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RESUMEN
EL UNIVERSO, LA TIERRA Y LA HUMANIDAD ENTRE OTOMIES
Luis Pérez Lugo, candidato a doctor en ciencias, ¢n ciencias agranas
Universidad auténoma chapingo. Departamento de sociologia rural
Director de tesis: Doctor Gerardo Gémez Gonzalez
Esta investigacion pretende mostrar que la vision de mundo otomi se integra por tres
partes, esencialmente, asimismo se averiguo como los conceptos de dios, piel,
vitalidad, fuerza, casa, fuego, falta, entre otros, son trascendentes entre otomies. La
inquietud que llevo a abordar este tema es explicarse porque la trinidad es el
elemento central para entender la visién de mundo otomi.

Se comparan dos regiones otomies, la Huasteca y el Valle de Toluca; mediante la
etnografia profunda, la fenomenologia, la hermenéutica la mitologia y la relacion que

guarda con varias ciencias se pretendié mostrar una investigacidn transdisciplinana.

Mediante la revision de investigaciones escritas y la tradicion oral se presenta otra

posicién iedrica respecto a las investigaciones sobre otomies conocidas por escrito,

Palabras clave: trinidad, universo, tierra, humano, piel, mito, rito, vision de mundo,
existencia.
ABSTRACT
UNIVERSE, LAND AND HUMANITY BETWEEN OTOMIES
Luis Pérez Lugo, Sciences Doctor Candidate in Agricultural Sciences
Universidad Auténoma Chapingo, Departamento de Sociologia Rural
Thesis Director: Doctor Gerardo Gomez Gonzalez
The main purpose of this research is to show thal three parts essentially constitute the

otomi vision of the world. In this sense, it was studied that some concepts such as

God, skin, vitality, force, house, fire, and fault, among others are transcendent



between otomies. The research question that guided this study is to explain why the
trinity is the central element to understand the otomi vision of the world.

Two otomi regions were compared, the Huasteca and the Toluca Valley. Having in
mind a transdisciplinary research, the methodological procedure used included
ethnography in depth, phenomenology, hermeneutics of mythology, and its relation
with different sciences.

Based on literature review and oral tradition referred to the otomi vision of the world,

the theoretical and conceptual framework was elaborated.

Key words: trinity, universe, land, human, skin, myth, ritual, vision of the world, and
existence.
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INTRODUCCION

La inquietud que llevd a abordar este tema es explicarse porque la trinidad es el
elemento central para entender la vision de mundo otomi. Otro movil fue indagar
porque existe una relacién simbélica entre casa-universo, tierra-cuerpo humano y
por qué, en orden de importancia primero es el cosmos, luego la tierra y por ultimo
el humano.

Hay una tradicién de como abordar los temas indigenas en Meéxico, existen
conceptos ya dados por hecho, tal como la dualidad, el concepto de mesoamérica, el
de politeismo, entre otros, mismos que sostienen investigadores tales como Jacques
Galinier, Carrazco Pizana, James Dow, Luigi Tranfo, Beatriz Oliver, Yolanda Lastra,
Margarita de la Vega, entre otros muchos. En el trabajo que sigue se presentan
algunas otras categorias para abordar el pensamiento otomi, es la aportacion que se
mostrard enseguida. En esta primera aproximacién, vemos, por citar algunas
diferencias. que en lugar de la dualidad esta la trinidad; en lugar del politeismo se
encontré el monoteismo panteista, entendiéndose éste como la creencia en un solo
dios pero representado, experimentado y vivenviado en todo lo existente, en todo el
universo y cada parte de éste, a diferencia del monoteismo comiin que lo representa
de forma antromorfizada.

Se tomé como referencia los estudios realizados por investigadores estos se
complementaron o contrastaron con los resultados de trabajo de campo, entrevistas,
observacion directa, participacion directa en rituales, asesoria agraria y para la
produccion. Se encontraron algunos elementos esenciales exislentes entre los
otomies diferentes de los dados a conocer por los investigadores antes mencionados,

otros datos se retomaron de ellos en muchas ocasiones para darles otra interpretacion.



Como se menciona en el libro La vision de mundo otomi en correlato con la maya en
torno al agro y al maiz (2002) de Luis Pérez Lugo, esta investigacion es resultado de
gran cantidad de dias y noches hablando, conviviendo, como luchador agrario,
panticipando en las ceremonias como observador y, en parte, simultineamente como
parte de ellas, aprendiendo y aplicando algunos conocimientos de ellos como la
realizacién de temazcal, terapias con medicinas de los otomies y chamanismo, entre
muchos otros modos de integracién; que se realizaron no solo con otomies sino con
muchos otros pueblos de México y de otros paises en el continete Americano y

algunos de Asia y Africa, donde fui invitado para participar en ceremonias y la

planeacion del futuro de distintos pueblos, para buscar alternativas a las dificultades

que enfrentan y para aprovechar y potenciar las fortalezas existentes. Es de este

TN ——

modo como se han encontrado similitudes entre distintos pueblos nativos
americanos, es la causa de porque cito tanto a nativos de otros lugares y paises y a
algunos investigadores que los abhordan como Carios Castaneda, Homer Fireston,
entre otros; cuestion que se utiliza para complementar y demostrar lo que esta
investigacion se propone, sobre el indagar porqué las coincidencias que traen como
consecuencia la eminente diferencia con los estudios cldsicos no se presenta
explicacién alguna por el momento, solo se tiene la pretencién de demostrar lo que
en los objetivos se anuncia.

Metodolégicamente hay una dificultad frente a la ciencia occidental, porque divide al
mundo, al pensar, a las ideas, en dos grandes parles siempre, lo sagrado y lo profano,
lo alto y lo bajo, lo caliente y lo frio, la cultura y la natura y, se retoma hasta donde
es posible, las ciencias de la que se auxilia este trabajo, tales como la antropologia, la
sociologia, la literatura, la lingiiistica, la teologia, la filosofia, ésta ltima es

reconocida en Mircea Eliade como ontologia primitiva, a propésito de lo primitivo

11




¢l mismo sostiene que “‘se acabo la imagen estipida que nos habiamos hecho de los
salvajes” (Eliade. M., 1980: 138). Si algunos de éstos pueblos viven hoy en ciudades
iqué de salvajes pueden tener, hablando con los propios adjetivos de la ciencia
occidental? Por otra parte, su teosofia le es de mucha utilidad a quienes pregonan el
desarrollo sustentable y la conservaciér de la naturaleza; entonces su ontologia
primitiva ;jcémo puede serlo sirviéndose de ella la ciencia moderna en paises
modemos?.

De Mircea Eliade se retoma la forma en como aborda los mitos, “cuando se aborda
una religion arcaica o tradicional, hay que comenzar por el principio, es decir, por el
mito cosmogoénico. ;Cémo accedié el mundo al ser? ;Quién lo creo, Dios, un
demiurgo, o un antepasado mitico? ;O ya estaba ahi el mundo? ;Empezd a
transformarlo una figura divina? Luego vienen todos los mitos de origen del hombre
y de iodas las instituciones” (Eliade, M., 1980: 137). También se coincide con €l en
la bisqueda de un sentido y, en alguna medida, también en la interpretacion, él
sostiene que “hay un estructuralismo que yo juzgo fecundo y es el que consiste en
interrogarse acerca de la esencia de un conjunto de fenémenos, del orden primordial
que fundamenta su sentido” (Eliade, m., 1980: 136). Al retomar el sentido
hermenéutico, se deslinda del estructuralismo de Lévi-Straus.

Asi también para abordar la vision de mundo de los otomies puede utilizarse a la
semiologia que es la ciencia que estudia la vida de los signos en el seno de la vida
social; existen segin Roland Bartes dos sistemas de significacion mismos que estin
estrechamente vinculados a partir de un lenguaje que el autor distingue como
lenguaje en el sentido que todos conocemos que seria la primera estructura de
lenguaje es decir, compuesta por un significante, un significado que desemboca en la

construccion del signo.




Sin embargo este sistema primero de la lengua, requiere de un segundo lenguaje, es
decir, de un metalenguaje que eminentemente es un lenguaje simbélico y siguiendo a
Roland Bartes en esta definicién, la caracteristica fundamental del mito es la
utilizacién de un lenguaje simbélico por ello es necesario allegarnos de este lenguaje
mitico o simbélico para adentramnos en las connotaciones miticas que implican el
habla mitica.

Siendo el sistema primero ¢l de la lengua, ésta cuenta con un significante y un
significado. Debemos entender que el significante se refiere a la estructura semantica
del lenguaje, es decir, a la palabra en si, por ejemplo la palabra otomi xi, piel,
envoltura, pelo. Y por otro lado, el significado serd el sentido que se le da a ese
significante, en este caso es la superficie terrestre; es decir, su sentido linglistico,
que a partir de la unién de ambos, surgird el signo pero el signo lingiiistico que es
muy diferente, de una naturaleza muy distinta al simbolo, ya que entre el significante
y el significado de un simbolo existe una relacion aunque sea minima de
necesariedad que no se da en el signo lingilistico.

Siguiendo a Pierre Guiraurd la funcién del signo es comunicar ideas por medio de
mensajes, mientras que el simbolo representa una cosa en virtud de correspondencia
analoga; son sistemas de trascodificacién que significan una experiencia que le
impone una estructura, por ello la distincién entre el sistema primero de lenguaje y el
sistema mitico del lenguaje que se estructura de la siguiente manera: en el pnimer
sistema estd el significante; es decir, que el signo lingilistico hard las veces de
significante. En el segundo sistema que es el mitico, el significado no cambia surgira
de esa analogia; por ejemplo, za, que significa drbol, su derivacién mitica es la

nocion de fuerza, poder.
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Para conscguir clementos que integren la vision de  mundo otomi se utilizo la
palabra y la estructura de la misma, que junto con el mito dan cuenta como una
realidad ha venido al mundo, el mundo otomi al que nos disponemos presentar.

La pretensidn es mostrar que:

La vision de mundo otomi se integra por tres partes, esencialmente.
Asimismo los conceptos de dios, piel, vitalidad, fuerza, casa, futgo, falta, entre otros,

son trascendentes en la vision de mundo otomi.

Pesc a que se comparan dos regiones otomies, existen diferencias entre

ambas.

- Existe la relacion entre pueblos nativos en todo el continente americano con
diferencias y matices.

Tres partes constituyeron esta vision otomi del mundo, la primera es la visién del
universo; conceptos como dios, fuego, trinidad, vitalidad y reciprocidad guian este
capitulo. En el segundo, las palabras de piel, tierra, montafia, maiz, nacer, entre otros,
estuvieron presentes para abordar todo lo relacionado con la tierra. Por iltimo el
capitulo tres, los conceptos como vida, pensar, falta, cuerpo humano, vitalidad,

fuerza, son los que guian este apartado. Todo para conformar la vision de mundo

otomi.



Mapa (adaptacion de J. Soustelle) que muestra la localizacién otomi-pame, aqui se se
pueden apreciar la zona otomi en la huasteca (noreste) y la del Estado de México (al
centro-sur el Valle de Toluca).
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CAPITULO UNO

LA VISION DEL UNIVERSO

En este capitulo se presenta la forma de ver al universo entre los otomies. Es una de
tres formas que conforman una sola visién de mundo; para estructurarlo es necesario
primero hablar de dios, ka, el hacedor del universo, finalmente se hablara de partes
esenciales de éste. Todo estd relacionado con dios, para preseniar un orden primero
se habla de dios: quién es, como cred al universo y sus criaturas, cémo dio origen y
correccién al humano; las formas de cémo éste a de actuar al invocar a las fuerzas
del mundo para habitarlo.

Se aprecian también las entidades en que tiene manifestacion fuerte dios: el sol, el
rayo y el fuego. Para cada una se ofrece una descripcién amplia. Finalmente, se
muestra la forma de vitalizacién del universo y como ésta se encarna en todas las
cn'aturas_ del mundo, entre los otomies; se mostrara entonces una forma monoteista
de ver al dios. Estos elementos no encontrarin coincidencia entre los otros
investigadores que han tratado el tema otomiano, a sus investigaciones jamas se
intenta enfrentarlas porque en muchos casos ni siquiera se dice lo contrario por ser
informacién nueva, se reitera entonces que no prevalece aqui el espiritu de
confrontacion y si se intenta el de construccion de este tema apasionante.

Son dos regiones en las que fueron levantados estos relatos: el valle de México y la
Alta Huasteca, ambas habitadas por otomies. Es claro, que se utiliza la evidencia
lingiiistica y el mito para fundamentar lo anunciado anteriormente. Existen términos
que varian de acuerdo al dialecto regional, segin Uribe Villegas "la region de Toluca
parece ser el mas diferenciado y, también, es el que parece que ha conservado mayor
numero de rasgos arcaicos que los restantes “ (Villegas, 1985: 9). El término dios, en

el Valle de Toluca, es #ha y en la alta Huasteca se denomina okan, por las razones
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expuestas se tomd la forma de denominar dios segin ¢l Valle de Toluca porque esto
ademis puede apreciarse en los sufijos, prefijos o raices de la palabra. Los mitos que
se muestran fueron recogidos en ambas regiones. No se ve hasta ahora que haya una
diferencia fundamental entre las dos regiones.

Muchas palabras van respaldadas con el diccionario de Margarita de la Vega. Se trata
de construir algo que no estd escrito y que requiere de una labor de estructuracion de
la visién del universo entre los otomies. En los capitulos dos y tres, se presentarén la
vision de la tierra y por 1ltimo la del humano.

La manifestacién de la vida entre el mundo: Del interpelar de Dios al hombre

1. Manifestacion de la energia

El kha se manifiesta en forma de luz. Cuando él cred el mundo se presentd el arco
iris, fue la puerta del mundo; muy sagrada es la puerta que lleva el creador donde van
los muertos. En la creacion hubo un relampagueo, de distintos colores, el paraiso, el
verdadero ngn. Cuando uno pasa a la otra vida se presenta la puerta (goxti), si es
negra, sin luz, todavia no le toca a uno; si se presenta entre sombra tardari en llegar
la muerte, si se ve clara la expiracion serd rapida. (Mito de la puerta). “ Constituyen
propiamente una abertura a otros planos y aseguran la comunicacion con los dioses,
en los diferentes planos, asi como con sus antepasados difuntos”. (Oliver Vega en
Lastra y Quezada, 1998: 228). El que esta extraviado en algiin aspecto, se dice que
no encuentra la puerta, donde entra la luz del sol para abrirse a una decision para
alpo en la vida.

Al dios, —kha—, se le define como el creador, el suministrador de la existencia, el
que se manifiesta en el existir mismo, es la accion misma, el hacer, —kha o go kha
—(ir a dios), entre tanto, hazle o lo hace, es sindnimo de lo bendice, —khapi—. El

kha es el rector de todas las cosas; el kha hizo ¢l sol. También, ¢l cred la vida, esta
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mas alla de la tierra y la luna, es el que manda, el que nos hace brillar, el que nos
hace vibrar. " dios (okhan) no es mencionado en tanto divinidad cristiana, lo cual
careceria aqui de sentido, sino més bien como su manifestacion de energia césmica "
(Galinier, 1990:362).

Por ello el accionar en la existencia o ser sujeto de accion; me haces, —khagi—; por
ejemplo o lo que hay, —kha—, lleva implicito a dios. Asi pues, la accién misma de
dar gracias, —khamadi—, lleva implicito a dios, —kha-— dios, y —madi— de —
made— a la mitad, es decir, a la mitad del centro del universo. Made, es en medio, el
centro, para pedir o dar lo que se estd comiendo es made gui me, mitad cada quien,
es la mitad del circulo que alude también al mero centro (ni ko a mbo).

Para Galinier, “En otomi costumbre se traduce por la palabra “mate”, en el sentido
del ritual especificamente indigena (..) Sin embargo mate posee igualmente los
sentidos de “mitad” y “medio” -el lugar donde se encuentra la mitad — nocién
coextensiva a la del “centro del mundo”, de omphalos, metifora del poblado y de la
comunidad.” (Galinier, 1990: 39-40)

En relacion con el mate, en el Edo. de Méx. se entiende como el surco largo, como
molcajete de madera, jicara, ma quiere decir mi, y te se traduce como agarralo,
témalo; por ejemplo, te ri mohi agarra tu plato y come, o te ri te agarra tu surco. Esta
designacién no coincide exactamente con Galinier porque “Ademas mate esta
compuesto por dos morfemas, uno de los cuales es el locativo ma “lugar” y el otro,
te, significa “vida”. (Galinier, 1990: 40)

En los ofrecimientos de los primeros tragos de pulque de cafia, siempre es la tierra en
un afan de agradecimiento, a dios primero —be to kha—. También dios esti en la

peticién de favor,— khara—. O en la reproduccion misma, —da khadamui—.
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La interrogacién sobre algo es una alusion directa a dios, para preguntar ;jcomo? o
;,quién? en su fase masculina, femenina o neutra es— tekha—; —nkha— ¢por qué? o
quizd; —kue nkhapu—, porque; —onkha—, quien, —tokha—, quien sabe, —
toipagakha—.esta pronuciacién se articula desde la lengua —khajne—de una
persona,— khai—.

Quien intermedia ante la gente es el sacerdote, —mokha—, —mo— €l que esta lleno
del creador y el que estd antes que el hombre y cerca de dios. El que sabe la curacion,
el que conoce de todo, el receptor y transmisor del kha, en el centro sagrado
principalmente. La iglesia, —nikha—, —ni— danza, —kha— dios, donde se
manifiesta el movimiento armonioso de dios, en la iglesia vieja, —donikha—, que se
refiere al centrc de ceremonia original, que estd en relacion con el —nini--, €l
pueblo, lugar de la danza, del movimiento renovador. El fiscal —phonikha— quiere
decir “el que cuida la iglesia”. Todos los cargos relacionados a la iglesia contienen en
si mismos la palabra —kha— como: el mayordomo, —bochkha— el sacristan, —
bichkha—; el ayudante, tambekha; el padrino, —takha— padre-dios; cargos
relacionados hoy con la iglesia cristiana —kha ma ni kha—.

Una nikha, iglesia, de la tablita en el Edo. de Méx., es una construccion que se esta
haciendo de acuerdo a como manda la virgen: orientada de este a oeste, tiene tres
puertas una al sur, otra al norte y una mas grande al occidente, al este no tiene. El
albaiiil recibe instrucciones directas de la virgen para construir, en la iglesia pequeiia
se ven ofrendas de comida, una figura de piedra como una ave y cara humana a la
vez, desde adentro hay una estrella con tres picos, desde afuera se ve de cuatro,
mientras los chamanes responsables de la misma iniciaron a hacer limpias y

curaciones, relaté uno de los curanderos.




'La iglesia o mas correctamente, el campo de oratorio o de fuerza, en la Alta
Huasteca, también se conforma por tres altares: uno al sur, otro al occidente y otro al
norte; en los tres se ven miltiples materiales que sirven al rito: el niimero tres, como
tres velas, tres vasos de atole, tres platos de comida y, por otro lado el nlimero siete,
siete velas, que estan al norte, el siete es simbolo de Dios, y éste se manifiesta al
norte.

Para pronunciar el —kha— se hace fuerza en el estémago, éste se denomina
—mui—, éste termino se entiende también como: nacer o existir. El estomago, es el
que da vida al habitar mismo. Pero sobre la figura lo {inico que sabe de forma escrita
es que “preguntando quién era su Dios, se reducirdn a la aprobacién de sus
antepasados y que lo solian ver en sus sacrificios en la silla en una figura muy negra.
sin distincidn de partes ni facciones, y se les causaba gran temor pasmo™ (Carrasco
Pizana, 1986:38). Los distintos informantes de hoy dicen que es luminoso, sin
embargo los simbolos de luminosidad se ven en el ambito del inframundo. Lo que

" existe encima de la tierra, en la faz y en las entrafias, segun los otomies es lo que guia
su habitar.
El habitar en la casa, —ngu—, relacionada con el —ngui—, la nube, (por poseer a
ngu la misma relacion lingiiistica) es lo que cubre para facilitar el habitar en la tierra.
Toda —ngu 'i— es , también, una sombra pero a la vez es lluvia, en estas acepciones
lleva implicito la nocion de habitar, entendido como lo que cubre, lo que da sombra.
La Lluvia -nye- , relacionada lingiiisticamente con los humanos, el mito dice que
por eso a los humanos les pusieron —nye— o —nyehe— el hombre y la mujer —
mifia—, hombre-mujer. —Ne- - alude a los que hacen el camino; por esta razén

cuando la mujer estd embarazada se le denomina también —iiu—, relacionado con

' {Albino Juan., 1999:1). Informante de Temoaya Estadode México.
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viite—, el que da camino, sabiduria parn existir como una sola cosa entre ¢l
mundo.
La conexion al universo, al mds alla —ra kjani— se efectia con humo del laurel, —
khapi t oo— ¢l que invoca al que ha de venir, el espiritu, el —nfahi—. No es el
creador de la vida pero viene del creador, del —kha—, de lo que existe, lo mds
sagrado.
Cuando se va a bendecir algo, —mo bo kha pi—, es decir, va a quilar, a robar algo de
lo —kha— sagrado y la traduccioén: de —pi— es robar, —foo—, vara y —khapi—,
bendecido. Asi entonces, echarle la bendicién a alguien se pronuncia —tsi kha fa
mox k'ui fin—, —mox k ui—, poder del gran ser, y —ta mox— como hermano, la
traduccidn es, que te hermanes con dios en un solo camino.
Por otra parte para que se ahuyente la lluvia se hace baslante humo con laurel para
que se desintegren las nubes; también, ante la amenaza de tormenta se enciende una
velita en la puerta de la casa. s
En otros motivos ceremoniales se utiliza copal, en el Estado de México, es el que se
utiliza constantemente. Antes de salir o entrar a una casa en la peregrinacion
ceremonial al momento del casamiento, cuando el novio y la novia salen danzando
con la gente hasta la casa del novio, se hacen sahumaciones antes de entrar a la casa.
Los santos también son sahumados al recibirlos en alguna casa. Es decir, con el
humo el humano se conecta, se sintoniza con la casa, lo sagrado y el cosmos, es
decir, es el medio de conexion del humano con el universo.
Retomando nuevamente lo referente a las sahumaciones, un relato en la Alta
Huasteca senala que la ceremonia para la veneracion del sol, del agua, del universo,

se empicza dingiéndose a los cuatro puntos cardinales del umverso con el humo

* (Mendez, Inés, 2002 1) Informante de Texcatepec, Ver. en la Huasteca
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emitido de la resina obtenida de un arbol nombrado mirra, el liquidambar, en otomi,
bohpo. Primero, se dirige el humo del norte hacia el sur, después del oriente al
poniente. Cada uno de sus puntos de fuerzas (puntos cardinales) que se invoca desde
las fuerzas universales presentes, como al sol al agua, desde la veneracion del fuego
y de la madre tierra y el aire. Todo para darle gracias a Dios y a sus fuerzas naturales,
que hasta “hoy en dia no han mentido en la vida: el aire, la buena madre tierra”.

Para darle veneracion estos elementos se preparan anteriormente con hojas de campo
(yerbas) y sus papeles (figuras recortadas de papel ceremoniales) para hacer algunos
mufiecos similares al retrato humano de hoy (segiin palabras del informante) y que le
habla (reza) a Dios y a sus mufiecos (figuras de papel recortadas) para que dé mas
vida y mas poder a esos elementos en el mundo y que nunca fallaran al ser humano
en la tierra.

En las fiestas toman, bailan y danzan cuatro dias haciendo mencién de todos los
elementes y con una doctrina especial a adultos y a todos los infantes. A todos los
inocentes de eso (no conocedores de esta doctrina) e invocando a las riquezas y
fuerzas, alertan o bailan y dan consejos para sobrevivir bien en la tierra.

El informante abundb sobre los ya aludidos puntos cardinales:

Norte. El responsable de esa fiesta, se encarga de explicar al publico qué significan
las fuerzas del punto norte, ellos saben mentalmente que el cielo del norte es como
un camino derecho a Dios y productivo de todo lo que en el planeta (la tierra) se
cosecha.

Sur. El punto sur es para guardar cosas principales, como lo que es danoso
(perjudicial), considerado como mal aire. Las cosas en la vida de los humanos,
después de los festejos ceremoniosos quedan reconocidos como buenos elementos.

Ellos tienen fe y creen que bajo esa fiesta, esa ceremonia, lodo lo resucita. Con las
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danzas le piden a Dios fuerzas para poder amarrar y encarcelar el espiritu maligno,
¢sta operacidn la hacen para que no perjudicar a los humanos, ni a las siembras.

Y levantan todos los utensilios y también con misica que le corresponde a cllos, a
esos dafiosos (malos aires) los llevaban a encerrar en una cueva de donde no pueden
salir para fabricar maldades a la humanidad o las siembras, Cierran las puertas y le
ponen una cruz en la puerla, en calidad de un comandante o de un guarda
(guardapuertas) para asegurarse de que no salga aquello, eso es lo significan el punto
sur,

El Oriente. El oriente es venerado gloriosamente creen que es la vida y el regocijo
del bienestar social de todo, de toda la humanidad, de todas las cosechas y las
siembras del campo. Igualmente danzan comiendo, piden venerando alli,
especialmente al agua, del que hacen recordar aseveraciones al sol y al aire, al fuego
y la tierra. Ahi todo lo hacen con gusto y preparan comidas como pollos y guajolotes,
cafés, comidas especiales para darle la ofrenda rural (campo) del Oricnte y todo lo
que se congrega en esa fiesta para invocar al poder.

El Poniente. Aquellas personas, aquellos elevadores (de espiritu) piensan y tienen fe
en que el punto poniente es donde se ponian las cosas. Es seguro, ahi estd corregido
lo malo y lo bueno de ayer (antes). Es ahi la veneracion a la madre tierra, con
seguridad de que tenia muchas, todo lo que a la humanidad le sirve o le sirvio. “El
Nuhu (otomi) sabe hasta hoy en dia que ese punto no ha mentido, de que nuestra
madre tierra nos concede todos los menesteres para seguir viviendo en la vida, eso es
lo que produce toda esta observacién universalmente o mundialmente, de todos los
que tienen que detenerse en su trabajo, porque tienen fe en si mismos y asi eran las

costumbres de los antepasados antes del descubrimiento de América y la conquista™.
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La idea de reconocer como se colocan los cuatro puntos ¢s porque hoy para sacar
provecho a ésas fiestas hacen sus utensilios como algunos arcos, algunos circulos,
donde colocan flores y usan eso para curar algunos enfermos.

En ese circulo tiene que pasar cuatro veces al enfermo “dos veces a la derecha y por
ultimo dos veces a la izquierda. Y lo sacaban ai enfermo fuera del circulo, eso es lo
que sorprendentemente resultaba como efectividad de esas dichas fiestas hasta asi
como otras cosas mis que usaban: como piedras, chiles, ramas con espinas y ramas
con flores. Las flores eran para Dios, para la fuerza divina y las espinas, el chile y las
piedras; eso lo celebra en obsequio al demonio”.

Es fuerte el espiritu humano que sana al enfermo y, “‘el enfermo con la fe pues se
alivia. Ese es el beneficio que sacan estas fiestas: curan con esas danzas, con esas
tradiciones y algunas plantas de campo con que se curan y se bafian”.

Ese circulo se hace especial para los enfermos, se elabora una corona con cuatro
flores que significa los cuatro puntos cardinales. Se pasa dos veces por el cuerpo del
enfermo, una de la cabeza hacia los pies, otra de los pies hacia la cabeza. Después lo
sacan del circulo, haciendo creer que sale la enfermedad y el espiritu humano que
estaba perjudicando al paciente. Esto lo hacian las gentes anteriores cuando no habia
doctores y afortunadamente se aliviaban los enfermos bajo esa creencia, segin
afirmé el informante.

En el campo de oratorio los curanderos tomaron su fuerza para seguir curando todo
el afio, le ponen cuatro flores y algunas ramas y cada flor representa los cuatro
puntos cardinales; cada flor era azul, roja, blanca o amarilla. El blanco al norte el
rojo al sur, al oriente el amarillo, y el verde al poniente. Es lo que le ponian en
circulo o la corona (hecha con yerbas) para hacer pasar cuatro veces al individuo: dos

veces por la cabeza pasando por los pies y dos veces de los pies para arriba. Asi se
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saca la purga de la cabeza y con eso el enfermo tenia eliminada la enfermedad; el
ultimo paso es quilar y sacar del circulo a la corona; el enfermo se alivia
completamente bajo ese poder. Relato de la Sierra Madre Oriental.

'Finalmente, Dios es el rector también de la costumbre —kha co padi— quiere decir
la costumbre; —kha— es dios y —padi— el saber, el saber acerca de dios; también
—te gui kha—, llevar a cabo la costumbre o hacer lo que haces se refiere a: —te—
entendido como vida , —gui— como efectuar y —kha— como dios, es decir,
efectuar la vida en dios. Las ceremonias antes mencionadas llevan la intencion de
operar la costumbre mediante la mediacion del kka, dios.

1.1 Dios se manifiesta en tres sustancias y en una sola a la vez

La denominacién de Dios, kha para el Valle de Toluca y Okhan, para la huasteca, en
esta ultima se dice que “va a amanecer asi, va a ser el que toma todas las decisiones.
Son las luces como lo que somos: presencia”.

Dios es el que formd todo el trabajo en la milpa, en nuestro potrero y sigue nuestra
costumbre de la Sierra (Huasteca). “En el carnaval, ahi empez6 la semana santa es la
costumbre en los que estamos en €l mundo; y ahi lo que sigue es otra costumbre mas

que es el otomi y del mexicano no hay otra cosa mayor solamente Dios.

Consideramos que la luna también de Dios y a través de ella envia sus fuerzas. Como

en el Estado de México aqui (Huasteca) también se afirma que "lo que decimos que
es verdadero porque ahi esta nuestro testigo Dios que es la luna" esto se dice cuando

hay una platica bajo la luna. Por qué la fuerza mas grande mas divina es de Dios y

sobre todo las fuerzas naturales para poder lograr con satisfaccion todo lo que hay en

la tierra incluso puede uno pedirle a Dios y a la naturaleza que dé a uno mis

sabiduria, mas fuerza, mas afios para vivir, porque vivir es vivir en la naturaleza™,

'(Cfr. Méndez, Elpidio, 2000:1-3). Informante de Texcataepee, Ver. en la huasteca.
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para los informantes de la Huasteca. “Aqui, y a todo el sol consideramos que es Dios
también se manifiestan distintas maneras como ¢l es la luz, consideramos que el rayo
es destructivo es Dios cuando estd enojado con la gente ha matado muchas personas,
también a animales, casas y arboles”.

El fuego es un lugar donde se manifiesta Dios por la luz y el calor que emite entre la
casa. Dios se manifiesta a través de] fuego por la luz que da. Dios es en forma de luz,
es invisible. Esta en todas las entidades existentes.

1.1.1 Dios Como Rayo

El rayo, —xi ntonhi—, el que sali6 tronando, el que irrumpié tronando
sorpresivamente. Por ello el lugar donde cae un rayo queda invadido de dios y se le
debe poner una cruz ahi. Cuando a alguien le cae un rayo, va a curarse al cerro de la
Campana (Edo. Méx.), porque se dice que ahi estd dios, en esa altura. La
representacion, en otomies de Puebla de “El Sefior Relampago. Figura antropomorfa
masculina, su particularidad distintiva es que los dedos de las manos terminan en
circulos; de la cintura sale la representacion del agua en forma de grandes gotas vy
dos colas de agua. “(Oliver, V., 1997: 20)

Al caer un rayo todo el otomi debe ponerse en calma, debe dejarse de hacer cualquier
actividad, hasta un pleito debe pararse.

El —kha— el que cae, el que se manifiesta enojado, interpela a la gente para que se
ponga en calma, sin excitacion. Es el anuncio de la tormenta, del agua de arriba del
—mh ‘ye—, del que manda la lluvia. Por ello, la sefial de una palma de la mano hacia
abajo con los dedos colgantes, se dice —mui’ye—, la lluvia que tiene que ver con la
conformacion del hombre —iiyeje—, —nye—, relacionado con el jin, camino; —
je—, agua, camino de agua o como la autodefinicion del otopame de la Sierra Madre,

—fiuhu—; —fiu—, camino y —hu—, estd, el que esta en el camino.
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Dios también puede manifestar en una sefial de que viene a gusto o enojado, todo
depende de como truene. —Mafi tsi kha—, quiere decir que viene gritando dios,
viene a gusto, viene dando sefias de agua. Si la lluvia es normal se manifiesta
benevolente, pero si es en tormenta esta enojado. —Ban toni tsi kha—, viene enojado
dios, se presenta como estruendoso, fuerte, amenazante, —hia—.

Cuando se presentaba una tormenta, echaban los tenemaztles calientes desde el fuego

hasta las afueras de la casa para calmar lo torrencial.

Los lugares de curacion para los enfermos de rayo son las montafias de Atarasquillo,
El Cerro de la Campana y el de Ajusco, se deben llevar flores blancas. En sus casas
hoy tienen santos de rayo, regularmente fueron adquiridos en alguna de las capillas
localizadas en alguno de esos tres cerros. * Informé ésta anciana del Valle de Toluca.

El que es tocado por el rayo y se salva después de ser fulminado. adquiere dones: el
de ser granicero (el que llama o detiene la lluvia), para bajar las nubes a la ticrra, a
los campos de cultivo; también puede ser un gran poeta y componer gran cantidad
de versos y cantarle poéticamente a la vida con el huapango o para embriagar de vida
al que de muerte padezca. Puede ser un curandero, un gran relator de la tradicion. Es
decir un sanador en todos los sentidos de la palabra.

1.1.2 Encarnacién de dios como fuego entre otomies

Se afirma que el fuego es elemento importante para entender la vision de mundo
otomi. Se pretende, pues, mostrar a través del mito, la palabra y el relato de la

tradicién oral. Se mencionara mas adelante como, desde los otomies, el fuego como

signo natural o imagen, simboliza la purificacion y fuerza. “Cuando los antepasados

mataban animales para hacer su ropa para ponerlos. Traian piedras, después las

lanzaban a los animales, después aprendieron a hacer la lumbre, hicieron cuchillos,

* (Cfr, Veldsquez, Ceeilia, 1999:2). Informante Tlaltenaguito, Estado de México
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hacian sus casas de palos y de piedras, casi no comian™ (Garcia Ménico, K., en
Guizar Sahun, B. 1998: 71).

Se trata en gran medida de un andlisis etnografico, en tanto descripcion densa del
fuego entre los otomies, se enlazan, pues, distintos ambitos donde ticne influencia la
simbologia del fuego y, es para acercarse a esla pretension, “La lengua otomi y el
relato  mitico aportan evidencias para conocer al fuego desde la vision de los
otomies. El primer criterio nos remite a los ambitos de significacion de esta deidad y
el segundo nos lleva a enriquecer y confirmar lo que representa. La presencia del
fuego entre este grupo es significativa: de ahi la importancia de considerarlo como un
elemento que nos ayuda a entender la vision del mundo otomiano” (Pérez Lugo, en
Albores B. Y Ballesteros, V. Et. Al, 2001: 35).

La importancia del fuego entre otomies se puede apreciar en la deciaracion de un
evento que ellos realizaron en el afio 2000. En la leyenda principal decia: hoy
declaramos, si no existiera el fuego no existiria civilizacion, de ahi también la
presencia del fuego en el poema (se incluye el tercer verso, la version en espaiiol):
Recibe el ocote grande

Recibe la mano del coyote

Haz arder la vara del conejo

Que el respeto nuestro te envuelva

Que no se enfrié el fogon

Que sea el fuego nuevo

Que siempre alumbre el destino.

(Bermudez de la Cruz, 1998:35).

El ocote que menciona este poema lo podemos ver en Beatriz Oliver, refiriéndose a
divinidades primigenias, como el fuego, ¢stas tenian las siguientes atribuciones: €l
era el Dios de fuego Otonteuctli, Sefor de Xocotitlin; sus caracterislicas eran:

pintura facial negra en rayas, cabellera y maztlatl de papel, sobre ella una mariposa

de obsidiana, tiras de papel en el pecho, sandalias de color de obsidiana, escudo con
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orilla de plumas finas, en una mano su flecha, ademas, se reconoce con el hombres

de Ocotecutli, Sefior de la Tea o Sefior del Pino, quien también se identifica como el

Dios de los guerreros sacrificados ¥ cuando asi en la fiesta a los muertos, por la

noche los hombres oraban “vengan prestos que los esperamos”y miraban hacia el
norte. En la ciudad tecténica de Azcapotzalco, Otontecutlli era Dios de los
fundidores de oro y los lapidarios. (Cft. Oliver, B., en Lastra y Quezada, 1998 No.
1:221-222). Es necesario mencionar también que quien hizo el poema ya descrito
vive cerca de Jocotitlan, donde también he escuchado a otros informantes mencionar
lo sagrado del ocote o pino. También un informante de 1a Alta Huasteca, después de
mencionar la significacién de los cuatro puntos dijo que Dios se manifiesta al Norte,
coincidiendo con el ya mencionado relato antiguo del Estado de México.

Sobre otros pueblos que se mencionan aqui, entre ellos el pueblo lakota es oportuno
mencionar, de acuerdo, principalmente a mis experiencias compartidas con ellos, que
existen muchas cosas en comin, como: considerar a la tierra como una piel; tener al
nimero siete como el mds sagrado: siete fuegos, siete familias extendidas, siete
bandas del pueblo, siete estrellas, también el nombre de un ancestro llamado Pie
grande; el temascal como medio de purificacién; el sol como proporcionador de
energias (...) y con base en los relatos contenidos en el discurso 'Visiones, realidades
y principios que guian hacia el futuro”, presentado por Phil Lane en le sede de las
Naciones Unidas en abril de 1996” (Pérez Lugo, 2002: 15)

Lo que se presentara en seguida son los relatos de la tradicién oral y la observaciéon
directa complementados o reconsiderados ante las investigaciones existentes. Se
iniciara con el esbozo de la nocién del fuego entre algunos otros pueblos, para

abocarse posteriormente a los otomies, en lo referente al caracter sacro del mismo, su

relacion que mantiene con la casa, con animales como el zopilote y el guajolote, con
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¢l nimero tres, con la existencia, con la percepeibn del circulo, con la tierra y el
agua, la curacién. También contempla otros elementos derivados del fuego como las
cenizas, los humos y la luz.

1.1.2.1 La nocién del fuego entre algunos pueblos nativos de América en el
pasado

Entre los nahuas, el fuego fue un elemento indispensable para iluminar, calentar y
cocinar, se referian también al fuego telirico, celeste o del hogar. Este es con el
agua, un elemento purificador. En la regién del altiplano mexicano es uno de los
dioses més antiguos y se le representé como un anciano cargando un brasero. En la
tradicion mexica, el fuego fue creado por los dioses Quetzalcéatl, y Huitzilopoztli;
poco tiempo después de que crearon la tierra. Pero el fuego que utiliza el hombre fue
creado por la pareja Tata y Nene, que sobrevivieron al diluvio al refugiarse dentro de
un tronco hueco. Mediante este elemento fueron purificados y convertidos en el sol y
la luna, los dioses Néhuatl y Tecciscatécatl, respectivamente. En el reino mexica
cada 52 afios se apagaban todos los fuegos y se incendia uno nuevo, en el corazén de
un cautivo, en una gran ceremonia celebrada en el cerro de Huixachtécatl, conocido
actualmente como cerros de la estrella, en Iztapalapa. Los instrumentos para
encender el fuego se llamaban mainalhuaztli, eran dos barridas que se flotaban contra
otro los dioses del fuego eran Xihutecutli, Huehuetéotl, o Iscozahuaqui, la diosa del
fuego del hogar (Cfr. Gonzales Torres, 1999: 74)

Las investigaciones existentes soportan sus aseveraciones de los otomies en los
aztecas, principalmente, aunque esto no me convence, porque coOmo VEremos mas
adelante los relatos vivientes no coinciden exactamente con los de los cronistas del
siglo XVI; es necesario aceptar que son los relatos escritos existentes. Esa es la

razOn de que aparezcan aqui los relatos de aztecas en relacion al fuego,
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Asi, en cuanto a la relacion del fucgo entre otomies en relacién con los aztecas; en
éstos ultimos el nombre de Otontecutli, en tanto que denominacién de Dios igneo,
permite asociar al fuego con la madera ya que ésta lo contiene, pues al barrenar un
palo contra otro se produce el hombre, como lo hizo por primera vez Tezacatlipoca
en ¢l afio 2 4catl. En este acto se observa una relacion entre la muerte y la vida pues,
como dice Limén Olvera citando a Levi-Strauss:” para encender el fuego hay que
recoger madera muerta, y por tanto atribuible a ésta una virtud positiva, pese a que
sea la privacion de la vida”, ademaés, segiin antigua concepcién de los nahuas, la vida
era considerada como una refinacién ciclica atribuida al fuego.

