese instrumento no tiene nada, a lo mejor si tiene mi energia pero nada mas, pero si
yo me encuentro uno que esta en excavacion y fue utilizado para manipular la naturaleza ese tiene
mucho poder, ese que hice no fue sino para eso...Ese tenia mucha energia, pero el que yo hice, no

tiene...Es un pensamiento que se queda...” (Espiritualista 1).

En este sentido se considera que en los lugares sagrados y en lo que ha sido manipulado por el
ser humano se queda la intencién en el objeto, por lo que los lugares sagrados son
considerados lugares de poder, asi como cualquier objeto sacralizado en un ofrenda o ritual y a
ello es referido el peligro inminente al tocar, tomar un objeto de una ofrenda. Trabajador del
tiempo 1 narra que recientemente un amigo suyo, que era guardia de bosque, al tomar la
cerveza y refresco de una ofrenda en el monte (en lugar sacralizado), porgue tenia mucha sed,

se enfermé gravemente, lo operaron y posteriormente murio.

Trabajador del tiempo 1-2 explica que “todos los manantiales tienen quién los mande. El de
Tula tiene y nos pidié que fuéramos”. Para Trabajador del tiempo 2, los rios también son lugares
sagrados, transitaban “esas criaturas que mueven las nubes para regar los campos”, como los
han convertido en drenajes, ya no se encuentran en ellos. Da el ejemplo del rio que conduce de
San Pablo Ixayoc al Lago de Texcoco
“alli]*3” habia muchos seres de esa clase que movian las nubes para que lloviera, pero como ahora
son aguas negras...No cualquiera conoce los lugares para ir a pedir, antes mucha gente conocia
esos lugares, no mas los que conocian algo del tiempo, en los lugares que se debe respetar y no a
cualquiera se le concede. Tenian la facultad de ir a pedir en esos lugares del rio, tenian la facultad

de pedir, cuando era el tiempo de que iba a empezar a llover (primero de mayo). Ahora ya no van

436 Cabe anotar que en Santa Catarina del Monte también se cree en la existencia de brujas y se tuvo contacto con
personas que dan testimonio de haberlas visto en la noche.

437 Se refiere a San Pablo. En este poblado “El agua que llegaba a San Pablo, llegaba de Texapo (y regaba al
Tetcutzingo), era agua encantada de Netzahualcoyotl, que él la llevaba desde alld a San Pablo, era magica porque
no se sabia de donde la traia, de ahi brotaba y la mandaba para San Pablo” (Sefior de 70 afios, nativo de San Pablo
Ixayoc).
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porque ya se fueron esos seres, porque no hay agua. El rio era como un pueblo, ahi vivian, como en

una colonia, si le echan basura, ¢ vas a querer estar ahi?” (Trabajador del tiempo 2)

El cerro del Tlaloc estd muy cercano del manantial de Tula, forma parte de los lugares sagrados
o simbdlicos de la region pero los entrevistados han ido solo en ocasiones a hacer rituales alli.
Sin embargo, Trabajador del tiempo 2 denuncia al gobierno y demanda que “el gobierno se

preocupe del cerro del Tlaloc porque esta muy abandonado”.

Hay dos lugares citados en la historia de vida del Trabajador del tiempo 1, que son el
Xoxopanco y Las Mercedes de los que se hablara a continuacion.

Las Mercedes

Todavia se observan las ruinas de lo que fuera una construccién colonial, que en la memoria
oral narran, era parte de una hacienda que se llamaba las Mercedes. “Alli habia una capilla
donde estaba el Sefior Jesucristo y que al irse los duefios de la hacienda el santito se quiso
quedar en el pueblo” (Trabajador del tiempo 1y Trabajador del tiempo 1-2). Este es el Sefior de
Las Mercedes, patron del pueblo que se celebra el 24 de septiembre. Posteriormente se
convirtié en terreno de cultivo y recientemente al morir el duefio, sus hijos impiden continuar con

la tradicion.

El lugar fue asignado por los graniceros que iniciaron a Trabajador del tiempo 1 para realizar el
pedimento de lluvias, que afio con afio se realizaba, hasta que en 2011 fue destruido, sus
cruces fueron tiradas, se realizé una excavacion en busqueda de metales, dado que varias

historias en la memoria oral cuentan de hallazgos en este sentido en el territorio del pueblo.

