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I ntroduccion

El presente trabajo nace del interés por los estudios que tienen un largo proceso de
desarrollo para su entendimiento. Es decir, las caracteristicas econdmicas, politicas y
culturales, que componen la vida de un pueblo en su forma sincrénica, provienen y estan
determinadas por €l pasado, en los acontecimientos y procesos historicos o diacrénicos que
suscitan sus formas y explicaciones de cambio, adaptacion y sincretismos culturales que se
van dando por el continuo contacto entre culturas.

Como sabemos los procesos de Aculturacion impuestos en todo el mundo por las culturas
més poderosas, tecnoldgicamente hablando, han dominado con sus conquistas violentas a
culturas méas débiles. Trayendo consigo rasgos o elementos culturales implementados
forzosamente, como lo fueron: la religion, la lengua, sus costumbres, sus métodos
econémicos y politicos. Rasgos culturales ligados a las culturas subordinadas (culturas
prehispanicas), que dieron como resultado, las mezclas y sincretismos biolégicos, socialesy
culturales. Surgiendo asi, nuevas identidades que lucharian para crear su propia historia.
Tal caso, lo vemos reflejado en la historia de México y la aparicidn del mestizaje en vias de
una identidad nacional. La homogenizacion de la identidad nacional creada por e Estado-
nacion, mediante hilos integradores de educacion, lengua, tecnologia y los simbolos
nacionales como la bandera, la constitucion entre otros, encuentra su resistencia, en las
culturas que etniciza. Es decir, que marcan las discrepancias entre la cultura naciona y
culturalocal. Asi como la conquista colonial nunca pudo ser absoluta, la idealizacion de la
identidad nacional no alcanzariaterreno en la praxis.

Los elementos culturales de los grupos prehispanicos alin permanecen a través de los siglos,
Nno COMO €en sSus origenes, pero persisten en la experiencia de su vida diaria, en su lengua 'y
en lo méas intimo de su cultura, en su rol familiar. Persisten dentro y fuera de sus refugios,
fisicos, psicolégicos y culturales con una historia que les fue arrebatada por la ateridad,
por “lo gjeno” y lo extranjero, del que no conocian ni sabian de su existencia, €l occidental.
También por €l tiempo y sus fuerzas extrafas, las fuerzas divinas donde sus dioses serian
derrotados por un dios mas fuerte, un dios hecho de carne y hueso, Jesucristo. Emblema de
Omnipotencia en la tierra y signo divino del catolicismo. Otra explicacion mas de las
conquistas tiene su orden principal, en el poder, econdmico, religioso y politico. Los
indigenas se quedaron sin historia, sobre todo por los sucesos histéricos del hombre, que en
el “otro” ven a su enemigo y a la competencia con la que tienden a luchar, para escribir su
nombre, su biografia en primera pagina. La materializacion de la historia, espejo, simbolo
contundente de su existencia.

No hay que darle todo €l valor de cambio cultural, a proceso de aculturacion, porque junto
con él, existen también, los procesos de transculturacion, que se entienden como el
intercambio de rasgos culturales entre el contacto de grupos diferentes, donde existe mas
equidad sociocultural y se dan cuestiones interétnicas de indole econémico, politico y
cultural. Por otro lado tenemos, el proceso de resistencia a la aculturacion, que es la
contraculturacién y su principal funcién es preservar sus rasgos culturales mas profundos y
mas significativos. En su parte mas intima, la tradicién en contra de lo nuevo, de lo
extranjero y lo moderno. Por €llo, el que sobrevivan tantos elementos prehispanicos e
indigenas a través del tiempo. Los cuales los identifica en su rol social y en su cultura folk,
forjando su identidad cultural.