El nombre de otontecutli, fuego, no es otomi, a este se le denomina gospi. El pnimero
es azteca; aqui cabe especificar que las advocaciones del dios del fuego que antes se
mencionaron se identifican con Otontecuhtli, deidad y patron de los otomies y de los
Tepanecas el cual, segin Luis Reyes, tom6 un culto muy antiguo y extendido. De
acuerdo con este investigador, dicho dios también lleva por nombre Tecuhtli Otomi y
fue adoptado por los mexicas como una deidad de los Tepanecas. Por otro lado,
concuerdo con Pedro Carrasco cuando propone que Otontehctli, Ocotecuhtli, Xocotl
Cuecuex eran nombres del Dios de fuego de los muertos. Ademas, lo anterior
muestra la existencia de una importante tradicion frente al fuego por partes de los
otomies que se dedicaban de manera significativa a la casa y, asimismo, explica las
ofrendas y ciertas ceremonias dedicadas al fuego en el mes de Quecholli, época del
afo en que se realizaban cacerias rituales, qué los mexicanos ofrecian animales
producto de la caza en el mes de izcalli, lo cual nos remite con amplitud a los
chichimecas en los ritos de apropiacién de un territorio, arrojaban saetas hacia las
cuatro direcciones y los animales flechados eran arrojados a la fogata como ofrenda

al fuego.
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Ademas, muchas de las denominaciones del fuego permiten localizarlo en tres
sectores verticales del cosmos. Sin embargo, su principal ubicacion fue el centro
temprano terrestre donde s¢ encontraba su tercera zonificacion mas destacadas:
Xiutecutli y Huehuetéotl, en el Dios viejo del tiempo que hacia posible el
movimiento del mundo, pues regia la incidencia de las fuerzas sagradas en el ambito
del ser humano y la sucesion de las estaciones (el tiempo de sequia y el tiempo de las
lluvias). Asi mismo se manifesté en las cuatro esquinas de plano terrestre (Cfr.
Limén Olvera, 2001: 106-108).
También Gonzalez Torres, sefiala la importancia de la relacién del fuego entre los
otomies y los mexicanos. Los dioses eran “padre viejo”y Otontecutli. En la
ceremonia del fuego nuevo de los mexicanos, participaban también los otomies,
encabezados por el sacerdote de Copolco, barrio otomi del Valle de México. El cultc
doméstico al fuego era muy importante. Entre las principales ceremonias dedicadas a
éste elemento se encuentran las de pulque nuevo y la casa nueva. La primera
consistia en ofrecer pulque en hojas de maiz al fogén, ademas de comida y flores,
para que comiera de todo lo ofrendado. En la ceremonia de la casa nueva también se
ofrecia pulque al fuego, ademas de sangre de aves sacrificadas, con la que se untaban
las cuatro partes de la casa. También las parteras hacian especial culto al fuego, cerca
del cual hacian una pequeiia cama de paja en la que daba a luz la prefiada; al cuarto
dia del nacimiento, la partera pasaba al recién nacido por el fuego y le ofrendaba a
éste pulque, en un acto parecido al bautismo (Cfr. Gonzalez Torres, 1999:75).
1.1.2.2 El fuego como deidad actual entre otomies
El fuego es una deidad otomi actual, se diferencia entre una lumbre, tsibi, y un fuego
pgospi; el segundo, como se vera mds adelante, tiene una connotacion especial.

Sobre el fuepo se pueden anunciar otras caracteristicas, no contempladas por los
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investigadores, segin un informante de la Sierra Madre, bospi, es la ceniza derivada
del beespi; la lumbre es lo que arde, lo que quema Yy, el bospi, es algo que mantiene
el fuego, ya no rota sino que él mantiene el fuego, de ahi su parecido como a las
brasas, eso es el beespi es como el espiritu, las fuerzas quedan en el bospi que es
conocer el todo, cuando ya no hay fuego, ya no hay lumbre, tierra y calor; entonces,
se convierte en bospi pero cuando se convierte en bospi queda sagrado ese lugar.

Aun permanece el calor, después de apagado el fuego, dependiendo de que madera
haya sido la lumbre, si la madera es de encino, de camaroncillo, o de hueso de tigre,
son maderas durisimas, entonces el calor de las cenizas, tarda hasta una noche para
mantener el calor en las cenizas, pues ya no existe brazas, es decir, ya no existe
bospi, el calor que se mantiene ahi es el beespi, pero ya es en el puro espiritu pero
aun queda pura ceniza ya frio, por ejemplo uno (el humano) seria el beespi, segin
informantes de la Alta Huasteca.

Para hacer el fusgo en una cocina tiene que tener tres piedras. " fuego (gospi - casa
del fuego-); en las montafias de Temoaya los ancianos recomicndan " que se vea que
la casa humee para que se vea que hay vida ", pues se pretende que al reactivar el
fuego (...) se siente el calor, que se ahuyente la tristeza. Un fuego o fogon es
diferente a una simple lumbre #sibi (...) porque el primero debe tener tres piedras y el
otro no " (Pérez Lugo, 2002:1).

1.1.2.3 El fuego y la casa

Podemos apreciar la presencia del fuego en la actualidad con los trabajos de Beatriz
Oliver, entre otros investigadores, en funcién de la veneracién cotidiana que los
indigenas expresan a sus seres especiales, en primer lugar, encontramos dentro de la
casa-habitacion la presencia del altar o espacio sagrado familiar; frente a él llevan a

cabo sus ceremonias diarias. El fuego del hogar es el simbolo méds prominente de la
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actividad ritual; centro de fusién espacio-temporal, es al mismo tiempo el que los
introduce al mundo de las tinieblas y los retorna posteriormente a la realidad
cotidiana. En la mayoria de los nacimientos, el recién nacido es puesto bajo la
proteccién del fuego del hogar, su calor y luminosidad lo emparentado con su linaje;
es, ademas, el espacio donde se realizan distintas ceremonias domésticas, como las
ofrendas a los antepasados y a los dioses para liberar a la familia de las
enfermedades. (Cfr. Beatriz Oliver en Lastra y Quezada, 1998 No. 1: 221). Entre
otomies no se ha encontrado que existan dioses como lo sostiene Beatriz Oliver,
existen energias o distintas entidades donde se manifiesta dios.

El fuego y la casa son dos entidades que figuran de forma significativa entre la
cultura otomiana. La presencia del fuego es imprescindible en la casa, proporciona
calor, sentido y fuerza al habitar, “er la casa otomi, el fogon es indudablemente el
simbolo mas prominente de la actividad ritual, es ante todo un “centro’, punto de
fusién de las coordenadas espacio-temporales, sitio de exaltacion de la vida (las
llamas) y del aniquilamiento las cenizas, marca de la ancestralidad. Algunos viejos
chamanes se aplican todavia a recortar en papel, la imagen de la divinidad del fuego,
como un simil a la del sol ‘'muerto’. Estas imigenes se despliegan en el centro de la
hoja (de papel crepé o amate) bajo el aspecto de una figura inscrita en un circulo o en
un rectangulo, evocacién eminentemente moderna en la célebre representacion del
codice Fejerarvary-Meyer. En San Pedro Tlachichilco, Hidalgo, un oratorio hoy
abandonado esta consagrado hoy a esta deidad. Al centro del edificio se destaca el
fogan, cavado en la tierra, en el ‘centro del mundo’. Se recordari que bajo los rasgos
de otontecuhtli (el "sefior otomi), el fuego fue objelo, en el altiplano central de
México, de una divinizacion muy antigua, a principios de los aios sctenta, mis

informantes de mas edad me platicaban como las ceremonias de fuego nuevo (dayo
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sipt eran celebradas anualmente en el oratorio comunitario. Al concluir la ceremonia,
los lefios atin incandescentes eran distribuidos en los hogares " (Galinier, 1990 47).
Esta practica se hace de forma no tan similar como la describe Galinier, porque en la
Alta Huasteca se echa atole primero al fuego, en las ceremonias del elote. En el
Valle de México se hace también, aunque de forma no tan regular el dos de mayo
para amanecer el tres, el 19 de marzo, entre otras fechas. Los lefios incandescentes se
repartian a las casas, después de hacerse un fuego gigante en el centro de la
comunidad, hasta hace poco tiempo, segin informantes de San Andrés
Cuexcontitlan, Edo. Méx. Ahi los nifios amarraban, en la punta de un lazo, un tizén
ardiendo, enseguida lo agitaban alrededor de un fuego gigante ubicado en el centro
de la comunidad.

1.1.2.4 El fuego, el zopilote y el guajolote

De los dos animales que en seguida se nombran el Zopilote (hpata) "padre caliente"
(coragyps atatus). “El zopilote como lo indica su nombre en otomi, es la encamacién
celeste del viejo dios del fuego, sitha sipi. En la época prehispanica se le
consideraba el ancestro fundador de la nacién otomi. Es un ave de rapifia que
desempeiia una labor purificadora, puesto que se dedica a "barrer el mundo’. Elimina
la impureza de la tierra mancillada por los cadaveres.

Como soporte peyorativo de multiples imégenes relacionadas con lo ‘caliente’, el
zopilote es un simbolo sexual: es €l epénimo de las mujeres lascivas y sensuales, las
hpata asisu ‘mujeres zopilote” (Galinier, 1990: 598). Este relato corresponde a la
Alta Huasteca, en el Edo. Méx. solo he escuchado decir a mis informantes que el
fuego es purificador. Viejo Dios del fuego, no es sitha sipi, (como lo dice Galinier)

sino xita tsibi, que quiere decir ademds, abuelo fuego, no Dios del fuego.
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Para la Alta Huasteca, ¢l guajolote (koto, tamponi) guajolote (suka) (meleagris
gallopavo).

Es un ave evocadora del fogén, como los subraya la ‘danza del guajolote’, que se -
lleva a cabo en los oratorias de hmuspi en San Pedro Tlachichilco, y cuya
coreografia hace recordar los movimientos del koto ante su hembra, llamados
también ‘danza (/iei). El pescuezo de esta ave tiene la propiedad de ponerse rojo
escarlata, por lo que los otomies le atribuyen un caracter sagrado™ (Galinier, 1990:
602). Es significativa en el Estado de México, la presencia del guajolote en el baile
del Chiquihuite reahizado cuando se presentan ceremonias de casamiento,
cumpleaiios, entre otras fiestas. Los padrinos mayores van bailando un chiquihuite
grande, inmediatamente atrds llevan, sobre sus cabezas, guajolotes vivos y otras
comidas guisadas, todos bailan en circulo.

Por ultimo es necesario aclarar que la traduccién de guajolote no es koto, como lo
traduce Galinier, sino gedo, para la Alta Huasteca y Kocono Para el Edo. de Méx:
1.1.2.5 El fuego y el nimero tres

El N'yu, significa tres " denominativo del hombre, del otomi (n ‘yuhu, la piel hu de]
n ‘yu), del falo, en términos esotéricos. N'yu tiene el mismo origen que nyu, con el
cual suele ser confundido fonéticamente. Entre los términos derivados de n 'yu estan
‘yui (nombre de las piedras del fogén), »n'yuni (los alimentos), n’yusbe (el acto
sexual), exactamente la penetracion del pene n'yus’i en la mujer be. "(Galinier,
1990:497). Mujer se dice weme en la Huasteca y behsia en el Estado de México, en
los dos lugares pueden denominarsele me no corresponde a la traduccion de
Galinier. También tendria que ver con nyei, la lluvia, y nyui, el cigarro. El hombre
nyehe, esta conformado de dehe, agua, en ambas palabras vemos en como a he en la
lerminacion.
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Las tres piedras, segiin un informante de la Alta Huasteca, “obedcce a lo redondo de
la olla, este es el sostenimiento del mundo, pues ya ves que una pelota es redonda,
pero no porque sea redonda se requieren de cuatro piedras, con tres es suficiente para
sostener, también es mejor que sean tres a que sean cuatro. Porque con esas tres el
peso es muy equitativo, ademés de eso permite que a los tres lados brote el fuego,
porque si haber cuatro piedras, el fuego es poco lo que les brota a cada lado y la leia
¢que se va a hacer?, no hay espacio, por eso es que los tres es tan perfecto que para
todo sirve, tanto para la olla, tanto para la lumbre y para el fuego también”.*
La preeminencia del mimero tres la veremos en muchos casos, por ser fundamental
en la cabala otomiana.
Soustelle (1993}, conmo también muchos investigadores contemporaneos, generalizan
la palabra sighiu como un comin denominador para los otomies, pero rahiiu
corresponde sélo al Valle del Mezquital que quiere decir el que habla en el camino;
natho, se produce como el que habla su propio idioma y rAuhu, ei que esti en el
camino, segin los hablantes de la Sierra Madre Oriental. Nu (camino) como lo
considera Soustelle puede ser un denominador comin que designa al otomi; pues
efectivamente riunfeni quiere decir, echa andar tu conocimiento, tu pensamiento,
riuhu, entonces es como el en si mismo, el camino si. Galinier define al otomi como
"“"nyuhu ~ otomi’(Galinier, 1990; 18).
Un otomi de San Pablo Autopan, Estado de México recorrié como en una caminata
sagrada todas las regiones otomies y encontré a fiu, como elemento esencial para la
definicion otomi en todas las regiones otomies, el mismo relator en relacion a la

creacion del humano dice que los otomies provienen del mahua -ancestro piedras

entre-, los y magua y pie grande, otro informante de Temoaya, Estado de México, lo

* (Mérida, Juan, 2001:2). Informante de la Florida, Ver., en hunsteca.
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relaciona con el héroe legendario botzanga, ¥ fivhua (tres pies) posteriormente vino

otra generaci6n, de humanos disminuidos; asi finalmente quedd la generacion actual,
"asi como nosotros -dijo finalmente e] informante ". Por lo tanto, el 7iu, el andar y el
camino, son esenciales para los olomies. Se confirma, como se mencion al principio
del apartado, que suhu, el otomi, ‘nyuhu como lo denomina Galinier, tiene el prefijo
Nk, camino, que quiere decir camino, relacionado con nyei, la piedra del fogén o
entendido también como Iuyia: Camino, piedra del fuego o lluvia, son elementos
importantes que conforman al otomi.

En la Sierra Madre Oriental, el juhu, “el que esta en el camino’, esta con este
autodesignio, camina entre e] todo, su mundo; es lo que nombra, lo que potencia su
interior, y lo lleva por estc camino a la realizacion plena como individuo con su
entorno (...) el Auhu, otomi, se siente (tzedi, energia), se realiza (nzaki, animar) y se
sabe, iunfeni en el camino (Pérez Lugo, L: 2002: 42).

1.1.2.6 El fuego y la existencia

Fuego y existencia estan intimamente relacionados; €] mito que sigue habla del fuego
como el primer reanimador de la vida, no alcanzaba a calentar el mundo, los
humanos solo contaban con €l, por eso inventaron algo mas fuerte, el sol. Asi se
consiguié dar vitalidad plena a la vida y a la humanidad. El mito de creacién del sol
y de la luna, es un mito que recoge Jacques Galinier en San Pablito, Puebla.
Enseguida se agrega una fraccién del mito traducida al espaiiol:

"este es el mito del sol

los hombres que vivian antes, se

dice,

vivian aqui sobre la tierra

sélo existia

la tierra estaba apenas iluminada

el frio habia sido intenso, se dice

¢l calor de un fogon calentaba a
los hombres
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los calentaba, los recanimaba

los hombres tuvieron una idea
hicieron un trato

crearon entonces

crearon el sol para que viviera
intentaron, mi viejo,

para que esta idea ganara

para que el sol diera calor

en ese momento, ¢l frio habia sido
intenso

no habia mas que el fuego para
calentarlos

los hombres dijeron

entonces vamos a intentarlo
vamos a intentarlo con un muchacho
un pobre huérfano

para que se encienda en llamas
para que caliente pues ..."
(Galinier, 1990: 693-694).

El calor y el concepto de existencia —kha- de dar vida, la cuenta, y el concepto ‘mui:
de existencia, el fuege encendido, el estar son ideas medulares o trascendentales en el
otomi. Al final del ciclo de la vida también se relaciona con el fuego, bi huiti, se
apago, se acabo, fallecid” (Cfr. Pérez Lugo, 2602:9-11).

1.1.2.7 El fuego en el centro del circulo

En la sierra madre, Agustina Calderén, abuela de la Alta Huasteca, relaté que el
fuego se encontraba en ¢l centro de la habitacion, las tortillas estaban lado de éste,
mientras los comensales estaban alrededor del fuego. En el Estado de México, un
informante relaté que anteriormente el fuego estaba en el centro de la casa, y
alrededor de él, se colocaban los comensales o se convivia,® en ambos lugares se
puede observar al fuego como un civilizador como lo ve Galinier.

Activar el centro de la casa es actualmente una fase de la curacidn "en una ceremonia
de curacion que presencié en 1990, en Ayotuxtla, Sierra Madre Oriental, el chaman

efectud un rito en la casa del enfermo, en compaiia de los amigos de éste; al final se

® (Calder6n, Agustina, 2001:3). Informante de Atixtaca, Ver., en la huasteca
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curd también la casa: sc hizo un hoyo en el centro de la casa y se enterrd ahi comida,
bebida, cigarros, dijo se curaba la casa y también ante el mundo” (Pérez Lugo, 2000:
14). En el centro de la casa, hace unos afios estuvo el fuego, solo que la Secretaria de
Salud, del gobierno federal, los obligé a cambiarlo a una esquina o a un lado del
centro de la casa, esto trajo algunas dificultades, como mas enfermedades y la
inconformidad de no tener al fuego en su lugar, segin los habitantes de la Alta
Huasteca.
La casa debe tener un fuego en su centro, con una piedra, myui, al sur, otra al
occidente y una iiltima al norte, para el oriente se tiene como piedra al sol mismo,
esta rumbo a la puerta de la casa. E fuego esti en el centro mientras se sientan a
comer en un circulo la familia, la mujer lo cuida, tiene su metate al lado, haciendo las
tortillas, la primera tortillas debe permanecer, aunque el resto se acabe, de lc
contrario, no rinden las tortillas en el chiquihuite (canasto). Después del bautizo la
gente se sicnta también en circulo para festejar con una comida, alrededor esta toda
la familia: el abuelo, el nifio, el adulto y el joven; también en los Cree, un grupo
indigena canadiense, dicen que en el circulo familiar, esta el abuelo, el nifio, el adulto
y el joven, todos integrados en el circulo, segin un informante.
Otro grupo nativo donde se ve la presencia simbdlica muy fuerte del fuego es en los
navajos, en unas ceremonias de Arizona, donde asisti varios dias en 1999 en las
montarias del este de Phoenix; en una, primero se procedio a realizar un circulo, éste
con una puerta al oriente. Todo el que ingresaba tenia que dar una vuelta hacia la
izquierda, después, esperar a que el participante en la ceremonia, el guardiin del
fuego, lo colocara en el lugar indicado entre el circulo. Se podia salir sélo por la
puerta, al ingresar lenia que dar nuevamente la vuelta hacia la izquierda. El circulo

estaba integrado por la mitad hombres y la otra mitad mujeres. No podia haber
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relacion entre hombres y mujeres entretanto duraba la ceremonia. Los guardianes
estan en la puerta para impedir la entrada de malas energias (fuerzas negativas que
pueden alterar el curso de la ceremonia) y pueden dejar salir del circulo a los
participantes solo por un momento, siempre vigilados por los guardianes del fuego.
En esta observacion participante, (ambién fui reprendido por querer auxiliar a una
guardiana del fuego, cuando salto un lefio incandescente, al querer incorporarlo yo
mismo al fuego, me tomaron varios guardianes del fuego, que estaba en el centro del
circulo y me indicaron me colocara ahora en el circulo, un lugar menos especial, para
Ya no estar con los guardianes del fuego, es decir, el fuego, es objeto de un respeto y
de una disciplina fuerte.

En los otomies, riuhu, de la Alta Huasteca en la Sierra Madre Oriental cuando se
hacen las ceremonias que duran cuatro dias y cuatro noches. Como se describié en
las ceremonias de Arizona; la ceremonia se hacen en circulo, éste tiene una puerta,
también, como en las ceremonias de Arizona, colocada al oriente, las ceremonias se
desarrollan dentro del circulo, y en parte también fuera. La diferencia, es que en los
otomies, hacen siete altares al interior del circulo y en Arizona no se hicieron.

Antes de ingresar a las ceremonias en Arizona, los asistentes al rito estén en el
temazcal, en la Sierra Madre se hace una especie de cueva para hacer el temazcal en
la ladera, en el interior esta el fuego, éste calienta a su vez a las piedras; cuando las
piedras se ponen rojas, se sacan los tizones humeantes fuera del temascal para iniciar
la sesion curativa o ceremonial, vertiendo agua sobre las rocas para producir vapor.
En el Estado de México, se hace una operacién parecida con la excepcion de que los
temazcales son mas elaborados técnicamente, se puede regular el calor con mas

facilidad, los bafios de vapor son mas constantes y son practicamente la institucion
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que da forma y vitalidad a las familia otomiana, como lo podemos observar en el
poblado de San Andrés Cuexcontitlan.
1.1.2.8 El fuego, la tierra y el agua
Galinier describe en el rito del baile de las flores de San Lorenzo Achiotepec,
Hidalgo, después de agitar febrilmente campaiiillas e inciensos, mientras uno de los
chamanes emprende la bendicién de los asistentes, predice:

“Alla (en la iglesia vieja), Dios nos dice, el Fuego nos dice, la Tierra nos dice, el
Agua nos dice, que va a venir un mal viento para el mes de abril. Sera un viento muy
fuerte que destruira las cosechas. Los ricos empezarén a reflexionar. Nadie tiene
miedo aqui. Se cuenta que los otomies no son nada, pero son precisamente los que

mas valen” (Galinier, 1990:292).

Segnin las observaciones de Galiner con el chaméan Evaristo Flores: “El fuego es un
purificador junto con la tierra y el agua. Un enfermo se pone en contacto con la tierra
para su renacimiento tras la purificacién con el fuego y el agua. Galinier citando a
Hichon afirma que “(...) la doble asociacién de la vivienda al fuego y al agua (vertida
sobre las piedras calentadas y que produce el vapor) confirmando el hecho de que, en
la cosmologia otomi, los fendmenos atmosféricos, especialmente las nubes, tienen un
supuesto nacimiento en las cuevas. Junto con el del bafio de vapor al exterior de la
casa, la lumbre del fogébn mantiene una relacion de complementariedad, siendo uno
de ellos macho y el otro hembra. La observacion de Hichon acerca del baiio de
vapor totonaco parece acertada y es probablemente un rito que marca el regreso del

enfermo al seno de la tierra y su renacimiento tras la purificacién del fuego y el

agua” (Galinier, 1990: 146-1147).
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En la Siera Madre (Alta Huasteca) como en el Estado de México, el vapor es

utilizado por el curandero manejando el aire caliente para el tratamiento de los

enfermos.

Los otomies de la Sierra Madre dicen que el temascal * lava el cuerpo y el alma a la
V€Z, ya que la disolucién de la impureza corporal va a la par de la revitalizacién del
aliento (“'el aire™ o ntahi), representacién fragil del alma humana. Saliendo una noche
del bafio, un anciano me susurré maliciosamente al oido: pi sa [xa] ma kha'i, ti un

maho ra neki (mi cuerpo se ha refrescado puedo ver la luz)” (Galinier, 1990: 151).

1.1.2.9 El fuego y la fuerza

El fuego esta compuesto por tres piedras, y segiin Galinier "esta relacionado con el
esbozo triangular del pene (n ‘yuhu) "(Galinier, 1990: 145). El fuego es hoy en la
zona alta de Temoaya una presencia de vida, de 4nimo, pero también "los otomies de
Toluca, (...) una noche realizan una ritualidad que le denominan lumbrada (mbuni
tsibi) a fuera de sus casas, tomando en cuenta cuando aparece en el cielo el lucero de
la noche (tzembuni nxui) como una forma de anunciar que estan retroalimentando el
fuego se realizaron el 18 de marzo para recibir el afio nuevo con el regreso de los
dias‘de sol (De la Vega Lazaro, M.; 1998: 48). El fuego es el simbolo de vida, de
animo; de lo contrario bi Auiti, se apaga, se acaba lo que tiene vida, el fuego debe
estar encendido en uno mismo en forma suficiente para conseguir la vitalidad en su
totalidad (gotho).
El fuego es vital, a través de su emision de calor es el principal elemento para entrar
en el todo —gotho- en la parte —tengu 'tho- esten en funcién de la ayuda mutua —
nfoxte- para el trabajo —mefi- de la tierra —hoi-: esta misma tierra donde miticamente

hoy viven, los primeros habitantes de la llamaba América salieron sobre rumbo por

donde se oculta ¢l sol (Cfr. Pérez Lugo, 2000: 16 -15).
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En la Si ] 1 :
erra Madre, segun un informante, cuando se esta trasmitiendo la fuerza, rzer;

significa que el fuego esta cubriendo el rededor de la olla, significa que esta

ardiendo, o sea que esta el fuego creciente. Pero en este caso ardiendo, beespi,
significa que el fuego esta rebasando la altura, la maxima fuerza.

El fuego puede durar segin la fuerza de Ia madera, el bospi, el fuego, puede estar
mas de 24 horas bajo bospi, adentro del bospi sin que se apague, entre las cenizas,
por decir que “estds en un monte muy lejano y que se te acabaran los cerillos lo que
vas hacer es que vas a sepultar cenizas, brazas y va a mantener las brazas vivas. No
se a qué se debe que se mantienen vivas las cenizas por 24 horas, esas tienen que ser
maderas macizas como los encinos. Si la madera es dura 6 maciza, significa shame
meda, tendria que ser para eso”, segin informante de la Alta Huasteca, continuo
diciendo “La ceniza, cuando en un lugar vas hacer lumbre y hay humedad por seca
que sea la lefia se batalla de todas maneras para que arda la lumbre, entonces, lo que
se hace es que se lleva un poco de ceniza, para que donde se van a poner los tizonss
ahi se ponga la punta de la lefia y no agarre humedad, y asi permita que la lumbre
agarre el fogon mas rapido™.”

1.1.2.10 Fuego y curacién

En la Sierra Madre y el Edo. de Méx. Se utilizan los incensarios, son mas comunes
en ¢l Estado de México. “‘La comunicacion entre los hombres y lo sobrenatural es
mediatizada, debemos recordarlo, por la accion de un especialista, el badi.
Contrariamente a lo que se observa en otros grupos mesoamericanos, este casi no
utiliza plantas psicotropicas en el tratamiento de las enfermedades™ (Galiner, 1990:

188). En ¢l Edo. de Méx. No es necesariamente el badi el responsable del consumo,

mis informantes lo han mencionado mas para fines curativos.

7 (Mérida, Juan, 2001:2). Informante de la lrl‘uldd.‘q-}w

. en la huasteca



Algunos viejos badis (personas que han profundizado en el misterio de la vida)
continian con la tradicién de recortar en papel frente al fogon, es decir, frente a
Maka xita o Sibi u Otontecutli, Dios de fuego y de los muertos entre los antiguos
otomies; los hriahnia de 1a Sierra consideran que este dios viejo, de color rojo y con
supuestos rojos, acompaiia al sol en su recorrido. Los badis son hombres o mujeres
que viajan en un estado de conciencia acrecentada o de conciencia chamanica,
inducido a través del ritmo de instrumentos de percusion, canciones o bien como los
otomies de Zapote Bravo y Cruz Blanca, en Veracruz, a través de la santa Rosa,
durante su estado de conciencia del chamélll, ¢l badi, viaja a la realidad no ordinaria
para diagnosticar o tratar alguna enfermedad.

Cuando un individuo se siente mal recurre al badi del lugar, personaje importante
dentro de la comunidad, puesto que la dimension espirituai de la curacién es de
extrema importancia; a menudo deben rescatar almas perdidas, de igual manera
facilitan la purificacion espiritual a quienes hayan violado las normas sociales,
interpretan suefios, visiones y subrayan la importancia del crecimiento espiritual
como objetivo personal en la vida. Las visiones chaménicas son una senda para el
descubrimiento de verdades religiosas y contienen soluciones a problemas
presentados por los enfermos. No son visiones fortuitas de los sobrenaturales, sino
respuestas especificas a problemas reales de igual modo el chaman es el mediador
entre los hombres y los dioses (Cfr. Oliver, Beatriz en Lastra y Quezada, 1998 No. I:
228).

En lo referente a la santa rosa “Su consumo (en forma tisana o de cigarrillos) esta
estrictamente reservado solo para los rituales de fertilidad (...) Permite inducir el
trance del chaman y favorecer una verdadera posesion: el cuerpo del badi se

convierte en el recepticulo de las fuerzas sobrenaturales.

45



p——

El'n . . - . .
ombre usual de la marihuana es mate (termino metaférico que se reficre a los

rituales chamanicos. es decir, a toda “promesa”  dirigida hacia las fuerzas

S - 4 » - - ’
obrenaturales). Mate coexiste con mbui okha (el corazén de Dios, metifora mas

esotérica.” (Galnier, 1990: 189).

En cuanto al tabaco “‘Su uso esta sumamente difundido en las sesiones chamanicas;
tabaco y alcohol van siempre juntos... El humo del tabaco posee supuestamenie
virtudes profilacticas: se le atribuye una fuerza propia (el tabaco indigena recibe el

nombre de yui badi “tabaco de chaman”). Si las hojas son anchas, se dice que la

planta es macho, y hembra cuando son angostas”.
“Las referencias mitoldgicas al tabaco son frecuentes: las nubes evocan ¢l humo de
los dioses que residen en mayonikha. En ciertas representaciones del “viejo” del

carnaval. el ancestro absorbe bocanadas de humo de un cigarro, como los nicos

comerciantes de la ciudad.

(...) en la antigua tradicion otomi, era considerado como una especie de revelador de

la union de la tierra y del cielo: existia una oposicién entre el humo ‘malo” (el que se

desprende del fuego y que va a irritar los ojos de ‘Dios nuestro Sefior’, en el mito del

diluvio), y un humo bueno (el humo del copal, de virtudes terapéuticos y

regenerativas)”.

El copal es utilizado “indistintamente para ceremonias catdlicas o para el conjunto de

rituales chamanicos. Existen dos clases (en forma de resina y de corteza) de copal de
liquidambar, (...) Al igual que el tabaco indigena, el incienso despide un humo acre,
de propiedades listrales y con miiltiples funciones: sirve para invocar a las
divinidades, pasando el incensario entre las ofrendas rituales, o para transmision de
Se le reconoce un uso

energia dingiendo ¢l humo hacia los personajes en papel.
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terapéutico: despuc¢s de que una persona enferma ha soplado en una botella, ésta es
pasada en repetidas ocasiones entre el humo del incienso’” (Galinier, 1990:191- 192).
El arbol del que se extrae la resina cambia de la Sierra Madre al Edo. de Méx. En
¢éste ultimo es el pino el arbol sagrado, el conocimiento de esta propiedad no es tan
conocido entre sus habitantes. “‘La mirra, conocida como liquidambar, es un érbol
sagrado, en la Sierra Madre se extrae su resina para los rituales, su olor acompana
también a los rituales catdlicos “el incienso favorece el didlogo con los dioses , pues
se considera que la resina del copal tiene las mismas caracteristicas que el liquido
espermatico” (Galinier, 1990:571).

Coincide el Edo. de Méx. con la Sierra Madre en que: “La savia es el liquido que,
por capilaridad, hace circular en los arboles su fuerza vital. Su nombre (Khi) es el
mismo que el de la sangre, el término para designar la fuerza (mzahki) es casi

homéfono del que designa a la savia (nzakhi)” (Galinier, 1990: 570). El arbol mismo

es simbolo de potencia.
1.1.2.11 Las cenizas para la curacién y la fertilidad

La ceniza es muy buena y por eso se dispersa en las tierras y alrededor del maiz por

el frijol y les ayuda a fortalecer sus tallos para que no se quiebren, ni doblen pues sus

raices se profundizan en la tierra.
Los informantes de la Sierra Madre aseguran que muchas veces las cenizas vivas las

usan para remedio. Las cenizas sirven para cuando se esta resfriado o cuando hay

inflamacion de los huesos o del estomago, se hace un bano de cenizas y €n Seco se

untan las cenizas, debe ser caliente, el calor que trae la ceniza eso se trasmite al

cuerpo para que respire el enfriamiento, ¢s para el dolor de huesos,

En si, también, sirve para cuando uno esta “acalorado” en la cabeza, entonces se hace

una agua de ceniza, y cl agua que esté fresca, porque la ceniza pica en la piel,
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entonces es para refrescar, se hace un bafio de un dia para otro y el otro dia te bafias
para quitartelo, de preferencia la cabeza, Mucha gente lo hace durante una semana
consecutiva, por ejemplo hoy me baiio y al otro dia lo vuelvo hacer, hasta terminar la
semana.

Cuando se refiere al calor, es la “calentura que nos pega, para eso sirve (la ceniza),
asi como sirven otras hierbas para eso, pues las cenizas también la tenemos como
medicina, como primer auxilio.

También se utiliza el miércoles de ceniza, cuando tu no vas a la iglesia a que te
pongan una cruz en la frente con el supuesto polvo que los sacerdotes tienen, pues la
ceniza te la puedes poner tu mismo y sirve también la del fuego, no solo en tu frente
también puedes poner una en cada lado de la puerta” segin un informante de la Alta
Huasteca.

Las cenizas también “sirven para detectar los animales que representan el ser
humano, como el nahual, a los cuatro dias que nace un bebe se pone un tramo de
ceniza en la puerta y al amanecer se fija que tipo de mano (pata delantera animal)
quedo en ]::-1 ceniza” "ese es el animal que representa la persona, es el nahual que tiene
la persona, relatd,” informante de la Alta Huasteca.

La ceniza se pone en el quicio de la puerta y por la noche pasa el animal, esto es en
cualquier dia de los primeros cuatro dias del nacimiento. En cualquier dia de esos
tienes que saber que tipo de nahual es, es decir, que animal acompanari a
determinado individuo. “No debe de pisarla nadie, para que al amanecer se fije uno

que tipo de mano tiene la ceniza. Todavia ahora la mayoria de la gente lo hace™.

¥ (Mérida, Juan, 2001 3). Informante de la Flonda, Ver en [il. huasteca
 (Mérida, Juan, 2001:4). Informante de la Flonida, Ver,, en la huasteca
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Aclaramos que nahual se diee puini, 6 nishuri. Arashuri significa tu sombra secreta,
por eso no se puede andar diciendo entre vecinos. Aunque a veces si se dice, por
cjemplo, este nifio es malo o ese nifio se comporta asi porque su nahual es tal animal,
también se dice si aquel nifio no es sano porque su nahual es un animal no peligroso,
no malo, es un animal débil.

Los animales malos son el tigre, ¢l aguila y la vibora, todo ese tipo de animales,
septn algunos informantes. No son malos, mas bien son fuertes, tienen el poder.

l.os animales que no son como el tigre, el 4guila o la vibora; pueden ser un tlacuache,
un tejon o un pajaro. O sea se sabe porque muchas veces, cazan algin animal en el
monte, si fue un puma, un leén, un tigre, un halcén que anda por ahi cerca de la

comunidad y es nahual de alguien, esa persona se muere al instante, en el momento

en que matan a su sombra, y si lo hirieron pues el hombre queda lastimado

también”, de la misma parte donde lo hirieron.

Para que la persona se recupere, “basicamente es dificil” otro informante en la Sierra
Madre, presencié cuando un cazador maté de un tiro al nshuri de un nifio,
rapidamente su abuela del infante ordend la suspension de los balazos, y teniendo al

animal moribundo y al nifio también, transfirié su doble a otro animal, asi el nifio

pudo salvar su vida.

1.1.2.12 La luz, los humos y las sefiales

Se asegura, en la Sierra Madre, que el altar que se tiene en casa es como estar en una
iglesia, “si te das cuenta en cualquier casa que vayas y viva algin indigena el altar
nunca va a faltar, porque en ¢l altar siempre vas a pedir lo que quieras. cualquier cosa
que neeesiles siempre vas a decir oracion, para bien nunca para mal”, aseguro un
informante. Siempre que se pida un deseo siempre “serd con una vela. La gente dice
ra en vez de abeja, nunca una paralina, porque

que lo mejor es una cera de avispa neg
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eso ya csta industrializado y no tiene poder natural. Para nosotros lo mejor cs la
naturaleza, tiene que ver ahi la naturaleza, para cso sirve la cera es con la naturaleza,
por el origen que es”. El informante hizo tres veces énfasis en la palabra naturaleza
para resaltar lo importanle que resultan para la ceremonia los objetos naturales frente
a los industrializados, él considera que lo natural posee mas fuerza, mas poder.

“En fin, su uso adivinatorio no es menos importante. Por ejemplo, el curandero
puede colocar un cirio detras del incensario y proceder a una “lectura” de la imagen
del enfermo a través del halo del humo” (Galinier, 1990: 192).

Huidi, es el humo, segin informantes de la Sierra Madre, indica que es desecho de la
lumbre. Sobre el fuego se hacen lecturas, la lumbre avisa cuando va a llegar alguna
persona, avisa cuando va a llover, también cuando va hacer buen tiempo, tiene su
forma de aviso.

Es algo asi como cuando prendes un cuete, que sube arriba, hace ese ruido. eso
significa que te va a visitar alguien. Cuando hace chispas eso significa que el tiempo
puede cambiar, pero solo que va a cambiar, no anuncia lluvia o aire. Lo que pasa es
que si es en la marana es lluvia, si es en la tarde es calor. El aire luego se ve que tipo
de aire es, significa que va hacer sequia o lluvia. 10

Con respecto a los signos de los rumbos y la lluvia Galinier menciona que la

“Semejanza del sefor del mundo, el trueno preside la orientacion del universo.

Diversas asignaciones son atribuidas a los de cada punto cardinal:

-trueno del Norte: signos de lluvia
-trueno del Este: signo de calor

-trueno del Sur: buen tiempo

trueno del Oeste: lluvia sobre la region

I:sta cardinalizacion del trueno lo convierte naturalmente en una de las multiples

"WiMeénda, Juan, 2001°4) Informante de la Flonda, Ver, en huasteca
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. transfiguraciones del seiior de la Riqueza: transporta el oro que el rayo viene a
enterrar en el suclo. Los otomies el Altiplano distinguen entre un ‘trucno de arriba’
(koni) y un “trueno de bajo’ o ‘serpiente de fuego' (k’espi), cuya resonancia es
perceptible a nivel del suelo se le llama también sentema.
Puede hacerse un paralelismo entre la ‘serpiente de fuego’ y la ‘Nluvia de la vibora’
(ve ra k’eya), metafora que se aplica a los ciclones, de los que la gente de San Pedro
Tlachichilco se protege blandiendo una cosecha con dos hojas de palma o cruzando
dos machetes en el suelo. La "lluvia del vibora® precede a la "lluvia del Norte™ (las
tormentas de verano), amenaza de nuevo diluvio” (Galinier, 19990: 583-584).
Se detectan los “cambios del tiempo en el fuego mediante el humo, en las mananas,
se ve, depende para donde vaya, para abajo o para arriba, agarra como una grieta, que
no se dispersa o, se va derecho. Si €l humo va para arriba va a venir de la Huasteca

(Baja, del Golfo), de abajo la lluvia viene de la parte arribefia”, Sostuvo un

informante en la Alta Huasteca. Sobre esto no he encontrado algo similar en el

Estado de México.