Xoxopanco

Es un lugar sagrado para la comunidad en tanto alli se celebra en la actualidad, el viacrucis en
la Semana Santa, en vivo. Por tal motivo también le dicen “El Viacrucis”, costumbre reciente (10
afios aproximadamente), que ha incorporado la parte del sacrificio del Santo Patron del pueblo
en sus dos advocaciones, el Sefior de Las Mercedes y el Sefior de las Maravillas, ambos en la
cruz. Esta ubicado en una loma pequefia, en las afueras de la comunidad, con poca vegetacion

y cerca se observan construcciones. Aqui también se celebra el Tres de Mayo una misa, y va el
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granicero de Santa Maria Nativitas (Trabajador del tiempo 2) a solicitar lluvia para
posteriormente dirigirse con gente de la comunidad a los lugares ubicados en el monte.

Es también un lugar simbdlico por las hierofanias que narra Trabajador del tiempo 1-2 en la
historia de vida anexa (Anexo 1), que conecta este lugar a una cueva ancestral, en la que se
celebraban algunos rituales desde épocas antiguas, y al parecer esta cueva es cercana a los
dos lugares en el monte antes mencionado, de pedimento de lluvias. Es el lugar, en el que
Trabajador del tiempo 1 fue presentado a la comunidad como granicero del pueblo, siendo aln

pequefio y que en el afio 2012, en forma provisional se realizé el pedimento de lluvias.

Trabajador del tiempo 2 refiriéndose a todos los lugares sagrados, manifiesta: “Que todos esos
lugares los respetaran, que no hicieran esas cosas, respetar los lugares sagrados donde va uno

a pedir agua”.

Acerca del paisaje sagrado y el metapaisaje

Aunque por las limitaciones anotadas anteriormente en relacion al trabajo con los lugares
sagrados, no se logro realizar un andlisis de los constituyentes geogréaficos segun Martinez E.
(1998)*38, conviene hacerle al paisaje sagrado, a manera de ejercicio, cbmo se aplicarian estos

componentes.

Tendriamos que en su estructura fisica se analizaria el lugar geogréfico en el que se encuentra,
en la estructura social, las instituciones sociales asociadas al paisaje sagrado, en la estructura
econdmica, como estan ligados a los ciclos agricolas y productivos, como se articula con las
actividades econdmicas y en la estructura histérica, se definirian los eventos en el tiempo e
ideas que marcan su estatus de sagrado, su origen. En las relaciones internas, la interrelacion
entre la estructura fisica, social, econémica y la histérica. En la forma, la fisiografia, si es cerro,
valle, rio, cima, manantial, la forma geogréafica que toma el paisaje; y en la faz su aspecto
externo*®, Acerca de la funcionalidad el autor la refiere a muchos niveles que dependen de las
relaciones externas (decisiones econémicas, red de comunicaciones, algo asi como la torre de

comunicaciones puesta en el centro ceremonial del Cerro Tlaloc!). En los elementos del paisaje

438 Mencionados en el marco tedrico.

439 E| paisaje desde dentro lo aborda la Geografia Cultural, tratando de obtener un visién subjetiva de los hechos
paisajisticos y superando el positivismo geogréafico (Fernandez Christileb, 2004). De ésta manera los limites entre la
Geografia Cultural y la Antropogeografia los acerca a la antropologia aiin mas.
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sagrado estarian los lugares sagrados y simbdlicos asociados o no a la ritualidad colectiva o
individual de la comunidad, por lo que algunos dominan en su importancia sobre otros. En la
dinamica y proceso, la historia de las transformaciones que ha sufrido el paisaje sagrado, algo
semejante a lo que mas adelante se expondré del trabajo de Santos E, M., Parcero O., C. y
Criado B., F. (1997). Las unidades deben manifestar las agrupaciones de formas. En los
contenidos es lo que se vive en el paisaje que al ser sagrado despierta el sentimiento
numinoso, el respeto o las prohibiciones y tables para su acceso (desde el interés de este

trabajo).