El punto de partida de nuestro trabajo es el desarrollo y explicacion de la superarea de
nombre: Mesoamérica, region compartida por diferentes grupos prehispanicos, que se
identificaban principalmente como cultivadores superiores de maiz, es decir, por el
desarrollo de la agricultura. La evolucion y los cambios de esta region se desarrollara més
adelante. Lo que es importante mencionar, es que nuestro estudio etnografico se llevo
acabo en un poblado dentro de la antigua region mesoamericana, sitio donde persisten
culturas mestizas, nahuas y totonacas. El estudio de Mesoamérica nos sirve para identificar
los rasgos culturales que aln existen, con sus diferencias actuales y substanciales, que
hablan de su propia dindmica cultural e histérica

Al hablar de Mesoamérica, no solo se hace referencia a los grupos que habitaban el
territorio mexicano en época de la Conquista, sino también a los pueblos que han
permanecido actualmente, debido a su continuidad histérica después de la Colonia, la
permanencia y desarrollo de estos grupos, de manera dinamica tanto en €l interior como a
exterior de su culturay sus procesos de transformacion.

Este es el caso del lugar donde se llevo acabo €l trabajo de campo, una comunidad dentro
de la sierra Norte de puebla llamada: San Juan Jonotla, donde conviven grupos sociales con
diferentes origenes culturales, como los mestizos en su mayoria, l0os nahuas y totonacos en
su minoria. Aunque toda la periferia ésta conformada por grupos indigenas, Jonotla se
identifica como un poblado mestizo. En estd comunidad se llevo acabo, un extenso trabajo
etnografico, en e cual se estudio, tanto su estructura y funcionamiento interno en
reelaboracion con lo externo, con lo nacional y global.

En la investigacion de campo, se realizo una monografia del poblado, desde sus origenes
hasta su organizacibn econémica, politica y cultural. Sobresaliendo los elementos que
sobreviven a través del tiempo, de origen prehispanico, se muestran en las practicas de la
peculiar tradicién cultural, como en sus fiestas, sus practicas terapéuticas magico religiosas,
el autoconsumo, etc. Simbolos culturales que se enfrentan a los rasgos del exterior,
productos de la modernizacion, de la nacion y de la globalizacién sociocultural. Como lo
son el mercantilismo, la tecnologia, el idiomay en general todas las vias de comunicacion.
La vida del pueblo jonoteco nos muestra, la simbiosis cultural que se adapta a los cambios
estructurales en el tiempo, mostrandonos sus nuevas formas de organizacion y € ecucion.

Del primer trabajo de campo que se llevo acabo a mediados del afio 2000, del cual salié
toda la primer descripcidn antropolégica del poblado, tendriamos que enfocar un problema
gue estudiariamos, en el segundo trabajo de campo, programado para principios del afio
2001. Decidimos analizar una cuestion en relacion a las enfermedades tradicionales y
encontramos en el “susto” la representacion mas importante de toda la region.

En € “susto” encontrariamos la cosmovision de los antiguos nahuas como pobladores de
Mesoamérica ligado a las actuales y renovadas practicas terapéuticas magico-religiosas,
gue sedan enlazonay en su proceso de curaciony de ritualizacion, vemos mezcladas las
creencias magicas alas de lareligion catdlica, las cuales en su sincretismo dan respuesta a
su adaptacion e identidad cultural frente a los cambios historicos y contemporaneos. El
“3usto” en su rol sociocultural, es un elemento contracultural, con forma de resistenciaa la
cultura dominante, la occidental. El susto en su desarrollo se modifica y nos muestra sus
diferentes mascaras en el tiempo, no se pierde ni queda atras y aln permanece.



Las ciencias sociales tienen modos propios de recolectar y tratar los materiales de la
observacién que reciben el nombre o la designacion de métodos cientificos. Este proceso se
lleva acabo através del trabajo de campo, en efecto, al analisis dirigido a una descripcion
de un &rea cultural llamada: Jonotla. Al trabajo de recoleccion informativa se le llama
método empirico, método fundamental de la antropologia e inexcusable en toda indagacion
de la culturay de la sociedad folk. La observacion objetiva y participante de los eventos, el
registro cuidadoso de los hechos, las relaciones més significativas con los informantes. La
clasificacion y arreglo de los datos obtenidos para su estudio.