1.1.3 El sol

Puede entenderse como —kha—, la energia suprema, el que invita a la actividad, al

movimiento, €l que marca el tiempo —made ra pa—, el medio dia, que es ¢l punto

de arranque, donde dios y el diablo intercambian responsabilidades, dios guié a la

existencia desde las doce de la noche hasta las doce del dia y el diablo desde las doce

del dia hasta las doce de la noche, por ser este un momento nefasto, los ancianos ¢

iniciados hacen una pausa a las doce del dia, por un lapso de una media hora. Fl
trayecto de dios se refiere al calor —pa— y el del diablo se refiere al frio — ra ¢

a la estrella.
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In Atixtaca se hacia un alto al llegar el medio dia, decia el principal, "tomen en
cuenta que al medio dia no se escucha ningan canto de un pajaro, ni se escucha un
grillo, el murmullo del viento, no se escucha nada. Quitense el sombrero e
inmovilicense, sin pensamientos, sin movimientos; luego esperabamos que un pajaro,
un grillo o algo emitiera el primer ruido™'' para después seguir trabajando.
Para ¢l caso de los iniciados al parecer podia hacerse esto en cualquier tiempo y le
denominaba no-hacer, asi “En el caso de mirar un arbol, lo que yo sabia hacer era
enfocar inmediatamente ¢l follaje. Nunca me preocupaban las sombras de las hojas ni
los espacios entre las hojas. Sus recomendaciones finales fueron que empezara a
enfocar las sombras de las hojas de una sola rama para luego, sin prisas, recorrer todo
el arbol, y que no dejara a mis ojos volver a las hojas, porque el primer paso
deliberado para juntar poder personal era permitir al cuerpo “no-hacer” (Castaneda,
1999:251). Posteriormente don Juan defini6 al hacer “-Hacer es lo que hace esa roca
una roca y esa mata una mata. Hacer es lo que te hace ser tu y a mi ser yo'"
(Castaneda, 1999:262). Recordemos que en otomi no existe un verbo ser. esto puede
notarse como sostiene Pedro Macario un otomi del Valle del Mezquital, al
proporcionar a quienes siguen sus ensefanzas de curacién asignandoles una piedra
para prepararla y hacer preguntas a través de esa roca, también don Juan coincide
porque “‘-Esa roca es una roca por todas las cosas que tus sabes hacerle dijo-. Yo
llamo a eso hacer. Un hombre de conocimiento sabe, por ejemplo, que la roca solo es
una roca a causa de hacer, y sino quiere que la roca sea una roca o unico que tiene
que hacer es no-hacer” (Castaneda, 1999:262). Porque “Hacer seria dejar la piedra
por ahi porque no es mas que una piednita. No-hacer seria tratarla como s1 fuera

mucho mas que una simple piedra (...) Aqui es donde ¢l guerrero tiene un punto de

H (Pérez, Angeles, 1997 1) Informante de Auxtaca, Ver, en la huasteca
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ventaja sobre el hombre comin. Al hombre comin le importa que las cosas sean
verdad o mentira; al guerrero no” (Castaneda, 1999:265). Asi entonces “'Si le dicen
que las cosas son ciertas actia por hacer. Si le dicen que no son ciertas actua de todos
modos, por no-hacer.” (Castaneda, 1999:266).

El dia facilita el no hacer, miltiples informantes coinciden que para detectar este
momento mas oportuno es el medio dia, se detecta esta hora porque la sombra que
proyecta el cuerpo es nula, el sol pega a plomo por eso don Juan sostiene “—Durante
el dia, las sombras son las puertas del no-hacer ~dijo- pero de noche, como en lo
oscuro hay muy poco hacer, todo es sombra” (Castaneda, 1999:276). También don
Juan “~Explic6 que al medio dia, la luz del sol podia ayudarme (a Castaneda) a “no-
hacer”. Luego me dio una serie de 6rdenes: aflojarme todas las prendas apretadas que
trajera puestas, sentarme con las piernas cruzadas, y mirar concentradamente el sitio
especificado’ (Castaneda, 1999:278).

Asi el sol marca los tiempos ceremoniales, también a las seis de la mafana, se
persignan y besan la tierra. A las doce del dia se quitan el sombrero y se expresa
igracias a dios son las doce del diaj. Al caer la tarde se persignan de nuevo y besan la
tierra. De doce del dia a las doce de la noche es otro periodo y de doce de la noche a
las doce del dia es otro. Ambito exclusivo del diablo el primero y de dios el segundo
(hoy retomado por la iglesia catélica con las misas del domingo de 6 am, 12 am y 6
p.m en Sn. Andrés, Edo. de Méx.).

El tiempo macro es medido por las noches, las lunas, un mes es lunar. Tiene la
misma designacioén en fiuhu el término mes y luna, para ambos es zana. La semana
tiene, media semana de dias malos (lunes, martes y miércoles) y mitad buenos
(jueves, viernes y sibados), el dommgo es neutro. En los buenos es para curar o

sembrar. El ano empieza ¢l 19 de marzo con las ceremonias del fuego, este dato debe
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reconsiderarse i o, )
crarse, la causa es que algunos informantes en el Edo. Méx. sosticnen qQue es

el 2 para amanecer el tres de mayo.

Este rector del tiempo y emisor de calor, da sentido a los habitantes, da direccién a

la casa, ordena y vitaliza a la comunidad. EJ Sol, —jiadi—; —jia—, la cabeza, la

CXpresion potente, abarcadora, lo que bafia y —di— a la frente, porque el sol siempre
esta en lo alto, no hay quien lo apague, de ahi otras alusiones a lo mismo, a lo alto, a
la cabeza, por ejemplo, —ma bo Jia—, lavate la cabeza. Los abuelos al saludar,
inclinan su frente, bafiando con su energia al otro. Las plantas necesitan del bafio del
sol, el agua necesita del baiio del sol para su evaporacion y asi hace la lluvia. El sol
bafia nuestra frente y la bafia de sabiduria.

Por ello “el —padi—, designa al conocimiento, del —pa—, luz, el que te abre, el que
esta lleno de luz de sabiduria; y el —di— de frente, —jiadi— que todo ser humano
debe portar sabiduria. El exceso de calor, calienta el cuerpo, —nzepa—, se excede
desestabilizando relacién humano-universo™.'?

También de —nzaki—, la vitalidad universal (esta vitalidad la poseen no solo
humanos, también las piedras, las plantas y animales, como se vera mas adelante),
esta palabra se desestructura en —nza- relacionado con —nze—, estrella, luz que se
va llenando, expandiendo con luz.

También nzaki se descompone en —~Za—, del arbol, (eje del mundo, el poderoso, —
sunzahki—) también de —nze—, luz y —mu— acumulando sabiduria, en la medida

que se recorre el camino de la existencia —#nu—, pensando —iunfeni—. “—Nu— es

el camino, y —feni—, ¢l venado,  fani el que ayuda a transportarte, por eso —

" Diag, saac, 200002) Intormante de San Pablo Autopan, Fstado de Mevico
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nnfent-— es ayudar a caminar, a transportarte, os esta manifiesto también en el
pensarmismo, como - kha ma nfini-— mi pensamiento™ N
El sol como emisor de energia, —rzedi—; - tze -, estrellas y —di- -, frente; es el
que hace arder, —ra rzee— y nos conecta -—ferzee —, sin excederse con cl cnojo,
zeya— o con estomudar —jerze—, o su contrario lo débil, —jinga nezedi
simplemente lo que nos permita llegar, —tzete—, o prender (lumbre) —(zeke tsibi
a lo optimo y no a lo peligroso, —nizetho—. sin tropezar, —nfetze— para ir a lo
unico, —ratze—. Los consejos y correcciones son: jderecho, levanta la frente como
¢l solj, en el caso de cuando un individuo camina agachado o cabizbajo. Cuando un
individuo se dispone a proyectarse a incidir en la vida, se yergue como el sol y dice
en nombre sea de dios, en seguida actia con fuerza sobre su objetivo, al invocarlo es
como decir hazme fuerte, como cuando se pide refuerzo en la congregacion de
Atixtaca. Tal vez es la posicion del guerrero, Botzanga cuando derroté a Atzayicatl
en la batalla de Jiquipilco el Viejo (Edo. de Mex.).
La alusién de que vamos hacia arriba, hacia las estrellas, como el salir del sol —petse
,
nu ra jiadi—, o al nacer una planta, —bifetze—, o al salir una semilla —tetze—
como un saludar —nzegua—, —nze—, estrella y —gua— pie, descender de lo alto.
bafiar con las estrellas, hacer caravana.
Por eso es indispensable contar con la fuerza, la vitalidad y la sabiduria
simulténeamente. Se dice en el Valle de Toluca que a la llegada de los espaioles ¢l
alma cay6, su sombra se desvanecid, su espiritu salié; por ello los ancianos estan

preocupados por levantar ¢l alma, ¢l espiritu. Lo llaman para integrarlo al cuerpo de

cada individuo de las generaciones nuevas. Ahora también la sociedad industrial los

" (Dias, Isaac, 20000 1) Informante de San Pablo Autopan, Estado de México
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absorbe, se los traga, se los lleva, los tumba. Ante todas las malas sefales que se
presentan desfavorables a la cultura fiuhu hay profecias contenidas en las leyendas
como la del guardamilpa, que narra la autosuficiencia ante otros (cualquiera) que
tienen sacralidad y corona, (es decir otras sociedades y otras jerarquias) Yy, que con el
tiempo lo reconocerdn como el guardian de la milpa, afirman que la tradicion
volverd. Pues el guardamilpa es un animal que cuida la milpa, tiene jerarquia porque
liene corona cuida de la milpa y de toda la ensefianza sagrada que hay; se dice que
fue el unico que no accedi6 para ir a la iglesia cristiana, porque el también tiene
corona como cristo.

Finalmente el relato narra que cuando dios hizo al humano, el sol quemé demasiado,
de ahi se origind la raza negra, después sus rayos quemaron poco, de ahi salio la raza
blanca y por ultimo, el sol quemé mas o menos, es decir regular, de ahi salié nuestro
color y nuestra raza. (Temoaya). Se dice también que hubo un individuo que no

creyo en la tradicion, el sol lo castigd, lo convirtié en pino (thudi); la resina que

desprende son las lagrimas del sol y el humano.

1.2 Nfoxte o reciprocidad universal

El nfoxte es universal todo estd en cormrespondencia con todo, todos requieren de
todos en un 7iu nfoxte, por una via de cooperacion. Nfoxte es la ayuda que se da y
ximfoxte es la ayuda que se recibe.

Los animales realizan el nfoxte principalmente para proteger la especie, defendiendo
a los suyos, también el perro por ejemplo, cuando estd enfermo busca ayuda de las
plantas curativas “(...) alguien que corta una planta debe disculparse cada ves por
hacerlo, ascpurarles que algon dia su propio cuerpo les servira de alimento”

(Castaneda, 1999:47). Los curanderos saben de las plantas que tienen empatia con

otras y las que no, las que son curativas para los humanos y ademis las que tienen
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cmpatia para un determmado individuo, asi los chamanes se dingen a los arboles: " A
ttme dinjo, Patron de los drboles, para que nos de licencia de tirar a tus hijos y no
caigan encima de nuestros hermanos ni les hagan dafio sus ramas” (Benilez,
Fernando, 1985:74), sabemos que los agréonomos empiezan a reconocer su exislencia
y le llaman control bioldgico, su método racionalizado no coincide para conocer
como se da esa manifestacion. Otros relatos dan idea también de esto: *Don Juan dijo
que ibamos a acampar alli. Que ese era un sitio muy seguro por ser demasiado poco
profundo para cubil de leones o de cualquier otra fiera, demasiado abierto ara nido de
ratas, y demasiado ventoso para insectos. Rio y dijo que era un sitio ideal para el
hombre, porque ninguna otra criatura viviente podria soportarlo”. “Si deseaba
descansar, debia trepar a Ja cima plana de una loma (...) y acostarme bocabajo con la
cabeza hacia el este” (Castaneda, 1999:177 y 40).

En una ceremonia en Arizona se realizd una caceria ritual en terntorio sagrado,|5
dias antes de la ceremonia, cazaron un venado y ¢l chaman dijo que su carne
conlenia poder, se repartié a todos los asistentes a la ceremonia, coincide con los
relatos yaquis, “-Es la cane de un animal que tenia poder. Un venado, un venado
tnico” (Castaneda, 1999:177).

Entre humanos, Ja ayuda mutua, se hace en el momento del casamiento o de muerte
la ayuda que se ofrece no debe ser rechazada porque seria un gesto de desprecio y
que alguien no quiere interrelacionarse  en comunidad. Los Cree (indigenas
norteamericanos) hacen acto de nifoxte, arman un circulo; en seguida danzando, se
saludan un individuo saluda a todos ¥ en otro momento ese mismo individuo recibe
¢l saludo de Llodos.

Iin este sentido es como “la verdadera educacion de los olomies consisle en mirar

con atencion hacia un punto imaginario tan lejos como sea posible de la persona a la
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que sirva a saludar, en conservar la actitud despreocupada de quien pasca para tomar
el fresco. Cuando llega uno a dos metros del otro, entonces se da cuenta de que
precisamente quien estd alli es el amigo” (Soustelle, J., 1975:8); ser silencioso es
algo con que se vive desde la nifiez. Ahora podemos comprender como la aldea
entera parece estar tejida por una invisible red de obligaciones, una especie de
parentesco espintual determinantemente fuerte en interrelacion y reciprocidad con el
todo (go to).

1.3 Relacion entre la vitalidad, xinzaki, y lo que rodea la tierra, ximhoi

Xa, es el xi, la nube, la sombra de la tierra, la noche es la sombra de la tierra por lo
tanto es xi. Ri ngu ni, cuando la nube tapa al sol, le hizo casa al sol, esto beneficia al
xi de la tierra, porque le da frescura y los rayos del sol no queman tanto al xi, la piel
de lo terrestre.

El xi necesita de la noche y el dia, del frio y del calor para conservarse regulado. El
exceso de frio o de calor perjudica, a veces para bien, por ejemplo cuando el frio
mata plagas del maiz y asi se conserva éste mejor. (Relato del Edo. de Méx.)

El ximhoi es el mundo es como ‘‘la planeta de la vida” (el mundo que emerge a partir
de la tierra, segun informante de la Alta Huasteca) como lo que vemos como la luz
que vemos es el ximhoi. El cielo maheisi, es 1o que esta arriba, lo que esta abajo es el
hoi, la tierra. El aire es el espiritu porque no se ve pero se siente, se dice “no me

conoces quién soy pero yo voy adelante o atras en el camino, como el Dios, es el

» 14

are”,

Ximhoi es el cielo, significa que es todo lo ancho del mundo ahora. Hoi por qué
xinthoi es todo lo que esta alrededor del mundo, que es invisible lo que envuelve al

mundo y /ioi eso que podamos pisar, es diferente de las piedras. El cielo, mahetsi

“ (Pérez, Enrique, 2002-1), Informante de Tzicatlin, Ver., en la huasteca

58



PSSR

significa ¢l otro piso encima del que pisamos, ¢S también, ¢l saber que estamos
pisando encima de cse piso es ¢l mahetsi, es donde no nos falta nada es la misma
glona. Xinthoi es todo mientras que mahetsi es solo el piso superior.

Nzaki es la salud, xinzahki es la fuerza, esti en el mundo proporcionada por Ojah.
Ainzalki quiere decir que le devolvié para recuperar la fuerza que le faltaba y
Xasnzaki es lo que esta fuerte incluyendo plantas humanos y animales las piedras
lambién crecen también que tiene nzaki. Pricticamente todas las cosas que estan
muertas ya no tienen nzaki son las plantas que estdn secas, los animales muertos o los
humanos que fallecen.

El mismo aire tiene fuerzas cuando va pasando el aire es como si fuera pasando un
abuelo el aire tiene diferentes fuerzas de ser bueno y malo, se combate con la misma
naturaleza o hierbas entre otras cosas, por lo regular son hojas de espinas, de gran
cantidad de espinas, con lo cual se hace una limpia para alejar €l mal aire ese mal
aire puede contaminar a uno o a muchos. Este puede llevar a la muerte sino se ataca,
enfermando las personas, plantas y animales.

Tzedi, es dénde puede producir la fuerza proviene de muchas cosas como el aire,
como las plantas que se comen. Para nosotros es sobre todo nuestro padre que es el
maiz. El arbol la tnica vida que tiene depende del agua de donde depende su fuerza.
Los animales es como si fueran seres humanos.

Consideramos que la luna también es de Dios y a través de ella envia sus fuerzas
aqui a la tierra. Todo el sol consideramos que es un Dios también, se manifiestan de
distintas maneras como la luz. Consideramos que el rayo, que es luz, es destructivo,

es Dios cuando esta enojado, muchos personas han muerto por el rayo, anmimales,

casas y arboles. El fuego seria un lugar donde se manifiesta Dios por la luz y el calor

en la casa Dios se manifestaria a traves del fuego por la luz que da.
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(El nformante de la Sierra Madre) finalizé diciendo: mbedi, es la falta, lo
incompleto o 1o que falta por hacer, creemos que Dios no nos ha dado todo, a diario
esta dando cosas nuevas.

Por uiltimo se describe la estructura del universo: la parte més alta, lo infinito se
denomina ta nta ma tse, quiere decir hasta arriba, la parte media de las alturas se
nombra ta nta ma jia y, para anunciar simplemente arriba es ma 7a; la superficie,
donde esta la capa mds fértil de la tierra es xihoi, es el humus y lo que crece sobre
éste. Lo que esta inmediatamente abajo, es la parte dura de la tierra, xido, adentro de
la tierra es mbo hoi y hasta el fondo es nta hoi. Son siete capas, lo concerniente a la
tierra se presentara en el capitulo siguiente.
1.4 La visién de la existencia

La visién de la existencia es nu ra nzahki, nu la vision, za, arbol y hki, la
esencia, la sangre, por lo tanto nzaki es potencia del todo césmico. Donde el cosmos
tiene nzaki, vida animo, y las cosas sin vida se integran enseguida a la vida.
El xinzaki, xi aqui significa purificacién, nza viene de nze, estrella (como ya se
mostro anteriormente) y ki, la esencia, el que ha purificado con gran altura, la esencia
de la vida. Es el que ha recorrido un camino largo, se ha fortalecido, puede ser un
abuelo.
Al nacer un nifio se le hecha en agua fria, si resiste tiene un nzaki, apto para vivir,
(sobre todo era una costumbre que se practicaba antes en otomies del Edo. de Mex.).
Esto se hace con el nifio recién nacido.
Ahora el nzaki se “fortalece desde bebé, al badarlo con tsi batsi (el nifito)
denominacion que recibe la marihuana, cuando ¢l nifio cuenta con dos o tres meses
de edad. Se trata de fortalecerlo contra las enfermedades, por ello crece sano, le

lortalece ¢l xi ¢ incrementa su conocimiento.
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Al tsi batst 1o muelen y lo dejan reposar varios dias, posteriormente ya mezclado con
alcohol y otras yerbas medicinales se lo untan también cn las articulaciones, atras del
oido y del cuello y en los pies™.'

El —nzahki— es el mas universal y cuentan con ¢l los animales, las plantas y los
humanos, cuando se refiere a revitalizar o revivir —do koji nu ro nzaki— se trata de
recuperar el animo.

En el centro del cuerpo esta, la fuerza, —rzedi—, vital, —nzahki—, el aire, —
ntahi—, el espiritu, del alma. Este tltimo se localiza en el ombligo. Una “caida del
espiritu” puede acarrear trastornos psicolégicos, la caida puede ser por un accidente,
un susto, porque dios se ha disminuido en él, por ende en el levantamiento de la
sombra —kha sa ntahi— esta la misién de hacer la conexién con dios en el
individuo. También el aire da energia, sabiduria, el abuelo (el aire) como se le
denomina en Florida, Sierra Madre.

De ésta forma es como el Aiuhu, otomi, se preocupa siempre por la existencia; en el
saludo esta la pregunta a ki ‘mui —;c6mo ha estado?— o también xo jatho na nzahki
—si todavia tiene vida—. El circulo de la vida es significativo. El concepto de
existencia —ja— de dar vida, de dar cuenta, de ser, y el concepto ‘mui: la
existencia, el fuego encendido, el estar o ser son ideas medulares o trascendentales en

el otomi. El nacer — ‘mui— es el principiar de la vida, es vivir, habitar, la costumbre.

Ja bi mui —acaba de nacer, acaba de empezar la vida, apenas va a empezar a vivir
problemas—. Desde este momento, su animo, su vida pura, sana y saludable, su vida
€n cquilibrio, su nzahki sera siempre vigilado y le ayudara a crecer, a formarse

bi ‘te-

" (Alvarado, Leopoldo, 2002 1) Informante de L huasteca
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En el saludar amable, del adulto, siempre estaran las preguntas a ki ‘mui —;com

has estado?— o también X0 jatho na nzahki —si todavia tiene vida—; la respuesta es

xo di pohtho —todavia tengo vida—. Al reprocharle sus padres a una muchacha por
qué tiene novio, ella responde respetuosa y correctamente a ke nte ma nzahki

ahora que tengo vida— o también nuya ti pe tsi ra gusto —ahora que tengo gusto—.
En ese momento ella esta en sintonia con las fuerzas del nzaki, o sea, en la plenitud

amimada que concuerda con el entorno circunstancial; en el eterno alimentar las

fuerzas del animo que le permitiran la existencia — 'mui— desde los afios “fuertes”

hasta la madurez.

También el nzahki decae, disminuye —pi the ra nzahki—; es como al anciano al

que se le va acabando la fuerza del animo, se le esta apagando la vida, se debilita, se

acaba su energia. No puede hacer acciones como cuando era joven, “cuando uno ¢s
joven tiene fuerza y esa da también el animo, cuando se es viejo se acaba la fuerza y
el animo ya no es el mismo” (Sierra Madre). Ma da du —el estar a punto de acabar
de morir, vive sus tiltimas fuerzas—, Cuando llega la muerte —bi nu ra du—, en el
momento que se dispone a expirar, esta viviendo su muerte y al expirar el cadaver no
es ya la muerte, sino sélo los restos de que fue, pues vio su muerte —bi nu— vy
desaparecid con ella borrando todo lo que fue. Entonces pasa a ser venerable alma,
alma bendita, espiritu sagrado, difuntit —bi nu ra tsi dnima —, pues se murio el
muertito —isi alma— o también bi huiti, se apag6, se acabé (Cfr. Pérez Lugo,
2002:43-44).

“La fuerza viva de los seres se [lama zaki, que puede traducirse como “alma"”. Sin

embargo zaki no es una personalidad completa; es solamente la esencia vital que

compone una personalidad. Asi lo indica la traduccién castellana de zaki: fuerza y no
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“anmima” m o “  Zabli e .
4 m "alma” . Zaki es un clemento de la personahdad mas alla del  ser

conciente. La persona desanimada a perdido el zaki ™" (Dow, 1990:95)

Para Jacques Galinier, el término nzahki se deriva de la raiz za, “arbol”: simbolo de

potencia. El pene aparece como lugar de expresion del nzahki, pero su centro
generador es el estémago: mui, soporte del nzahki, y del ntahi, es decir, de la energia

vital y del alma-soplo.

El mui, estomago, esta relacionado con el ‘mui —vivir, existir, habitar—. Mui
también designa al corazon, en el Diccionario espaiiol-otomi el ‘mui puede

encontrarsele diferentes significados como: costumbre, estémago, corazén, panza,

estar, nacer. Los otomies constantemente —segin Galinier— confunden el

estdmago con el corazon; cuando dicen “mi corazon esta triste” —ifu ma mui—

significa “mi mui estd muerto”; el érgano que sufre es el estomago. El mui es

lambién sede de sensaciones y de afectividad. Por ejemplo, sun ho ma mui quiere

decir mi mui esta bien o “estoy contento”. Para expresar la sensacion de tranquilidad

se diria mui maho —buen mui—. Ademds hay una estrecha relacion que une al mui

con el concepto de saber. Se califica al débil de entendimiento como thumui, “*vacio”,

y al inteligente —dimui—, es decir, “aquel cuyo mui corre”. El mui es donde

arranca el pensar, es como las bujias, donde se genera el primer chispazo para el
encendido del pensamiento, y si el mui estd mal 0 muerto entonces los pensamientos
tampoco estan procesandose sanamente.

Por otra parte, la unién del alma y la sombra es implicitamente reconocida en la idea
alma-soplo. Pero la sombra del cuerpo posee una energia propia. Tal vez esta energia
propia sea similar a las deidades nahuas “el que se crea a si mismo™ y ‘el cerca y el
Junto”. Es esta energia propia la que potencia al otomi desde su entorno para lanzar

su imaginacion hacia la inmensidad del universo. (Cfr. Pérez Lugo, 2000: 10-12)
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Lopez Austin cita a Galimer en sus estudhos de la Sierra Madre “los otomies. por

ejemplo, distinguen dos almas [ a primera s la fuerza vital. La otra es la llamada

soplo-alma o sombra. Esta uluma es Ia que ¢l hombre comparte con un alter ego
ammal a través de un vinculo que surge de la mitad inferior del cuerpo humano™
(Lopez Austin, A_, 1995: 137)

Para los otomies, en la casa guarecen hombres —endiosados— y divimdades
dispuestas a entregarse al mundo, al Sol o a la noche; a entregarse afanosamente con
un espiritu de bisqueda complementaria. Lo luminoso esta simbolizado por el dia,

sin embargo, en las sombras nocturnas también estan los ojos de la noche: la Luna

(zana). Ambos —Luna y Sol— se disponen mutuamente a dejarse llevar por sus

ntmos, son “(...) dos potencias rivales que gobieman el mundo: Luna y Sol, Dios Y

Diablo” (Galinier, 1990: 603).

El nzahki que poseen animales, piedras, arboles, o mas bien, todo tiene nzahki “'La

gente, las plantas y los animales, tienen relaciones reciprocas con otros seres. Los

chamanes y personas muy poderosas pueden influir el el zaki de los hombres, plantas

y amimales. Un chaman puede traer ¢l zaki de plantas domésticas para que la milpa

crezca mucho y sea mas productiva y puede aliviar una vaca devolviéndole su zaki.”

(Dow, 1990: 103). “Lo usan para proteger al débil y sostener el grupo™ (Dow, 1990:

108).

Conclusion

Dios, Okhan, entendido como energia, estd en todo, es un panteismo, por ende no
puede hacerse una separacion entre lo sagrado y lo profano como lo hace Mircea
Eliade. Este Dios se manifiesta en tres entidades: ¢l fuego, el rayo y el sol y, también
todo lo existente tiene tres facetas, por lo que la idea de dualidad no es significativa,

puesto que no hay una palabra para designarla, una parecida sena mare. v significa la
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mitad de up circulo, alude al centro. Mate ro denhi, lambién se entiende como

costumbre, literalmente quiere decir la flor del centro.

Ximhoi, no es universo como Jo sostienen otros investigadores significa envoltura de
la tierra, el punto de referencia es Ia tierra no el cielo, el cielo es solo otro piso que
estd encima de |a tierra, pero la verdadera habitacion, ngu, es la tierra, “a ella vamos
cuando morimos”, E| habitar, mui, del otomj centra su atencion a la vida en la tierra.
El nzaki, es e] concepto que tiende a universalizar en la visién de mundo otomi, tiene
mas la intencign de mostrar que cualquier cosa tiene vitalidad, y ésta puede afectarse,
el humano puede restablecer |a vitalidad de algo cuando ha sido afectada. Por esto el
verb

0 ser no tiene ningtin lugar que, mucho menos 1a nocion de ser, esa es la razén

de que no exista [a razén ni el verbo ser entre los fiuhu, otomies,

Vemos aqui como las Cosas, para los otomies, pretenden representar lo que
significan, asi el venado es en si mismo la sapiencia, también |a vitalidad son las
mismas llamas del fuego, asi parafraseando a Foucault, los nombres de las cosas
estaban innatos en aquello que designaban anteriormente, Para los fiuhu, otomies, es
hoy algo viviente.

La presencia del fuego entre los otomies es vital, la podemos ver en sug facetas:
como purificador, como simbolo de direccién y de fuerza (espiritualidad) para 1os
otomies, como medicina, como emisor de sefiales, para prever ¥ conocer estados
propios de los humanos, del comportamiento del tiempo, como elemento central en
las ceremonias, entre muchos otros, Asi se ha mostrado,  mediante 1as

investigaciones existentes, la observacion directa, el mito y el lenguaje, el sentido y
el entramado complejo que implica el papel que desempeiia e fuego entre los

olomies.
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El fuego y la curacion, el fuego y su relacion con la sombra secreta, no esla

registrado en otras investigaciones. Asi también, como la relacion de la fuerza con la

madera que alimenta al fuego, Ja nocién de fuerza que tiene el fuego, entre otros

clementos mas,

Se ha diferenciado claramente, que no es |o mismo el nombre de otontecutli, como lo
retoman casi todos los investigadores de cronistas del siglo XVI, o el propio Galinier
que le denomina Makq sibi. En este caso se ha diferenciado una lumbre simple de un
fuego sagrado y los elementos que implica para que este tenga la connotacién sacra o
mas bien espedial, es necesario recalcar que esto no es del pasado, es tan viviente y
tan vivo que hoy se puede constatar.

La fuerza depositada en los tres animales, simboliza jerarquia en los animales, estos
jefes que portan la fuerza: en los animales que se arrastran, la vibora. De éstas ]a que
posee mas habilidades, no solo se arrastra, también salta, pica o estrangula a su
victima, corre de subida, lo que el resto de las serpientes no puede hacer como este
denominado siete narices, es una razén para encontrarse a la cabeza de la serpientes.
El 4guila, es el rey de los cielos, jefe de todas las aves, se desplaza con libertad sobre
lo aéreo, es visionaria y aguda de vista, localiza a gran distancia su presa, es e
arquetipo del curandero, del que sabe, porque también es visionario y agudo como el
aguila. Por eso es jefe.

Ll tercer animal es el tigre, el més préximo al hombre, hoy a los jefes o mas sagaces,
se les denomina asi, por poseer la fuerza y la jerarquia, el curandero también
adquiere cste arquetipo, es ¢l que corta los papeles o figuras de papel ceremonial, es
un simil de lider entre la comunidad.

Se¢ conocen también  tres arboles que son jefes entre la vegetacion: Uno es el arbol

it ;:remonial en la Alta Huasteca, lleva su nombre, el
sagrado, hoy un Jugar, capital cerem .
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tzaka, drbol sagrado. La mirra cs otro 4rbol sagrado de su resina se extrac el incienso
ceremonial, en la Alta Huasteca. El pino también tiene jerarquia en a Huasteca y en
¢l Edo. Méx., se conservan relatos que narran sobre lo especial de este drbol.

Aqui hay elementos para confirmar la nocion del mimero tres, como simbolo
importante, relacionado a la espiritualidad y la fuerza, por esa razén, como ya se vio
se relaciona con el fuego, los animales, los arboles, entre otros. Lo podemos ver
también en la relacion entre el fuego, el agua y la tierra, las tres expresiones de dios,
como: rayo, sol y fuego; entre otros muchos ejemplos que se pueden citar. Dijo un
informante de la Alta Huasteca que todo tiene tres significados, todo se puede ver en
tres formas. Deducen de la trinidad una ley universal al sostener que bastan tres
fuerzas para sostener al mundo.

Se dijo también que el fuego es redondo, y es que en su entomo se reunen para
diferentes intenciones y, lo hacen en forma circular, como lo es también en las
ceremonias grandes. El todo tiene forma acabada, como un circulo, esa es la
explicacion de porque se representa el circulo en forma tan especial entre otomies y

en otros pueblos nativos de América.
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CAPITULO 11

LA VISION DE LA TIERRA NU RA NDOXIMHOI, ENTRE OTOMIES

El tratamiento mitico y lingiiistico de 1a tierra en los pueblos nativos de América es
de lo que nos OCupa en esta parte. El camino es mostrar los aspectos anteriores a

través de la descripcion densa, eg decir, mediante la etmografia. Aqui se exponen los

elementos de 1a tradicion oral Que soportan este trabajo, estos fueron recopilados

basicamente en |a Huasteca y el Valle de Toluca,
Se pretende que con el mito, la tradicién oral y la lengua se llegue a conocer la

Tierra. También, hay una comparacion con otros pueblos nativos de América, como

los lakotas o los aymaras. Es importante porque se muestra una posicién tedrica

diferente a las existentes que sostienen que “El universo es una réplica a gran escala

del cuerpo humano” (Galinier, 1990: 682). Aqui mostraremos que la tierra es una
réplica del cuerpo humano.

En efecto, los otomies, también poseen alusiones lingiisticas y mitol6gicas con

referencia al universo, pero son menores y de ninguna manera son tan abundantes

como los tiene la tierra. A lo largo del trabajo se consideran otros elementos

arquetipicos que también poseen simbologia de réplica con el cuerpo humano, éstos
llevan la intencién de mostrar que la tierra es quien ocupa la simbologia mayor y
mas importante respecto a la figura humana, Los arquetipos son tan antiguos como
actuales, trascienden la historia; igual que el mito son ahistéricos, es la causa por la
que los mitos que se anuncian son de la actualidad y de la antigiiedad, de un tiempo
sin tiempo. Asi nosotros o el “El hombre debe tener conciencia del mundo de los

. ues en ese mundo €l es todavia naturaleza vy alli
arquetipos, los capte o no los capte, p y

se hunden sus raices” (Jung, C., 1994:87). Por supuesto que de acuerdo a esto, lodos
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los olomiecs tienen en el meonsciente estos arquetipos de forma consciente solo lo
sabe el que conoce, el phad, y muchas veces también los ancianos.

Hasta hoy no se ha presentado de forma escrita esta forma de vision de mundo,
haciendo una division exclusiva para la lierra; ésla es el sitio donde tienc lugar la

vida, la germinacién, el crecimiento, es la portadora de la vida misma y alberga

también a la muerte. Galinier solo hace alusién a aspectos muy generales y hace

énfasis en la humanidad, es decir, ve gl concepto de “piel a través de las generaciones

humanas (...) el tiempo es asimilado a una putrefaccion progresiva, y por una

manifestacion constante del sun! uski, de lo sagrado. Esta logica explica el empleo

del término sihta, “abuelo”, aplicado a los nifios pequeiios. El tiempo se desplaza asi

sobre el gje de la “podredumbre”, tanto hacia delante como hacia atras”. (Galinier,
1998: 505). En cambio aqui veremos que es en la tierra donde se manifiesta la nocidn
de extension y en menor grado del tiempo, como lo veremos mas adelante.

Asi pues, la tierra contiene vy alberga lo sagrado, o lo especial, “No le basta al
primitivo con ver la salida y puesta del sol, sino que esta observacion exterior debe
ser al mismo tiempo un acontecer psiquico™ (Jung, C., 1994:12), tal como lo veremos
enseguida; porque segin el relato y la lengua otomi, el mundo esti fundado en la
tierra, por eso es la invitacion constante a permanecer fiel a ella. Por la tradicion
occidental la tierra solo es un objeto de uso; sirva pues, este tradicion otomi para
reconsiderar la relacion del humano con la tierra para las proximas generaciones ante
el desastre ecologico y los dafios incalculables que le causamos a este planeta que
habitamos.

2.1 Alrededor de los conceptos de piel y tierra

La vision de la tierra, es decir, me ra ndoximohoi, se descompone en: nu la vision,

ra (articulo la), do, el mundo, xi, es la picl de la tierra, y por Gltimo /i
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El xt se refiere a las plantas, la cubierta de la tierra; la piel humana es xifani y la piel

animal es xinfani. Fani viene de |a palabra venado, un animal cspecial entre los

animales por su inteligencia.

Las plantas son el puente entre la tierra, animales y humanos. El mui (vientre de la
tierra) es la tierra, alude a su capacidad de germinar, lo que ella produce, la hierba

alimenta al mui (es decir al estdmago) humano y animal. Entonces el estomago de la

tierra da nacimiento a un alimento (la hierba) y éste a su vez alimenta al estomago

animal y humano.

Chichilhua; el de doble xi, la piel doble, y hua, es el pie, quiere decir también el
fertilizador, el semental. En ¢l mito del cerro del toro el chichihua se fue a otra
montana, al lugar de los siete cerros, se llevo con él la abundancia. El pie de la
montaiia, es el lugar receptor de la fertilizaciéon de los arboles, que dan su humus
mediante la hojarasca, al pic del 4rbol inicia lo que arrastra el agua y el viento
hasta el pie de la montaiia,

El mui de la tierra, el que da poder de brotar, germinar, se ve mas al pie de la

montafia, lugar apto para la roza, para alimentar al huandixo, el pie de la mata de

maiz.

El lado contrario es el xixi, es decir , el jiote, lo que no es normal en el xi, el xi doble,
es la parte hinchada o anormal del xi.

Todo estd relacionado con la cubierta, xi. La tierra es la casa, el lugar de la siembra y
de la habitacion. £l ximhoi, |a piel de la tierra, descomponiendo la palabra tenemos a
xi, piel, y hoi, tierra. Hoy esta en relacion estrecha con el mui, lo que hace germinar

la faz de la tierra es el lugar para el asentamiento humano, la habitacién, ngu.
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EL ximhoi es exclusivamente del planeta tierra, xi es entendido también como
extension, su extension que cubre la tierra es donde se desarrollan las plantas,
ammales y el humano. Xipa, la hierba porta el calor del xi de la tierra.

El xi es la capa que envuelve la tierra, la capa arable, fértil. Cuando una montaa se
ha quedado pelona, sin arboles, se compara como quien se quedo calvo, sin pelos; ya
no poseen su xi, el calvo por vivir la vida de forma preocupada, o que dio algo
bueno, destino su vida a algin beneficio y se quedé sin cabellos; la montafia por
haber sufrido una tala, una erosién, un maltrato  inducido (del humano) o natural.
"El cerro de Acambay siendo un hombre se enamora de la mujer, el cerro de
Jocotitlin; al ser rechazado se le cae su xi, su pelo, los arboles, queda pelon, de pura
tristeza por no conseguir ¢l amor de la otra montagia, la mujer”."®

La selva tiene un xi mas abundante, puesto que existe mds calor y agua para activar
el crecimiento del xi. En cambio el desierto solo posee el xi mas indispensable que es
la cubierta de polvo inmediata a la superficie de la tierra.

2.2 Piel, frontera y territorio

Para delimitar espacialmente el alcance de esta investigacion serd mediante los
relatos miticos, ¢éstos parten de un centro y se extienden hacia las orillas, para
delimitar y conocer el area del pueblo otomi en la tierra, porque “toda region
habitada, tiene lo que podria llamarse un Centro, es decir, un lugar sagrado por
excelencia” (Eliade, 1994: 41). Esto lo veremos tomando como referencia a la

montaiia, al invocar a ésta se accionan ceremonialmente todas las montaiias que tiene

poder, es la causa por la que la ofrenda también se reparte entre todas ellas.

" (Valencia, Isracl, 2000 2) Informante de Acambay, Estado de México
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2.2.1 El xi de la montaia: simbolo de piel y de limite
En seguida el siguiente xi sagrado es el de la montafia, Xante. El xi de la montana

estd cubierto a la vez POT Olros xi: xitso, el arbol: paxi, el pasto, nxa, rocio himedo,

xa, la hierba o también |a nube que acude a la montaiia mediante el que manda la

luvia para alimentar al mhye, guardian del agua que tiene que ver con el xante, xa

del xi y the del dehe, agua.

Taxi ntehe, es montaia blanca, ntehe, 1o alto o el baston de mando. Xante ra ntehe,

mira la montaia, la sagrada montafia; ver la montafia es ver al mundo completo; al

mirar la montafia se €Xpresa: jque grandioso es diosj. Al verla recuerda la creacion.
Al persignarse se voltean a la montafia.

La montafia xante, tiene que ver con “xinthe, las piemas de la mujer. Quiere decir

también pequefio rio, que corre algo de agua o una lluvia ligera. Los rios virgenes
son sagrados y las aguas que hay en algunas partes. Las mujeres que son estériles van
a esos rios y le ofrecen flores blancas y su vestido blanco y se sumerge en las aguas
del rio para que las purifique y asi puedan embarazarse. Los rios de Chalma y de
Michoacan™'” son algunos de ellos segun el informante.

Nuni también es montafia, siu, es el camino y ni, la danza, significa también metete o
introviértete, se refiere mas bien a interiorizarse.

Aqui es nuni, nu, véalo y ni, danza (véalo en su movimiento) o aqui hay un espacio
Nu ku o tso ku, ponlo en medio. Mira el espacio, hianti. Mani el espacio grande,
desde aqui te veo por ejemplo al referirse desde un cerro a otro. Thegui, hasta alla.

Vamonos, moho, mo llenarse y ho ir. Liénate de energia para emprender ¢ i

camino.