Santos E, M., Parcero O., C. y Criado B., F. (1997) en su trabajo de geografia sagrada, hacen
un analisis deconstructivo del paisaje para llegar a un modelo ideal del paisaje sagrado,
encuentran su organizacién espacial, hacen un reconocimiento de las formas, caracterizan las
condiciones de visibilidad y visibilizacibn de esas formas, identifican la red de lugares
significativos de ese espacio, las claves de transito y desplazamiento, definen las cuencas
visuales*® o panoramicas mas significativas de la zona, y las cuencas de ocupacion
(asentamientos), reconstruyen la jerarquia de lugares. Hacen un estudio arqueoldgico que les
permite reconstruir los cambios experimentados en el paisaje sagrado y la racionalidad del
concepto de sagrado plasmada en el paisaje.

La movilizacion o cambio de prestigio de los lugares sagrados, a la que aluden ellos en su
trabajo, también se observa en las comunidades de estudio cuando los ojos de agua de los

manantiales dejan de drenarla y abandonan las actividades rituales de las que eran objeto**.

Los lugares sagrados son una de las formas mas antiguas de conservacién de lugares
naturales**? y efectivamente se encuentran aqui (en las comunidades de estudio) como
pervivencia de un esquema antiguo de conservacién del entorno natural. Estos conceptos
seguramente se analizaron y discutieron en el pasado y encontraron formas pedagoégicas de
evidenciar las relaciones entre el monte y el agua. Aqui, el lugar mas importante, es el que
generaba el agua, el Cerro Tlaloc**3, que fue perdiendo importancia al comprender la realidad
bajo otro modelo, otra deidad u otra cosmovision a partir de la conquista y con la llegada de la

modernidad.

40 | os mismos autores explican que la definicion de espacios céncavos es un procedimiento analitico que ayuda a
comprender la organizacion de un determinado territorio y la distribucion del habitat dentro de él.

441 Alli 1IG3, con una visién regionalista, ha estao yendo a los lugares sagrados abandonados a poner ofrendas.

442 wild, R. y McLeod, C. (Eds.) (2008).

443 Esto lo sefialan los cronistas, el Cerro Tlaloc como el punto donde se formaba el agua de las lluvias.
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Una racionalidad de explotacion de la naturaleza de la colonia, vista como proveedora de

recursos vino a administrar y regular los territorios poblados*** de esencias y espiritus.

El bosque en muchas culturas que conviven con él, esta poblado de sobrenaturaleza y estos
entablan relaciones con la naturaleza, (entre ellos el ser humano), la entienden**, la dominan,
la usan, pero negocian con su noble naturaleza, superpuesta a ella. Al paisaje natural lo
subtiende un mundo o lo sobrepone. De la superficie fisica natural, al corazén del cerro, esta
poblado de esencias, espiritus, que son los duefios “reales”, que controlan el recurso, deciden
si darlo o0 no a los humanos. Esto no es nada nuevo en antropologia, pero a lo mejor para una
vision naturalista del ambiente natural y fisico, fue algo que se dejo atrds hace varios siglos,
cuando se “supero” con la modernidad y las explicaciones materialistas de la realidad, pero bajo
el lente de la idea La realidad es un constructo social**®, ambas teorias de la vida pueden ser
posibles, como sus métodos lo han hecho posible, extrayéndole a la realidad lo que la mente

percibe en su estructura dada socialmente.

Bajo esta perspectiva y tratando desde adentro entender el sentimiento numinoso que lo
sagrado despierta en los que asisten a dichos lugares, es que se puede entender el paisaje que
se sobrepone al fisico, el paisaje sagrado y como sagrado se conserva en su estado natural.

El paisaje sagrado no es un atributo per se, de un paisaje, es el constructo social de lo sagrado
hecho “carne”, fisico, materia, por ser una idea materializada o “vestida” de forma entendible al
humano, es muy vulnerable, como lo es la realidad globalizada ahora (la economia y la

economizaciéon del mundo y de la vida, del entorno y de los seres).