Como primer punto obtuvimos, la presentacion de los materiales mediante la descripcion
elaborada, que muestra el panorama de la localidad y las formas del desenvolvimiento
social, econdmico, politico y cultural, ademés de otros aspectos que constituyen sus modos
de vida. Es decir, la materializacion de la interpretacion y la demostracion del paisaje
social y cultural.

El segundo termino sé estudiaria, €l proceso de cambio, para el andlisis de la enfermedad
del “susto”, con toda la complgidad que conlleva. Mediante el estudio de casos que fue
implementado paratal andlisis, es decir, de las personas asustadas en relacién a habitos de
la cotidianidad, a su desarrollo en el ambito familiar, econdmico y sociocultural, entre
otros. También, laimportancia del estudio de caso en la vida de los curanderos y la funcién
gue asumen dentro de la sociedad.

Uno de los més significativos métodos sin restarles importancia a los antes ya
mencionados, es e método etnohistérico como enfoque vital (teorico-practico). La
importancia del método etnohistérico puede basarse, recordando que la gran totalidad del
encuentro entre Occidente y el mundo indigena reside en el pasado. Su conocimiento es
fundamental para extraer, de las experiencias de ese pasado y las resultantes y situaciones
del presente, una explicacion de los procesos de cambio y una de las mejores maneras para
conducir esos cambios por senderos productivos.

Los métodos a seguir nos fueron brindados por el asesor y responsable de éste tipo de
proyectos, € profesor y Doctor Enzo Segre Malagoli. El fue el guia que nos llevo a
encuentro, en primera parte del proyecto y en segunda parte, del trabgjo de campo.
Aclarando el panorama para que el camino fuera menos escabroso y pudiera terminar en el
trabajo que ahora se presenta.

La forma en gue esta organizado nuestro trabajo, es la division de la informacién en tres
partes fundamentales.

|. El Marco tedrico.
Il. Estudio general de San Juan Jonotla, Puebla.

[11. Anélisis de una enfermedad tradicional, € “ susto”



|. El Marco tedrico.

1. La primera parte trata sobre Mesoamérica y la forma en que se adapta nuestro lugar de
estudio a égta vastisima region, ademas de la formacion y antecedentes historicos que la
constituyen y la hacen ser una superarea cultural, en base a la agricultura del maiz.
También nos habla de los limites espaciales de Mesoamérica y los estados que actualmente
la constituyen.

2. En egte punto trataremos los antecedentes historicos de la Serra Norte de Puebla y la
diversidad de sus grupos culturales que la componen, estd zona forma parte de la antigua
Mesoamérica. Mostraremos los procesos ocurridos, € por qué a la zona se le llamara
“regiones de refugio”, no sdlo mediante la Colonia sino desde antes, los nahuas antiguos ya
iban empujando hacia las costas veracruzanas, a los totonacos. Que en su origen eran
duefios de estos territorios, es decir, del antiguo Totonacapan.

3. Nos ocuparemos en esta parte de la validez del concepto, ya que a lo largo de cas dos
siglos se han elaborado investigaciones por diferentes estudiosos, no solo por conocer €l
pasado de determinada region, sino de explicar las caracteristicas generales de toda una
area en la que se veian aspectos similares en una y otra cultura. Tratando de explicar la
homogeneidad cultural, Kirchhof y otros nos muestran sus propuestas.

4. Sobre la polémica del concepto, se llevaron acabo una serie de discusiones a partir de la
aparicion del concepto, hecho por Paul Kirchhof en 1943. Desde entonces y a través de los
anos se han realizado mesas de trabajo para analizar la validez del concepto y su forma de
utilizarlo en los trabajos de antropologia.

5. La division cronol 6gica de Mesoamérica, se debe a que toda periodizacion es un modelo
de transformacion histérica, fundado en un criterio de clasificacion de las sociedades que
obedece a una forma dada de concebir la historia. Los arquedlogos dividen la historia
cultural de Mesoamérica.