__.:‘:;mdﬂ Leopoldo, 2000:1). Informante de San Andrés Cuexcontitlin, Estado de México,
-  2000:1), 72
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El camino es espacio, pero es mas significalivo el xi: es extension, es la cubierta de la
tierra no fija, el reto es atraparla en su movimiento, ni. En relacion con ¢l universo
para llegar a saber algo de las entraias del espacio y por ende también de la tierra.
La nocion de extension en la tierra es también limitada por la montaiia, mediante ella
abordaremos los territorios de otomies del valle de Toluca y de la huasteca.
2.2.2 Dos territorios: los iiuhus de la huasteca y los fiatho del altiplano en el
valle de Toluca

a)  Los fuhus de la huasteca: el territorio delimitado por las montadias y
cordilleras.
Texcatepec es como un enclave, sostiene Galinier en una entrevista, fue una
Repiiblica de Indios durante la época colonial. Aqui estin (y que no existen en otras
partes) lo que llaman comunidades, donde la tiemra es de todos, pese a que el
gobiemo de Salinas de Gortari eliminé esta forma juridica de tenencia de la tierra,
ellos la conservan, en las cercanias esta la propiedad privada y el ejido que
corresponde mds a mestizos, en el municipio de Zacualpan la forma de propiedad
entre otomies es privada.
Las diferencias culturales que se presentan también provienen de los medios
ecologicos. El territorio Nuhu va desde un ecosistema semidesértico hasta un
ecosistema frio y desde clima frio hasta clima caliente. La vegetacion es muy
variada. La actividad agricola, forestal y ganadera, estd diferenciada. La zona
desértica se dedica a la mineria y al bosque junto con la parte fria, la parte media
tiene la actividad ganadera y forestal como principales, y al sur es mas significativa
la actividad ganadera. En la parte sur existen ya pocos hablantes de la lengua otomi.
Lo interesante de la Huasteca, comenta Galinier, es la integracion de pueblos de

acuerdo a diferentes niveles de alura y lo que producen y que tienen nqueza
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diferente, por ejemplo, la agricultura deficiente de Texcatepec en comparacion con la

de lierra caliente. Aunque, de manera generalizada, en las zonas huastecas los
comuneros disponen cada vez menos de cantidad suficiente para el cultivo, el ganado

y la autosubsistencia debido a [a carga demografica.

En cuanto a la delimitacién territorial, hay una montaiia del arbol sagrado, que esta

en ¢l centro del territorio y, luego se encuentran siete cerros, al norte, y en la parte de
armba, esta la cordillera que va de Huayacocotla, matidi, (lugar de pinos gigantes) a
Tutotepec. Aqui es donde se conoce [a nocién de falta: la falta de la Sierra en

relacién al Valle, de que por falta de disposicién al ritual los ancestros huyeron a las

huastecas bajas, es decir la huasteca fértil se trasladé hacia abajo. Eso lo he oido

muchas veces. Pero en qué sentido seria la falta, una falta de arriba en relacion al

abajo, la afioranza de fertilidad de los de arriba de la parte huasteca y los huastecos
de la parte de baja afioraban la cordura del de arriba; |

0s de arripa dicen que viven en
territorio donde las plantas medicinales son mejores que la parte baja, que los
productos destinados a la ceremonia son los mejores.

Para Galinier eso también es una cuestién histérica y mitoldgica muy importante,
hay una realidad ecolégica: existe tierra fiia y tierra caliente, tenemos grupos
culturales instalados en todos los niveles desde tierra muy fria hasta las llanuras
tropicales y hay una interaccion entre estos pueblos y existe una enorme diferencia
€n cuanto a los sistemas ecoldgicos y la actividad, esto implica que por un lado que
haya una cosecha al aiio y del otro hay dos o mas. Entonces Galinier, en entrevista,
piensa que eso debe ser una de las formas de la explicacion dualista los de arriba es
lo frio, lo masculino; y la cordura es un pais que esta frio; porque le falia algo v,

antes fue una tierra caliente completa, la sirena (la deidad del agua) también estaba

arriba pero ya se fue para abajo entonces la riqueza esta abajo en el sector de lo
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femenino, la tierra caliente es la tierra de la mujer porque la mujer es caliente,

entonces en el camaval se supone hay personajes de tierra caliente uno que es vestido

de mujer, existen en Texcatepec también con pelo largo; ese viene de tierra caliente y

viene a hacer el amor con el viejo de arriba para mantener la fertilidad, a esa figura le

dicen también horatsu, es la mujer que hace el amor porque simboliza toda la
fertilidad de las tierras de abajo.

Y la mitologia hace énfasis en lo alto, lo bajo y lo femenino para capturar las fuerzas
energéticas que dan riqueza a la tierra y hay que hacer un sacrificio, es un

pensamiento muy sutil y muy bien organizado, hay una légica en todo esto, es lo que

le interesa mucho a Galinier (Galinier, 2001:3). Creo que son tres zonas, la alta,

media y la baja; efectivamente en la zona alta estén las narraciones de huida de la

fertilidad hacia lo bajo, en la parte media no he encontrado estos relatos y es ahi

donde estan los centros de ceremonia de mas poder, es la causa de que los de la parte

baja suban hasta la parte media a la ceremonia, creo que la dimension historica esta
ligada a la retirada de los fiuhus de la parte alta a la parte media y baja, hay otros
relatos donde dejaron maldiciones sobre las tierras de la parte alta.

Por otra parte, veremos en los otomies de la huasteca que las montafas tienen
nombres de animales (machos o hembras) por ejemplo el Cerro del Toro y el Cerro
de la Vaca. Galinier coincide también en que “Percibido como globalidad el cerro
puede ser considerado como “macho o hembra™. Tal es el caso de dos eminencias
cercanas a Ixtololoya. Una de forma piramidal cuya cumbre es muy pronunciada
denominada n’yohu (hombre), la otra de forma suave y redondeada, es llamada
sumpo (mujer), sin embargo tanto una como la otra siguen siendo consideradas
doblemente sexuadas” (Galinier, 1990:558). La traduccion de hombre es nyehe y de

mujer weme 0 behiia, esto no corresponde a las anteriores traducciones.
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La frontera territorial de los otomies de la huasteca hacia el sur

Habia otomies conquistados y olros libres de éstos. “Todos los otomies estaban bajo
¢l poder de la triple alianza con excepeién de los refugiados en Michoacan y
Tlaxcala, y los de los sefiorios independientes de Metztitlin, Uayacocotla y
Tototepec™ (Carrasco Pizana, 1986:273), como lo veremos mas adelante.

Un punto de referencia (también por ser hoy unma ciudad) es Huayacocotla,
anteriormente fue un terrotorio independiente por referencia de sus propios vecinos,
asi vemos que “Esta provincia de Meztitlan, con todas las deméds en que estaban
debajo de su dominio, traian guerra con los de Atotonilco por la banda del sur, y con
los de Izmiquilpan y Otopa por la banda del poniente, y con los de Chapuluaca por la
banda del norte, y con los de Guayacocotla y Tzicoatl por la banda del oriente”
(Meade, J. 1949: 69). Otro lugar independiente fue *(...) Tototepec era totalmente de
olomies y lo mismo Uayacocotla, excepto unas pocas estancias de tepeuva (...)
Grijalva dice que de Atototnilco a Tototepec corre la lengua otomi” (Carrasco
Pizana, P., 1986:369. Asi vemos trazada una linea que cruza por todo lo alto de la
sierra, hoy conocida como Alta Huasteca, es precisamente el lindero donde se
muestra por la mitologia que alude al lindero antiguo al sur de un territorio otomi,
hoy solo Tutotepec tiene fuerte poblacion otomi, Huayacocotla en menor grado.

“(...) los otomies asimilaron rasgos culturales de los huasteca, via valle del
Mezquital, o de los totonaca™ (Carrasco Pizana, 1986:295). En La montaia del cerro
del Toro, localizada entre ¢l municipio de Huayacocotla y Zacualpan en ¢l estado de
Veracruz, se encontraron piezas correspondientes a huastecos, pero de lo que se tiene
memoria colectiva es que ese lue un termtono otomi, de acuerdo con la alirmacion de
Carasco Prizana y ln evidencis arqueologicas st hubo y hay hasta hoy influencia

Huasteca,  “en resumen, podemos concluir que los otomies conservaron hasta la
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¢poca de la conquista rasgos del horizonte cultural pre tolteca, los cuales fucron mas

tarde reforzados por influencias directas de la costa del golfo -principalmente de la
huasteca- donde esos rasgos se habian conservado mientras que habian desaparecido

de la mayor parte de del altiplano”(Carrasco Pizana, 1986:300). Aunque no es de
Suponerse necesariamente que fue por el Valle del Mezquital, porque segun la
tradicion oral habia comunicacién a |a Huasteca sin rodear hasta el Mezquital, misma

que coincide con la ruta que utilizé Cortes en la conquista a la huasteca “A su
regreso de Pdnuco y Tampico pocos meses después regresd por Tuzapan Tutotepec

que menciona en su carta a Carlos v del 15 de octubre de 1524.

Dice Cortés en la referida Carta Relacién que cuando €l estaba en Panuco en 1523 se
volvié a revelar el sefior de Tutotepec, con su gente; éste bajé y quemé mas de 20
pueblos amigos, maté y apresé a mucha gente y por al regresarse Cortés de Panuco a
Coyoacan, los tomo a conquistar, pero en los encuentros murieron algunos aliados
rezagados y diez o doce caballos, debido a la aspereza del terreno, pero logro
conquistar a todo el sefiorios de Tutotepec” (Meade, J., 1949.59-60).

Algunos mitos coinciden con los descritos por Galinier al afirmar que se trata de como “FEl
diablo resulta vencedor en esta situacidn (...) Su retirada hacia la sierra dilucida el tema de
la huida de las divinidades ancestrales hacia las regiones de la Huasteca” (Galinier, 1990:
562). Hay relatos relacionados o necesariamente concidentes con los de Galinier que
hablan de la region fria (y la noche) y escasa de fertilidad y, dios con el calor (v el dia):
narra el mito que dios y el diablo intercambian responsabilidades al medio dia, es decir, al
medio dia termina el ascenso del calor y empieza un tiempo frio. Esta region tiene una
frontera al norte que son los siete cerros de Chicontepec, a éstos “Los otomies que viven

mas hacia el oeste los consideran sagrados, pero los sitian fuera de su Propio espacio

ceremonial” (Galinier, 1990: 559).
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Al sur esta la muralla montafiosa que va desde Huayacocotla hasta Tutotepec se
llama mayé. Los otomies de Zacualpan, en Demanxa, aseguran que los cerros son
importantes porque piden la lluvia, anteriormente se dice que esos cerros iban
creciendo porque no habia bautismo. También en esas montafias relataron que le dan
de comer a la tierra, aseguran algunos.

El cerro mas importante para el Demanxa es el Cerro Chato porque es el mas grande,
mucha gente sube arriba para pedir agua. También en el dia de san Miguel, la fiesta,
van a Nikhan Baye (iglesia de la Pefia). De lado de San Francisco por el lado de las
"Trojes. Hay otra cueva abajo de la Llave, en ella van a pedir que se dé el maiz. Dejan
la semilla en el dia de San Miguel y a los dos meses van por ella. Se consideran
como montaiias importantes al Cerro del Cantaro, Cerro Delgado, llama thju, Cerro
Pelon, es el cerro del Chisme. Localizado en la congregacion de Atixtaca.

Los Tepehuas consideran cerros fuertes al Cerro de Ishuatica (Chicon). En espaiiol
cerro grande. Esta dividido a su vez en dos cerros, en uno se curan las mujeres, en
otro los hombres. En Cerro Chato ¢llos hacen limpias también.

Mais al occidente esta la montafia del Toro y de la Vaca, se recogieron los relatos en
la congregacion de Atixtaca. Es aqui donde se veran los relatos del Cerro-Toro hasta
(7 cerros) Chicontepec, desde la falta hasta lo abundante, desde lo frié hasta lo
caliente, desde lo sobrio hasta lo lujurioso, segin narra el mito.

Gorgonio Santos, descendiente de don Casiano, anciano 120 aifios, hablante de la
lengua otomi, relaté que en ese cerro se hacian meniendas, un dia uno de los que la
hacian se nego a hacerla entonces los que iban a la ceremonia optaron por irse todos.
Ellos eran unos hombres de estatura gigante.

En esta montana se hacian ceremonias dirigidas por don Conrado, un habitante de la

Mesa, congregacién localizada en las faldas de la montaia del Toro, él subia con
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loda la gente junto con nifios, ellos danzaban en la cima del cerro, se pedia por la
bajada de las semillas, las semillas caian de una altura (barranco) y la gente las
recogia para sembrar. Don Conrado se apartaba solo en un lugar de la montafia y
hablaba con la virgen, se presentaba solo porque solo asi la virgen dialogaba con €l.
Dona Carolina nacida en este lugar recuerda que estando en una danza cayeron
sorpresivamente galletas, recuerda también que al invocar la presencia de la Virgen
por don Conrado se aparecio una nube bajando de lo alto se posé en el lugar donde
estaba don Conrado; posteriormente don Conrado inici6 el dialogo con la virgen. Los
nifios que subian a danzar tenian que subir con sus propios pies, porque si los
ayudaban a subir los nifios se enfermaban.'®

Otra informante, Clarencia Lugo, relatd que don Conrado invitaba a los sacerdoies a
subir a la montaiia del Toro para que se entrevistaran con la virgen y confirmaran que
ese lugar era sagrado. Convencieron a un sacerdote pero este no vio mas que puros
idolos, entonces se enfurecié y bajo enseguida abandonando la gente en la cima de la
montaia.

Posteriormente otro sacerdote se convencid de subir a la montafia pero este no
alcanzo a llegar a la punta del cerro. Posteriormente fue a celebrar misa pero la casa
donde celebro se derrumbg, en seguida celebrd en otra iglesia (Papatlar ) y ocurrio lo
mismo, la gente de Tenantitlan, El Naranjo y Atixtaca, entre otros, lo interpretaron

como un hombre de mal augurio y optaron por correrlo, esto fue por 1940"."

"® (Cfr. Serén, Carolina, 1996:1). Informante de Atixtaca, Ver, en la huasteca

"(Ctr. Lugo, Calderén, 2001:1). Informante de Alixtaca, Ver, en la huasteca
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Una cuestion parecida ocurrio en tiempos de los primeros contactos con los
cristianos al reprender los evangelizadores a oficiantes otomies en esa misma region,
uno de cllos “Amenazé a los religiosos y a los indios con pestilencia y hambre,
valiéndose de sus sementeras de algodon y maiz y también con que se habrian decaer
la iglesia de Tutotepec, sino volvieran a su idolatria (...) y dentro de quince dias se
cay6 la mitad del techo de la iglesia. Aqui se turbaron los ministros, teniendo el corto
discurso y la gran pusilanimidad de esos pobres indios, pues aunque las sementeras
iban pujantes, podia temerse el més suceso que este antiguo astrélogo pronosticaba
(.-.) y no obstante que se perdieron las sementeras y hubo cruel pestilencia de que
muchos murieron, no se supo hubiesen vuelto a la idolatria” (Carrasco Pizana,
1986,38). Es claro que no se abandonaron las practicas religiosas otomies hasta la
actualidad.
Otros relatos narran que en el Cerro del Toro, todo era bondad y cooperacion para los
habitantes cercanos a la montafia; hasta que un dia el semental de don Benjamin
Pérez se retir6 porque se presentd la envidia en la gente. El toro huyé hacia las
huastecas y tras su paso fue quedando un terrtorio fértil y calido. La escasez se
presento desde aquel momento en este lugar.

Mario Lugo, otro informante, dice que:

1) Le conto su abuelita que un dia ese cerro se haria valle.

2) Que mitad del toro que existia ahi se quedd y esta ahi representado en esa
montana y la otra mitad se fue a las huastecas.

3) También que lo dltimo que ha llegado a esa montafia del Toro es el aguila. El

aguila iba a posarse en Alixtaca, pero no cupo, siguid y encontrd espacio suficiente
cn México,

T (Cfr. Lugo, Mario, 2001 1). Informante de Atixtaca, Ver., en la huasteca
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L:se cerro, sostiene, Doa Enedina Bazéan, esta encantado, un dia tres hombres fueron
a ver a la duefia de la cueva que esta en la cima de la montaia del toro; llegaron
primero a la puerta ahi estaba la duefia de la cueva, les concedi6 el permiso para
entrar, cllos antes de entrar tenian que decidir si querian ver gallos o toros; uno de
ellos se espant6 al estar adentro y pronuncié ave Maria purisima, al instante lo
expulso la cueva y como en un abrir y cerrar de ojos aparecié fuera de la cueva , los
otros estuvieron adentro.

Un dia llegé un toro negro desconocido al pueblo de Vaquerias, cuando se llegé el
tiempo de rodeos, montaron a los toros, al mejor montador no lo tumbé ninguno,
entonces le dijeron los otros jinetes que montara al toro sin duefio, el toro negro, este
Jinete era uno de los que habian asistido a la cueva y habian escogido el don del toro,
por eso no lo tumbaron, al montar al toro negro sintié como si estuviera pegado de €l;
por mas reparos que hacia no lo tumbaba, el toro salté un corral, posteriormente un
segundo corral y hasta saltar el tercer corral, que era el dltimo. Salié rumbo a la
montaiia y los jinetes lo siguieron a caballo pero fue imposible alcanzarlo, el toro se
perdio en la montaiia y el jinete jamas regreso.?’

Un informante de la Alta Huasteca y la Baja coincidieron en hacer alusion al nido de
avispas, es decir, al cojon de toro. Se trata, no de un toro, sino de un cojon de toro, un
nido de avispas, asegurd el informante, en referencia al Cerro del Toro, en la
antigiiedad “Los de Zultepec y Uayacocotla cogian miel de abejas silvestres, asi
como cera” (Carrasco Pizana,1986:60). La montafa de ma yotondehe, 7 Cerros

(Chicontepec) tiene en la punta una figura de Toro, en un cuemo tiene forma de

panal (cojon de toro) y en otro cuerno tiene una forma de cuemo de la abundancia

U (CHr. Bazan, Enedina, 2000:2). Informante de Atixtaca, Ver,, en la huasteca
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(canasto).  De esta forma se enlazan los mitos del sur de la huasteca con la parte
norte de la misma.

En cuanto al este, Nieves Gutiérrez, dice que existio la curiosidad de saber que
ocurria con lo resplandeciente del cerro cuando le daban los rayos del sol, al
amanecer brillaba intensamente. La gente fue a averiguar al cerro por qué el brillo, el
cerro reacciono ocultando su resplandor amarillo.

Narré que el brillo se desaparecié al presentarse la envidia entre los humanos, ahi

estaba la imagen del toro que brillaba dando un aspecto como de oro, brillaba mis al

salir el sol. Un dia cuando. la envidia se presenté el toro huyé de noche dejando su

imagen en la montaiia, gritd bramando estruendosamente, inicié la huida, haciendo

estancias en cada potrero, emprendi6 el viaje llegando hasta Posa Rica, por eso esa

ciudad es prospera, grande y abundante.?' Si bien donde se relaté lo anterior es un

pueblo mestizado, es muy posible que la huida de la fertilidad se relacione con el

cambio de centro de ceremonia o campo de fuerza fue trasladado hacia el este donde

hoy se localiza mayonikha.

Es evidente que la Montaiia del Toro fue de gran importancia para la ceremonia,

actualmente lo es en menor grado. Al oriente esta Mayonikha, el mito puede tener

relaciéon con la perdida de este lugar ( Cerro del Toro) como centro ceremonial y la
gran importancia que adquiri6 Mayonikha, actualmente un gran centro de poder para
otomies de Hidalgo y Veracruz, esta localizado en el Naranjal, Veracruz.

Procuro Lugo, habitante cercano de mayonikha y seguidor de la tradicion narra:
“cuando va un curandero, no va uno o dos, van tres o cuatro. Cuando pone su mesa,
mira ahi, ponen comida, pone sus flores, pone sus cervezas, su sahumerio. ceras.

lambicn avientan algo parecido al arroz, como si fuera un santito, la gente pone su

o (Cfr. Gutiérrez, Nieves, 1999:1). Informante de Auxtaca, Ver., en la huasteca
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sombrero para que caida y después nos llevan a la siembra de cada uno, se lleva a la
casa de uno y de la casa de uno a I milpa. El curandero dice, llévense esto y llévenlo
a la milpa y cuando se va uno de la cueva también da un ramillete de flores y una
centa y le dicen a uno; mira sing tienes Milpa lleva esto a tu potrero.

Esta unos tres dias en la cueva, lleva uno su bestia y su reata y la pone uno en el
altar, la cuelgas alli y le pones un billete de a 20 y cuando uno se va a ir, todas las
mujeres dicen chin, chin, chin, pollo, pollo, pollo y nosotros los hombres con nuestra
reata y jorale vacas; y jarriba vacasj y jc6rrele para alla y cdrrele para ac4 y ataja un
becerro por alla y vacas vamos o vuelve vaca vy listo a caballo o a pataj, parece que
de veras llevas ganado. Y te los llevas y asi te vas, y asi te vas, si son tres-cuatro (de
los asistentes a la ceremonia) llevan el mismq camino pues cuando uno llega a su
potrero le ayudan los demés a meter su ganado a gritos y los demés se pasan a su
potrero y asi se van hasta no terminar. Las sefioras hacen lo mismo arreando sus
animales hasta su casa. Cada quien en lo de uno, en el tema de uno.

La mesa es una piedra, es larga, es una mesa, tienen forma de mesa, se coloca el
rodapie (mantel) se coloca encima la ofrenda, ya que amanece se va uno, sea para un
lado o sea para otro, porque hay tres cuevas. Una es para pedir, es la grande es la
primera y la troja (segunda) estd por arriba, caminas como 300 metros, ahi es donde
dicen que ahi hay una paila, estaba el tesoro descubierto entonces pusieron una pefia
encima no se sabe quién le puso esta muy grande como de una tonelada, esta bien
larga. Entonces ahi es la Troje, en un lado esta la chiquita (la tercera cueva) y ahi es
para dar las gracias. La Troje es donde uno va a traer en forma espiritual -¢verdad?-,
pone su pelicién uno, ya sabe que lleva a la suerte. En ese cueva que es ynga peia
grande adentr6 uno (un individuo) la cobija, toda o una parte o media (cueva) y, es

para cosechar puros chiles se debe de vestir de color rojo.
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Cuando va uno para alumbrar, se mete uno como 50 metros adentro de la cueva, al

entrar se mete en el fondo unas dos o tres ceras encendidas y luego mi compadre me

dice, mira compadre metete ahi, y ahj pucdes pedir las cosas que th quieras, (4, dice

pucdes decir las cosas que i quieras, todo ahi puedes pedir, haz de cuenta que me

estds diciendo a mi, ahi pidele Porque eso ya lleva mucho tiempo de vivir aqui viene
mucha gente yo desde que conozco ya oja Yo comentar esto y ahora vengo yo porque

vienen muchos porque ahi, los que van se lleva uno medio kilo de cera a anotarlo a la

lista se lleva uno un carton cervezas, a |a lista(los anota en una lista), se lleva uno un
refresco, a la lista segin un pollo a la lista, mi compadre es como secretario: esta
anotando. Luego de haber anotado en |a lista, en el centro de la cueva todo grupo que
llega ahi se fija de donde es esa lista y, cudndo utiliza el dinero todo es con reglas.
Entonces ahi, a alguien se le ofrece que lleve su nifio al evangelio, me dijo un sefior,
le pido un favor, si -le dije- ;lleva usted a mi nifio al evangelio? -yo me quedé
quieto- entonces le pregunté a mi compadre que es el mero sabio, como deberia yo
hacer en el evangelio. Haa, -dice- mira, -dice- es que ti haces de cuenta estas en la
iglesia entonces aqui donde esti e rodapie llevas tus ahijados ¥ los incas frente a la
mesa, levantas €l rodapie y lo pones sobre la cabeza, entonces tu agarras y les pones
la mano en la cabeza, encima del mantel, yo te ayudo, Yo te voy a hacer la ceremonia
Yy ti como padrino nada mas le vas a poner la mano a cada uno de ellos. Bueno, le
digo, jentonces que voy hacer yo?, -tienes que tener una cerita, -jhaaa y no tengoj, le
dije-, de aqui la sac6 -me dijo- a bueno si me hace favor, de las que hay ahi (de las
colocadas en la ceremonia), de esas son las que va a agarrar -le dijo. Cada uno de
ellos, debe tener una cerita, un ramillete de flores. Llegd el momento, y le dije a mi
compadre, porque ya éramos compadres ahi, ya tengo lo que se necesita. Entonces

¥4, que voy y que traigo los chamaquitos, y los hinco aqui en el altar de la mesa;
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levanto el rodapie para ponerlo enciama de su cabeza y les pongo la mano a cada
uno encima de ellos, el otro sefor agarré una campanitas y el sahumador entonces les
pone uno el sahumador en la cabeza y con la campanita esta uno duro y duro y duro,
a cada uno de los ahijados. Bueno ya termino, ya esta arreglado, en ese dia me toco
llevar cinco o seis de a jalén, unos ya como de ti edad (mas de 30 afios) el menor
como de seis afios, (...) ellos hablan con el antigua, antes habia un santito, pero se lo
llevaron pero ya son lugares propuestos o impuestos eso esta ya de antigiiedad, los
sacerdotes (cristianos) han ido ahi, el gobiemo ayuda a intervenido el INI de Huaya,
este lugar tienen mucha validez.

En la cueva chiquita uno va con su cera y se persigna y pides por ti ganado, que sea
abundante, para que esté bonito, pides también te ayude para ti milpa, tu huerta, tus
hijos; de todo, nadie se rie, para qué digan estd loco ;que no?, ahi estd uno serio,
porque en dias pasados hacian muerto ahi, porque no es bueno dormirse, porque en el
suefio pasado se puede uno quedar muerto, por eso en las noches que uno presta ahi
uno solo puede quedarse dormitando un ratito.

Entonces si ti quieres tener frijol se le pide yo quiero tener frijol ayidame. Se le dice
santa tierra, santa cueva, yo quiero que me des, cuidame mis animales, cuidame de
todo, asi, como si fueras a un santuario mayor, y le digo que nadie se va admirar,
todos serios. Mucha gente no viene ahi pero muy en grande, mucha gente viene de
muy lejos, gastan sus billetes jy les valej, vienen viejitos, muy viejitos, con trabajos
ahi van,

Y dice mi compadre, ustedes no vayan a pedir un aio, porque un afno, es un dia, se
pide por horas, quiero que me ayudes en unas cuantas horas, y quiero que me veas y
que me cuides, asi. Y luego ahi, pasan barridas y te dan wi barrida con flor de coyol,

es blanca, larguita es como por listoncito entonces ésa le pegan otra florecita de
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S chitl y amarradita ¢ "
simpaxuchitl y am A conalgo y g ) Pega también una palma, entonces lleva

ahi tres cositas,
Entonces la curacion se hace Para el mundo entero, e) general, en grande, no creas
que nada mas nosotros ahij no, es general

También hay un lugar del viento, es up hoyo, es el lugar del viento, entonces les

dicen a uno, cértate un carrizo ¥ ahora vamos hacer la devocion del viento y orale,

cada quien con su Palo y lo mete Uno en ese hoyo del viento ahi lo tiene uno un rato,

El carrizo se lleva al fina] (de la ceremonia) con las flores.

La tercera cueva es para dar las gracias, es una Cueva chica, entonces es después de

que uno ya fue a la cueva grénde, y se le pide gracias que ya me diste mis animales,

ahora si que me los voy a llevar, y que ya me diste Yy me cuidaste a toda mi familia,

mis animales me has ayudado muchas gracias, me voy a llevar mi ganado, y asi es

tedo con regla, y es que ahi a uno lo manejan a uno le van diciendo te vas a hacer

como le vas a hacer, que lo vas a hacer no es otra cosa s6lo pedir, los que tienen

compromiso como los que estan en la mesa, los que estn cortando papel o en otras
C0sas es porque ya traer compromiso ya van de compromiso.

Los que estan cortando papel van con sus tijeras y estén cortando mufiecos, animales,
Pajaritos, vacas o bestias pollitos, guajolotes puro animal doméstico. Esas personas
llevan el ejemplo de la tierra, llevan el ejemplo del agua y llevan el ejemplo de la
lumbre, en cada cosa con su cosa, la tierra le cortd su vestuario, como un vestido de
hifia, de color negro, cort6 el vestido chiquito porque asi es la tierra, y negra porque

¢S negra. La lumbre cortando de color rojo, tiene figura de nifia y del agua blanco,
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tene figura de nifa, Yo todo esq | hago. Y vamos hasta el manantial ayer se pone la
Mesa y un carta altarcito sop varias cosas que lleva uno y también se le pone su
mantel por ejemplo al agua Yaen el altar se le pone su mantel blanco de la lumbre se
le pone su mantel rojo y a | tierra se le pone su mantel amarillo con blanco eso se
hace en el potrero cada quien tiene indicaciones de que color va a ser.

Ahora si ti tienes ]a posibilidad: ayuda a mi compadre con unos tres o cuatro mil

pesos, yo le hablaria también, entonces 14 vas hacer un grande por qué vas a ayudar y

mi compadre debera de reconocer mucho.

La flor se va dejando el algodén grandisimo tiene como un patio entonces llevan

todo lo ponen en e] altar y hay un manantial se llama del agua limpia normal,
entonces vamos en el agua con flores dos o tres manojos de flores y comida y su

Canasta, sus aretes, sus listones, su pollo no, no, no jcuantas cosasj y nos vamos al

agua y con musica y bailando todo el dia y la noche hay que bailar, si, si, si es

cansado, durante tres djas.

Ahi no vas a comer a tu gusto, ahi se dan tu cachito de carne, y dos tres tortillas ahij
no se come a guslo, a veces solamente una ves por dia, ahi se sufre, el tiempo se pasa
muy rapido.

En mi potrero hago en el manantial de agua la ceremonia, cuando yo tengo tiempo,
también mi compadre lleva su gabinete de gente algunos van a bailar” 22

Por el lado de Hidalgo, varios informantes hablaron de otro Mayonikha, en Santa
Ana Hueytlalpan, “la gente va a Mayonikha a pedir el agua, a pedir ayuda, la gente
va seguido, salen grupos cada ocho dias. La gente que va son sus Curanderos, que
hacen limpias, la gente se va a curar alld. También le dicen Meéxico chico.

Muayonikha esta el municipio de Tenango de Doria”.

1 (Lugo, Procoro. 2002:1-6). Informante de el Naranjal, Ver., en la huasteca.

87

¥—%




En cambio en e) municipio de Huehuetla, Hgo., segiin un mformante, “el cerro mas

alto de San Esteban van lambién, a la Montafia Gorda luego en la parte debajo donde

Pasa un rio caliche, hay una piedra donde sale un montén de aire y es un tinel, sale

mucha agua y es un lugar sagrado para los médicos tradicionales van ahi cada que

hace mucho calor, van y bajlan cortando flores de zipaxuchitl, palmillas hacen

ofrendas, comidas, cerveza, refresco, refino, varias cosas, si hace calor (la ceremonia
se hace) para que llueva, si llueve mucho para qué haga calor. Para favorecer la
cosecha de maiz, de café porque es el tema, se cosecha aqui. Cortan papeles china de
colores para hacer figuras de agua y de cada cosa.

Mayonikha, es en santa Ursula en Huehuetla vienen de muchos pueblos vienen de

San Lorenzo hasta de Veracruz para rendir de tributos a ese lugar. En san Esteban
vienen de Veracruz de Santa Maria, de Felipe Angeles Cruz Blanca, Junta Grande
del municipio de Izhuatlén de Madero llegan hasta Santa Ursula caminando, aunque
pudiera llegar en carro no lo hacen, llegan cargando sus nifios, ancianos de todas las
edades. Es el mas visitado, se llega en veredas esta cerca como a una hora caminando
para llegar hasta alla son como dos horas o tres. Es el mismo que se decia en San
Bartolo por san Miguel es el mismo de santa Ursula, Va pura gente otomi, la gente
llega desde cerca de Alamo, son otomies. A muchas cuevas llegan los curanderos, de
cada 100 personas van cinco jovenes 0 se va un cinco por ciento y muchos van a
dejarse nacer (iniciar) ahi es donde curan porque la curacién viene de ahi, y aqui

adquieren el don.

Muchos de los simbolos de los que se habla en la Montafia de Toro, también son
1

nombrados en Mayonikha, es el caso de la mesa, la ofrenda, el agua, entre otros.
¥
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El centro del territorio otomj en la huasteca

No he obtenido informacion escrita o por tradicion oral sobre los origenes de
lexcatepec, que seria un €entro importante otomi por la conservacion de la tradicion

Y POr concentrarse en ese Municipio poblacién de este grupo, los cronistas de la

colonia refieren que “la relacion de Tezcatepec da una visién semejante que fija la

fundacién de] pueblo hacia 1279.

(Tezcatepec) llamase asj en lengua mexicana tiene Ja espafiola" cerré del espejo”
porque la primera persona que lo por lo se llamaba Tezcazi en espafiol dice " espejo

¥ ¢ra natural del pueblo de Chiapa... tiene dos sujetos que el uno se llama en lengua

mexicana Tusantialpa que en castellana se llama "suelo de comadreja" ; tiene este
nombre porque en el dicho Tezcatzi tuvo un hermano que se llamaba Tuzantzi... que

fue el que funds aqui este sujeto; llaman el otro sujeto en lengua mexicana’

Tlicuauhtla que quiere decir en la castellana " Monte negro”, también tiene este
nombre porque lo fundé otro hermano del dicho Tezcatzi... fueron los fundadores
eslos tres hermanos y después se poblé de gente advenediza.. descubriose poblose
este pueblo de 300 afios a esta parte POco mas o menos, porque hasta entonces estaba
dedicada esta tierra Yy provincia a sus dioses y asi no la habitaban” (Carrasco Pizana,
1986:252). El nombre en otomi de Texcatepec es Nethe, que significa también cerro
del espejo, como en nahuatl y espaiiol.

Al centro del territorio fiuhu esta culturalmente lo mas Puro, en la comunidad de
Florida, esta el Cerro de Florida (es la pefia del banye), en el lado norte de Ia
comunidad esta un centro ceremonial antiguo, se llama piedra sagrada, kjado, en
Florida hay un monton de piedras labradas y unidas con un pcgamento. Al lado este
de Florida, pasando un caiién esta Cerro Chato, yo me ndehe, aqui asisten también

los tepehuas de Tlachichilco para realizar curaciones. Cerro Chato (Cerro Grande,
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Bentehe). Juan Mén s Tl :
Meérida de Florig, Menciona que dentro habia un mercado, habia bien
marcada una horg de salida

En Canoas, ests 15 Montafia ge Sabio

tshndo, montafia en la que ha sido

arcialmente dismin: , ) ;
P disminuida 1 Presencia del rito, una de las causas es que Pie de la

Cuesta ya i
¥a hace sus Cerémonias cerca de g comunidad, antes era una de las

comunidades asistentes 5 las celebraciones en Canoas.

Sobre la montafia entre Pie de la Cuesta Y Mirra, se dice también que hay un ancestro
custodiando 1a montafia; es duefio de pollos y guajolotes que salen sin que se dejen
atrapar por la gente cuando 1og V€, porque se meten en la cueva donde esta el

ancestro.

Tzaka, montafia de] cedro, 1zaka quiere decir cedro, éarbol sagrado. En la montafia
del cedro se hace e] baile de elote “es el mero natural ahi”, en palabras de un
habitante de] lugar, pues es el centro del territorio, geograficamente hablando,
también porque pertenece 2 la comunidad mas fuerte en el sostén de las tradiciones.

Los de Ayotuxtla creen que la gente de fuera solamente va a juzgar, por eso ellos

solos hacen su ofrenda. La gente de otras comunidades no era aceptada, ahora se esta
aceptando, ellos mismosl. vienen a nuestras comunidades, ahora en este aiio 2002
estuvieron los tres sacerdotes de la tradicion celebrando la fiesta en Texcatepec por
primera vez en la iglesia catdlica. Terminando bajaron a la Montafia de] Cedro,
tzakha a realizar la ceremonia también del elote.

Antes los habitantes de Ayotuxtla tenian conflictos por linderos con las comunidades
circunvecinas, es la causa del por que “los adivinos hacen sus brujos ahi como
tlacuaches, tejones y lo avientan a otra comunidad”. Pero dicen los meros jefes que

trabajan en esa fiesta que “tienen que ser correctos, porque Dios y la tierra estan

escuchando nada mas, porque si es una maldad Dios también no acepta”, dijo un
&l ]
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mlormante,

Una de las peticiones es de “pedir de comer”, ahi se pide maiz, frijol porque en
palabras de un informante “esa pefia hay un antiguo, o ancestro, que da de todo”

En un cemito nombrado la lucerna, en Ayotuxtla, ahi estaba en 1996 un curandero
componiendo sus flores, ramilletes de palmas y las mujeres estaban moliendo para
dar su ofrenda, y toda la gente participaba para hacer este trabajo. La casa era de
hierbas, la gente estaba adentro. Ahora ya van a construir la casa de concreto, han
solicitado apoyo del gobiemo federa) 2’

Galinier tiene nociones del cerro que se dice tehe bersi, Cerro del Plumaje, sabe que
hay una peregrinacion hacia alla, es el equivalente para los del norte al mayonikha,
“pero no se tal vez me equivoque”, afirmoé en una entrevista. No hay un Cerro,
existen tres Cerros del Espejo, uno del lado de Veracruz y otro del lado de Hidalgo y
otro mucho mas lejos de lado de Puebla. Uno de ellos esta muy cerca del
Mayonihkha, los informantes los sefialan como un cerro con mucha fuerza, pero no
mas que el 7zakha y Mayonikha, es importante sefialar que la invocacién, incluso las
acciones malteriales como anunciar lluvias, se dan simultineamente tanto en las
montafias de Hidalgo como en Veracruz, tal es el caso del Cerro del Brujo y de Cerro
Chato, los otomies no distinguen fronteras estatales.

El norte del territorio otomi en la huasteca

En Tzicatlan (informan lugarefios) hay tres montafias como el lugar de la oracion:
una se llama Cresta de Gallina (ngui eni) esta al poniente, la otra es la Mesa del
fTueno esta al sur, la otra estd rumbo al Pericén y se llama nikha do, Iglesia Antigua,
¢s una cueva, la entrada es acustica pero adentro se puede caminar, estdi muy

profunda, adentro hay tres calles.

T Vizquez, Fidencio, 2002 1-3). Informante de La Mirra, Ver , en la huasteca
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Adentro hay piedras brillosas, antes iban los sabios, pero ahora ya no van a la

oracion, ¢stos llevan figuras recortadas ¢l 29 de septiembre para darle fuerza

thvocando a Dios. El se manifiesta en diferentes partes, en diferentes maneras en las

figuras; aqui se toman las fuerzas para que no se empeore el enfermo, para que tenga

fuerzas,

Antes habia un cerro que era como la torre del cielo, mandaron destruirlo, pero no
saben quién y luego ese cerro se parti6 en tres pedazos y se trasladé al Cerro de
Chicontepec. Aqui es donde se muestra la diferencia con las montafias que por un
lado en ambas regiones muestran un conflicto que se gesta en la montaiia y las obliga
a trasladarse a otro lugar. En la region del Valle de Toluca es claramente relacionada
la montafia con el hombre o la mujer y también con los hijos, esta montafia de la

Huasteca se convierte una en tres y esas tres se denominan a las ves siete montaia, lo

que muestra fielmente la numerologia otomi.

Se sabe por los cronistas de la colonia de la existencia de otomies en la huasteca,
“Algunos otomies se extendian hacia la Huasteca. Los habia en Macuilxohitl, y con

mexicanos.en Chicontepec” (Carrasco Pizana, 1986:35).

b) Los nahtho (otomi) del Altiplano en el Valle de Toluca: otra delimitacién

territorial con base en las montaiias

Desde una distancia inmensa se ve la majestuosa montafia del Gumidi significa
cuerpo o carne, mi, sentado y di, frente; es decir, el que estd sentado de frente. Es
una montaia en el centro del valle. A la gente en el momento de referirse a ella, le
brillan los ojos, la profecia se despierta, se deja sentir enseguida como es poseido el

narrador por su propio relato mitico, con los ojos ahora desorbitados, absorbidos por

el corazon de la montafia.



Al pre del Gumidi una anciana, Claudia Sabina, rclatd que ¢sta montaiia es una
mujer, su parcja es el Nevado de Toluca. Un dia se pelearon por cllo la montaia se
vino, al ver esto sus hijitos la vinieron a atajar y se quedd ahi donde esta ahora. Sus
hijitos son los cerritos que estan al lado norte, en el poblado de Santiago Acutzilapa.
En el sur, esta Ixtlahuaca, zona mazahua, Cipriano Pifia, narré que el guemidi es
hombre, se volted para el lado contrario al nevado de Toluca y se orino y es lo que €s
ahora el arroyo, que tiene al lado este de Ixtlahuaca.

En el mundo han ocurrido 3 diluvios el primero fue de fuego, el segundo fue de agua
y el tercero de fuego; el que vendra, el cuarto, es de agua, es entonces cuando se va a
romper el cerro de Joco porque le saldra un arroyo del lado contrario al lado donde
ya lo tiene, donde se orind, segun el relato. El cerro reventara porque se llenara de
agua, se va a invadir la llanura, de agua . Al lado del cerro de Joco esta el cerro de la
luz.