Cuando el paisaje se puede volver “cultura” y dinero, pierde esta dimension que lo sobrepone,
se vuelve mas plano, como fotografia o postal, imagen. El paisaje sagrado va mas alla de la
imagen; se tocan puertas y umbrales por especialistas que los comunican con otras
dimensiones, que incluso los puede “devorar”, con seres que los pueden atrapar y hacer perder
su materialidad, el cuerpo. Solo los que ven esa parte sobrepuesta al paisaje natural pueden
transmitir, narrar el peligro que esto implica. Esto es lo que controla, impone un orden, una
regulacion a la actividad humana. Dicho de otra manera, lo numinoso legitima el paisaje

sagrado, el metapaisaje, y a partir de alli se ejerce el control. Todas las elaboraciones mentales

444 Fernandez Christileb, Federico (2004).
445 porgue dan lo que se pide
446 Concepto basico de mi investigacion, basado en Berger, 1969.
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tejidas en torno a lo numinoso constituyen una racionalidad tradicional, autéctona, local. No solo
lo numinoso ejerce ese control en el paisaje sagrado, también estarian las hierofanias, la
sacralidad misma del lugar y el valor intrinseco que lleva al respeto amoroso. Esta racionalidad
tradicional llevé al esquema de control, pero da cabida a lo numinoso, lo irracional, que lo
fertiliza porque es conocimiento que estd mas all4 de los esquemas de la realidad (positiva),
aunque aun conserva las formas de nuestra realidad. Es una transrealidad, que bajo ciertos
métodos y capacidades, se pueden trasladar a ella los especialistas rituales. Esa transrealidad

pareciera ocurrir independientemente de la nuestra y sin embargo se pueden insertar en ella.

Lo legitima, al paisaje sagrado, una creencia, a través de la que alguien da cuenta de su
realidad. Desapareciendo la creencia, sigue siendo piedra, cerro 0 manantial pero vaciado de
su contenido sobrenatural. Su naturaleza no humana, pero humanizada, se deshumaniza, baja

de nivel o categoria, en un sentido de prestigio ante la percepciéon humana.

Los lugares sagrados deben seguir siendo solitarios, ocultos, protegidos y visitados solo en
ritualidades que, o relaciones que lo legitimen como tal, porque se deshacen como una ilusion,
como se puede deshacer la nocion nuestra de la realidad. Pero asi como es de fragil, puede ser
tan fuerte, cuando es el eje desde el que se cosmiza el mundo, al punto de emprender batallas,
guerras para protegerlo, aumentarlo, defenderlo (como lo han sido los territorios)**’ y por eso
sirve para la conservacion. Es en esta forma particular, mesoamericana de ver el paisaje como
algo sagrado, por el culto a la naturaleza, como en otras regiones de América, con otros seres
que pueblan la sobrenaturaleza, desde donde ellos imponen su orden, regulan, cuidan y

protegen su mundo, en el que también entran a formar parte los ancestros.

Nos materializamos en la occidentalizacion de la conciencia, nos economizamos en la
racionalidad, buscando seguridad, estamos mas inseguros y fragiles que nunca. Los lugares
sagrados todavia conectan a los seres humanos con su origen, sean lugares naturales o

construidos, pero con mayor razon los naturales.

El paisaje sagrado por ahora no tiene nada que ver con la ciencia pues fue otro paradigma que
le dio origen. Sin embargo, varias disciplinas y principalmente aquellas que pueden dar cuenta

de lo otro, como la etnografia, pueden dar cuenta de ello. La ecologia que nos sitia como un

447 Una forma de sefialar la derrota de un pueblo en la guerra, en los cddices, es mostrar una piramide destruida
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integrante mas en la naturaleza, urde la trama**® natural que lo sustenta en el paisaje, asi como
la geografia, une las geoformas que integran el paisaje sagrado. Lo aceptan como sagrado, asi
como se acepta la estética o un paisaje histérico, como puede aceptar cualquier tema de
paisaje, pero no da cuenta de lo sagrado en si. Es un rétulo.

El punto de partida, el ntcleo conceptual, la lente de las realidades que construye realidades y
se manifiesta en las particularidades del paisaje, en los retazos conservados, en los

sentimientos hacia lo sagrado plasmados en el territorio.

El concepto de metapaisaje y la nocién actual de lo sagrado en las comunidades de estudio,
ayudan a entender como opera lo sagrado en un esquema debilitado, deteriorado, porque hasta
hace poco puso limites al desgaste por abastecer las necesidades ilimitadas de Texcoco y
México, DF, a pesar de que lo ha hecho desde la época prehispanica. Ahora el bosque no tiene
ese esquema y eso se refleja en el paisaje desgastado. Sin embargo entre los guardas del
bosque todavia se narra la presencia de los duendes guardando el bosque, no sélo asociados a
los manantiales, rios y charcas, ya como seres pequefiitos de 30 cm, mientras estan trabajando
o reposando en la comida, en medio del bosque, con formas diferentes, vestidos de charros o
chinas poblanas, de piel humana o con apariencia de animal.