6. Mesoamérica ante la conquista, la postura de Mesoamérica y sus pueblos fue el
sometimiento por €l celo misionero de los espafioles que santificaron su Conquista por
medio de lareligion cristiana. Mesoamérica no estaba unida ante tal atentado y los procesos
de sometimiento fueron violentosy muy fuertes.

7. La utilizacién del concepto en el presente trabajo nos ayuda a entender el proceso y
desarrollo de nuestra comunidad estudiada como parte de la superarea cultural
mesoamericana, donde se compartieron muchos rasgos culturales. Mesoamérica es el punto
de partida para comprender las sociedades que alin persisten en este territorio, junto con sus
cambios y sus formas de adaptacion.



8. El concepto de aculturacion es muy importante desarrollarlo, ya que tiene una funcién
vital, para entender el contacto cultural que se da en la Coloniay poder entender toda la
serie de resultantes que desencadena. El concepto de aculturacion nos ayuda a entender, el
espacio y tiempo dénde convergieron las culturas, para andlizar y determinar el proceso de
un hecho histdrico, en su sentido dindmico que une a pasado del presente, por medio del
estudio y del trabajo etnografico, con el que se entienden las circunstancias dadas, ademas
de los sincretismos que se van formando y asi forjando los movimientos de nuevas
identidades culturales.

9. Los factores del cambio sociocultural en México, el contacto entre el hombre occidental
y el mundo indigena fue un choque violento en el que el europeo prevalecio como grupo
dominante. A través del control politico y del control religioso se fundé una
interdependencia econémico socia en que € indigena siempre llevd la peor parte. El
traspaso de los elementos de una cultura a otra no fue mecanico, sino que hubo una
reelaboracion y reinterpretacion de tales rasgos para hacerlos encajar funcionalmente en la
vigja estructura tradicional, origindndose con €ello unatotal reestructuracion de esa culturaa
favor de cambios internos por los cambios externamente introducidos. Los elementos
opuestos de las culturas en contacto tienden mutuamente a excluirse, luchan entre si y se
oponen reciprocamente, pero a mismo tiempo se interpretan, se mezclan e identifican. La
identificacion es el surgimiento de una nueva unidad que inicia la historia de su propio
desenvolvimiento, crece y se desarrolla hasta llegar a convertirse en un factor dominante
con peculiaridad cultural. De la cultura europea y la indigena surgié €l sincretismo de una
nueva, la cultura mestiza 0 mexicana. Como identidad entre los opuestos, como adaptacion
a los tiempos histéricos socioculturales, como paso de lo vigjo a lo nuevo, pero sobre todo
como cambio en creacion, crecimiento y desarrollo cultural, politico, econdmico en
formacion de lo que vendria a ser la nacién mexicana.

10. Literatura oral y sincretismo. La literatura oral forma parte del mas amplio campo de
comunicacion indigena en constante transformacion en el tiempo. Representa la tradicion,
narraciones con variantes trasmitidas de boca en boca por generaciones. Al mismo tiempo
son también elementos dinamicos de las culturas prehispanicas que han contribuido a la
reproduccion de la vida social dando sentido a los acontecimientos, sistemas de valores que
han ofrecido interpretaciones del mundo. Los codigos culturales indigenas han
reinterpretado los materiales europeos, renovando y conservando su cultura. La literatura
oral esta hecha de aculturaciones, sincretismo, transculturaciones y contraculturaciones.
Algunos relatos son de tradicion mitico religiosa precolombina; otros son de origen europeo
y algunos que se remontan a la India antigua, a la Persia, a la Arabia y se pierde en el
tiempo su punto de partida. Lo que cuenta es que estas narraciones forman parte de un
complgjo cultural integral, tanto las de origen indigena, como las espafiolas. Estas
narraciones han viajado con €l trigo o con el maiz, con €l arado o con la coa; con la lengua
espafniola o con lanahuat, con Tlaloc y Quetzalcoatl o con Cristo y la Santisima Trinidad.