Los cronistas de la colonia mencionan que “los otomies también creian en sucesivas
destrucciones del mundo. Segin datos de un viejo otomi comunicados a Mendieta
tuvieron noticia de la destruccién por el diluvio y que solo siete personas se salvaron
en el arca y todos los demas perecieron con todos los animales excepto los que se
salvaron” (Carrasco Pizana, 1986:163- 164).

En Santa Ana Ixtlahuaca, estd una zona arqueoldgica, se dice que se hundié porque
fueron castigados por viciarse. Todos iban a vivir juntos, todos eran buenos, todos
eran dueiios de todo y nadie de nada. Al darse la propiedad privada dios los castigé.
La desgracia cayo cuando celebraban un baile; los arboles se secaron.

En el cerro de la Luna vivia la Luna y desde ahi mandaba el agua (lluvia) porque

cuando se posaban las nubes sobre el cerro de la luna, mandaba enseguida el agua.
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El Rende, hombre grande sale después de llover, sigue indistintamente a la gente se
la quiere llevar, anda desde que se oculta el sol hasta que amanece.*

Al sureste del Gumidi, esta Jiquipilco, la anciana Leonor Medina relata que el cerro
de Gumidi es novio de la Sierra. Al finalizar nuestro reinado —dijo- le hablara al cerro
de Joco, de hecho ya hablo, y el cerro ya contesto... ahora hay que esperar lo que
diga Dios.

Ahora hay alarma por la posibilidad de explosion del Nguemidi, pues al explotar
estallarian todos los cerros (la sierra). Se dice que explotd ya en la antigiiedad,
saltaron piedras ardiendo, una quedd en el centro del cerro, los habitantes de esa
generacion no la pudieron mover, nadie pudo.**

Hace unos 5 afios en Lerma, alguien se presenté a un habitante de ahi diciéndole que
si no le daba tres muchachas de las mas hermosas del pueblo, explotarian las
montanas de Lerma, luego desaparecié una muchacha.

Mas al sur esta Temoaya, dofia Cecilia, del poblado de Tlaltenanguito, Edo. de Méx.,
relaté que el cerro Gumid! es un hombre, tiene sombrero y pantalones. Cuando va a
1lover se pone su sombrero (nubes que posan sobre el cerro). Su pareja es el Taxte, la
montafia blanca, la mujer, el nevado de Toluca, al nevar los otomies expresan jya se
puso su reboso blancoj en otras palabras es ya esta nevando.?® Pues, “Segin los
nahuas actuales, cerros marido y mujer segun los antiguos cerros de los que salia el
dios mismo a los que salia el dios mismo a hablar a los hombres los cerros son

muertos, los cerros son lluvias y deben recibir un continuo culte de los hombres.

¥ (Cfr, Pifia, Cipriano, 2000:1-3). Informante del Estado de México.

 (Cfr. Medina, Leonor, 1999:2). Informante de Jiquipilco, Estado de México,
* (Velasquer, Ceeilia, 1998:2), Informante de Tlaltenaguito, Estado de México.
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Pero lo importante es que son los dioses protectores. (Lopez Austin, 1989: 64).
Carrasco Pizana menciona que “En el valle de Toluca y en la Teotlalpan es donde fue
mas fuerte la influencia azteca” (Carrasco Pizana, 1986:300).

Las montafias, gritan, como el ruido de una creciente, el cerro de la Catedral y
Jocotitlan son hermanos varones y el Nevado de Toluca es mujer, tiene su vestido
blanco por eso los santos también son hermanos: el santo patrén de San Juan es
hermano con el santo patrén de Santiago apéstol en Temoaya.

De Jiquipilco el Viejo, ahi mismo en Temoaya, Serafin Bermidez narr6 que “la
montania blanca, el Nevado de Toluca, tenia su pareja, ambos estaban Juntos en lo
que es la montafia del Gumidi, ahi vivian. Un dia se disgustaron la mujer huyo, el
hombre pidi6 el auxilio de dios, dios le ordené a la mujer “detente” y en ese
momento se convirtio en lo que hoy es el Nevado de Toluca”?’

Leopoldo Alvarado dice que el “cerro de Jocotitlan es hombre. Narrd que llevaban a
los nifios a las montafias, cuando se le daba la indicacién para pasar la prueba de la
resistencia de las inclemencias del tiempo, si resistian entonces eran seleccionados
para guerreros, esto ocurria mientras era luna llena".”® Actualmente al gunos
conservan la costumbre de untar con marihuana a los bebes para lograr que por un
lado sean fuertes, resistentes a enfermedades e inteligentes en todo momento.

El punto central de territorio otomi e el Valle de Toluca

La montaia Gumidi, cerro de Jocotitlan, es una capital antigua del otomi, se dice que
sigue siendo, como lo fue en la antigiiedad, el centro territorial, el centro es el
gumidi, relacionado con fuego, hoy el fiatho es también descendiente del pino, asi lo

narra el mito.

T (Bermidez, Serafin, 1997:2). Informante de San Andrés Cuexcontitlin, Estado de México

* (Alvarado, Leopoldo. 2000:2). Informante de San Andrés Cuexcontitlin, Estado de México.
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El cerro de Joco tiene pantalén y en tiempo de lluvias se pone negro en el cerro de
Joco cuando se pone encima las nubes de seguro llega aqui el agua. Ngue ‘midi es el
nombre de cerro, cuando se posan las nubes sobre el cerro entonces se pone su
sombrero. Se dice entonces " ahora si primero Dios va a llover porque el cerro ya se

PUSO su sombrero" este cerro es otomi, aseguré un anciano.

La siguiente leyenda fue escrita por el profesor Julio Garduifio Cervantes después de
varios afios de investigacién antropologica con las comunidades mazahuas,

integrando la idea de su cosmovision, aqui se muestra que también los mazahuas se

identifican con ella en seguida se describe:

“Todo era noche era el silencio, el cielo
comenzo entonces a pintarse de un rojo
de pronto jyaru iluminé la tie-

rra; de su amor con male zana, nues-
tra madre la luna, y de su color
amanecio la vida.

(En los relatos otomies el calor del sol, la influencia de la luna, el agua hacen posible

la vida en la tierra, en las alusiones que hay en el pasaje anterior se nota una relacién

entre otomies y mazahuas),

Asi vino el sol, el gran sefior a dar

la vida a Xonigomui, el espiritu de la tie

rra mazahua. El sol movio sus rayos y

todo se movio en el mundo; se hizo

aire, y el aire se hizo viento. El sol lloré

y con sus lagrimas se hizo el agua y

nacieron los rios, los lagos y los

manantiales, brotaron después las plan-

tas los animales y los hombres.

(Los mitos de creacién otomies hablan también de que en un principio se aparecieron

los rayos, la primer puerta a la creacion del mundo, También hablan de otro relato
parecido donde el sol castigo al humano convirtiéndolo en pino, la resina que sale de
este arbol, son las lagrimas de hombre convertido).

£l sol se regocijo de su obra, sonrio

y sus risas salieron de las flores y los
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pajaros, las flores se inclinaron aite ¢f
Reconocieron su grandeza.

Asi hubo colores y Jormas en el paisaje

sonoro de la vida. Asi hubo

animales frutas y encantos.

Los primeros hombres que habitaron

esta tierra eran muy altos, eran verdaderos

gigantes, pero no tenian Sfuerzas

ni peso. El aire los tiraba al suelo y no se

podian levantar. Se les Hamaba M;mdas.

Hubo después otros hombres que eran.

pequenos y no podian colocar el maiz

en las trojes debieron desaparecer.

Se les llamaba mbeje.

nacieron después otros hombres de

los que somos retorios: los mazahuas.

Hiaru los amé y protegio para que poblaran la tierra.
( El relaté otomi que se verd en el capitulo tres relata la creacion de la humanidad en

Ires generaciones en forma evolutiva y de adaptacion del humano de la tierra,
coincide en los tamaios de los humanos: los primeros era gigantes, los segundos
pequenios y los terceros los otomies que son actualmente, mas o menos coinciden las
caracleristicas que presenta el relatos mazahua. Hay un relatoc mazahua sobre las
terminaciones del mundo han sido tres también, lo que deja ver también como en
otomies lo significativo del niimero y simbolo tres).

Nguemore recoge el agua con las

manos y apaga con ella su sed. El
bendice también el sol cada manana,
mientras sus pasos lo llevan por el
camino de la vida. Desde hace mucho

sus huellas se repiten sobre Niiii Mbate.
Ahi tiene su cueva frente a Ndareje,
pequeria isla lamida por la lengua
brillante del rio Lerma Ndareje.

Le gusta dormirse bajo el canto de la
cascada los pastores y el irino de los pajaros.
Pero siempre esta despierto

cuando el sol se levanta sobre el Este
enrojecido v tambrén cuando cae en el
lecho violeta del Poniente acariciado por
el suerio.

Nguemore trajina las riveras del rio
Ndareje. camina también por la tierra
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encarnada de Mbary Y contimua su mar-
cha hasta los Hanes en que sopla el vien-
to fuerte, ] Yapui. Se mantiene a menudo
en aparte en las lagunas Y manantiales de
agua caliente y mira los numerosog
pPeces y ajolotes, A veces se queda alli,
descalzando bajo un sauce o entre tules.
En este tiempo no habia montaiias.
Tanta paz va encendiendo en su

corazon la braza de un deseo que lo turba.
comprende que necesita una
companerq.

Pasa una luna tierna, pasa una luna
llena y ella no llega.

Un dia, por las tierras que son ahora

de San Juan Xalapa y San Miguel
Tenochtitlan, pasa una hermosa mujer
pero no le corresponde.

Nguemore se siente triste y solo.
Tanseje, la estrella grande de Ia
manana, anuncia un nuevo amanecer.
despiertan los jilgueros Nguemore anda
cerca del rio recolectando frutos y hojas
tiernas para comer. A comenzado a
soplar el viento. de pronto mira hacia

el valle y ve venir una doncella con un
manto blanco sacudido por la furia del
aire. Sus ojos se deslumbran con tanta belleza
su pecho se regocija. La donce-

lia se le acerca

- scomo (e llamas?

Nguemore

- No tengo nombre le respondio la
doncella.

-Entonces te diré Toxte -propone
Nguemore.

Ella sonrie aceptando el nombre.

- ¢A donde vas? -pregunta Nguemore.
-A ninguna parte contesta Toxte,
Puedes quedarte en este valle si quieres.
Agqui cerca tengo una cueva.

(En los relatos otomies sobre esa misma montafia se narra por la parte sur de un

conflicto entre dos montanas la mujer esta en el Volcin de Toluca, en la parte norte

se dice que la mujer es la misma montaia Nguemore no es hombre es mujer y el
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hombre ¢s la montafa de Acambay, ipual se presenta entre ellas una rechazo a la
peticion de amor por parte del hombre).

I?fa.s‘ después Nguemore y Toxle en-
ctenden el gospi del amor colocando
una piedra hacia el Norte, otra hacia
el Sur y una ultima hacia el Poniente,
dejando un espacio abierto hacia el
Este, para que entre por ahi el calor
sagrado del sol.

(Encender el gospi, palabra que en otomi es también fuego, alude al ntual, de
establecimiento de la relacién amorosa. Se mencionan también como en los otomies
lres puntos cardinales. Aqui cabe mencionar que esta montafia es ritual y especial
para otomies y mazahuas asentados alrededor de ella).

Nguemore y Toxte unen sus vidas Y

Sus pensamientos en una fuerza pode-
rosa. Sus voces y sus manos se juntas
para exaltar la tierra, para acariciar el
agua y el viento.

Van dando el nombre a las cosas a

las plantas y animales al sol le llaman
Jyaru, a la luna Zana, al agua Ndeje,

al fuego Tsibi, al sahuce Xiio, al venado
pantaje, al trabajo mbefi. ¥ asi a todos los demds.
aprenden a cultivar el maiz. nacen sus
hijos; nace fiajto, el pueblo. Plantan un
arbol llamado mama para registrar

su origen, el lugar y el tiempo del puebio
mazahua. El arbol empieza a crecer.
Agradecidos le ofrecen al sol una
bebida hecha de maiz, el Cendechoo; le
ofrecen flores y copal y hacen ritos al
Jfuego por la maiiana, medio dia y tarde.
Nguemore y Toxte vivienron muchos
anos. vieron caer numerosas {luvias y
repetirse infinitas veces el ciclo del maiz.
su ciclo ya se terminaba.

Tata jyaru estaba contento con ellos

y no queria que se acabaran para sie-
pre. Toxte se hallaba muy enferma y an-
tes de que muriera la transformo en bol-
can, el Toxte, Xinantecatl o Nevado de
Toluca.

Ngumore no entendio porque el sol
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lor dejaba soly Y riste. un dia partio
-"!-HI'M-' cl Exte, dispuesto a abandonay esa
frerra

- {Jrft"r."am Nguemore y i voluntad
Sera nuestra ley en el futuro, como o
Swe en ef pasado.

- ﬂfﬁ' voluntad es convertirme en mon-
lana, como Toxte, mi companera. Asi
podria mirarla hasta el fin de los tiem-
Pos, sin corromperme.

- Oh. Nguemore somos hombres y

no dioses. ;Cémo podemos convertirte
en montana? Pidele esto a nuestro pa-
dre el sol.

Nguemore levanté entonces los ojos

al cielo. La luz lo enceguecio, y delante
de su pueblo se fue convirtiendo en
montana. Es a que ahora conocemos
como Tata Nguemore y también Xita o
Bingui Mara. Los roltecas le pusieron
Xocotitlan.

El es hoy la montaiia sagrada de los mazahuas

el simbolo de la vida de nues-

tro pueblo. Desde épocas remotas se le
ofrendan mazorcas de maiz en un ri-
tual acompanado de misica, cantos y
copal. Se cuelgan las mazorcas en los
penascos que hay en su cumbre y sobre
esas piedras con un carbon, se dibuja
el contorno de las manos. Los hombres
regresan después con granos de maiz,
tierra y ceniza, que echan en la milpa
para proporcionar buenas cosechas.
Con su mirada eterna el espiritu de

la montaria contempla amorosamente
Tonteje, a su tierra y a su pueblo masa-
hua. Cuando tiene el penacho de nubes
orientado hacia el Norte nos anuncia
la lluvia, y cuando se cubre de nieve es
sefial de que habra buenas cosechas.
Ahi esta Tata Nguemore, la montana
sagrada, junto a sus primeros hijos,
transformados en pequenos cerros, los
Tziteje, que también velan por nuestro
pueblo, deseando verlo libre y duerio de
su destino, y cada vez mas orgullosos

de sus tradiciones" (Ramirez Gonzdlez, 1997: 56-59).



Ln la parte uluma del relato se ve coincidentemente la presencia nuevamente de tres
clementos. ¢l padre la madre y los hijos, convertidos en montaiias. La causa cn los
mazahuas cs por ¢l deceso, la causa en otomi, segin los relatos fue un desencuentro
AMOroso.

En este relato se resalta la creacion de la vida mediante la tierra y la luna, la
presencia de la Trinidad, entre otros muchos otros elementos que contiene la vision
de mundo otomi. Estos mitos mazahuas tienen relacion con los otomies porque
ambos vienen del mismo tronco lingiiistico y en el centro de México estdn como
pueblos colindantes.

Al norte del territorio otomi en el Valle de Toluca

Desde el Guemidi, Isracl Valencia conté un relato de Santiago Moxda del municipio
de Timilpan, dice que el cerro de Acambay y el de Joco eran uno mismo, cuando se
separaron tuvieron tres hijitos, los tres tienen la misma forma y el mismo tamano. los
tres cerritos estan distribuidos entre el de Joco y Acambay.”’

En Acambay o Okha mbaye —Pefiascos de Dios— nombre otomi, me relato el
profesor escritor de la costumbre otomi, Pedro Hernandez, que el cerro de Acambay
es hombre, una vez le declar6 su amor al de Joco, mujer, pero ella lo desaird, al cerro
de Acambay se le cayo el cabello de pura decepcion por eso hoy esta pelon.

Al sur del territorio otomi en el Valle de Toluca

En el municipio de Texcaltitlan, Estado de México, se dice que el volcan de Toluca
es un hombre, tiene sus novias los cerros de alrededor, cuando el volcan Popocatépetl
quiere quitarle sus mujeres, avienta fumarolas de puro coraje. Este mito frontenzo,

delimita sus fronteras territoriales con los antiguos Aztecas, la alusion del mito sobre

* (Valencia, Isracl, 2000:2). Informante del Estado de México.
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el conflicto por las mujeres al parccer esconde las antiguas rencillas entre otomies y
aztecas,

2.2.2 El guardian del agua en las tres montaiias entre los otomies de la Huasteca
y del Valle de Toluca.

En la cispide de las montaiia se le tributa e invoca a los mhye y en las partes bajas
donde hay veneros a los minte. F] primero es guardian del agua de la parte de arriba
y el segundo de la parte terrestre donde existe agua. De acuerdo con los cronistas de
la colonia  “el nombre otomi de este dios era muy’e que significa sefior (mii) de la
lluvia (y'e). Esteban Garcia lo menciona (escribiéndolo muye) como Dios de las
aguas de los otomies de Tototepec” (Carrasco Pizana, 1986:148). Hoy la gran
mayoria de los investigadores sigue utilizando erréneamente la denominacién de
dioses a las fuerzas naturales, si asi fuera con el agua llevaria el prefijo o sufijo Kha,
que es la traduccion més cercana de dios en otomi.

Al guardian del agua, segin un informante, lo ha visto en Agua Blanca, en Tres
Ojuelos, es una mujer que anda también por la Presa, es una nifia muy bonita.
Cuando la vio en Agua Blanca, tenia un sombrero negro y un vestido azul, tenia
cabellos largos, tenia zapatos como si no fuera indigena, segin el informante, la vio
cuando estaba cuidando sus borregos como a las 12 del dia. Asegura que no se le
debe hablar. Ella viaja por los tubos del agua, llegando hasta el tanque que estd
arriba de la comunidad de Jiquipilco el Viejo.

Al guardian del agua no le gusté que echaran una carretera, la que pasa por Tres
Ojuclos; eso se lo comunicé en suefios a un anciano: “Yo sé que aqui no esta bien
que echen la carretera, la que pasa por Tres Ojuelos, pero el pinche gobiemo no le

importa y entonces ¢l dice como chingados no, aqui la voy a echar”; es la carretera
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que va a México. Por eso “yo no paso por esa carrelera, prefiero irme por el lado de

Xonacatlan”, dijo el anciano.

En la tablita hay otro minthe de color negro, también estad en una cueva y no es

bueno, porque no esta con lo que dice el Dios, aseguro un informante. En este lugar

estd el Cerro de la Catedral cuando tienen nubes va a llover en dos o tres dias. En el

cerro del Ajusco también cuando se ponen las nubes sobre él, va a haber lluvia sobre

México.

El guardian del agua es como una nifia pero de la mitad del cuerpo hacia bajo es un

pescado. Cuando era nifia hacia la danza y subia a la Tablita. Una vez que iba como

con cuatro nifias se presentd la nifia mitad pescado, se iba en comiin bailando hasta

llegar a la Tablita, danzaban como una hora, colocado flores en el venero de agua,

después comian bien, al final bajaban todos a sus comunidades.

Taxi Dehe, Tres Ojuelos es donde estd mas fuertes el guardian del agua, es un lugar
donde nace un rio entre un bosque, el dia 28 de junio va la gente que recibe el agua
entubada de los poblados circunvecinos para hacer una ceremonia.

Ya se mencioné también de la existencia de las tres montafias en Tzicatlan localizado
en las huastecas que fungen como lugar para la oracién: una se llama Cresta de
Gallina '(ngui eni) esta al poniente, la otra es la Mesa del Trueno esta al sur, la otra
esta rumbo al Pericén y se llama nikha do, Iglesia Antigua, es una cueva, adentro hay
tres calles.

2.3 El xi de la tierra: de las entraiias a las alturas

2.3.1 Las entraiias

La vitalidad, huesos y venas de la tierra: una réplica humana.

La tierra tiene corrientes o Jugares con buenas energias y lugares con malas energias.

Una vibora (simbolo de lo emergente en la tierra) al caer en una trampa, sala
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(maldice) la trampa Yy lambién el lugar donde cayo. En seguida se debe quitar la

trampa y alejarse el individuo de ahi, para evitar ser contaminado por lo nefasto del

lugar. “Para elegir un sitio adecuado en Ia tierra sostenia Don Juan a Castaneda “Si
miras un arbusto o una arbol o una piedra donde tal ves te gustaria descansar, tus ojos
pueden darte a sentir si ese es o no el mejor sitio de reposo” (Castaneda, 1999: 83).
Para saber sobre el conocimiento secreto de la tierra, don Juan afirmo, “tenia que ver
con todo lo que se encuentra en el suelo. Habia series particulares de movimientos,
palabras, ungiientos, pociones que se aplicaban a personas, animales, insectos,
arboles, plantas pequefias, piedras y todo lo demas.

Estas eran técnicas que convirtieron a los antiguos videntes en seres horrendos. Y las
usaban ya fuera para cuidar o para destruir a cualquier ser animado o cosa
inanimada” (Castaneda, 2000: 96). Entre otomies esta categoria de animacién se
refiere al nzaki, los phadi, sabi;ls y los yehte, curanderos, saben el manejo de esta
animacién a vitalidad de los seres vivos entre ellos la tierra, igualmente pueden a
través de lo ya mencionado antes, en la cita de Castaneda, curar o alterar la vitalidad
de cualquier ser animado o vivo. Asi también pueden desviar las energias no
benéficas donde estin pegudicando para encausar las energias que beneficien, por
ejemplo a los habitantes de una casa.

En la Huasteca que efectio un “rito en la casa de del enfermo, en compaiiia de los
amigos del enfermo; al final se cur6 también la casa: se hizo un hoyo en el centro de
la casa y se enterré ahi comida, bebida, cigarros, velas, y un guajolote negro;
manifesté que ahi se curaba al enfermé no sélo de su enfermedad fisica sino también
del mundo; es decir, regresaba armonizado al mundo” (Pérez Lugo, 2002: 47).

Una casa puede estar construida en un lugar donde las energias son malas entonces

se debe curar el lugar para reencausar las buenas energias o de lo contrario se debe
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cambiar la casa a otro lugar. La curacion de un paciente debe ser en su casa para

tener buen efecto.

Adentro estan las venas de la tierra, las alusiones de alguien que hace un pozo para
extraer ¢l agua, dice al encontrar el agua: jaqui esta su venaj. Si alguien se encuentra
con una piedra, pronuncia: jencontré su huesoj. Al quebrar una piedra que esta en el
mterior de la tierra, entonces: jrompi su huesoj. Al escarbar el xi de la tierra es xi'mi,
X1 piel, mi, cara, la piel de la cara de la tierra.

En un principio, se dice, las piedras no pesaban (relato de la huasteca en la

comunidad de Florida) por eso construyeron campos de oratorio de piedra grandes.

Por otra parte, “La tierra “blanda™, denota el caracter femenino; en oposicion a las

piedras que son el elemento “duro”, masculino, los ancestros metamorfoseados. Esta

sexualizacion del elemento terrestre se ve reforzada por las metaforas de las practicas

agricolas: “labrar la tierra” es jugar con ella, tener una relacién sexual con ella, nt’eni

hoi™. (Galinier, 1998: 544).

En la noche de afio nuevo se coloca la muji, una piedra alargada, para ver de que lado
viene el afo, este se muestra de acuerdo a la humedad que presenta algin lado de la
piedra. Si se humedece por el sur el afio que vendra es bueno. En Cerro Chato, hay
una piedra que se balancea sin caerse, esta cargada de energia.

En la primera piedra de la casa hay un padrino, en el momento de la colocacion de la
primera, al iniciar la construccion se efectian rezos.

Al cazar un venado se le saca la piedra que tiene en el cerebro para que haya suerte
en la caceria. El cazador la llevara consigo en cada arreada (todas las veces que asiste
a la caza) para lograr conseguir su presa.

Cuando hizo erupcion Jocotitlan, los hombres de esa generacion no pudieron sacar

una piedra, que hoy esta ahi, es ahora el corazén de la montana.
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Phil Lane descendiente de Creazi Horse, se presenté en abril de 1996 en la
Asamblea General de las Naciones Unidas, una parte de su discurso lo dedico a
anunciar una platica entre ancianos Sioux, uno de ellos le explicaba a otro los
cstragos causado a la tierra por la ciencia occidental, el anciano que lo escuchaba
“sonrio lleno de sabiduria, moviendo la cabeza, “;ya me peguntaba cuando se darian
cuenta de todo eso; Fijate lo que le hacemos a la Madre Tierra. Le cortamos el pelo
donde no se debe de cortar, le rasgamos la piel donde no debemos, después le
perforamos huecos y le drenamos toda su sangre, le metemos toda clase de cosas
adentro y le hacemos estallar sus entrafias” (Phil Lane, 1996: 3). El mismo Phil
menciono en una ceremonia en el Caribe en la Dominica ante nativos de todo el
continente americano que la pipa representa el universo, la parte donde se fuma es la
tierra y donde sale el humo es el cielo.

La Pachamama en la cultura andina, también considera a la tierra como un humano
"De veras tiene huesos, tiene sangre. Tiene pelo también. El pasto es un pelo. Su
sangre esta en la tierra. Al marchar siempre tiene sangre. Siempre esta alli. También
tiene leche la Pachamama. Con esta nos amamanta" (Firestone, Homer L., 1988: 52).
Estamos viendo gran parecido a la simbologia con a lo anterior: el pelo, la piel, las
entrafias, , por lo tanto la imagen de la tierra como réplica del cuerpo humano va mas

alla de las fronteras denominadas mesoamericanas.

2.3.2 La piel de la tierra

El xi de la superficie de la tierra, de las plantas

La unidad minima del xi terrestre es la hoja xi (que es a la vez un pequeno conjunto

de pelos o xi) que conforma la hierba, paxi; las caias del maiz, el rastrojo también es
paxi, también ¢l pasto. Al quitar la hierba, xafi, xa ki, deshierba, también es xa lo

que apesta, molesta el ki de las plantas.
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Los (rutos ticnen su i, su cascara, su cnvoltura, ¢l platano nzanxi. Los arboles

tambicn, como el encino, viza. El vi de la luz es ¢l i, la noche; hay un arbusto

relacionado con la noche, la mala mujer es la menxuir, ortiga, término que igual
designa a menxui, oscuridad

El xi de la hoja es el haz , el de la cafia es la corteza, el de la mazorca es ¢l grano y
el del grano su cuticula y el del olote el tamo. El xi mas sagrado de las plantas esta ¢n
el maiz, le siguen el frijol y la calabaza (los hermanos mayores, dicen los apaches de
Nuevo México), y el quelite xita.

Las hojas del maiz es su xi, ate me xi, quitale su cascara. Cuando se cosecha xonti
(abrele su xi) es deshojar la mazorca. El ayate es xihua, literalmente es la piel del pie.
Se refiere también a xua, el nombre en otomi que recibe Juan, el 24 de junio es el dia
de San Juan, es una adaptacion cristiana a las fiestas del crecimiento de la hierba, fue
muy importante en la antigiiedad esa fecha, y hoy también lo es, por eso muchos de
los primeros en adoptar apellidos mestizos se pusieron San Juan, en la congregacion
de Atixtaca.
En lo referente a xim hoi Galinier afirma que “Simhoi es coextensivo a todo el
universo: tierra, cielo, espacio subterraneo, y a las criaturas que lo habitan. Segun
una definicion més rigurosa, simhoi designa solamente al cielo, la “piel”. Su segundo
sentido usual es el de Diablo. Etimologicamente, simhoi esta formado por si-hmu-hoi
(“piel de la divinidad terrestre” o “divinidad terrestre podrida”, es decir férul).
Ademas en los poblados del Altiplano, simhoi es una variante de simhoi, es decir,
“divinidad terrestre desgarrada” (simhoi) sigue siendo, en la definicion misma, una
esencia femenina). Mahotho significa “belleza”, cualidad que se atribuye a la mujer
rubia que anuncia una conocida marca de cerveza, que se exhibe en todas las cantinas

de la sierra. Imagen fascinante ¢ inquictante a la vez, nos hace recordar que toda
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relacion sexual con una mujer curopea no puede mas que ocasionar la muerte”.
(Galinier, 1990 659).
Ximhoi viene de xi, que se traduce como piel y hoi es la tierra, es decir, la piel de la

tierra, ademas he mencionado que existen tres formas de vision del mundo y una de

ellas es la vision del mundo en relacion a la tierra,

Relacionan también la tierra con “El astro selenita es sexualmente ambivalente,
portador del sefior del mundo, simhoi, ‘piel de la tierra” ese Janus bifrons llamado

diablo por los evangelizadores, instancia fundadora de la genealogia, padre y/o

madre a la vez” (Galinier, 1990: 131). '
En relacion al xi, existe algo parecido en los aztecas “En el caso de xipehua, ehua
significa “levantar” y en el contexto nos indica que xip es “piel”, “céscara” o
“cobertura”. Aun mas, de ahi tomamos como validas las dos palabras eliminadas,
considerando que aunque la p forma parte de los verbos dichos, pudo haber otra
cosa que con ella se fusiond, sera muy l6gico que xipétztic, que segin Molina es
“cosa lisa" y xipochehua, que su vocabulario dice que es hacer chichones, o
torondones”™ fuese respectivamente, a la letra, “lo que tiene brufiida la piel” vy
“levantar oscurecida la piel”. Si esto es verdad, Xipe no seria, como generalmente se
dice, “el desollado”, sino simplemente xip y el posesivo e: “el duefio de piel” (Lopez
Austin, 1998: 119). No sé exactamente si la interpretacion de Lopez Austin es
correcta, si asi fuera, vemos que el término en otomi, xi, Y en azteca Xip,

es muy

parecido.

Enseguida se hace una descripcion de la percepcion de los aztecas frente a la tierra,
esto ayudard a reforzar la posicion anterior. Para ellos los arboles y el maiz eran algo
de lo més sagrado de la piel de la tierra como lo podremos constatar por ser réplicas

del cuerpo humano. Por eso “Como el tronco las ramas son “manos”, la copa es
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cabellera™ la corteza es “piel”, la madera es “‘came” (...) en el fondo hay algo mas

que el simple tronco: es el antropomorfismo que atribuye al arbol una antecedencia

humana en el tiempo del mito y una naturaleza oculta que sélo alcanzan los hombres

que maneja el mundo invisible™ (Lopez Austin, 1989: 397).

En el canto que sigue se muestra estos simbolos con referencia a: el cuerpo humano,

el trabajo, el arbol, la flor, Dios, el frio, la bendicién, el robo, entre otros.

Canto a la tierra

Maka nyoni ni aph nye
Maka nyoni ni aph nye
fuju ma ra matsi nye
Ojan dio ra metsi nye

maka deni abbhi nye
tuju ma ra matsi nye
tuju ma ra matsi nye
Ojan dio ra meisi nye

Ojan dio ra meisi nye
tego me ma meji en

maka hoi gui etso hju
maka hoi gui etso hju
gue a hju ma etsi hju

Nuhu me hopi en

solamente ma hemi na
solamente ma hemi na
gue ma hju gui mhi na

the go jha gui tse khje

gue a mi mama meji na

gue gue a go mimama meji na
the go jha gui Ise khje

the go jha gui tse khje

gue a mi mama meji na
gue go ri pa pa ma fieja na
gue o ri oja ha na

Ave Maria Jesucristo

Maka muhti di khap nye
Ojan dio bi phtse ma

Pregunta por lo sagrado del camino
Pregunta por lo sagrado del camino
cantale a lo grandioso

Dios te guarde

Me es grata la sagrada flor
cantale a lo grandioso
cantale a lo grande

Dios te guarde

Dios te guarde

todo lo que hace

la tierra sagrada

la tierra sagrada

ya que €] se llama asi

ningln otro
solamente lo mio
sclamente lo mio
ya que esto es mio

(Qué tienes?, ;tienes frio?
ve con mi mama haz algo
Ella te pondré a hacer algo
{Qué tienes?, ;tienes frio?

(Qué tienes?, ;tienes frio?

Ve con mi mama

ve con mi papd también te pondré a hacer algo
ve con Dios

Bendice el mundo
Dios lo defiende contra el mal
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Oran dio bi Phise ma
Maka muhti o khap nye

maka bopho bi haphu nye
yoho me ra metsi nye
yoho me ra metsi nye
Ojan dio ra metsi nye

nuhu a go bi hambe mi nye
Auhu a ngu vinu khi nye
Ojan dio vi ra kha ma

Ya kahju mi hapi nye

Ya kahju mi hapi nye

haphu tegui peji en
gue a hju di the khje
nuhu na gui teki na
Ojan dio di the khqu na
Ojan dio di the khqu na

Me khape me the tsabii
nye na tuxa nxami hyhd
nye tuxa nxami hyha

Me khape me the tsabii

me khape a me

moho di pamba mbe hoi
go ri goho di pamba mba ha
ojan di di pomba me

gui ka tsidi tsabii
go kha ntsani nga na na
ngui tza ngue hodi

£o gui pi hina

ojan dio di po mi na
gue gui xo Isi pa mi na
ojan dio di po mina
gue gue pa Isi la

Dios lo defiende contra ¢l mal
bendice el mundo

Sagrada mirra (arbol) donde estas
dios me guarde dos veces

dios me guarde dos veces

Dios me guarde

Se va el fiuhu

a la casa del vino fuerte
mi dios lo vio

y lo bendijo

y lo bendijo

Donde van a irse
al lugar de las risas
qué haces fiuhu
idonde esta dios?
i donde esta dios?

El bendice el surco
Y la tusa rasca (la tierra)
Y la tusa rasca (la tierra)
yo hago los surcos

El lo bendice

Vamos a la madre tierra

vamos los cuatro a madre tierra
la faz de la tierra sagrada

Tu haces el arado

tu haces el peine para tu cabeza
y no lo maldices

no lo robas

Dios da la cara
¢l te destapa la cara
Dios da la cara
El lo sabe todo.

(Traduccion: Edgar Pérez y L. Pérez Lugo)

Es uno de los principales cantos entonados en la fiesta del 28 de septiembre, la fiesta
del rzaka, el arbol sagrado, al finalizar la fiesta se llevan elotes, gallinas y bebida a la
cueva localizada en el tzaka. Se hace primero un circulo, se colocan sicte altares y se

inician las danzas con los cantos como el de la tierra, porque es un agradecimiento a

ésta.
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Los cantos son invocaciones ¥ se¢ hacen después de ingerir alucinogenos, mismos que
les permiten a los chamanes entrar en  contacto con las fuerzas del mundo. Es
cuando entran en dialogo con el agua, €l viento; les hacen peticiones y ofrendas, en

ese instante tienen la respuesta, y sabran si la lluvia sera benefactora a los cultivos o

vendra en forma de tormenta, entre otros.
Los “chamanes senalan con insistencia que es sobre la tierra donde aparecen los
estigmas mas visibles del desgaste del tiempo, de la degradacién de la energia
coOsmica: hoy dia la tierra esta “vieja”, fatigada. Ya no produce. Por eso es necesario
recurrir a fertilizantes, a abonos. A pesar de ello, la tierra se empobrece.
Antiguamente, explican los ancianos, la tierra era “joven” y su vitalidad era
sostenida por ofrendas regulares. Reconocen unanimemente que el abandono de los
rituales es una de las causas, determinantes del empobrecimiento del suelo (...) para
ellos, las actuales cosechas resultan ya ridiculas (Galinier, 1998:544).

Esta afirmacion de Galinier, encuentra su revés en las preocupaciones actuales
porque hoy las ceremonias estin volviendo con mas intensidad en la Sierra Madre,
con el fin de invocar a la fertilidad de la tierra para que se den algunos cultivos que
antes se cosecharon con abundancia, pero que hoy la tierra se ha negado a hacerlos
crecer, como el caso del cultivo del chile.

En la misma Sierra Madre Oriental, un huasteco (fenek), narré que hoy ya no se
respeta la tierra porque se quema su xi, su pelo; refiriéndose al sistema de roza-tumba
y quema.

2.3.3 La piel de los animales

El xi de los animales: los tres jefes del mundo

Xini, el aguila, xi esta lleno de pelos (gran cantidad de plumas), naka na xiiu, pueblo.

Xi, pluma, (/iua, ala, pie para volar). El vuelo del pueblo es donde uno pisa donde
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Uno parte, jnini, pueblo, se descompone en danza, ni, lo que ves lo que existe de nu,

ver o despertar nuiia o niki, un perfil de donde uno es siempre, nuestro amanecer.

Ho, lo conocido, lo que esta en relacién al monte. Lo conocido es el ambito de lo

Propiamente humano, ubicado en e entorno de la casa o el conjunto de casas. En

seguida se presenta una zona transicional que es entre la comunidad y el bosque, ahi

andan los dobles, los nxuri, los nuhuales. Es una zona restringida para la caceria; en

lo mis alejado esta lo desconocido, el bosque. Esta informaci6n no ha sido registrada

por otros investigadores

El tigre es el jefe de los animales cuadnipedos, comparado con el jefe o el lider que

conduce a la comunidad o el que hace maniobras de curacién.

El xi de los animales es la piel, zalea, xifani. Los xi, el pellejo xinti, los pelos xifani,

el pellejo xinti , petate o xifani, la correa. Al quitar la piel axi, pelar o cortar el pelo

axi.

Piel, hgeju, xifani, xingu, xifri. Se hace mencién del mismo término, xiki, para
limpiar lana de borrego.

3. Tampotsi, Jefe vibora, siete narices, muestra superioridad frente a las otras
serpientes por su agilidad, su veneno mortal, su forma de ataque. Cambia de piel
cada ano.

2.3.4 La piel de la gente

El xi la piel de la gente, xi, purificar la envoltura del humano para xiki, abrir (nos)
con xifi, alerta, decir (avisando, diciendo) lo que se va a decir xiki, desde el ki, la
esencia, la sangre.

La nariz xinu, el xi son los pelos que tenemos en los poros de la nariz y el fiu son los

poros mismos, el camino del aliento vital, el aire. La mollera (xo xi mu) es donde el
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curandero sopla antes de iniciar la curacion para llenar (riudi) camino-frente, la olla-
boca-cabeza-llenar.

Los pelos xi, estan en las partes del cuerpo como: xido, ceja; xine, los labios; xima,

los senos; xikji las nalgas; axi la accién de rasurar.

Extender, xitze, xi, piel tze, estrella, trascender al cosmos, asi lo xine, quiso. Sin xaxi,

provocacion, broma; Para no axi, pelear; para no provocar exceso de calor (xi paa,

fiebre), es mejor jini, calmar, sino ya ximo, se infecta, se altera.

Asi xi ini, lo extendio Yy lo xi eni, lo midié:; por ello no xo, medi, lo perdié. Para ello

Se necesita el xodi, .rezo del xopi, rezandero. Asi se mantiene el linaje xingu, lo

bello— xi purificada la casa (ngu).

Por ofra parte el xi es lo que envuclve la tierra, la piel, la vegetacién, el pelo de la
tierra. X7, es también el xihua, el allate, también es para envolver, para cargar, viene
del huada, maguey, que procede de la tierra. Que proporciona el tsei, el pulque. La

cabeza, es como un Ximu, una jicara de calabaza, o un barril de madera donde antes

guardaban el pulque.

Cuando alguien se arregla, se peina, se expresa: jte pareces al sol, tu frente brilla

como el sol, como los rayos del sol. Aqui es una comparacién mas no una identidad

frente de la frente con el sol.

Por otra parte en lo referente a lo temporal y la piel humana, se observa en seguida la

presencia de xi, piel, en relacion a lo temporal, el xi para Galinier quiere decir

tiempo, podredumbre hacia atris y hacia delante. Para &| algunos términos

fundamentales del sistema de parenlesco: organizadas en torno a dos formas
principales, el adelante y el atras. Bepha, detras, es para la construccion del término

que designa al abuelo o al ancestro (pobepha). Aqui no hay coincidencia con

Galinier porque para decir antes se dice ma ka ma y la palabra ka es energia,
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sabiduria para la vida. Ma es la inmensidad quc ya pasamos una immensidad de
energia de conocimiento, de mucho tiempo; y la ultima palabra ma ¢s como la
primera leche de la mama, el calostro, el principio.