Al decir paisaje desgastado o territorio desgastado, nos da una imagen, un paisaje en el que la
idea de libertad y orden*® lo tienen en ese estado; esta idea de libertad y de orden de un (o
unos) grupos humanos, se plasma en el paisaje, el paisaje es su consecuencia (un territorio
desgastado en pequefios mosaicos, fragmentos*®, que hacen notorio el contraste, la
heterogeneidad del desgaste mismo por cuanto todavia hay algo que remembra lo natural, en la
memoaria y toma cuerpo en pequefios lugares). Esta libertad es para todo el sistema natural,
aungue tome una porcién (un territorio, un paisaje). En los lugares sagrados alun se conserva
esta libertad, existen seres naturales y sobrenaturales, ideados para su libre expresién, como

reservorios de vida y sustento de vida, donde sélo se va en ciertas ocasiones y en cierta

448 |a Ecologia del Paisaje considera el “territorio como un tejido vivo a modo de trama, en la que los diferentes
componentes, fisicos y bioldgicos, se encuentran relacionados y conectados mediante procesos de interaccion”
Considera...“la incidencia de las actividades antropicas como poderosos agentes de modificacion, transformacion y
creacion de ecosistemas y paisajes”, lo cual ha debido asumir desde su enfoque sistémico, de una importancia
crucial, en el estudio de los espacios (Gurrutxaga y Lozano, 2008;520-521).

449 Dos aspectos relevantes alrededor de los que se aglutina la nocion de lo sagrado, en su relacion con los recursos
naturales.

450 A lo que se le podria aplicar un andlisis de fractales, como sugieren Burel y Baudry (2001) en relacién a los
recursos.
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manera, ocultos, de limitado acceso a lo humano. Ahora son manchones poco representativos y
por tanto sujetos al empobrecimiento y disminucion de todos sus elementos, incluso a nivel

espacial, con un aumento desbordante de la presencia de lo humano.

En el trabajo de la UICN“! sobre los lugares sagrados en el mundo, como parte del manejo de
areas naturales protegidas (ANP), a los visitantes que entran, por ejemplo, al Area Protegida
Indigena Dhimurru (API) en la Tierra de Arnhem, Territorio del Norte, Australia, se les pide que
respeten los sitios sagrados de los Indigenas y se les advierte sobre las consecuencias de

ingresar en el area sin permiso.

La categoria de area protegida indigena para sus lugares sagrados, como seria en nuestro
caso el Cerro Tlaloc y el Tetcutzingo*?, podria darle una nueva dimensién a la conservacion de
estos lugares, considerando el papel ecolbgico que estos lugares juegan en sus respectivos
ambientes y el grado de afectacion ambiental a que se los ha sometido. La categoria de lugares
sagrados incorporada en los planes de manejo de las ANP en México parece no estar aln

consolidada.

Existe una serie de programas, convenciones y declaraciones, a nivel internacional, para

respaldar areas protegidas
“Segun el orden de su establecimiento son los siguientes: el Programa Hombre y Biosfera (1970), la
Convencién sobre los Humedales, también conocida como la Convenciéon de Ramsar (1971), la
Convencidn del Patrimonio Mundial (1972), el Convenio sobre la Diversidad Bioldgica (1992), la
Convencidn para la Salvaguarda del Patrimonio Cultural Intangible (2003) y la Declaracion de los
Derechos de los Pueblos Indigenas (2007). La ultima proporciona referencia y apoyo para la
proteccion de esos sitios naturales sagrados de los pueblos indigenas, brindando un mayor nivel de

derechos para manejarlos y mantener las practicas tradicionales asociadas a ellos ([UCN)*3,

451 wild, R. y McLeod, C. (Eds.) (2008).
452 Recientemente la Dra. Maria Teresa Pulido Salas dio una platica en el Colegio de Postgraduados sobre el

Tetcutzingo como unidad biogeografica y reservorio ecoldgico bajo la direccidn de la linea de investigacion LP1-4.
453 Wild, R. y McLeod, C. (Eds.) (2008).
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6.4.4. Algunas reflexiones y consideraciones en relacién a cobmo opera el control

Tanto en la época preshispanica, como en en los especialistas rituales de sta comunidad***y en
el catolicismo, podemos apreciar que se considera que la vida no termina con la muerte, que
hay una esencia o espiritu de los seres y las cosas o las formas. Tanto en el mundo del espiritu,
como en el “terrenal”, los seres desempefian cargos y existen las jerarquias y los especialistas

sigen desempefiando sus funciones para los “terrestres” y/o para su comunidad espiritual.

En relacién a la gestion del agua desde lo sagrado, podemos observar la presencia de cargos
tanto en los humanos como los no humanos. Esto confirma lo que dice Evans-Pritchard
(1984:123) “las concepciones religiosas s6lo pueden proceder de la experiencia, y [gue] la

experiencia que se tenga de las relaciones sociales debe constituir un modelo de las mismas.”

Al igual que en la geografia del inframundo en la que Knab (1991) encontr6 como cada
especialista tiene una nocién del inframundo que han ido construyendo con su experiencia y su
continuo contacto, a veces con aspectos contradictorios entre especialistas y/o dentro, pero
también con las coincidencias en lo general, sirve para sugerirnos aqui como la nocién de lo
sagrado conserva ese sabor humano, ese esquema de la construccion social de la realidad. Es
lo que se observa en los anteriores testimonios. El camino que emprenden y deben recorrer las
almas o espiritus de quién muere, esta sujeto también al tiempo y por lo tanto se agitan los
eventos y procesos y permanecen las emociones, sensaciones que este genera y por lo tanto
hay lucha, hay poder y en este sentido siendo un grupo reducido el que se encarga de
encontrar la comunicacion con esa otra realidad paralela que actia sobre la terrestre, se le
adjudica un mayor poder y se le ofrenda para ganar su benevolencia pues se considera que de

alli depende la supervivencia (el agua), la salud y la vida.

En esta construccion social de la realidad, de una “transrealidad” en la que casi todo permanece
intacto, el cambio es el ropaje, el “corazén”, la esencia, de la que hablan las culturas
mesoamericanas, permanece hasta que esta esencia divina-humana se decida al camino
evolutivo del alma o espiritu y ascienda y se entregue ahora si a otra realidad donde solo

algunos ascienden y menos se conoce.

454 Fue en la que se pudo profundizar un poco méas en el mundo espiritual de sus especialistas rituales.
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Como vimos, segun Lopez—Austin (1994) en el cosmos sagrado, en el Tamoanchan algunos
dioses cayeron, murieron y se volvieron humanos, seres mundanos, cosas y en esa
temporalidad, se reciclan, solo algunos (los bebes que no han comido) se reencarnan. En la
visién actual del espiritualista también se reencarnan y en la catdlica los cuerpos ascienden tras
terminar su ciclo en la tierra*®. Tanto en uno como en otro cayeron, se separaron los angeles o

dioses, para aterrizar en el planeta, en la Madre Tierra.

Antes o ahora, vemos que todo sigue cumpliendo las funciones que el ser humano estima, que
quiere y necesita, funciones para él, como centro, como constructor de la realidad, como rey de
ella, como dios de esa realidad construida. El temor inmanente, que subyace al ser humano,
podemos deducirlo que es producto de la fragilidad del mundo que ha construido, al separarse

de lo natural y crear otras leyes por las que rige su comportamiento, su vida.

Reemprender el viaje de regreso, hacia el origen, es para algunos encontrarse con su identidad,
como se vera en la parte regional, es atravesar la cultura e ir mas alla de ella, pasar por lo
humano, transitar lo no humano y llegar a lo divino, mas alla de todas las estructuras terrestres,
construidas, que visto con los ojos del yo construido, solo puede despertar temor pero con el
que trascendié toda esta realidad, que esta al final (o al comienzo) de todo esto que hemos
inventado como realidad, es su casa, su origen. Ese viaje es emprender el deshacimiento de
ese yo construido, de ese rey, de ese dios de una realidad voraz, que no lo llena, nunca esta
satisfecho, en paz. Con la que hay que negociar, ofrendar, donde no existe el amor

incondicional o el altruismo del lado derecho del Esquema 7.