Galinier argumenta ademas que simétricamente, el nombre del nieto es similar al del
término espacial be o delante. Vemos aqui que las generaciones estan ligadas de
cierto modo al tiempo primordial (mambe'to), el inicio del tiempo. Esta
caracteristica confirma, a nivel de la estructura lingiiistica, la proyeccién del tiempo
antiguo sobre el futuro. Es por esto que we tiene un doble significado: es un radical
que se aplica a la vez al viejo (el tio, we) y al bebé (wene). A nivel morfonolégico, ta
(auxiliar verbal, primera persona del pretérito) esta en el tiempo como auxiliar de la
tercera persona. La palabra wene, significa bebé, y tihni nifio, mientras batsi es
nifiito, relacionado con la energia el poder, asi se denomina la planta de poder
llamada gobernadora, la marihuana, entonces mas que con la ancestralidad simboliza
la energia. Ademas porque la generacién que sigue, el joven tinyojh, pequea luz, y
el sefior yohjh, sefior luz.

En primer lugar, el tiempo de los ancestros se define por referencia a la
podredumbre, a la degeneracién. Galinier lo especifica diciendo que el eje temporal
hacia atras aparece como el nivel mis alto de descomposicion: grado +1 (si), grado +
2 (posi), grado +3 (ya). En otras palabras, el tiempo es asimilado a una putrefaccion
progresiva, y por lo tanto a una manifestacion constante, sun ‘uski, de lo sagrado. Esta
logica se aplica tanto a los sihta, abuelos, como a los nifios pequeios. El tiempo se
desplaza sobre el eje de la podredumbre, tanto hacia adelante como hacia atras.

Otra interpretacion del xi es despliegue de energia, adelante argumentaré por no es
podredumbre sino energia: el abuelo en la Huasteca se dice xita o boxita aqui en

Toluca se nombra ndehta, padre grande, nde de grandeza 6 xi ri ndeta, lo que pasa es
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que xi viene también del xa, el xi es el rocio de la manana, lambién es ¢l pelo o la
hoja por eso al ahi la le dicen xini, aguila, entonces por ejemplo los pollos también
tienen plumas pero no tiene la palabra xi. Entonces el aguila le dicen xini porque
tiene la acumulacion del conocimiento de energia por las hojas nacen del arbol llenan
todo el tronco crecen por toda la energia que lleva el 4rbol, la expresion de la
energia”." El xi esta relacionado con la energia porque como puede verse para
mantener el xi del humano, se necesita el xijnio, almuerzo; oxi, merendar para
manlenerse en sani, movimiento de acuerdo a las ensefianzas taiiu, abuelo.

En referencia al origen primigenio de los otomies, Galinier presenta un relato de
origen diferente al que presento en el capitulo tres, él dice que “En una sociedad
donde la memoria genealégica es muy reducida, el tiempo pasado esti marcado por
los limites generacionales, los hta. Tiene como telén de fondo a la pareja primordial,
hta/mbe, fundadora de la “raza”, de todos los grupos otomies. Ahora, bien, esa pareja
esta efectivamente en el origen de la temporalidad puesto que la cépula es un (kwati),
el aniquilamiento del principio masculino en el principio femenino Y, en
consecuencia, del antiguo tiempo que requiere el resurgimiento del tiempo nuevo. La
pareja hta/mbe es la dualidad generadora del “mundo™ actual, que también esta
llamado a tener un término (Cfr. Galinier, J., 1990: 477-511). Esto puede tal ves
complementar los datos que se presentan en el capitulo tres.

2.3.5 La piel de las alturas

Xa, es el xi, 1a nube, la sombra de la tierra, la noche es la sombra de la tierra por lo

tanto el es xi. Ri ngu ni, cuando la nube tapa al sol, le hizo casa al sol, esto beneficia

al xi de la tierra, porque le da frescura y los rayos del sol no queman tanto al x;.

" (Diaz, Isaac, 2001: 3). Informante de San Pablo Autopan, Estado de México,
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“Todos los rituales de los cerros hacen alusion de una u otra manera al clemento
acuatico. Durante la temporada de lluvias los indios observan largo rato como las
desgarradas nubes se enganchan en las cimas de donde supuestamente nacieron se
dice que en el corazén de los cerro existen estanque y rios. En el interior del cerro del
Cedro (t'oho tzkha) hay patos que juguetean sobre un estanque reino de Amut’o.”
(Galinier, 1990: 555). La observacion de los otomies no sélo es por placer sino para
reconocer el comportamiento del tiempo de acuerdo a la posicién, densidad y
direccion de las nubes.

El xi necesita de la noche y el dia, del fria y del calor para conservarse regulado,
bien. El exceso de frio o de calor perjudica, a veces es para bien, por ejemplo cuando
¢l frio mata plagas del maiz y asi se conserva éste.

2.4 El xumi, la sombra y el xudi, la alborada

Xumi, es la sombra de los drboles, las montaiias, las nubes al anteponerse sobre el
sol. Xudi, es el claro-oscuro, son los momentos antes de oscurecer o los instantes
antes de amanecer, la alborada.

Xi nzaki la envoltura purificada del saber vital, nze, arriba, las estrellas, ki la vitalidad
hacia arriba. La sabiduria humana se acumula a medida que se avanza, se recorre, se
levanta uno. Simultineamente se va el individuo haciendo viejo bite ra nzaki la
energia vital se disminuye, el xi de la cara, la piel se va arrugando puha re xi; éste
concepto se extiende a los vegetales, a la fruta cuando se pudre por ejemplo, o
cuando un animal se esta haciendo viejo; también aplicado a los arboles en invierno
al caerse las hojas bato exi. Cueslion que alude entonces a los ritmos de |a vida, en
este caso expresadas en las estaciones del afio, cuando llega la primavera va todo

creciendo y madurando de nuevo, ba xo 1si ra danxi.
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Se desprende también que el xi alude al tiempo. Ra nta ta xi es la generacion mas
ancestral, cuando se dice ra ng xf tse, tiene un xi de una generacion atras que es o
fue conocido como un bisabuelo, a generacion proveniente de éste xi, el nieto xi
pe to, por ejemplo, también lleva Ja cuestion del xi en la expresion misma.
Aparentemente se ha abordado la cuestién de la parte celeste pero no, solo se trata de
que la tierra abarca hasta las nubes y en parte los astros, por eso ya hemos hablado en
la parte uno de la forma de designar al cielo, mahetsi, y se ha tratado ahi. Los
investigadores no han mostrado informacién sobre éstos wGltimos aspectos en lo
referente a la piel entre otomies.

Conclusiones

La piel representa la idea de espacio: esla en la parte que cubre la tierra, lo que cubre
las plantas (el haz de las hojas), los animales. Aunque para Galinier también la piel
representa de-idea de tiempo y podredumbre, de acuerdo a los datos presentados, la
idea de piel se extiende a la nocién de energia que se despliega o se aplica a todos los
aspectos de la existencia y no solo es aplicable a la humanidad y a la tierra como lo
han mostrado otros investigadores. Porque la nocion de Piel se extiende a otros
conceptos relacionados como lz sombra, tal como las sombra de la tierra, las nubes,
la del humano, el 4nima que lo acompafia. La sombra como casa en el habitar del
humano.

Hay criaturas de la tierra que tienen semejanza al cuerpo humano tal como el maiz y
la montaiia. El bosque y el maiz, son a la vez piel de la tierra. Esta a sy vez ocupa la
mayor simbologia como réplica del cuerpo humano. Cuestién que no se encuentra en
otras investigaciones. La tierra posee milos que hacen alusién al cuerpo humano

como réplica de la tierra y, en el contenido de la lengua misma constatamos esto
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La fiestas del elote se efectuan en la Alta Huasteca y ¢l Valle de Toluca, con la
diferencia que en la Huasteca es un espacio para expresar la tradicion de forma mas
genuina, mientras en el Edo. Méx. las fiestas del clote estan muy ligadas al
catolicismo.

En la vision de mundo otomi casi todo parte de la tierra, la vida y la muerte habitan
en la tierra, los muertos estin en el seno de la tierra, y en el lugar donde fallecieron
estdn sus espiritus. Como aqui en la tierra, esta el existir y el habitar, parece ser la
parte mas importe de la vision de mundo otomiana.

Los mitos de apropiacién y delimitacién de territorio estan demarcados por la
presencia de montafias especiales y un édrbol sagrado que se encuentra en el centro.
Mircea Eliade habla de que el territorio tiene un centro y extremos, de alguna forma
lo vemos en la huasteca y el Valle de México, ambos territorios donde habitan los
otomies tienen un arbol en el centro, el pino en el Estado de México y el cedro en la
Huasteca, también en los dos los extremos se remarcan hacia el norte y hacia el sur,
en multiples ocasiones se menciona que dios se manifiesta en el punto norte y el sur
es el punto donde se manifiesta la luna, también hay un tercer punto imaginario que
se localiza al occidente.

En la regi6n del Valle de Toluca es claramente relacionada la montafia con el hombre
0 la mujer y también con los hijos, esta montafia de ]a Huasteca se convierte una
montafia en tres y esas tres se denominan a las ves siete montafias, lo que muestra
fielmente la numerologia otomi en ésta iltima regién otomi; también ep la Huasteca

los otomies no relacionan a las montafias con hombres o mujeres como en el Valle de

Toluca.
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CAPITULO 111

LA VISION OTOMI DE LA vipa HUMANA

En este capitulo se pretende explica porque el humano ocupa el tercer lugar en
importancia después del universg y la tierra y, simultineamente se persigue indagar
clial es la relacién que guarda el humano con éstos dos tiltimos. De esta forma se
busca exponer la forma €N que, segun los otomies, se interrelaciona el hombre con
los astros, el aire, Jas nubes, entre otros, al igual que el humano y los animales, las
plantas y todas Jas entidadaes que habitan Ja tierra,

En la imagenirja otomiana, esté presente la nocién primigenia propia de ellos.
Mediante los relatos Primigenios que dan sentido a su cultura, asi expresamos la
misién y visién de los Primeros otomies. Se presentan de forma atemporal, es decir,
esto es valido para todos los tiempos, se habla de un tiempo sin tiempo, cuando la
humanidad entre el universo todavia no estaba. El terreno del mito y la lengua son
Campos inmensos para adentrarse a éste mundo.

Eliade divide al mito en cosmogonicos y de origen “Al ser Ja creacién del mundo la
creacion por excelencia, la cosmologia- pasa a ser el modelo ejemplar paré toda
especie de creacion (...) Todo mito de origen narra y justifica una “situacion nueva”
-nueva en el sentido de que no estaba desde un principio del mundo - Los mitos de
origen prolongan y completan el mito COSMOEONico: cuentan como el mundo ha sido
modificado, enriquecido o empobrecido.” (Eliade, 1999:29). En éste iltimo es donde
se inscriben los relatos de la vision humana de] otomi, los mitos Cosmogonicos
fueron citados, en su mayoria, en el capitulo primero, denominada 1|a vision de)
universo,

El humano ocupa una posicion menos importante ane ¢f universo y la tierra, es

decir, no hay, como en la tradicion occidental, un antropocentrismo, EJ sentido de 1a
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vida s experimentar la existencia no pensar la existencia. El otomi se siente un

€lemo sanador del universo puesto que éste puede degradarse o beneficiarse por la

INvocacion mediatica del hombre, La vision de mundo otomi se integra por res

partes, esencialmente.

Enseguida VEremos asi la tercer forma de ver al mundo entre otomies, ésta es la

vision humana. En orden de importancia tenemos primero la visién universal

enseguida la terrena y en tercer lugar a la humana, el mismo otomi se autodefine

como integrante del tres. Cuestiones como origen, destino, habitat, habitacién,

existencia, fuerza, tendran lugar en lo que sigue.

3.1 Existencia: origen y destino al habitar

Al hombre kha (dios) lo hizo de barro ¥ le dio soplo o aliento, la vida: la mujer fue

bajada de la luna. Inici6 la creaci6én del humano con los magua, los pie grande, los

gigantes, perecieron POr su gran tamaiio y torpeza, el viento los tumbaba. Dios los
desaparecié e hizo los mihki, los pequefios, eran tan pequeiios que no podian vivir, no
alcanzaban ni a armrastrar lo que hoy es un santo, dios los desaparecio. Cred los
niugua, los tres pies, no se adaptaron al mundo y finalmente creo a los goju, los que
somos ahora. Pero se dice que los magua y los niugua fueron los mismos, la primera
generacion, después vino la segunda, los niugua y finalmente nosotros, los goju. Asi
lo relatan varios otomies del Estado de México.

Otra descripcion otomiana sobre los que vieron primero el mundo, en cuanto al
origen del hombre, del fuego y del color del cielo fue registrada en Querétaro,
enseguida se presenta: cuando naci6 (se origind) el mundo la tierra estaba habitada
por enanos, eran criaturas tan pequenas que todo lo que cargaban lo arrastraban en el
suelo, coincide con un informante en Acambay, Edo. de Méx., éste agrega ademas,

“eran tan pequefios que no alcanzarian a arrastrar ni siquiera un santo de las
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Imagenes que hay en la iglesia catélica™' Continuando con el relato de Querétaro se
dice que aunque fisicamente débiles conservaban la comida en ollas muy gruesas y
amontonaban piedras para vivir entre ellas. Se dice que existen estas pequefias
montanas de piedras de un metro de alto aproximadamente. Aunque Kwid (variante
de kha, energia dios, en San Ildelfonso, Hidalgo, también le denominan kwi) mismo

las habia creado, no llegé a apreciarlos detestaba ver que sus propios hijos, por ser

lan pequefios, no fueran capaces de construir una casa decente.

Un dia Kwd Propago una enfermedad entre los hombres pequefios y ningurio de ellos

sobrevivié. El determiné no volver a crear humanos tan diminutos; esta vez anima,

nuevamente de la nada, a los gigantes. El gigante absorbia los alimentos crudos.

Solia moler el pan o la fruta entre sus manos, para luego refregarse las migajas o el

Jugo en los brazos y en todo el cuerpo. Cuando el viento comenzaba a soplar

fuertemente, perdian el control con facilidad, y una vez caidos en la tierra, no podian
levantarse.

Al igual que los enanos, los gigantes se exterminaron esta vez por un diluvio. En un
lapso de 40 dias, las nubes anegaron la inmensidad de la tierra. Cuando el cielo se
aclaré, todo el mundo estaba bajo el agua.

Los dias pasaron sin presentar sefiales de suelo seco. Para averiguar si el agua se
habia evaporado ya, en alguna parte, Kwd mandé a la tértola al mundo. Si cuando la
1ortola regresara estuvieran manchadas sus patas, queria decir que habia emergido
lierra sobre el agua y, ahora estaria lista para ser pisada por una nueva creacién. El
ave era muy vanidosa que no quiso ensuciar sus patas. Por esta desobediencia, Kwa
le condeno: jamas podria tomar agua en el dia; solamente podria beber agua después

de esconderse el sol. Eligié a cinco aves como mensajeros, el gorridn, la golondrina,

" (Hernandez, Pedro., 2001:1). Informante de la huasteca.
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el "viejito”, la calandria y la codoriz, para cumplir con la misma misién. Dos veces

regresaron sin novedades, la lercera, empero, se presentaron con las patas llenas de

lierra. Su recompensa fue abundante, por la eternidad comerian bien, sin trabajar, y

llevarian una "corona”: Diog les puso plumas sobre la cabeza.

Con el paso del tiempo, el gran lago se consumié y una nueva era, la de los seres

humanos. Kwi creé un NUEVO ser, ni tan pequefio como el enano, ni tan grande como

el gigante y éste descubrié el fuego y es la tercera generacién de la que asciende
actualmente el otomi. Aqui el mito muestra como por ser producto de un tercero,

como la tercera generacién, fue mejor y es lo que “somos ahora” aseguré un

informante del Edo. de Méx.

Buscé lefia en los cerros, encendia el fogon y aprendié asi a cocinar los comestibles,

Y a no ingerir el alimento crudo untado sobre el cuerpo. Tratando de hallar refugio

construy6 casas que le protegieron del frio y del calor, de la luz y de la oscuridad.
Durante el dia salia de su morada para cazar animales, pescados o ranas, y regresaba
a donde estaban las mujeres, quienes preparaban la came en e] fuego. El humo de
esta lumbre y el de los cohetes que solian tronar, hizo que el cielo cambiara de color,
tornandose azulado.

Siguiendo con el relato se dice que desde la inmensidad celeste Ky observaba el
universo. Para conocer que tramaban los humanos, y por qué razén el cielo se
coloraba de azul, mandé a un zopilote a la tierra. Siguiendo la linea del humo llego al
mundo. Se posé junto a unos hombres que se ocupaban en quemar lefia para preparar
su comida. En vez de dedicarse solamente a investigar lo que estaban haciendo los
humanos, el zopilote conversé con ellos, y cuando le ofrecieron un "taco" acepto la
invitacidon y comi6 la carne preparada. Cuando por fin levanté el vuelo y regreso ante

Kwid, éste se encontraba molesto, lo castigd. Por toda la eternidad los zopilotes

122




fueron destinados a ser carnivoros, y a nunca lener una casa o nido presentable;
fueron condenados a poner sus nidos en cuevas o grutas oscuras y desnudas, lo peor

de todo, a no recibir la corona; su cabeza hormble nunca estard condecorada con

plumas.

Entonces Kwd mandé al cuervo a la tierra, Al llegar con la gente, también lo
invitaron a su mesa; el cuervo, sin embargo, no accedi6 a descansar, e
inmediatamente regresé con su amo para informarle. Satisfecho con el cumplimiento
de la mision encomendada por el Soberano de la Mansién de la Gloria y del Planeta
Tierra, le premi6 con la corona. A pesar de ello, y atn preocupado por el cielo, que
estaba desluciéndose, envié a otro servidor de su imperio: el gavilan, quien, sin
reparar en la insistencia de los hombres, tampoco comi6 de lo que se preparé en el
mundo y retomné con Kwd. Le doné la corona y la dicha de comer buena came y vivir
en nidos agradables (En el Edo. Méx. los informantes hablan del cuida milpa, un
animal con tres picos en la cabeza en forma de corona. Fue e tinico que no asistié a
la iglesia, porque ya tenia corona, y no necesitaba la de Cristo, es decir, su
reconocimiento y reputacién no tenia porque adherirse a otras, en este caso la
cristiana y occidental). Las plumas de las primeras dos aves, por ser buenas, tienen
cualidades medicinales. Al cocerlas en agua y tomar el caldo, el humano se protege
contra la envidia. Atn las aves elegidas para cantar, también portan la corona y
comen bien, sin necesidad de sembrar y cosechar como los hombres. Sus plumas son
benéficas y su canto es una alabanza para Dios. Sus bellas melodias predicen a los
campesinos la llegada de las lluvias,

Hoy, los arroyos, en tiempos de sequia muestran grietas y se pueden ver los huesos

de gigantes entre la tierra. A pesar del tiempo que ha pasado, su color es blanco con
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electo medicinal prodigioso. El hueso del gigante cura los espantos cuando es molido
¢ ingerido, o untado sobre la espalda y los brazos.

Ll otomi €spera otro cambio radical en la tierra provocado por Kwd porque el ser
humano se ha olvidado de su hacedor y tampoco conserva la pureza de los enanos o
los gigantes. Aiin no se sabe si serdn exterminados por fuego o por agua, para que la
tierra nuevamente se limpie, y pueda recibir a sus nuevos habitantes (Cfr. Hekkingg
Yy Andrés de Jesis,2002:31-34),

La primera generacion, la de los gigantes le preocupa a Galinier al comentar “hay
algo que no entiendo hasta la fecha en los mitos de Mesoamérica prehispanica y
actual de los aztecas; los gigantes son considerados como una humanidad muy débil:
no debian caerse, si se caian, morian, y si uno les soplaba ya no eran fuertes.
Entonces yo no entiendo que metafora puede ser esa de los gigantes, qué les faltaba,
porque ademas no eran civilizados, practicaban el incesto, eran canibales, no cocian
la comida, por eso los consideraban salvajes, no tenian caracteristicas de humanos,
Creo que el tema de los gigantes es la base mas arcaica de la cultura mas antigua. Yo
diria que lo que queda... de los otomies es la cosmovisién primitiva, no en un sentido
despectivo, sino en un sentido de muy antiguo” 2

Efectivamente el mito de los gigantes alude a una generacion poco civilizada y al
parecer muy antigua, lo que falté a Galinier describir es que, de acuerdo a la
tradicion oral, hubo otras generaciones que fueron perfeccionando el modo de vivir.
Por dltimo, existen relatos de los gigantes como una raza venida de Ia luna que

ensefio la medicina, la curacién y la agricultura, se les relaciona con los atlantes.

" ( Galinier, 2001:6). Director del Instituto de Investigaciones etnologicas de Francia, cs de origen
frances; ahora sigue investigando mazahuas y otomies del Estado de México. El clisico de los

investigadores sobre olomies,
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Otro relato al parccer también de procedencia muy antigua, habla de una generacion
con lenguaje y con un gran sentido de congregacion. Dicen los otomies del Valle de
Toluca que: los primeros habitantes del hoy llamado América salieron donde sale el
Sol, rumbo por donde se oculta; al llegar a estas tierras vieron muy espacioso, ancho
y largo, por eso le llamaron ximhoi, mxihm hoi, después, no se sabe si pasaron
cientos o miles de afios, otro grupo llegé ante ellos; se miraron unos a otros,
cmpezaron a hablar y, resulté que eran los mismos porque se entendian a la
perfeccion, pues hablaban el mismo idioma; entonces se hablaron e hicieron una
acalorada fiesta de bienvenida. Asi se tiene registrado miticamente el origen de la
humanidad y de su sentido gregario. Este relato fue recogido en el Valle de Toluca.
Sobre la Huasteca Roberto Williams Garcia relata “El otomi no causé literalmente el
exterminio fisico de los pueblos que encontré, sino que ejercio influencia lingiistica;
conjetura que deriva del hecho de que en Tzicatlan se encontré una conversion del
idioma tepehua al otomi. No ha habido un completo desplazamiento de la lengua,
cuando mas un mestizaje, segin resultados logrados en reciente investigacion de tipo
somatico” (Williams Garcia,1989: 74). Tzicatlan hoy es un pueblo firme en sus
tradiciones y al mismo tiempo abierto a sus vecinos tepehuas y sigue habiendo una
gran convivencia entre ellos. A finales de 1980 sefialaban a sus vecinos de Ayotuxtla
un pueblo muy arraigado a sus tradiciones su caracter de gente cerrada no solo con
los que no son otomies sino con sus vecinos de otros pueblos otomies, ahora se sabe
que ellos guardaban celosamente centros de poder.

Sobre la relacién entre otomies y los otros pueblos nativos el siguiente cuento de
Mantesoma (Moctezuma) muestra también el espiritu pacifista otomi:

(Ra kuento ra Mantesoma, version en espaiol)



“"Habia un hombre llamado Mantesoma y habia otro llamado Senor Tiempo.
Mantesoma decidié hacerse encmigo del Sefior Tiempo y se le ocurrié preguntarle si
sabian donde habia aparecido €1, Mantesoma. Pero en eso, un hombre se le adelanté
y le dijo al sefior tiempo lo que pensaba Mantesoma:

--Dice Mantesoma que s1 no sabes donde aparecio te va a meter cinco balazos -- le
dijo el hombre.

--{Como puedo yo saber donde aparecid? -- dijo el Sefior Tiempo cuando contesto.

— Pero si quiere saber donde aparecié, el hombre duerme diario y despierta al
mediodia.

Entonces dice dénde aparecio. Ve y siéntate detris de su casa y esciichalo cuando
despierte -- le dijo el hombre al contestarle.

Entonces, se fue el Sefior Tiempo y se present6 atras de la casa de Mantesoma,
bostezo y dijo:

--iPobre del sefior tiempo; si no sabe donde apareci, le meteré cinco balazos.

Pero no es dificil saber donde apareci. Hubo una lluvia y en un llano se formo un
charquito. Al secarse el agua queds el lodo. En el corazén del lodo broté un hongo; y
Justamente en el corazén del tronco apareci yo -- dijo Mantesoma. Pero estaba
sentado ahi del Sefior Tiempo y escuchd lo que habia dicho Mantesoma Entonces, al
encontrarse Mantesoma con Sefior Tiempo le dijo:

- si sabes donde apareci yo, te ird bien pero si no, te meteré cinco balazos.

-- No es dificil saber dénde apareciste: un dia hubo un aguacero y en un llano se
formé un charquito. Al secarse el charquito, quedé lodo. En el corazoén del lodo broté

un hongo, y justamente en el corazén del hongo apareciste tu -- dijo el sefor tiempo

cuando contesto.
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Y durante todos los dias que ellos vivieron, fueron buenos amigos™ (Naranjo

Mcndoza, 1996: 65-66).

Se muestra de algin modo los principios que utilizaron los olomies para la relacion

€on otros pueblos, cabe mencionar que donde se registré este relato fue un territorio

otomi independiente de los aztecas localizado en la huastecas como se mostrard mas

adelante.

32 Cuerpo humano Y animal entre el territorio

En la comunidad nahuatl, Ricardo Flores Magén, municipio de Benito Juirez,

Veracruz, Pedro Hemandez sostuvo “La Sierra Alta de Hidalgo, Veracruz y San Luis

Potosi, es de la cintura hacia arriba. Al pie de Hidalgo, Veracruz y Tamaulipas, todo

lo parejo, es de la cintura hacia abajo”.* Es decir, el territorio de la Huasteca tiene la

forma de un cuerpo. Aunque este relato fue de un otomi, al parecer tiene influencia

nahuatl, porque los pueblos circunvecinos donde se registro el relato son de ésta
lengua, se localiza en la parte baja de la Huasteca, en la parte alta donde viven los
otomies no encontré algin relato parecido.

El Cerro del Toro es una montafia mitica que delimita geograficamente a las
huastecas al sur, éste representa lo masculino en su sentido genérico; a su lado, esta
la montana de la vaca, ésta representa lo femenino.

Ambas montaiias representan mitos muy importantes que separan la Alta Huasteca
que comprende la Sierra Madre Oriental, en gran parte: abarca los estados de
Veracruz, Hidalgo, San Luis Potosi. Su complemento mitico son los valles huastecos
hasta llegar al mar del Golfo de México. Comprenden el estado de Veracruz, una
porcion muy pequeiia de San Luis Potosi y la Huasteca Tamaulipeca. El valle

simboliza en su generalidad a lo femenino, el clima tropical, la fertilidad. La alta

* (Hernandez, Pedro, 2001:1). Informante de Benito Judrez, Ver, en la huasteca
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Huasteca representa lo masculino; tendria algo que ver con los que planean, los que
trazan e camino, con el analisis frio, la cordura al habitar el mundo.

Los otros son los que exaltan los excesos tales como la embriaguez, el griterio, la
fiesta, las insinuaciones erticas, asi lo muestran ceremonialmente lo de arriba en la
Alta Huasteca. Ep el camaval de 2003 en San Bartolo Tutotepec, Hidalgo., un
informante enfatiz, “por qué ahora estamos con Chalma y el otro compadre” (el
diablo, lo de abajo y, mientras habla se escucha el griterio, los tamborcitos, estan al
lado del altar donde hay la imagen de Chalma, el diablo y un sombrerito de charro.
Varios otomies estan embriagados, es parte de la ceremonia).

En la parte baja realizan el otro tipo de ceremonias son las de caricter silencioso, las
més apegadas a la tradicién otomiana es la razén por la que ocupan espacios
diferentes, por ejemplo no se menciona ahi el Mayonikha, y son muy incisivos en
marcar la diferencia, al querer intencionalmente hablar de ambos en una de las
ceremonias ellos me sefialaron “pero estamos diciendo que no te equivoques, no o
mezcles. Alla se usa puro son de costumbre, son mate empi. Pero es muy aparte, alla
no hay loco, alla se respeta, has de cuenta que es todo decente que no haya ningiin
ruido, hay mucho respeto, se echa copal a la imagen por el cerro o lo que haya. Alla
hay silencio, y aqui hay loco, no se mezcla, no lo mezcles” Es decir, hay una
reciprocidad de motivos ceremoniales entre los habitantes de arriba y abajo.

En Mayonikha, es el lugar donde arribé el toro después del mito de huida en el Cerro
del Toro, mencionado en el capitulo dos, hoy ahi también se hacen majestuosas
ceremonias al ganado y se alce alusion a la abundancia y a la fertilidad del mismo,
Ahora en este lugar es el asiento del mito que narra donde Cerro de] Toro fue centro

de poder de los primeros habitantes, los gigantes. El relato narra, que un dia cuando

* (Tolentino, Pedro, 2003:3). Informante de Temoaya, Estado de México
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¢stos humanos subieron a hacer ceremonia a esta montafa, uno de ellos se nego a
subir. Desde ese dia esa montaiia se opaco y se trasladé mas al oriente, llevandose
consigo ¢l brillo del sol. Otro relato menciona que en esa montaia habitaba el
semental que cubria las vacas de la Sierra, un dia los dividieron las envidias por
querer apropiarse del semental y, al ver esto, éste huyo a la Huasteca baja donde hoy
es fértil y tiene gran cantidad de ganado. Mayonikha es ahora el gran centro de poder
localizado al oriente, en una zona ganadera.

Muchos chamanes aluden a la huida de la fertilidad e invitan a la conservacion de los
bosques, las plantas, saneamiento social. Invocan de esta forma el regreso del Toro,
de la fertilidad, y el sentido de la congregacién que se vio afectado al no respetar las
normas que debian observarse ante la montaiia. De lo anterior es de resaltarse que los
simbolos manejados se encuentran dentro del mismo territorio huasteco. Es decir, si
lo mejor de la Huasteca estaba sobre la cabeza, en lo alto ahora esta en el otro
extremo del cuerpo humano, en lo bajo, en los pies, éstos son, a la ves simbolos de
fertilidad.

Ademas de la montaiia del Cedro, hay otras como el Cerro del Plumaje y el Cerro
Chato y el Cerro de las Canoas, la asistencia a estos lugares da idea de su fuerza por
la simbologia existente. Anteriormente los otomies de Pie de la Cuesta asistian a las
canoas ahora las hacen enfrente de sus casas. Es decir, crearon un nuevo campo de
oratorio. Entre la mirra y Pie de la cuesta hay un cerro, ahi dejaban ofrendas y para
los otomies “estin los pollos ahi, en la montafia del Cedro alli también salen
guajolotes, misicos y todo pero todos es natural ahi. Las gallinas salen cuando
pasamos a las doce del dia, y las quieren atrapar la gente, ellas corren, se meten al
monte, los otomies los siguen y se pierden nadamas porque hay una puerta donde se

meten los pollitos y se cierra cuando entran los animalitos. Ahi esta un antigua (un
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ANCestro) que manda ahi, ¢ dueiio de cso tiene pollitos™. **

En las ceremonias de camaval se utilizan los pollitos, al final de ésta alguien gana el
pollo que estuvo en la ceremonia ¥ es un verdadero afortunado, porque este animal
Sera rendidor, en Proporciones mucho mas grandes que los que no estuvieron en la
ceremonia, por lo que e afortunado se lo llevara a su casa y lo cuidara con esmero

porque ademas porta la esencia de lo fértil para toda lo que nace y crece en la

habitacién de sy duefio.
3.2.1 Del Cuerpo humano a los animales

Nxuri, es la sombra, el animal compaiiero, la sombra secreta que solo el que la porta

sabe de ella o los iniciados que pueden distinguirla; es mas conocida como nahual.

compafiero, esta conversion es dada desde |a nifiez por el animal que se dispone a
acompanar al nuevo ser viviente.

Estos son los testimonios del nxuri. Mayolo Lugo presencié cuando un cazador
disparé sobre un conejo; “al caer, también se derribo Su parte humana, un nifio que
desfallecié en seguida, su mama estaba presente en el acto, de inmediato ordeno
suspender los disparos sobre el conejo pero al morir este de inmediato se procedio a

- . ]6
transferir a otro animal”

su doble, logré vivir la parte humana de ese nahual.
Mas afortunado un nxuri cuando un cazador apuntaba con sy carabina a un gavilan
en el Cerro Pelén, en la casa de donde habitaba el doble de ese gavilan. Este ordeng

1 N 1 i 37
suspender los disparos porque “ese animalito es de la casa™ Relato en 1a

** (Vazquez, Fidencio, 2002:4). Informante de la Mirra, Ver, , en la huasteca.
* (Lugo, Mayolo, 2000:1). Informante de la huasteca.

"’ (Gonzéles, Antonio, 2000: | ). Informante de Atixtaca, Ver., en la huasteca
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congregacion de Atixtaca.

Por otra parte ep seguida se describe la comunicacién entre el humano y los

animales: “haciendo un sonido como un tejon, a veces como una ardilla, o de
diferentes formas, se acerca el ratén, el ratén llama a la vibora, la vibora llama al
aguila. Se acerca la ardilla, |5 ardilla llama al zorro, el zorro al coyote. Todos los

ammales que circundan la Zona se acercan al humano que hace este ruido para ser

rodeado™, 8

Los animales son ceremoniados también. Ep Santiago Mezquititlan Amealco, Qro,
los cargueros salen de madrugada a los rios, montes, milpas y bosques para capturar
ammales vivos que colocan en ermitas provisionales, alrededor del templo mayor.
Cada ermita tiene al centro una imagen sagrada a la que le cuelgan flores, ceras
frutas y panes en forma de aguila bicéfala, tortugas, ranas o redondos soles, y es
rodeada de listones multicolores.

Del marco de las ermitas los cargueros cuelgan los animales atrapados: conejos,
tortugas, culebras, tlacuaches, ardillas, camaleones, pajaros, peces, etc. Algunos
estan enjaulados, embolsados o amarrados para que no huyan. La celebracién se
llama ddingo ya zu'we (la fiesta de los animales). La comunidad lleva en andas a las
divinidades al interior del templo mayor.

Finalmente, los cargueros devuelven los animales al sitio en que los atraparon vy los
dejan escapar. Después todo mundo comparte alegremente la comida Y la bebida
alrededor del templo, hasta que la luz solar se desbarranca en Ja profunda y negra

noche para velar alegrias y tristezas (Escobar, Ledesma., 2000: 5).

* (Badillo Agustin, 2000:1). Informante de la Selva, Ver., en la huasteca.
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Los animales malos que hacen dano son el tejon, la ardilla, se comen los clotes, igual
el pajaro carpintero, el mapache y la tusa real quicbra las matas. Los oficiantes en el
Izakha hacian las figuras de cartoncillo, y le hablaban: “tu animal vete para all, aqui
no ¢ queremos vete a otra comunidad”. También el zorro es malo. El Ledn come
puercos chiquitos, borregos, becerritos, también es malo. Recordemos que es un

animal fuerte, que tiene simpatia es la causa de que el otomi entone esta cancion:

Don xua bigan a ra puhni Don Juan tenia un leén.
st dengu pero nta para mui Chiquito pero panzon.
tsi pefi tsuni dakon Tocaba su jaranita.

ra nye da tsdapo. Con las manos de tejon

(Traduccién Elpidio Méndez)
Los animales que son buenos son el armadillo, la tusa real, el jabali, ¢l venado, el

cojolite. Las viboras las hay buenas y malas, son buenas los mazacuates, porque
aunque son grandes y gruesas no muerden, su nombre es fani, el mismo nombre para
designar al caballo.

La vibora grande, el aguila y el tigre son los mayores que hay en el mundo, son los
Jefes de este mundo y también el coyote tiene mucho poder. Porque teniendo un pelo
del coyote ya no le hacen a uno las malas vibras; igual teniendo las uias de coyote;
las plumas del aguila, colmillo o la piel de vibora grande, tiene uno proteccion para
el cuerpo. A la vibora grande le llaman fani porque es una defensa para la tierra
porque “si matas ese caballo ya no se va a dar el maiz, en el ventarron tumba las
matas”.*’ Solo en caso de que llegara la esposa del agricultor a la milpa con los hijos,
se puede matar a la vibora para que no nos asusten, pero hay que sembrar una mata
de maiz en cruz donde murié el animal, de forma orientada. Haciendo esto, ya no va

a afecta porque ese animalito no es venenoso, es a la vez el poder de la tierra. Hay

" (Vazquez, Fidencio, 2000:2). Informante de la Mirra, Ver., en la huasteca.
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res clases el fani colorado, cenizo y blanco, segin Fidencio Vizquez en la Mirra
(Huasteca).

La vibora tiene una cruz en la frente, todos los animalitos tienen una sefial como los
tlacuaches que tienen cortadas sus orejitas, ya vienen asi de nacimiento, porque
cuando vinieron al mundo respetaron su duefio, entonces les puso sefial, asi también
el borrego, el chivo o una res. Asj dijo nuestro Sefior, este es mio, todos los
animalitos tienen su duefio™. Duefio se dice nua meti, es mio.

Algunos animales relacionados, para los otomies con la luz son el coyote, el lobo y el
perro. El coyote, minhyo, es una mujer que maté a su nifio, lo coci6 y lo guiso,
entonces a la hora de que se sentaron a comer sus papds, la mujer se convirtio en
coyote. A las mujeres no las persigue cuando las ve en cambio a los hombres si, los
hombres le avientan su sombrero para ahuyentarlo, la presencia de un coyote trae
mala suerte.

Hioyo es el lobo, también es nahual, tsohioyo es como sucio perro, se traduce como
diablo, que quiere decir perro sucio. No hay degeneracién de hombre a animal, mas
bien era al revés porque cuando a uno le faltaba el respeto a nuestros padres perdia su
animal compaiiero, como una especie de angel guardian; perdia la proteccion puesto
que los animales son sagrados.

El perro, hyo, es guia de los que transitan a la muerte, escuche varios relatos otomies
que asi lo externaron después de entrar en estados inconscientes por alguna
enfermedad o al estar ante familiares que expiraban.

Cuando Don Juan manda a Castaneda a poner en practica sus ensefanzas, éste se
encuentra con un coyote Y de pronto el animal se hizo iridiscente; empezo a

resplandecer (...) diez afios antes, cuando, bajo la influencia del peyote, presencié la
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metamorfosis de un perro comin en un inolvidable ser de iridiscencia” (Castaneda,
1999:345),

Estos tres animales, el coyole, el lobo y el perro llevan el prefijo /iiyo, porque son a
las ves luz, hyori, relacionados con la divinidad representada en parte en el niimero
siete hiyo ‘to. Recordemos que para el otomi el ser humano se concibe como luz,
cuando ya expira, bi huiti, se apaga, ya fallecido se deja guiar entre el inframundo
por esta luz de los animales,

Hay un relato, £l cazador que se fue, en €l se menciona como el amigo de un
cazador impedia que cazara las presas que se iban presentando en la caceria, el amigo
s¢ separo del cazador al caminar por el monte se encontré la vibora que habia estado
en la mira del cazador, ésta lo acompaii6, después encontraron el ratén, en seguida al
conejo y al 4guila, todos agradecian al hombre que los defendié del cazador y
nombraban padrino, la vibora pidi6 ir con su superior, una gran vibora, para que
untos decidieran el modo de gratificar al hombre que los salvo; la culebra que anda
en la tierra sugeria un regalo de plata u oro, la celestial dijo que le regalarian un
guaje de oro.

El padrino era ahora muy rico, se caso con la hija del rey, éste vio la superioridad de
la riqueza de su yerno, con ayuda de su hija le robaron el guaje, el hombre aviso a
los animales y éstos recuperaron el guaje y lo llevaron a su duefio, su mujer no
comprendié porque su esposo solo fue al cerro y después de eso habia recuperado lo
perdido (Cfr. Mondragén, Tello y Valdez, 1995: 11-27).

Asi se muestra el modo de cémo se comunican animales y humanos.

3.2.2 Del cuerpo humano al maiz

El maiz es un simil del cuerpo humano: al referirse al 1) pelo del maiz, vivia, es

como referirse al pelo humano, 2) la espiga, nga, viene del ngue, la came o su cuerpo
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(guemidi es una montafia que quiere decir el cuerpo sentado de frente), se refiere a la

Sangre que transmite, sy tarne que tiene que germinar, esto se ve al quitarle el polen

Y echérselo al elote para que resulte un huitlacoche, 3) huandixo, es el pie de la cafa

del maiz, hace alusign directa al pie humano, hua.

El Maiz en 1a visién otomi, segiin la obra de Jacques Galiner, Pueblos de la Sierra

Madre, esta en el origen de muchisimas representaciones simbélicas. Todas las

Plantas cultivadas, poseen un alma, que es la de una divinidad muy respetada. “Se

répresenta a veces bajo su aspecto masculino, como un anciano. Este caricter de

senectud se atribuye a las divinidades mas importantes, como el dios del Fuego,

quien proporciona la abundancia a la gente que lo recoge en el camino y le ofrecen

hospitalidad. Asi un grano de maiz que haya caido en la tierra, en un camino,

siempre debe recogerse. Se trata de una creencia muy difundida en Mesoamérica,

recopilada por los cronistas de |a colonia™ (Galinier, J., 1987: 358). También porque
el maiz es un civilizador; al consumir el maiz, detha, se adquiere la sapiencia, asi lo
muestran miiltiples relatos. Los abuelos, detha, al acumular edad también acumulan
conocimiento y como el maiz dota de un grado de calor al humano, asi e] abuelo
tiene reunido el calor éptimo para vivir.