Como vemos este mundo del espiritu, inframundo, que se apoderd de la conciencia humana y
vino la ciencia a desalojar del mundo natural, es aiin mundo de la emocién, en el que transitan
los odios, desquites, rencores y miedos, los que sobresalieron por algun don, 0 se creyeron
poseer algo, y los que quedaron atrapados en sus emociones. Por ello esta astralidad o bajo
astral, todavia es una construccién de una realidad que se percibe semejante a la construida
socialmente. Pasando este mundo, que seria como el mundo interior humano, se “trasciende”,
es decir ya no se conoce, solo algunos muy escogidos han podido dar cuenta de ello. Aqui es
donde se va a ver como se construye el control, desde el temor. Puesto que nuestro sistema de
creencias también esta basado en el temor y la separacion, el control se logra sembrando el

terror, de tal forma que el sujeto enfoca solo lo que el terror persigue, dandole el poder (poder

455 E| tema de la reencarnacion parece haber sido eliminado en el Concilio de Nicea
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tremendum) a lo externo, y considerdndose desvalido ante su majestas, cree que la salida es
negociar, ofrendarle, mantener por las buenas esa relacion, hacer lo que digan estos seres que
encarnan espiritualmente las diversas emociones o logros y que con su poder podrian aplastar
la realidad humana, que se sabe vulnerable porque es construida. Por ello, el temor siempre
latente, como base de control para mantenerla, sujetarla, volverla a su sitio (lado izquierdo del
Esquema 7). Es un orden basado en el terror, por eso hay quienes acceden a donarse para
brindarle al sistema o comunidad, lo que necesitan ellos, agua. Es todavia un altruismo egoista
gue ha iniciado su transito hacia el extremo derecho del Esquema 7, por cuanto persigue el
bienestar solo para la comunidad humana, y que quedaria atrapado en una parte del sistema de
creencias basado en el temor, donde los seres que ostentan el poder del agua, se apropiarian
de su espiritu para habitar un dominio astral (bajo), semejante al conocido. Del lado izquierdo
del Esquema opera el paradigma de la lucha por la existencia, la competencia, como alternativa

para lograrlo y su consecuencia, el egoismo, la voracidad del sistema econémico actual.

Esquema 7. Paradigma de la evolucién por cooperacion entre grupos y la evolucién por

la lucha del mas fuerte (seleccidn natural)

Temor, respeto temeroso Amor, respeto amoroso

Lucha por la existencia, Cooperacion
competencia

Supervivencia del mas Seleccién de grupos con

apto, opera a nivel de caracteristica benéficas

especie para niveles superiores a
la especie (comunidad,
sistema).

Sentido de separacion
Sentido de pertenencia a
una unidad o sistema
Egoismo (beneficios
personales) Altruismo (amor
incondicional)
Se busca Prestigio:

usufructo personal de Se busca el Bien comun
recursos, con rapacidad del sistema, el Buen vivir
(dicha). No prolifera la
Altruismo rapacidad
egosista

A
v

Fuente: Elaboracion propia.
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Del lado derecho, tendriamos el control desde el respeto amoroso, no basado en el temor, sino
en el valor instrinseco de cada elemento de la naturaleza. Aqui opera el paradigma de la
evolucion por cooperacion entre grupos, como alternativa tendriamos una economia basada en

el bien comun para lo que se requiere de altruismo, por lo tanto no hay voracidad.

El altruismo es unirse a la buena voluntad, con un todo, porque es mayor la armonia que hay en
el universo y lo mantiene que el desorden y voluntades separatistas que imperan en el planeta.
Voluntades caprichosas que luchan por el bienestar de cada uno sin contemplar e incluir el todo

que los contiene.

6.5. Hacia una regionalizacion desde lo sagrado

La comunicacidon que se establece entre areas tomando como tema o criterio lo sagrado
permitiria hacer una regionalizacién desde lo sagrado. En éste sentido lo que se presentara a
continuacién es aun incipiente dado que ameritaria un conocimiento mas profundo de diversos
aspectos involucrados, entre ellos, las peregrinaciones y las rutas ya establecidas al presente,
las cuales podrian ser fuente, ser parte o ser la pauta para hacer una regionalizacion, zonificar
areas mas alla de la zona de estudio, como areas potencialmente protegidas por la nocion de lo
sagrado.