Por otra parte, el cuerpo humano es utilizado como término de referencia en la
percepcion de la exterioridad, especialmente del mundo vegetal y del espacio
habitacional. Pues, para Petrich en la percepcién del mundo circundante se aplica la
comparacién formal, pero también se proyectan las representaciones simbélicas con
las que ¢l cuerpo ha sido investido. “Segiin el primer criterio —e| de comparacién
por similitud — los mochés identifican la inflorecencia de la milpa con la cabeza
(wi’), la mazorca (al igual que los frutos de todas las plantas) con la cara (‘cet), las

hojas grandes con los brazos (¢ ‘ab), los estigmas (“los pelos de elote”) con el cabello
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(517), los dobladores (las hojas que recubren ¢l elote) y la corteza del tronco con la
piel (ci'?- gy cara-picl™) y |a parte inferior del tronco con los pies (?oq). La
interioridad de la planta reproduce el modelo de cuerpo humano: el elote se concibe
como el corazon (?a?nma) del maiz”. (Petrich, 1985: 38).

Otro mito es relatado por Graulich “Atando cabos, sabemos que Xochiquetzal dio
origen a Cintéotl el ‘dios maiz’. Los habitantes de Chalco contaban el mito siguiente:
el agua era ‘la primera cosa del mundo’ estamos en el origen de los tiempos, como en
Tamoanchan, y los dioses descendieron todos a una cueva en la que el dios
Piltzintecuhtli, ‘venerable Principe sefior’, “estaba acostado’ con Xochiquetzal quien
trajo al mundo a Cintéotl. Este se enterr6 y de sus cabellos naci6 el algodén; de un
0jo, la semilla ‘sanotlhgez” de la nariz la salvia; de los dedos el camotli, especie de
raiz comestible; de las ufias, el maiz, y del resto del cuerpo otros frutos més que los
hombres recogen y siembran y por ello era este dios querido de los otros dioses yle
llamaban tlacopili que quiere decir sefior amado’ (...) otras fuentes precisan que
Cintéotl Venus vino al mundo el dia flor del afio, uno conejo, en las tierras huastecas
Y que desde que aparecio la tierra” (Graulich, 1990: 72-73).

En la Huasteca el maiz, entre otomies, se manifiesta con semejanza a la humanidad
“por el trazado de la linea de separacion de los granos: si la linea €s recta, la mazorca
es masculina y si la linea es curva, femenina. Las mazorcas dobles encaman un
principio de abundancia Asi también, el maiz es la encarnacion terrestre de la
divinidad solar, que le da su fuerza vital” (Galinier, 1990- 379). Nétese las tres
modalidades del maiz, en la anterior descripcion de Galinier, aunque €l solo distinga,
la masculina y femenina, es decir, s6lo la dualidad.

Los mayas tienen de forma sincrética la unién de Cristo con ef Sol, ambos

relacionados con el crecimiento del Maiz como lo muestra Montoljy * Los mayas

136

N>,




actuales siguen relacionando al Sol con Jesucristo, productor del maiz... Los chorti
de Guatemala auin celebran ritos especiales cuando el Sol alcanza su punto cenital
dos veces al aiio, PUEs piensan que en este momento la tierra es fertilizada y se
desarrolla el maiz” (Montoliu, 1989: 27). No se ha encontrado que los otomies

relacionen a cristo con el maiz,

Margarita de 1a Vega afirma que: “En la tradicion oral de los Hiiahriu (otomies) yen
las leyendas de los pueblos indigenas del estado, consideran el maiz como Ia tinica
Planta capaz de dar vida Y conciencia a los seres hurnanos y llegaron a comparar el
ciclo del maiz con el de] ser humano y con los ciclos cosmicos, a tal grado que lo
identifican como ¢y (hijo) al cual se le debe cuidar para que crezca bien porque él
nos dara de comer y nos permitira seguir viviendo cuando éste es depositado con
carifio en nu makime Joi (madre tierra), mismo que el jiadi (sol) le dara calor y la
agua sera el que le proporcionara la humedad necesaria para que crezca” (De la Vega
Lazaro, 1998: 23). Vemos en este parrafo conjuntos de tres que dan sentido a la
existencia del maiz entre los humanos, primero la interrelacion, el maiz, el humano y
el cosmos; en seguida los elementos que hacen posible la existencia del maiz, la
tierra, el sol y el agua.

De esta forma se muestran elementos de las visiones de mundo actuales con log
otomies, mayas y los mitos de los aztecas mostrados con los cronistas de la colonia;
sobre lo importante del maiz y el cuerpo humano en la simbologia indigena.

El maiz es utilizado también para la sanacién del cuerpo humano, las hojas de la
mazorca se utilizan para hacer té, los cabellos del elote, y los granos se utilizan para
diagnosticar el estado de salud, se tiran al aire rumbo a alguna montafia determinada

y con base en la posicion de caida de los siete granos dirigida a los siete cerros en |a

Huasteca, se obtiene el diagnostico del paciente.
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3.2.3 Cuerpo humano Y sanacidn

Sanacion, enfermedad Y plenitud existencial. Antiguamente las practicas de la
curacion las tenian las mujeres y las abuelas. Ellas lo trasmitian a las nueras Y a sus
hijas. Los ancianos se dedicaban mas a| trabajo de la milpa. Solamente en las batallas
habia algunos ancianos que asistian para curar y tenia que ser alguien muy especial.
El mokha, era un sacerdote con toda la sabiduria, el conocimiento, y el respeto de
pueblo, el receptor Y transmisor del ka. Mo el que esta lleno del creador y el que esta
antes del hombre, e| intermediario, entre dios y el pueblo. Xoximu, esta lleno, para
decir moi, estd parado, (antes del creador), el ka; el creador. “El nimero 1000 se
denomina mo, que significa “lo que esta lleno, completud” y que tendria relacién por
ejemplo con un sacerdote moka, es decir, ‘el que estd lleno de dios” O mas
exactamente el que esta lleno de energia” (Pérez Lugo, 2002: 101).

El curandero yethe debe ser especializado en percibir Yyede, oir, sentir, percibir. E|
yeyethe, curandero e incluso el yathe, médico. La enfermedad, jnini, Jneni,
enfermedad, relacionado con Jneni, cortar, lo que le afecta al dothi, enfermo. EJ
curandero debe ser capaz de sentir y de absorber lo que el enfermo est4 sintiendo.

No es el padi el curandero como dicen los diferentes investigadores (como Galinier)
del pueblo otomi. El padi es una palabra para designar el conocimiento, del pa de
luz, el que abre, el que esta lleno de luz de sabiduria y di, de frente, haiti, que todo
ser humano debe tener sabiduria, por Supuesto que algunos més como log que hacen
las ceremonias en Texccatepec (Huasteca Veracruzana) pero no necesariamente
deben saber curar.

Coxti, sobar. Es una curaci6n, transmisién de energias del curandero, para que el
Paciente sane. Es toda una manifestacion, es el calor, es |a vivencia en

Coparticipacion. Porque el que esta curando esta sintiendo la enfermedad de] otro, el
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paciente. 5] primero debe tener la fuerza para sanar y no debe dejarse contagiar por

quien tiene la enfermedad.

Existe un canto para la curacion del nifio, en ¢l se trata de acrecentar su imagen: no te
desanimes, la familia Y 1a comunidad te requiere, jeres ltil, importante, inteligente;.
De esta forma, ademas de la curacion fisica, se trata de acrecentar la vitalidad, y el
animo del paciente.

En las ceremonias hay otros cantos de curacion pero son de “forma magna, son
milagrosos, se puede decir, porque a la hora de la concentracién en la mesa de
oracién o en el campo de Oratorio por la cantora o el cantor cada canto se hace con el
solo alcance, porque al que esta bien concentrado la misma mentalidad le produce
CGS€ canto y, eso es dificil tenerlo por escrito pero yo lo vi un dia; y si se puede
Practicar, hay pedacitos chiquitos, pero ese es un misterio porque esta en un trance,
se droga un poquito la Persona que se pone a cantar y la misma droga le saca los
cantos sin que los supiera de memoria o por escrito, y al ritmo del violin y la guitarra
y sintoniza los cantos perfectamente. Pues la misma droga le saca los cantos sin que
lo supiera de memoria, Yo pienso,” dice el informante. “As;j han de ser también los
artistas porque el canto de la amapola en el canto de la gobernadora emite una voz
muy fina, pero los cantos no se cantan en cualquier momento sélo en momentos
especiales solamente en el dia de la administracidn de la fiesta en el campo de
oratorio, por eso muchos no creen porque piensan que los que cantan ahi se drogan,
claro que si se drogan pero lo que produce la droga no miente Porque pronostican
tiempo, si se va a dar la milpa o no se lograri la milpa. Adivina todo e]
comportamiento de las personas que estan y si se arrima ahi una persona que ha

fallado bastante el cantor le dice tu has hecho esto ¥y pide perdén a Dios, Asi como

los retiros que hacen los curas porque se concentran me imagino con la droga y
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generan cosas de parapsicnlugia conexion con el mas alld, con la droga se une una
fuerza mas Para unirse con el mis alla” Segin el informante de la Huasteca.

El campo de oratorio, mencionado por el informante, es un centro localizado
regularmente en una montana, Ahi los oficiantes pueden iniciar curanderos porque,

€n palabras de algunos curanderos, el campo de fuerza (oratorio) es un lugar para

recibir la fuerza.

3.2.4 Cuerpo, sanacién y temageal

En el bafio se relinen para colaborar en la solucidn de problemas familiares,
Ultimamente es ¢ Punto de unién familiar ante la vulnerabilidad y la amenaza de la
rotura familiar. Se da €5a comunién con la familja, Por eso el temazcal es un lugar
importante localizado en |as proximidades de las viviendas otomies.

La funcién terapéutica dej lemascal es tratar golpes, dolores en las articulaciones,
disminuye el dolor en el periodo menstrual; a quien ha sido intervenido
quirirgicamente |e ayuda a regenerar |as células (se emplean hierbas para
complementar el tratamiento). La cura se hace dentro de una temazcal- “'se soba con
el manejo de calores Y es muy bueno para las mujeres que han tenido un parto, el
bafio debe ser cada tres dias, es mas recomendable Para que haga efecto. Log bafios
normales son una o dos veces a la semana dependiendo de las posibilidades: jarilla y
ajenjo y pexto, son hierbas para aplicar a las mujeres parturientas Para que tengan
leche. Algunas mujeres antes de tener el bebé les da miedo, para QU€ no se les baje Ia
leche y se les soba muy fuerte en los pechos porque quedan duros, entonces ge

.0 AL |
ablandan para que puedan tener leche, Yy asi amamantar a su bebé"

'“{(}i-. Méndez, Elpidio, 2001:2-4). Informanie de Texcatepee, Ver, en Ia huasicen,

' (Diaz Avehina, 2000:2). Informante de San Andrés Cuexcontitlin, Estado de México.
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En cuanto a las precauciones entre gl lemazcal, la lefia debe quemarse toda y muy
bien y estar removiendo constantemente las brazas hasta que se haya quemado toda
Y, también fijarse bien qUe no tenga nada de humo dentro, el calor depende del agua
que uno le aviente. En el momento en que uno hecha el agua debe mantenerse
acostado. No entrar al dia siguiente de estar ebrio, o cuando esta uno enfermo de
presion arterial. Después de salir echarse agua en la nuca, debe uno esperase 10

minutos, después de tapar la puerta del fogon y mantener abierta la puerta de entrada

al vapor.

Cuando alguien cumple afios se mete al temazcal para que quede limpio como

cuando nacié. Antes de finalizar el afio también se bafia uno en el temazcal para estar
limpio al recibir el afio nuevo, También se lava todo, por ejemplo las cobijas para
que todo este limpio al llegar el afio nuevo.

Asi el temazcal, tihta, padre protector -lava el cuerpo y el alma y revitaliza la
sombra protectora. Al inaugurar uno primero se cura con hierbas, después ya puede
fungir para todas las funciones que le son atribuidas:

- Cohesion del grupo. Hay uno en cada nicleo familiar este sirve para dar armonia y
cohesion al grupo, cuando se presenta algiin caso que amenaza con alterar el grupo
familiar, se realizan sesiones de temazcal para subsanar e] mal. Regularmente hay
dentro de la familia extensa alguien que tiene més autoridad, ya sea un tio, un abuelo;
¢ste es reconocido como el indicado para sanear los casos mas dificiles que se
presentan en la familia extensa y los casos los trata regularmente en el temazcal.

- Curacién. Son miltiples las enfermedades que se tratan en el temazcal, entiéndase

por enfermedad un mal fisico, espiritual o psicolégico.

-
‘' (Diaz, Isaac 2002:2). Informante de San Pablo Autopan, Estado de México.
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- Bano a cada tres dias. La familia lo utiliza para mantener el cuerpo sano, entran de
todas las edades.

- Para ceremonia. Antes de emprender un acto muy importante, peregrinaciones, etc.
Ritos de paso para consumar nacimientos, transferencia de la fuerza e inteligencia,
cumpleanos, casamientos.

- Utilizan cantos, si era susto le decia que se saliera. Con un susto se iba su angel del
cuerpo, entonces pedian que regresara, porque se habia asustado y se habia ido lejos.
El canto se hacia mientras lo soba, o echa agua a los ladrillos. A la gente grande que
se le salia su angel, queda con mucho temor, por eso le habla a su angel para que
regrese. Este no es mas que la sombra.

3.2.5 El cuerpo y la sombra

La nube Ngiii también quiere decir mi sombra, nuestra sombra: la casa, la casa de

todos es la tierra, oi. “En un principio las casas fueron de adobe, de tierra, de paja,

porque nosotros volveremos a casa, tierra somos solamente, lo demostrara la muerte.

Los abuelos no se empenan tanto por el gran lujo de su casa, porque la verdadera es

el camposanto™,* por ello se empeian en cuidar su sombra: su habitar en la tierra.

Ensefianza que procede del dongu, casa ancestral, casa de piedra, la antigua sombra,
la primera, de acuerdo con un informante del Edo. Méx.

Dongu, es el resguardo del legado cultural, un refugio ngua. Dongu, do la piedra,
ngu de la casa, se le llama dongu también a los grandes centros de habitacién
antiguos y actuales, como el dongu, Jiquipilco ¢l Viejo, las piramides de
Tehotihuacan; donangu, en la Sierra Madre, muchos pueblos que hoy llevan el

nombre ancestral. A México se le llama mondo, ndo, semilla'y mo lleno (milpa)

" (Dias Isaac, 2002:2). Informantc de San Pablo Autopan, Estado de México
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Nfui, hay, existe, esta; es nuestra imagen: nuestra sombra que va de la mano con el
Mui habitar, nacer. Relacionado también con el fui, sombrero, el relato menciona
que el cerro de Jocotitlan, se pone su sombrero, alusion especifica de cuando es
cubierto por las nubes en la cispide.

La casa-sombra del humano, nanguna, la sombra de cada uno: es también la Nu ma
xumi, la sombra del cuerpo. Cuando uno se espanta o esta mal 6 i pi gui ri xumi, esta
espantada tu sombra, es necesario el kha sa ntahi, levantamiento de sombra. Para
levantarla primero toma, la mamé o el padre, la misma ropa del hijo y le dice:
“levantate hijo, !que no te espante tu sombra! En la curacién le azota su ropa, dathu,
al lugar donde ocurrio el espanto”

Ngui, nube, es la sombra del cielo, la que anuncia el mui ye, el que manda el agua,
algunos cerros (Joco) se ponen su f"ui para hacer ver que no tarda la lluvia.

El claro-oscuro, Taxki, alborada, xudi, la maiana; la sombra, xumi. Es la alusion a la
sombra-casa: ngu bin de, quiere atardecer, ngu bin xui, quiere anochecer; ngu bin
xudi, quiere amanecer. La mitad del dia también es ma de ro pa, o en alusion a la
sombra xa yhu xumi, medio dia. Xa yhu xumi, la traduccion seria, nada de sombra.
Por otra parte la casa se le concibe como sombra humana. Los mayas consideran
que: “En el caso del espacio habitado se habla del frente de la casa como el set na-h
(su-cara-casa), la puerta como boca (sti) y el gran cuarto interior como estomago
(sk w ul). Este interior abarca también la cocina considerada como “el corazon de la
casa”. Las plantas y los drboles del huerto son los pies. Petrich abunda en un
segundo criterio “— el simbolico— la planta y la casa, asi como el hombre, se

conciben dotados de un centro vital. En el caso de la milpa dicho centro (?ahci:l)

Y (Florencio, Lucia, 1999:1). Informante de San Pedro Arriba, Estado de México
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esta localizado en los granos”. Sobre la casa donde se almacena ¢l maiz: “.a troje
de la cocina puede ser “tocada” solamente hasta las seis de la tarde, luego ya no
pueden sacar el maiz pues se considera que “los granos duermen y pueden enfadarse
con los hombres si se les molesta” (Cfr. Petrich, 1985:38-9). Los otomies segin los
relatos de Lucia Florencio, en el Laurel, Edo de Méx , “el maiz al estar en el tapanco
(almacén del maiz) no se puede tocar después de oscurecer porque se enoja™ **
Sabemos, segun los relatos, los otomies tienen por modelo del mundo a la casa, al
mismo Teotthuacan se le llama Dongu (casa ancestral), Galinier lo muestra al
considerar * la casa como conjunto arquitecténico con sus anexos establecidos en un
espacio determinado (...) la casa en cuanto unidad residencial, es decir, una unidad
cognalica minima, ya sea de tipo nuclear o extensa...la casa, en fin, como un marco
simbdlico y un soporte de representaciones cosmologicas” (Galinier, 1990:144), Es
decir, la casa es un modelo de rewcscntaci:"m del mundo como se refiere a través de
Galinier y de los diversos relatos descritos en este trabajo,

En la casa (ngu) de los indigenas la simbologia del fogon (gospi) “es un elemento de
unificacion y cohesion, por lo que ocupa un lugar preferente en la casa. Fs la parte
central de convivencia familiar (minf). Con su presencia se da a entender que en la
casa hay vida (nzaki)” (Lastra y Quezada, Et. al. 1998: 34). Catarino Gonzalez y
Pedro Avila, de Zanja Vieja y Jiquipilco El Viejo, respectivamente, coincidieron que
la casa es alimentada por el calor del fuego, “en la casa siempre debe haber fuego
para que haya vida" De la Vega reafirma esto al agregar también que “La mujer
debe cuidar el fuego (tsibi) enterrandolo con ceniza (mospi) para que nunca le falte
el calor en su casa (ngu)” (De la Vega, 1998:50). El maiz en casa, civiliza, cobija

con su sombra, con su presencia y el consumo.

* (Florencio, Lucia, 1999:2). Informante de San Pedro Arriba, Estado de México
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La milpa, tiene también una puerta. En una esquina de la milpa es la puerta, ahi se
colocan cuatro matas en cruz ¥ S€ pone una cruz (ponti) ya no se pone en el centro
porque estorba a la yunta. Antes de entrar se reza: santa cruz, dios y todo lo que hay
aqui. Es la invocacion al pasar, pues primero se pide permiso y, al salir de la milpa
por la puerta se piden las gracias. Porque el maiz tiene un lugar especial (sagrado) en
la casa es emisor de sapiencia y civilizacion como ya se ha sefialado anteriormente,
es por lo tanto el otro yo del humano, es en este sentido su sombra.

3.3 La nocién humana del tiempo entre la casa, la comunidad y el trabajo

Di neki Yo te aprecio

Gui negui T me aprecias

Di nuki Yo te respeto

Gui nugui 1 me respetas

Di foxki yo te ayudo

Gui foxki tu me ayudas

La traduccion de Nofoxki quiero que me ayudes y gofoxki, yo te voy a ayudar.

Cuando la ayuda es mis, el agradecimiento es mas, con ello no se consigue dinero
pero si mucho respeto.

EI nfoxte se hace mas cuando muere alguien, entonces hay que ayudar al ngo foxte,
vecino. En algunas familias otomies en el Valle de Toluca, cuando alguien muere,
los amigos del difunto estan alrededor del cadaver, orgullosos hablan de sus buenas
andanzas con ¢l; en cambio los no allegados del difunto estan tristes

El existir, el espacio y el tiempo suelen estar en comiin relacion: el existir como
expresion cultural que va ligada al espacio como medio geografico-natural, en
comunién con los astros que regiran los ritmos del tiempo qQue encarna en el lugar-

hombre-naturaleza.
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El iempo en otomi se traduce Ja marca del medio dia —ma de ra pa— made es
mitad y pa es el calor, E| tiempo es concebido a partir del recinto espacial de la casa,
por una parte; desde ahi se ven los dias que ya pasaron y que fueron benefactores
para su existencia y, desde ahi, se ve como a través de una ventana la espera del
tiempo que esta por transcurrir.
También, “el tiempo es a partir de la vivencia en la comunidad, desde el conjunto de
casas, a través del nfoxte”, -Segin narraron Leopoldo y Avelina en San Andrés
Cuexcontitlan- éste significa el trabajo comunitario que se recibe, por ejemplo
cuando construye la casa, el vecino ofrece ayuda. Otro ejemplo seria cuando se llega
el tiempo de las labores agricolas y se realiza la ayuda mutua. El ximfoxte entonces
se refiere al trabajo comunilario compartido entre los habitantes de congregaciones y
comumidades.

Ademas de la disposicion al trabajo comunitario por parte de los miembros de ]a
comunidad. “Todos y cada uno deben tener nzahki, animo, plenitud, para ejercer su
actividad, su animo y su fuerza entre lo comunal” del conjunto comunitario.

Los tiempos de nfoxte o ximfoxte estan dictados por los requerimientos de las labores
culturales, de los ciclos vegetativos de las plantas cultivables —recibiri o ayudara en
las milpas— o a quien lo requiera en cualquier momento por ejemplo, cuando
alguien pide un préstamo a otro le dice: “mira, todavia tengo animo, tengo fuerza”,
refiriéndose a la devolucion segura del préstamo; y de acuerdo a la distribucion de
los periodos temporales habra tiempos solamente ocupados de convivencia tanto en
familia como en comunidad; en ella se realiza el nfoxte sin que medie una relacién de
rabajo. Es la explicacion del informante de porque el nfoxte, ayuda, es fuerte porque

€ntra en otra dimension,
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El fuego como vitalizador a través de su emisién de calor s el principal elemento
para entrar cn el todo  —gotho— y en la parte —tengu ‘tho— esta en funcién de la
ayuda mutva —nfoxte— para el trabajo —mefi— de la tierra —hoi (Cfr. Pérez
Lugo, 2002: 87-88),

En la tradicion maya, Petrich seiiala que el hombre se ocupa de todo lo “relacionado
con la preparacion, su siembra y la cosecha del campo que considera su milpa”. En
ciertas épocas (escarda, pisca) las mujeres laboran con la misma intensidad que los
hombres, pero esa actividad es considerada como ‘ayuda”(Peirich,]985:83).
También los otomies realizan la ayuda mutua (nfoxte) también entre el hombre y la
mujer, como ya se sefialo: el hombre abre los surcos y la mujer deposita la semilla,
como un acto sacro que alude a la fecundidad.

De acuerdo a lo anterior y por las afirmaciones de Perla Petrich: “El Maiz se concibe
viviendo como el hombre, no como un objeto exclusivamente comestible sino como
un centro proveedor tanto de fuerzas fisicas como espirituales. La garantia de
produccidn y de la regeneracion del maiz depende del hombre, no sélo de su trabajo
sino también de su fidelidad, de su atencion ‘amorosa’ que presta a su integridad.
Este grano-divinidad estd concebido como un donador que, a su vez exige
reconocimiento y para ello establece una relacién mediatizada a través de “la
costumbre” (rito)”. (Petrich,1985,129). La relacién aqui descrita entre el humano yel
maiz esta mediada por el mismo principio de nfoxte.

La disposicién a la colectividad esta también en los principios del guerrero, solo que

éste esta dispuesto de forma mas determinante entre las colectividades comunitarias.
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3.4 Vigias de la sombra ¢ ¢ sentido del guerrero

El guerrero tiene que ser Primero en todo, disciplinado, honesto, todo lo que dice

tiene que llevarlo a cabo tiene que ser el primero, “aqui nuestros padres, nuestros
abuclos se les tiene con Tespeto porque ellos son los que trabajan o sea dan el
ejemplo, primero lo hacen y después nos lo dicen, Y es mas casi no te lo dicen porque
siempre lo hacen porque ellos van adelante. Si vamos a la milpa, ellos van trabajando
y uno los va siguiendo, si va uno a cargar lefia, ellos son los primeros que van
cargando la lefia, si van a cortar 4rboles ellos son los primeros”.*’

Siempre con el ejemplo. Algo muy importantisimo es el respeto y la lealtad a los
abuelos, a los padres. Al mas débil siempre hay que protegerlo.

Los guerreros.

“El iempo ha pasado y no se puede olvidar esta historia que nos cuentan nuestros
viejitos y antepasados. Dicen que hubo una gran guerra en lo que hoy es la ciudad de
Meéxico (curi-ji). Los espafioles y otros indigenas que se les unieron estaban
venciendo a los aztecas; éstos pidieron ayuda a muchos grupos de otros lugares.
Llego un mensajero para esta region y explicé todo lo que estaba pasando. Como a
los chichimecas les gustaba la Guerra con mucho gusto decidieron apoyar y se
integro un grupo de guerreros.

Se hicieron muchos arcos y flechas, las mujeres juntaron muchas ratas de campo
para que los hombres no pasaran hambre por el camino.

Se fueron y duraron tres dias de camino a curi-ji (México), los aztecas los recibieron.,
y como andaban peleando, luego, luego empezaron a ayudar. La Guerra durd
muchos dias hasta que por fin se gand. Los azlecas y chichimecas lucharon sin

descansar, no asi los espafioles y sus aliados éstos tenian la costumbre de comer y

** (Diaz, Isaac, 2000:6). Informante de San Pablo Autopan, Estado de México
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dormir a determinadas horas Y esto lo aprovecharon los aztecas y chichimecas para
atacar.

Cuando acabé todo, el rey azteca dio las gracias e invité a una gran fiesta a todos los
guerreros y dijo que esta guerra se habia ganado por el valor que demostraron los
chichimecas.

Cuando se hizo de noche llevaron a los chichimecas a descansar a un cuarto muy
grande. Los chichimecas eran muy desconfiados y no les gustaba estar encerrados,
asi que decidieron huir. Para ello escogieron a la persona més alta y que tuviera el pie
mas grande, asi que todos los demés deberian de pisar en la huella de éste para que
no quedara rastro; asi se hizo, y en la madrugada todos salieron del cuarto como
nadie los vio salir y llegaron de nuevo a esta region en donde se les recibié con
mucha alegria. Contaron la aventura que vivieron, la cual se sigue contando hasta
nuestros dias™ (Ramirez, C., 2000: 56-57).

Las palabras de quienes forman al BUEITET0 No son suaves, son asperas pues “la
Importancia personal no puede combatirse con delicadezas™ (Castaneda, 2000:289).
De acuerdo con un yaqui, don Juan: “La importancia personal es nuestro mayor
enemigo. Piensa en aquello que nos debilita es sentimos ofendidos por los hechos y
mal hechos de nuestros semejantes. Nuestra importancia personal requiere que
pasemos la mayor parte de nuestro tiempo ofendidos por alguien (...) sin Importancia
personal somos invulnerables™ (Castaneda, 2002:26).

Asi, de acuerdo al informante del Edo. de Méx. “El que gobernaba tenia que tener
lodas las cualidades, trabajar la tierra, también ser guerrero, respetuoso, disciplinado.
Porque es vigilante de las tradiciones. El que llegaba a ser sacerdote también tenia

Que pasar por pruebas, el sacerdote era lo miximo aparte del gobernante no

cualquiera podria ser sacerdote porque tenia que pasar todas las pruebas, moka. es el
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que esta lleno de todo el conocimiento de la cultura. eran los guardianes, entonces

para que no se perdiera la costumbre uno tenia que estar siguiendo a la abuela. De

nino nos sentibamos alrededor del fogén y entonces el abuelo con cuentos decia
como se creo el mundo, de como teniamos que cuidar la tierra, del respeto que le
tenemos al maiz, siempre era en la noche”.

La conservacion y adquisicion de la luz, la energia, normalmente era en la manana, a
las cuatro la manana, y lo hace mi abuelo™,* finalizé el informante del Edo. de Méx.
Don Juan afirma con referenciala al cuerpo humano “Lo puedes ver como un hombre
o lo puedes ver como una luz” (Castaneda, 2000:286). Aqui se hace referencia no al
ver normal sino al de los que tienen iniciacién, pero las formas de cémo adquirir la
luz entre don Juan y los otomies tiene coincidencias. Un informante del Edo. de Méx
menciona que cuando esta la luna todavia mirando, con la mano se frota la cabeza y
nos hace lo mismo, y después cuando salia el sol, ponia las manos frente al sol Y, se
frota la cabeza y hacia la cruz porque la energia viene de arriba abajo y de los cuatro
lados, aparte de la energia del sol y la luna de todo los puntos cardinales, cuando me
refiero a los puntos cardinales también se incluyen la altura y lo bajo. Son seis lados,
tiene significado, ra to, significa pasar a otro lado, porque esta uno recibiendo todo,
ya no es uno lo mismo, hay un cambio. Generalmente el siete significa luz,
conocimiento, es el nimero del lobo, el lobo era sagrado para nuestros pueblos, ‘vo,
no cra el perro, era el lobo. Yohto (siete) relacionado con el yoti, el candil, es luz, que
guia y ¢l lobo era el que guiaba los espiritus era el que iba guiando aparte de la vela,
(de la luz y el paso de la vida a la muerte).

Nunfeni, tzedi, nzaki, todos tienen una relacion porque todos nacen del hombre

Nzaki, vienc de una luz, el conocimiento de la vida continua, la palabra 4/ ¢s como la

* (Diaz, Isaac, 2000:7). Informante de San Andrés Cuexcontitlan, Estado de México
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maxima del conocimiento. qu,fwu ¢s como hacer caminar lo que hay en la cabeza,
en la mente, de mr, como hacer danzar Y €50 va permitir al nzak:, ¢ste viene de la
ticrra, porque “La tierra es un gigantesco ser consciente sujeto a las mismas fuerzas
que nosotros™ (Castaneda, 2000: 219). El conocimiento directo de que la tierra “tienc
como tal que darles a los guerreros un tremendo levanton: es decir, un impulso
proveniente de la conciencia de la tierra” (Castaneda, 2000: 221 ).

‘Mui cs la vida, “"también es el comienzo de la vida. Todo tiene relacion primero se
necesita conocimiento del entorno nunfeni y este lleva al nzaki. Tzeri, es la fuerza la
cnergia del sol es energia, tse es como el frio, también da fuerza y luego se va en
forma de sol y es lo que culmina en la fortaleza del hombre, o sea que nuestros
pucblos sabian que frio es energia. Fresco es como el descanso”™’ De éste informante
del Edo. de Méx. se desprende que la manifestacion de la energia se da en tres
formas: lo caliente, lo fresco y lo frio.

Don Juan le dice a Castaneda en referencia al espiritu guerrero ** ... si vas a morir no
hay tiempo para la timidez, sencillamente porque la timidez te hace agarrarte de algo
que solo existe en tus pensamientos (...) cuando nada es cierto nos mantenemos
alertas, de puntillas todo el tiempo -dijo él-. Es mas emocionante no saber detras de
cual matorral se esconde la liebre, que portamos como si supiéramos todo
(Casataneda, 2000:40). Un ejemplo es cuando al realizar una ceremonia lakota un
Jefe guerrero tuvo una visiéon (Fred). Al llegar al centro ceremonial otomi el 5 de
Mayo de 1999 vio como una ciudad se hundia, sinti6 el peso del sufrimiento, se
desmayé, ahi comprendié que a pesar de ser guerrero de alto mando, sélo era un
simple mortal, porque “Un guerrero crea su propio animo (contenerse y soltarse al

mismo tiempo)” (Castaneda, 1999:171). Por eso, thseri, es la fuerza. asi le pedimos

* (Diaz, Isaac, 2000:7). Informante de San Pablo Autopan, Estado de México
151



fuerza Dios, thseri okhan, para que también uno vaya viendo que ¢s necesario
respetarse como humanidad y verse unos y otros como hermanos eso es uno de los
mandamientos para vivir bien en la segiin un informante en la Huasteca.

Esto se ejemplifica con lo que ocurrio el 14 de septiembre de 1531 donde
chichimecas no cristianizados se enfrentaron a otomies y entre ellos también
chichimecas cristianizados en Puerto de Barbaros (hoy Calderon, Guanajuato)
durante 15 dias se dice que unos 30 mil combatientes se enfrentaron, cuando ninguno
de los bandos parecia doblegarse oscurecié el cielo y una cruz resplandeciente
aparecio. Al ver esto los chichimecas no cristianizados gritaron El es Dios, en
seguida hicieron las paces y hasta hoy hacen juntos un ritual llamado el encuentro, no
es exclusivamente cristiano en este ritual, elementos nativos como cruz de caminos,
custodia, mesa, cuenta, estan presentes (Cfr. Correa, P., 2000, 155).

De ninguna manera estamos insinuando que la nocién de dios se dio a partir del
encuentro antes mencionado entre otomies y chichimecas, lo especial (sagrado) se
encuentra a cada instante entre nativos, entre lacotas se puede ver también. En una
ceremonia entre lakotas y otomies un jefe de este primer pueblo expresé: “me hago
responsable ante Dios y ante ustedes de todo lo que he dicho aqui”, rezé el rezo de
los lakotas y del Gran Jefe Caballo Loco antes de iniciar cualquier accién,
incluyendo las batallas, como los legendarios encuentros con el ejército
norteamericano:

Amigo, hazlo de este modo,

cuando un hombre esta rodeado por la gente

uno debe hacerse responsable

pues no esta solo.

Muchos otros estan detras de é€l,

dependen de él, oran por su éxito.

No solo sus hombres vivos, sino también
los que han pasado al mundo espiritual
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y los que aun no han nacido

todos ellos estan con €l.

Asi que cuando un hombre esta rodeado de gente,
debe ser responsable.

Y cuando tiene necesidad y piensa en servir a la gente
debe pedir lo que necesita
al Creador con un corazon puro.
Y cuando asi pida lo que necesita para servir a la gente,
no debe mostrar el menor rastro de duda
de lo que pidio
le sera concedido
de acuerdo con sus necesidades.
Entonces, exactamente como lo ha pedido,
asi sera.
EI nombre de este oficiante es Phil Lane, su padre solia recordarle esta antigua
ensefianza lakota que asi rezaba, como descendiente también de Creazi Horse. “Fiel
al significado intimo de sus nombres dakotas sagrados (bautizado a los 12 afios como
Shunngmaru, Lider de los guerreros para tomar los mejores caballos de sus
enemigos, y a los 25 como Chanupa, Una Pipa de la paz sagrada color negro, nacido
del trueno, el rayo y la lluvia” (Bopp, M., 2002:8).
En este rezo dakota tiene relacion el estilo de liderazgo otomi, tanto en el rito de
paso de los padi, los que saben, como en los curanderos hietete, hay mensajes que
invocan a la fuerza emanada desde okhan, para tener éxito en sus diferentes
empresas.
3.5 Lugares de poder y defensores de territorio
En la Huasteca se dice que lo mejor de la fuerza, vitalidad y la energia, esta en las
altas montafias porque estan mas cerca de los rayos del sol, estd el viento més fuerte
con mas energia, los rayos de la luna se reciben con mayor energia, en este lugar la
energia es tres veces mayor que la que hay abajo, en el valle.

Los grandes guerreros sabemos que estaban siempre en las montaiias, su preparacion

¢ra ahi, segin un informante del Edo. de Méx. “Lo que pude ver de nifio aci en la
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casa s que a mis hermanos los metian en el agua fria y no el agua caliente”, porque
tenian que recibir el fresco de agua y aparte la fortaleza y, ademas si sobrevivian es
porque tenian que vivir, era indicio de que iban a vivir, “aparte como estamos en un
lugar frio tenian que acostumbrarse al lugar frio”. La gente aln acostumbra bafarse
con agua fria, es una costumbre.

Los otomies (sigue el informante del Edo. de Méx) viven en montaias, cerca de los
volcanes porque los volcanes son sagrados entonces siempre vivian cerca de los
volcanes, porque los volcanes siempre daban energia. Hay una leyenda que dice que
los volcanes son nuestros abuelos y las montafias nuestros padres. A nosotros cuando
nos llamaban la atencion nos decian “se como el volcan, porque siempre esta firme”,
el volcan y las montafias son simbolo de dignidad y fortaleza, entonces nuestros
pueblos siempre habitaron alli por eso. Las montafias mas altas eran habitadas porqué
sabian que la altura provee de mas energia, es el lugar donde se formaron los
curanderos y los guerreros.

En las montaias de Temoaya, Botzanga, Lagartija Negra quien fuera un guerrero
otomi nacido en Jiquipilco, pele6 contra los aztecas derrotando a Arzayacatl, se
enfrentaron unos ocho mil guerreros de cada bando, como no se definia la batalla a
favor de ninglin ejército, optaron por hacer un encuentro entre los dos jefes de
guerra: Atzayacatl y Botzanga, éste ultimo derroté a Arzayacatl, dejandolo cojo para
toda su vida. Lagartija Negra tiene una estatua edificada en honor a sus dotes de gran
guerrero en las montanas del centro ceremonial otomi, en el Edo. de Méx.

Muchas ancianas de esas montafias dicen actualmente, que se casan con Botzanga al
morir su esposo. Se dice que las visita, al irse deja huellas de sus pies, que son como

tres veces mas grande que los pies normales de un humano, por eso se dice que es un
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tres pics o un pic grande. Aqui ¢l recuerdo de este guerrero esta mas presente que los
revolucionarios Emiliano Zapata y Francisco Villa.

En la Sierra Madre, los relatos mencionan que al perder la batalla en Atixtaca, los
habitantes que huyeron hacia la Guayaba fueron los comisionados para rescatar a
este pueblo. Anunciaron el ataque, alguno de sus contrarios se enterd y aviso sobre
este ataque, la congregacion se preparo, vigilaron los caminos, la acciéon no se llevo a
cabo, por eso se dice que el pueblo de la Guayaba no fue ni es bien visto por los
habitantes del otro lado del rio, 7ie te, donde hoy viven la mayor parte de otomies.

Se dice que los habitantes de la Guayaba eran los guerreros, que se posesionaron en
ese punto para llevar a cabo ataques, mientras los que no eran guerreros se fueron a
VIVIT a partes mas retiradas, a Texcatepec; mismos que hoy viven en un territorio fijo
y delimitado. Mientras los de la Guayaba ya no tienen el régimen comunal y sus
tierras se ven reducidas cada vez mas hasta casi desaparecer ilegalmente por
propietarios con apoyo del gobiemo, que tratan de quitarles las iltimas tierras. A
pesar de ir, los agresores, con jueces y agentes de policia, los ultimos habitantes se
han mantenido firmes ante gobierno sosteniendo que s6lo muertos dejaran su tierra.
Se dice que los habitantes de la Guayaba eran los guerreros, que se posesionaron en
ese punto para llevar a cabo ataques, mientras los que no eran guerreros se fueron a
Vivir a partes mas retiradas, a Texcatepec; mismos que hoy viven en un territorio fijo
y delimitado; mientras los de la Guayaba ya no tienen el régimen comunal y sus
lierras se ven reducidas cada vez mas hasta casi desaparecer ilegalmente por
propietarios con apoyo del gobierno, ellos tratan de quitarles las Gltimas tierras. A
pesar de ir, los agresores, con jueces y agentes de policia, los diltimos habitantes se
han sostenido ante gobierno sosteniendo que solo muertos dejaran su tierra.

Hace pocos aios la Guayaba era un pueblo con muchos habitantes, hacian fiestas y a
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menudo habia enfrentamientos entre ellos, no porque hubiera realmente problemas
entre ellos sino porque eran expresiones de las iltimas reminiscencias de una casta
de guerreros.

Los Huani, apellido que significa Pie Danzador, 6 Ladera que empieza con plantas y
termina en forma de montaia, estan asentados en esta misma congregacion de
Atixtaca, son de personalidad también guerrera, se revuelven a media plaza con sus
armas en la mano cuando se trata de algiin enfrentamiento.

En la Sierra Madre, entre otomies hay dos figuras destacadas mas recientes: Antonio
Granada y Arcadio Zavala. El primero defendié las tierras del municipio de
Texcatepec, el segundo, luché del lado del municipio de Zacualpan, en la comunidad
de Demanxa, alrededor de esta poblacién hay otros pueblos otomies como el
Capulin, Mago. Se recuerda su lema “quiero libertad de terreno para los pobres y
dono mi vida para lograrlo™.*® Su inmediato jefe era el capitan, Primitivo Pérez, que
venia de un linaje antiguo de guerra, al descender de Don Mariano Pérez, a quien-se
le aparecio el sefior de la Salud, después de que perdiera su comando. A esta estampa
le iban a hacer una capilla en el Naranjo finalmente se la hicieron en la Pesma porque
se fueron a vivir para alla, coincidieron varios informantes.

3.6 Los guardianes de cada lugar

De hecho no hay una repulsion al cristianismo, pero cada ceremonia se hace en su
lugar, esto no implica fundamentalismo, como lo demuestra un lakota al estar en
distintos centros sagrados del mundo:

“Cuando viajé a las tierras sagradas de las grandes tribus de Israel y Palestina, recé
en el muro de los lamentos, por tantos siglos un lugar sagrado de oracion de las

grandes tribus de Israel y senti el espiritu de Dios. Cuando recé en esos sitios

- (Matceo, Juan, 2001:1). Informante del Demanxa, Ver_en la huasteeca.
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sagrados para las tribus cristianas, senti el espiritu de Dios y cuando entré al Domo
de la mezquita de Roca del Templo del Monte y otros lugares sagrados para las
grandes tribus del Islam, senti el espiritu de Dios. Senti igualmente el espiritu de
Dios en los lugares budistas e hindies a los cuales fui en peregrinacion lanto en
Tailandia como en la India. Como siempre siento el espiritu de Dios en los lugares
sagrados para los pucblos indigenas de todo el mundo. Es ain mas importante la
conciencia plena de que todo lugar sagrado en la madre tierra es sélo un reflejo de
ese lugar sagrado y divino que reside en la santidad de todas las almas y los
corazones humanos” (Lane, 2000:26).

Hay que tomar en cuenta otro aspecto, cada lugar tiene un espiritu: El  dudu,
significa ¢l espiritu de cada lugar, como el ndahi, es el espiritu de cada lugar,
“nosotros le pedimos permiso siempre que vamos a un lugar para qué no nos pasen
las cosas negativas, uno cuenta con el permiso en el lugar en que uno vive, pero al
cambiar de lugar se debe pedir permiso para que permita vivir en o para qué permita
estar temporalmente. Por eso se dice a veces de los aires: el aire de ese lugar castiga,
pero no dicen el aire te castigd. Los ancianos de la Sierra Madre dicen que los
abuelos son los aires. Porque cada lugar tiene su espiritu.

Cuando muere una persona y a alguien le duele la cabeza se dice que levanto el aire
de esa persona y por eso se siente mal, depende del aire de cada persona si es buena,
causa bien, si es mala causa dafio. Cuando se hace una casa se sahuma y se le esta
pidiendo permiso al espiritu del lugar y si va uno al bosque también hay un espiritu
aunque vivamos en una sola casa cada ser humano tiene su espiritu guardian.

Al monr un olomi su espiritu se queda a resguardar el lugar y para que sus estancia
sca sana, después de poner al cadaver en la tierra ahi se marca primero una cruz con

cal y pétalos de flor blanca y a los nueve dias de que fallece se levanta: se buscan
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madrinas o padrinos, dependiendo si el fallecido es hombre o mujer; una para cabeza
sia, otra para la mano derecha chalaye, para la mano izquierda, nch ‘te, nxo'ye, para
el corazon mui'y pies hua, los padrinos o madrinas barren y recogen los pétalos de la
parte que le corresponde conforme a los rezos que dirige el rezandero cuando
corresponde a la o el padrino de la cabeza, pide por los malos pensamientos, la mano
derecha e izquierda, sus malas acciones, del corazén por los malos sentimientos, los
pies, por las malas acciones que haya realizado con los pies. Cada parte del cuerpo
representada en la cruz de tierra o de cal se va alzando por su padrino
correspondiente, poniéndolos en una repisa pegada en lo alto de alguna pareced,
mientras van apagando una veladora, prenden otra sobre una mesita. De éste modo el
cspiritu esta como un guardian del lugar donde perecio.
3.7 El sentido del habitar la casa, la tierra y el universo
Vision humana, Hnu ra ‘mui: de hnu vision, y ‘mui vida, nacimiento, estomago,
corazon, costumbre, habitar, estar. A través del estar —y no del ser — se define al
humano, en la medida que se es capaz de existir entre el mundo de forma arménica
con el todo terrenal, cosmico y humano, se puede vivir realizadamente. Vemos aqui
la diferencia con los cristianos, don Juan, un yaqui, lo sintetiza asi “Lo que han
llegado a entender es este molde del hombre no es un creador, sino el molde de todos
los atributos humanos que podamos concebir, y de algunos que ni siquiera podamos
concebir. El molde es nuestro Dios, porque nos acuiid como lo que somos y no
porque nos ha creado de la nada haciéndonos a su propia imagen y semejanza. Don
Juan dijo que, en su opinion, el caer de rodillas en presencia del molde del hombre
exuda arrogancia y autocentrismo humano™ (Castaneda, 2000: 279). En cambio entre
nativos americanos el caer de rodillas sobre los elementos del universo exudaria

Cosmocentrismo.
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Asi pues en la nocion humana entre otomies se sostiene que ro mut, es el alma. Se
debe dominar, bijampi ro mui el alma para i ‘muira zoo, estar bien y, evitar la du
mui, pena. Do mui, existir Y do, mundo de donde uno nace, de donde uno parte, el
ojo que vio el principio (todo ver es sagrado), su suelo natal.

Da kha da mui, la reproduccion relacionada con el verbo puixki, nacio (ver la vida).
También es permanecer con el mui contento, equilibrado, es pasar el tiempo de forma
realizada y podemos preguntar (e ma paa di mui, ;que dia es hoy?. Dos ancianos al
encontrarse y preguntar sobre su mui y sus suefios éstos lo describen, en caso que
todo este bien; de lo contrario siguen su camino, tal vez en su proximo encuentro
tengan su mui en buen estado entonces habra dialogo.

El ntahi, representacion fragil del alma, es otra alma unida al aliento vital, ¢l aire. Le
da vida al Nunfeni, al pensar. El aliento vital pasa por la nariz xifiu, corre y transporta
como un venado, fani, para alentar la inteligencia, el pensar, riunfeni. Se descompone
en siu, relacionado con, jAw, tres, que tiene que ver con piensa, nbeni, y Aunfeni,
mbeni y de bmeti, o mbedi es la falta, lo incompleto o lo que falta por hacer. Los
otomies de la Huasteca aseguran, “Creemos que Dios no nos ha dado todo. a diario
esta dando cosas nuevas”. Los iniciados coinciden con el yaqui, don Juan afirma que
“Con el cuerpo como objeto uno se enfrenta a algo conocido, con el cuerpo como
huevo luminoso uno enfrenta a lo desconocido; las posibilidades humanas tienen, por
consiguiente, un alcance inagotable (Castaneda, 2000: 79-80). Es la explicacién de

porqué un iniciado otomi puede viajar al futuro o al pasado para saber sobre los
individuos y los pueblos.

Xingu, literalmente traducido como envoltura de la casa, es aludir a lo bello, lo vital,
lo fuerte, el xingu de una planta es porque es la mejor, entonces el agricultor

descargara su afecto en esa planta. Lo mismo sucede con un animal, si tiene vingu es
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porque es el mas apreciable; también ocurre lo mismo con ¢l humano, porque tiene la
capacidad de apreciar las cosas, es ¢l viejo que ha vuelto a tener la sensacion de ser
nifo, aprecia las cosas por el simple hecho de regocijarse, tiene empatia con ellas, se
alegra ante la presencia de una planta, un animal o un humano o cualquier cosa como
¢l Dathe, €l rio, el padre rio, da la alegria, thede, la risa para estlar sanos.

El /iehe, hombre esta hecho de dehe, agua, esperma que acompaia al que nace con el
agua detha, el maiz el que saca el grano del majz para que crezca. Detse, el capulin
cuando se coce con el sol dafia a la gente porque le hace falta el agua, tiene que
llover para cocerse con el agua y el sol, ésta es la relacién que tiene el agua vy el sol.
Minthe, en la Sierra Madre significa perro de agua también significa gato montés,
mixtu, también se origina de xante, montaiia. El minthe; guardian (femenino) de los
veneros y el mui'ye (masculino), el que manda e] agua de arriba. Ambas deidades
son del agua: para el Edo. de Méx. Minthe, el gato montés; para la Huasteca, el perro

.

de agua. Hay lagunas sagradas como la de Tres Ojuelos en el Edo. de Méx. y en Pie
del Cerro en Hidalgo. Asi se completan las divinidades de] agua en tres contextos. A
diferencia de Castaneda que registré “Lo de arriba se trataba de conocimientos
secretos acerca del viento, la lluvia, los relampagos, las nubes, el trueno, la luz del
dia y el sol. El conocimiento de lo que abajo tenia que ver con la niebla, el agua de
manantiales subterraneos, los pantanos, los rayos, los terremotos, la noche, la luz
lunar y la luna” (Castaneda, 2000:99).
El agua es masculino en su sentido genérico. Nye, es agua, es como el esperma de la
tierra, por el dehe relacionado con riehe, y también con la nube giii de mui
(estomago) o de generar vida como en la tierra, hoi. Ximhoi entendida literalmente

como piel de la tierra también es una entidad para la realizacion de la vida, pero la

Palabra hoi es mas que eso, es como la vida eterna porque “nosotros cuando morimos
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llegamos a la tierra, es donde nos vamos a quedar, por eso mi abuelo dice que la casa
¢$ nuestra sombra, la verdadera casa es la tierra™” segiin un informante en el Edo
de Méx. Asi entonces de acuerdo a lo anterior, Ximhoi no es el universo como lo dice
Galinier, “aqui le decimos gotho mui, todo lo que existe. Entonces ximhoi es la
unidad entre lo que da la tierra y lo que expresa en forma de plantas.

La sangre y el esperma tienen la misma palabra, aqui al hombre decimos rigje, y
cuando la mujer estd embarazada “le decimos xiii, /iu es camino, es dar un camino,
dar a luz. Es un camino, para nosotros también es vida y, rieje también es de sie o sea,
el que hace eso, dar vida, y behsia es la mujer que es madre pero al mismo tiempo es
mucho conocimiento de jia, cabeza”, *°

La sangre, el ki viene de nzaki sabiduria, conocimiento, ahi la sangre se agrega como
sacar, salir o sea vida, es el que hace que tenga uno energia o “‘el que hace que haga
lo que tienes que hacer” aseguré un informante en la Huasteca. Es la energia, es el
combustible. El semen realiza lo mismo, es la esencia del ser humano, ahi va la
energia del ser humano, de la vida misma y el ki viene del kha también.

Asi la sabia que circula en los vegetales y la sangre de los animales también la posee
la utierra, circula por las venas de la tierra, hoi, para que se manifieste la vida en
forma de xi, de piel (piel, salea, pasto, arboles) es decir lo que cubre la tierra, ximhoi.
Maetsi significa el otro piso arriba del que pisamos, el cielo. Ximhoi es todo (la
tierra), mientras que majetsi es sélo el piso superior. La terminacion fsi, esta
relacionada con tze, estrella y za édrbol, es decir lo que esta sobre la superficie de la
tierra. Tzedi donde puede producir la fuerza, procede de muchas cosas como el aire.

El mismo aire tiene fuerzas cuando va pasando, “el aire es como si fuera pasando un

** (Diaz, Isaac, 2002:8). Informante de San Pablo Autopan, Estado de México.
" (Diaz, Isaac, 2002:9). Informante de San Pablo Autopan, Estado de México.
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" dijo un infi . o :
abuelc JO uninformante en Florida (]|unslcca). El aire tiene diferentes fuerzas es
- o T

malo, se :
bueno y malo, se combate con |q Misma naturaleza o hierbas entre otras cosas, por lo

:gular es con hoja i :
reet s con hojas de ¢Spinas, con gran cantidad de espinas, con lo cual se hace una

himpia para alejar el mal aire, ggte puede contaminar a uno o a muchos. Ataca

enfermando a los humanos, animales y plantas
El arbol para el otomi es especial, simbolo de fuerza, don Juan descrito por

Castaneda coincide en que “Los arboles estin mas cercanos al hombre que las

hormigas™ (Castaneda, 2000: 181). E] arbo] Ia unica vida que tiene depende del agua

y deﬁendg su fuerza, dicen los otomies, los animales son como si fueran seres
humanos pretenden cosas comunes como el agua, el aire, o los alimentos que se
consumen por ambos.

3.8 La triada (maka fiui) en la conformacién del todo

La propia lengua (fiuhu) se habla de tres formas a través del aliento, fiu, que va y
viene a través de los poros de la nariz, donde camina el aire, (donde uno camina es
iy, el camino) la voz, para el otomi, sale de la nariz, al mismo tiempo la palabra mui
también sale desde estomago, es decir hay que hacer fuerza en el estomago para
pronunciarlo.

Pese a que a toda costa Carrasco Pizana quiere encontrar la dualidad entre otomies, le
parece de interés varios casos en que el tres es el nlimero ritual entre otomies y sobre
todo por ser algo que los diferenciaba con los mexicanos, estos eran: los 9 sacerdotes

(3 principales mds otros 6) que hacian en Tlaluacpan la fiesta Anttzyngohmu. Los 3

sacerdotes que celebraban en 3 jacales en Tototepec las fiestas de los meses. Los 3

indios que por mandato de 3 principales ayunaban en Azcapotzaco ofreciendo copal

v - i 1H ,-’ 5 [I
a Texcatlipoca 3 veces al dia (una vez de dia y dos de noche). En la fiesta Xoco

a cabeza del idolo de
Uetzi figuraban 3 sacerdotes en forma destacada, y sobre la cabeza del ic
T
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otonteutli ponian 3 tamales incados en 3 palos. Asi mismo Carrasco Pizana menciona

que Scler piensa que el nimero 3 esta relacionado con el fuego. Esto puede explicar
la importancia del nimero 3 entre los otomies del porque tenian al fuego como
deidad principal (Cfr. Carrasco Pizana, 1986, 185-220).

En los relatos de los propios otomies en la actualidad sostienen que no hay dualidad
porque todos partimos y llegamos al mismo centro (made) porque en la dualidad son
dos, nosotros no somos dos (relato de varios informantes del Edo. de Méx.) sino
hasta tres por las tres o mas significaciones de las cosas. No existe la palabra
dualidad entre otomies, la pareja hombre-mujer miria y rieje, iie el que hace camino
pero junto con la mujer, cuando estd embarazada es riu, de xiriu, el que da camino,
sabiduria como una sola cosa. El ma de es solo la mitad, el medio, de donde
procedemos do mui, (del gomu) existir, estbmago y do, el mundo de donde nacemos
de donde partimos, es domui, la costumbre de donde parte el ojo; hay palabras que
continene este sentido de orige como nikha do, iglesia vieja, kha do, ruinas, piedras
sagradas, do ngu, Teotihuacan, o casa ancestral.

El nombre que se autoasignan los propios otomies esta relacionado con el tres: el
fihato (otomi del Valle de Toluca), Naiihu (Valle del Mezquital, Hidalgo) y los Nuhu
de la Sierra Madre Oriental, (Puebla, Hidalgo, Veracruz) ademas Michoacan y
Tlaxcala, entre otros lugares y las variantes muy localizadas como fahfio/fiahiia en
Querétaro, segin los informantes y como lo he constatado yo mismo, por pertenecer
4 una de estas regiones. Soustelle dice que: “los otomies mismos se llaman nya/nyu
(...) la palabra nya/ o /nyo/, hablar, y /?nyw/, que es propiamente el término que
designa al otomi, como lo confirman ademas las fuentes de la €poca colonial; es

decir: quien habla /Tnyu/" (Soustelle, 1993: 4).



Soustelle, como lambién muchos investigadores contemporaneos, generalizan la
palabra fiafhu como un denominador comin para los otomies, pero faiihu
corresponde solo al Valle del Mezquital y quiere decir el que habla en el camino:
fatho, se traduce como el que habla su propio idioma y fuhu, el que esti en el
camino, segun los hablantes de la Sierra Madre Oriental. Nu (camino) como lo
considera Suostelle puede ser un denominador comiin que designa al otomi; pues
cfectivamente funfeni quiere decir, echa a andar tu conocimiento, tu pensamiento,
fiuhu, entonces es como el si mismo, el camino de si. Mi estudio estd mas cargado
hacia los fiuhu, no sélo porque también soy de la Sierra Madre Oriental y por ello se
me facilita la investigacion, sino porque los estudios recientes sobre otomies son mas
abundantes en esta region. Galinier define al otomi como “nyu, n'yu ‘otomi’
(Galinier, 1990:18). Un otomi de San Pablo Autopan, Estado de México, Isaac Diaz
recientemente recorri, como una caminata sagrada todas las regiones otomies y
encontrd a fiu, como elemento esencial para la definicion otomi en todas las regiones
otomies, €l mismo relaté en la creacion del humano que los otomies provienen de
Mahua—ancestro pie grande—, o magua pie largo, Luisa Vicente de Temoaya, Edo.
Méx; lo relaciona con el héroe legendario Botzanga y fiuhua (tres pies).
El otomi de la Sierra Madre Oriental, el fiuhu; “el que esta en el camino”, traza con
este autodesignio el todo, su mundo; su vastedad cultural es anunciada asi. Sol que lo
alumbra, la luz que potencia su interior, y lo lleva por este camino a la realizacion
plena como individuo con su entorno. Esta ahi, en €] mismo, el guerrero, presto a
vencer las fuerzas de la oscuridad y en su triunfo sale por fin hacia el oniente cargado
de victoria, de cara al Sol. El fiuhu —otomi- se siente (tzedi=energia) o nzedi, se

realiza (nzaki= vitalidad) y se sabe (nfadi= sabiduria) en el camino, estd en el
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camino: el camino luminoso (Cfr. Pérez Lugo, 2002:42-43). De éste modo la
presencia arrolladora de la tridemension entre otomies es innegable.

Con respecto a la dualidad para Galinier uno de los seis axiomas que constituye la
representacion del mundo otomi es “el principio dualista se extiende al conjunto de
las relaciones de poder que vinculan a la comunidad con la sociedad nacional y con
el Estado” (Galinier, 1990:682). En los relatos no hay una interdependencia absoluta
entre una parte y otra, si al medio dia dios y el diablo se retinen para ponerse de
acuerdo, se estd hablando de cooperacion, de reciprocidad, no de dualidad lo mismo
se ve cuando se presentan las deidades de la lluvia la de arriba, m’ye y la de abajo,
minthe, y no se hace tanto énfasis es el agua normal, asi se privilegian dos de tres

entidades.

“En los hogares otomies se celebra culto a espacios simbolicos como es €l (...) fogon,
por ser el lugar de reunion de la familia, de ahi la importancia que se le da, ya que se
cree que es como el sol de la casa; se adornan con flores en cada 18 de marzo, fecha
en que los otomies reciben el equinoccio de primavera, acontecimiento importante
debido a que el sol calienta con mayor intensidad. También se adoman el fogon en
cada fiesta familiar, (al mismo tiempo que el autor hace una analogia de los pares)
(...) makita (sol-fuego), makime (tierra-luna) (Bermuidez de la Cruz, 2000: 29). En
esta presencia de pares se ve la presencia de entidades similares, mas no duales, el
sol y el fuego por ejemplo y en menor importancia esta el rayo, incluso otra relacion
seria el nimero tres con el hombre. Asi, pues, la nocién de dualidad como se
presenta entre los aztecas de forma indivisible y con pares diferentes en otomies no
se encuentra y los pares identitarios que se observan pueden ser divisibles, .pcro no

hay una palabra en otomi que designe a la dualidad como en otras lenguas.




Para varios informantes del Valle de Toluca, ¢l mundo se va formando a través de
mitades, made: mitad de la tierra, mitad del cielo, a la madre se le dice me y cuando
prende algo se dice de, por ejemplo, ma deni, quiere decir va a florear, va a prender
la flor. Cuando viene la tarde se dice made, esta significa como el comienzo, pero
cuando se habla de comienzo no significa que sea el origen en que no haya existido
algo mas alla, significa més bien el comienzo de otra etapa por ejemplo cuando la
mamaé tiene un parto, éste no necesariamente es la primera vez, puede que haya
tenido otros. La palabra medio significa como la existencia de algo, la iniciacion de
la fuerza, la energia eso es lo que significa la palabra made. Se puede ver que esto no
tiene relacion con lo que se conoce como el concepto de dualidad.

Made también alude a la mitad del centro del circulo, pues se dice que la energia del
universo y de la tierra se maneja en forma circular.

Frente al concepto que los investigadores generalizan para los otomies, mismo que
retoman de los aztecas del concepto de Ometéotl, “Era la divinidad suprema y el
principio fundamental de todo lo que existe. No intervenia directamente en los
asuntos humanos, los cuales delegaba principalmente en sus manifestaciones
Ometecuhtli, su principio masculino o “sefior dos”, y Omecihuatl o su principio
masculino o “‘sefior dos”, los que a su vez se encargaron de crear a los demas dioses.
Ometéotl igual que Ometecuhtli y Omecihuatl vivian en el Omeyocan, lugar de la
dualidad” (Gonzélez Torres, 1990:130). Vemos claramente que no hay relacién entre
el concepto de dualidad azteca frente a la noci6n trinitaria de los otomies.

Por otra parte la idea de trinidad entre otomies no esta antropomorfizada, las tres
entidades donde el Ka, dios, se manifiesta son el rayo, el fuego y el sol, ellos tres son
esencialmente luz, porque dios es luz, aseguran varios informantes. El cristianismo

en cambio antropomorfiza la trinidad a traves del padre, el espiritu y el hijo. En los

166



olomies aunque no he hallado datos sobre su caricter especial o sagrado, hay un
ambito de la trinidad aplicado a la sociedad que es la figura de familia, donde
aparcce el padre la madre y el o la hijo (a).

Conclusiones

Los otomies del sur tienen algo de la influencia antigua de los aztecas, no tanta como
lo presentan otras investigaciones, y los otomies del norte tienen relacion con los
huastecos antiguos y actuales; en estos ultimos se noté mas la conservacion de la
tradicion original otomiana, presentan una separacion clara entre la religiéon otomi y
la cristiana. La causa puede ser que los otomies del sur estin muy cerca de las
ciudades, como Toluca o México. Ellos mismos tienen ciudades y viven muchos en
la vida urbana o semiurbana; los del norte tienen pocas vias de comunicacion, los
caminos de terreceria son escasos.

El cuerpo humano en si mismo esta integrado de todo lo existente en el universo y la
tierra, son tres grandes divisiones, el cosmos, la tierra y el humano, éste tltimo ocupa
¢l ultimo lugar en importancia, por lo tanto no hay una vision antropocéntrica del
mundo.

El otomi persigue conservar y aumentar su capacidad de adaptacién mediante la
fuerza, existencia y vitalidad, como medios para arraigarse a su territorio, entre
otomies huastecos la tierra y el territorio son similes del cuerpo humano, las
montanas y los valles son portadores de lo masculino o femenino en sentido
genérico, mientras en otomies del valle de Toluca, solo las montanas son réplicas de
hombres o mujeres, es decir, la simbologia no es exactamente la misma entre otomies
de la Huasteca y del valle de Toluca, estos ultimos parecen tener influencia en este

aspecto de sus antiguos vecinos aztecas.
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El humano desde una vision otomi no se identifica con la tierra, su animal
companero o el maiz y la montafia, se siente en si mismo estar integrado de estos
clementos. Por lo tanto son mas trascendentes que la categoria de ser, incluso este
verbo no existe entre otomies, lo mas proximo a él seria el existir o el estar, es la
causa de porque el otomi pregona la sanaciéon como uno de los deberes del humano
ante el universo, la tierra, la comunidad, la familia extensa, y el individuo. Porque se
vive entre una nocion de incompletud, y dios, kha, lo hace deliberadamente para dar
oportunidad al otomi de aprender a cada paso de la existencia y se puede decir, que
ese es el principal sentido de existir para el otomi.

En este capitulo la tridimensidn siguié siendo de gran significado para los otomies.
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CONCLUSIONES GENERALES

Todo cuanto existe para ¢l otomi no se exresa mediante ¢l ser sino sino el estar en el
universo, por eso no hay un verbo ser en la lengua otomi. En la lengua otomi hay
categorias aplicables por igual a todo lo viviente, a plantas, animales y humanos. Por
ejemplo la vitalidad y el trabajo para la ayuda mutua es un concepto usado por las
comunidades para su interaccion.

La comunidad es la totalidad viviente interactuando, cada criatura tiene su

representante, por ejemplo, hay un jefe de los leones, de las aguilas, de cada especie

de plantas y del humano.

La existencia vino al mundo, de acuerdo con los otomies, por el gran Ka, energia

suprema o dios y €l trajo al mundo todo lo existente. Al humano lo llegé a adaptar a

la vida hasta la tercera generacion. Es un dios dispuesto a mejorar, él mismo sec

equivocd, por eso los otomies dicen que ¢l nos da la oportunidad de aprender y
mejorar a cada momento de la existencia y ese es uno de los principales sentidos de

existir. De éste modo fue como se presentaron primero los mitos cosmogénicos,

enseguida se crearon las creaturas, es decir, se presentaron los mitos de creacion y

por ultimo se establecieron las instituciones tales como la familia, todo lo anterior
creado por una misma sustancia emanada del dios o energia.

Asi en el mundo otomi no puede haber una separacion entre lo sagrado y lo profano,
todo es especial para los otomies. Tampoco dios se presenta en una forma unica, se
manifiesta en formas multiples, el humano no tiene mayor significacion, lo mas
especial esta en el agua, en el rayo, en la tierra, en la luna, el sol, el aire, el hombre
funge solo como medio, aunque a los elementos naturales se les representa como

figuras antropomorficas, no es ésta la mas importante.
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Los mvestigadores confunden piel de la tierra con el universo, en el escrito se mostré
- 4 . - 15 O

como hay siete capas que Integran al universo otomi, tres hacia el inframundo, una

superficial denominada piel de 1a tierra y tres que estan sobre la tierra

La parte alta esté sobre la tierra se le considera como el tapanco de la casa hay
algunos otros simbolos que hacen suponer al universo como casa a diferencia de los
mvestigadores (Con Galinier y Lopez Austin a la cabeza) que sostienen que que el
universo es una réplica del humano.

En cambio la tierra si es una réplica de cuerpo humano, también algunas creaturas
que habitan en ella como el arbol y el maiz. La simbologia del cuerpo humano en la
tierra puede verse en tres campos: el planeta tierra como un gigantesco cuerpo
humano, donde las partes altas se relacionan con lo masculino y las partes bajas,
tropicales con lo femenino, también asi se considera las entrafias de la tierra: la
segunda forma es ver al territorio como cuerpo humano, asi se concibe la Huasteca.
La tercera forma la simbolizan en el maiz, se puede ver en la fiesta del elote,
principalmente en la Huasteca donde los elotes se atavian con trajes humanos vy, el
arbol y la montafia se hace alusidon de estos ultimos en el Valle de Toluca y la
Huasteca. Elementos que, demas, sirven para dar a conocer de forma simbélica, dos
territoros.

Por ultimo la concepcion de piel estd presente de forma muy abundante y con
significacion también diversa, es el mismo concepto, la misma idea para denominar a
la cuticula de las hojas de las plantas, la salea y las plumas de los animales, la piel
humana, todo lo que cubre la tierra, asi también a través de la piel hay una nocion de
tiempo aplicado a los humanos en esto ltimo hay coincidencia con Galinier, solo en
la parte humana. Lo que falta agregar es que en la nocion de piel, entre otomies,

alude al concepto de extension (espacio) y en menor medida al tempo.
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Ll otomi 1 . .
otomi confiere y reconoce a cada elemento existente una fuerza Y s¢ siente estar

mtegrado de cada parte del universo, acude a la innovacion de estas fuerzas del

mundo segiin lo requiera ¢l momento. También concibe que cada lugar y cada cosa

liene un representante o dueiio; lo que da una idea de orden en la vision de mundo de

los otomies.

Como habitante de la tierra el otomi se siente un huésped mas como cualquier otra
criatura, como un animal, una planta, entre otros y tiene la mision de colaborar y
recibir los beneficios de cada ser viviente y no viviente, asimismo tiene formas para
buscar un lugar adecuado en el universo y en la tierra, lo muestran al construir su

casa, al reacomodar o buscar un habitat propicio energéticamente para su habitacion

y asi morar en la tierra, finalmente pretende acumular aprendizaje para vivir en su

ultima morada: el vientre de la tierra.

El ordenamiento del caos en el mundo es a partir de una trinidad. Las tres
dimensiones de la existencia estan presentes en todo, son la unidad minima y
maxima de micro y macro organizacion del universo. La tridimension es el arquetipo
esencial que estructura la vision y mision del otomi ante la existencia. La trinidad del
dios (rayo, fuego y sol) tienen fundamentalmente una sustancia: la luz. Dios entre
otomies, se dice que es luz.

El pensamiento eminentemente relacionado con la trimidad evidenciado a través de la
estructura de la lengua misma y el acervo mitico que en conjunto contiene la vision
de mundo otomiana. El pensar tiene el punto de partida en el estémago, los otomies
lo relacionaron con el primer chispazo antes de encender un automévil, se apaga

finalmente cuando el individuo muere. Sigue siendo luz el que ha fallecido pero ya

de otro tipo, los animales que guian al muerto hacia la muerte son seres de luz, como
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S¢ Vio por la estructura misma de las palabras para designar al perro, al coyote y al

lobo.

Cuando las ideas vienen de golpe, es cuando se experimenta un miedo, por ¢jemplo,
se afecta primero al estémago y luego al corazén, dos partes del cuerpo humano que
reciben casi la misma palabra para ser designadas en otomi. Es la razén de porque
algunos investigadores no alcanzan una explicacién de porque cuando alguien esta
triste, se utiliza la misma palabra para decir que tiene ¢l estomago muerto.

En la tierra la energia se maneja en forma circular; la mitad del circulo, o el centro
del circulo, se denomina made, quiere decir medio, pero no hay algo parecido como
lo que se dice de la dualidad azteca, concebida como una entidad indivisible y
claramente relacionada con una deidad y con un lugar especifico dentro del conjunto
de deidades que conforman la religion azteca. Como se pudo apreciar a lo largo de
todo el escrito todo esta ordenado con base en tres entidades.

Hay tres circulos que caracterizan el héabitat donde se asienta la comunidad, el
primero es donde esta el conjunto de casas, el segundo es la parte que sigue
inmediatamente a la comunidad que es donde estan habitando los dobles de cada
individuo encarnados en animales, es decir, sus animales compaiieros y el tercero es
habitado por animales normales, pero es dificil establecer un concepto de comunidad
restringida solo al ambito humano, la interaccién comunitaria es coésmica. Esto se
observa en la Huasteca, fuera de estos circulos esta también la montafia y el 4rbol
sagrado, la Montaiia de Cedro en la Huasteca y la del pino en el estado de México,
como centros de poder son lugares dificiles de acceso, uno de los lugares donde
reciben la iniciacion los curanderos. Asi los otomies experimentan sus arquetipos

para una biisqueda y obtencion de la trascendencia en la existencia.
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La tridimension es el principio de fuerza y de poder, entre otomies. relacionada con
el caricter fuerte de humanos, plantas y animales, simbolo de jefatura y es un
estigma para caracterizar al mundo, asi, las plantas se dividen en guerreras, sagradas
y protectoras y el universo les ha dado un orden para que pueden existir de forma
armonica, porque entre ellas también hay antipatias, igual como ocurre entre
humanos. A la vez al relacionarse entre plantas, animales y humanos, también se
busca la empatia, esto se puede apreciar cuando un perro estd enfermo busca
hierbas para comer y curarse, éstas las busca por empatia con el mismo. Esta
categoria se denomina trabajo que se da y que se recibe, esto no ha sido indagado por
otros investigadores. Esto es lo que permite, segiin ellos, la persistencia de este
pueblo tan milenario. Esta concepcién trinitaria existe o existié en otros pueblos pero
la tridimension otomiana no tiene parecido a las ya mencionadas; a la griega por no
coincidir en la parte numerologica donde filésofos griegos hablaban de ésta, la
cristiana por referirse a la antropomorfizacion de la trinidad y en alguna medida en la
mitologia de los egipcios también.

Lo que para el investigador es un mito, para el otomi es una verdad, éste revela una
forma de existencia entre éste pueblo, fija los modelos a seguir de los ritos y de las
acciones otomianas sobre todo las mas significativas. Se coincide con Mircea Eliade
en que este modo de vida lleva al otomi a reintegrarlo a una época que no se data en
la historia y por eso mismo es ahistérica, mas alla de la historia, trasciende el tiempo
al vivenciar un rito o imita un modelo mitico o escucha simplemente un mito
ritualmente. Asi cuando los otomies y meztisos vecinos de la Huasteca hablan de un
tiempo en que ellos tenian todo, cuando el toro vivia en la montafa del Toro, se
vivian en la abundancia en ésta tierra, se sitian, sobre todo los tres sacerdotes que

ejecutan el rito, sobre aquel tiempo de bonanza, desde éste tiempo de escasez, que es
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¢l que estan viviendo y es bastante en la mayoria de la poblacién otomi, se dice que
sus pueblos como Florida, Veracruz, fucron poblados por otomies muy ricos. En
algunos casos hace referencia a la invasion de los espafioles y con clla la llegada de
la desgracia otomi por tener que alejarse cada vez mas a terrenos mas inhospitos y
lejos de alcance del castellano como hasta hoy viven.

Lo que se ha abordado fue mediante un habla mitica. Como habla expresada en
palabras por lo general se divide en significante y significado. Para facilitar el
abordaje de la vision del mundo otomi; se tomé el significante, el significado y el
signo de las palabras. Asi por ejemplo, un significante; la apalabra gobierno, su
significado puede ser orden y el signo puede ser el presidente. La asociacién de los
dos primeros originé al signo, estin unidos porque el signo concreta la palabra en la
humanidad, la encama en algo. En el lenguaje el signo se vuelve solo imagen
psiquica, lo reduce a una pura funcién significante, un lenguaje objeto, en un
concepto. Mientras el mito une un concepto con una idea.

En el mito se utilizo el lenguaje simbolico, pero el simbolo es de naturaleza diferente
a la del signo lingilistico. Aqui se da una relacion de necesariedad entre el
significante y el significado de un simbolo. En lugar de signo para no producir
ambigiiedad entre la lengua y el mito se le puede denominar significacion, que es ya
el mito mismo. Y al mito se le considera como un simbolo desarrollado. Se
diferencia porque mientras el mito se convierte al signo en un sistema (mitico), solo
reconoce en €l un signo global. Asi el mito se convirtié en una segunda lengua, en
metalenguaje que se encargd de fundamentar una verdad, la otomi, como un todo

dotado de sentido.
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Retomando el ejemplo anterior el significante de la palabra gobicrno en la lengua,
ahora en el mito puede ser el Creador o Generador de Energia, el significado de este
concepto es la idea de sanacion y el signo estaria simbolizado por el Sabif)-curandem.
Es la causa de porque en las grandes ciudades muchos jovenes piensan que con el
puro hecho de fumar enervantes adquieren las visiones de un chaman, para esto se
requicre de un lugar consagrado o un campe de oratorio, como dicen lo otomies, una
disposicion al rito, la presencia de un guia, una postura predeterminada todo esto que
facilite una vision determinada. En el terreno teérico muchos coinciden en que en
América somos analfabetos desde el punto de vista religioso, el doctor Arturo
Fregoso lo repitié infinidad de veces en nuetro Chapingo. El tema abordado con una
gran carga teologica, se enfrenté con esa deficiencia, espero haber aportado a un
tema que seguramente otros dardn continuidad pues es bastisimo y aqui se presenta
solo una parte que pretende sefialar la existencia de categorias que dan sentido a un

pueblo milenario con conocimientos secretos aiin sin conocer.
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Diaz Gutiérrez, Avelina, (2001), Habitante de San Andrés, Toluca, México, 38 anos,
entrevistada por Luis Pérez Lugo, El 7 de marzo.

Galinier, Jacques, (2001), Investigador y director del instituto de investigaciones
ctnologicas de Francia, de 54 aiios, entrevistado por Luis Pérez Lugo el 7 de mayo.
Gutiérrez, Nieves, (1999), Habitante de Atixtaca Veracruz, de 55 afios, entrevistada
por Luis Pérez Lugo,

Gonzales, Antonio, (2000), habitante de Atixtaca Veracruz de 36 afios entrevistado
por Luis Pérez Lugo, el 3 de marzo.

Hemnandez Pedro, (2000), San Pedro de los metates, profesor, 46 afios, entrevistado
por Luis Pérez Lugo, 29 de agosto.

Hernandez, Julian, (2000), Texcaliacac, México, entrevistado por Luis Pérez Lugo el
20 de enero.

Florencio, Lucia, (1999), habitante de San Pedro Arriba, Estado de México
entrevistado por Luis Pérez Lugo el 2 de agosto.

Lugo, Procoro, (2002), practicante de la ceremonia del Mayonikha, Tlachichilco,
Veracruz, entrevistado por Luis Pérez Lugo, el 28 de febrero.

Meérida, Juan, (2002), habitante de Florida Veracruz, 38 aiios, entrevistado por Luis
Pérez Lugo, el 10 de febrero.

Vazquez, Fidencio, (2002), Habitante de la Mirra, Veracruz, de 46 afos, entrevistado
por Luis Pérez Lugo el 26 de septiembre.

Calderon, Agustina, y Lugo Mayolo, (2001), Habitantes de Atixtaca Veracruz, 84 y
44 afos, entrevistados por Luis Pérez Lugo, el 3 de mayo.

Lugo, Clarencia, (2003), Habitante de Atixtaca Veracruz, de 64 afios, entrevistada
por Luis Pérez Lugo, el 3 de noviembre.

Méndez, Inés, (2002), Habitante de Texcatepec, Veracruz, de 27 afios, entrevistada
por Luis Pérez Lugo, ¢l 3 de agosto.

Mateo, Juan, (2001), habitante de Demansha, 53 afos, entrevista por Luis Pérez

Lugo, 29 de julio.
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Hemandez, Pedro, (2001), Habitante de Benito Juarez Veracruz, entrevistado por
Luis Perez Lugo el 29 de julio.

Medina, Leonor, (1999), San Jaun Jiquipilco, México, 87 aiios, ¢l 13 de marzo
Mendez, Elpidio, (2000), Curandero de Texcatepec, Veracruz, entrevistado por Luis
Pérez Lugo, el 25 de dic.

Morones, Cesar, (1998), Habitante de Atixtaca Veracruz, de 5| anos, entrevista por
Luis Pérez Lugo, ¢l 10 de junio.

Pina, Cipriano, (2000), mazahua de 23 afos, entrevistado por Luis Pérez Lugo el 8
de jumo.

Pérez, Enrique, (2001) delegado de la Union Campesina Zapatista, Tzicatldan
Veracruz, entrevistado por Luis Pérez Lugo, el 27 de febrero.

Pérez, Metodio, (2001), Habitante de Demansha, Veracruz, de 62 anos, entrevista por
Luis Pérez Lugo, el 10 de febrero.

Pérez Angeles, Esteban, (1997), Habitante de Atixtaca, Veracruz, entrevistado por
Luis Perez Lugo, el 19 de mayo.

Tolentino, Pedro, (2003), Pie de Cerro, Hidalgo, entrevistado por Luis Pérez Lugo, ¢l
25 de febrero.

Seron, Carolina, (1996), habitante de Atixtaca de 56 anos, entrevistada por Luis
Pérez Lugo el 25 de noviembre.

Rojas, Jesus, (1999), San Andrées, Toluca, México, entrevistado por Luis Pérez Lugo
el 2 de febrero.

Valencia, Israel, (2000), Habitante de San Pedro de los metates, México, entrevistado
por Luis Pérez Lugo el 27 de agosto.

Velasquez, Cecilia (1998), Curandera de Tlatenanguito, municipio de Temoaya,
México, de 55 afios, entrevistada por Luis Pérez Lugo, el 7 de diciembre de 1998.
Vicente, Luisa, (1999), Habitante de Temoaya, guardiana del santuario la Tablita,

entrevistada por Luis Pérez Lugo, el 3 de febrero.
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