Esta parte de las relaciones entre comunidades, se abordara a través de la que entablan los
especialistas rituales, quiénes interactian a diferentes escalas regionales y a partir de los
rituales o ceremonias, los cuales se describirdn en forma breve. No obstante, la regionalizacion
desde lo sagrado y las relaciones entre comunidades, ameritarian un estudio a fondo para su
mayor comprension y conocimiento, mas aun considerando lo dinamico del fenbmeno desde

esta perspectiva.

Se considerard la relacion de los graniceros Trabajador del tiempo 1 y Trabajador del tiempo 1-
2 (especialistas rituales de Tequexquinahuac) con los de Amecameca, pues alli recibieron su
formacion; ellos constituyen una extension de dicha escuela, que muy probablemente en el
pasado, su influencia abarcara toda la Sierra Nevada, hasta la montafia texcocana. Su
antecesor, don Julio Balcazar, los llevo alli y le dieron de alta como granicero al entonces, aun

nifo, Trabajador del tiempo 1. Al morir sus maestros graniceros, se rompieron los nexos con
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Amecameca y al comenzar este trabajo se intentd restituir la conexion a través de un
estudiante**® de doctorado de la ENAH que hacia sus investigaciones en el Iztaccihuatl, entre
otros sitios, con el cual se promovié la relacion entre Trabajador del tiempo 1 y los graniceros de
San Pedro Nexapa y gracias a este estudiante invitaron a Trabajador del tiempo 1 a participar
en un ritual de agradecimiento. En esta ocasion asisten otros especialistas rituales de la region
de la montafia texcocana, que tienen relaciones mas amplias con otras regiones de México, con
especialistas rituales de Oaxaca, Distrito Federal, Puebla, Chiapas, Guatemala, Sur América y
Hawai, entre otros (lo cual se vera mas adelante). Son de la mexicanidad, uno de ellos es
Especialista ritual 1 de Tequexquinahuac y el otro lo denominaremos Especialista ritual 3, de
San Nicolas Tlaminca (Municipio de Texcoco) y seran actores importantes en esta regionalidad
sagrada, que trasciende el territorio comunal, pero que pueden localizarse fisicamente adscritos

a un territorio que tienen a su cargo, como vamos a verlo en los testimonios.

En esta parte también se considerard someramente, la participacién del granicero en formacion
Trabajador del tiempo 3, que se nombré en los resultados y discusion deTequexguinahuac. Por
otro lado, cabe mencionar que en el tiempo de realizacion de éste trabajo, se agitdo a nivel
mundial la idea de las predicciones mayas en relacion al “fin del mundo”. Hasta la NASA y
autoridades de diversos paises, tuvieron que pronunciarse y/o tomar algunas medidas. En
México, el Consejo Maya y el Consejo Universal de Sabiduria Ancestral a nombre de
organizaciones mayas coordinaron ceremonias en las que se explico, se trata de “un nuevo
sol”. Dado este suceso, la ritualidad a nivel regionalidad sagrada, esta muy marcada por él,

como se vera principalmente en el del Tetcutzingo, Puebla y México.

6.5.1. Relaciones en el territorio cultural

6.5.1.1 Relaciones con Amecameca

Al intentar restituir las relaciones de Trabajador del tiempo 1 con su escuela de formacion, se
asistio, como ya se dijo, a un ritual de agradecimiento, dirigido por una pareja de graniceros que
van a las faldas del Iztaccihuatl, en compafia de varias parejas de graniceros de la region, a
diferentes puntos que ellos denominan templos. Cada pareja tiene una fecha en la que hace el

pedimento de lluvias en mayo y el agradecimiento en noviembre, que “enfloran”; en total
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nombraron 18 templos, sus nombres estan en nahuatl y algunos en espafiol, el que visitamos

esta en medio del bosque.

La pareja que coordina y dirige el ritual es con quien se hizo contacto. Llamaremos Trabajadora
del tiempo 4 a la mujer y Trabajador del tiempo 5 a su esposo. Manifiestan su interés en
ensefar y compartir todo el conocimiento que les han legado los espiritus de graniceros “los
hermanitos”. Ellos “comandan el ramaje de graniceros de Ameca” y pueden entrar a Alcalica*®’
(lugar en el que se recibié6 Trabajador del tiempo 1) y sugieren que al invocar a cualquier
templo, “se recibe la fuerza de éste”, pero se debe ir a agradecer. Agradecen a Dios por el
agua, por