11. La integracion sociocultural, el proceso de integracion sociocultural se da por la
interdependencia de escala menor entre dos grupos de escalas socides distintos, da un
primero y muy bajo nivel de integracion: el de la conversion paraela., un segundo nivel de
integracion, en el continuum de la escala, est4 constituido por la conversion alternativa, en
la que los individuos de los grupos en contacto, durante un lapso determinado pero
reiterativo, pasan a formar parte de la estructura social del grupo opuesto. El tercero y mas
alto nivel de integracion estd compuesto por la integracion polar en la que los grupos en
contacto han alcanzado a construir una estructura social donde la interdependencia
creciente de los grupos en simbiosis ha llegado a grado de convertirlos en uno solo, para
transformarse en una polarizacion cultural.

12. Identidad nacional, nacionalismo y la formacion del Estado-Nacion en México., la
sociedad mexicana de nuestros dias muestra una gran complejidad en sus relaciones
interénicas y culturales, producto de una historia saturada de conflictosy procesos sociales
por la busgueda de una identidad nacional siempre anhelada, pero hasta hoy poco
consolidada. La diversidad étnica, cultural y linglistica se ha presentado como el obstaculo
fundamental para la realizacion autoritaria, por parte del Estado, de un proyecto de nacion
orientado a la homogeneidad étnica y cultural, a la estandarizacion de los hébitos
simbdlicos que influyen en toda posible identidad colectiva. Es indudable que esta
diversidad étnica y cultural ha establecido una relacion compleja y aleatoria con el
nacionalismo mexicano.

13. La cuestion énica frente al Estado-nacion y € mundo contemporaneo de la
globalizacién, la realidad étnico-cultural del México de hoy es en extremo compleja. La
pretendida identidad nacional es difusa 'y no puede asir. La diversidad étnica, linglistica y
cultural continlia siendo una constante del pais, la anhelada homogeneidad cultural no se
percibe. Existe un mundo de identidades. La préctica cultural, lejos de consolidar una
matriz cohesionadora, refleja procesos de hibridacion cultural. Con los medios masivos de
comunicacion, la influencia de culturas mundiales son siempre evidentes. Todos estos
aspectos se confrontan cotidianamente con los propdsitos homogeneizantes e integradores
del proyecto nacionalista. En los grupos étnicos o culturas locales encontramos los cambios
ideolégicos o0 € sincretismo que surge a partir del enfrentamiento entre tradicion y
globalizacion (politica, econdémica y cultural). Si bien es verdad que aln hay resistencia
étnica ante estructuras y politicas nacionales y la modernidad, también podemos observar
gue hay muchos grupos étnicos, que mediante los hilos integradores nacionales como lo
son: la educacién, el idioma, los simbolos y significados del progreso, los medios de
comunicacion masiva. Se van compenetrando a las formas econdémicas, politicas y
socioculturales de la nacién, ademas de los factores de la globalizacion que son
reinterpretados por los indigenas a buscar una forma de vida mas capitalista proveniente de
occidente.



II. Estudio general de San Juan Jonotla.

En San Juan Jonotla como en las diferentes sociedades étnicas o culturas locales del pais,
vemos la presencia de latradicion y la modernidad que se reflegja en maltiples aspectos. Las
creencias y formas culturales de profundas raices historicas, el autoconsumo mediante su
produccion alimenticia, costumbres entre otros nos lleva a referirnos a la “tradiciéon”.
Mientras que los diversos elementos culturales gjenos a grupo como los medios de
comunicacion, los servicios publicos, la educacion estatal y la migracion son traidos por la
“modernidad”. De esta forma vemos entrelazados 1os viejos elementos provenientes de la
cultura folk y los nuevos elementos de la modernizacion o globalizacion que interacttan
constantemente de las que surgen sincretismos, procesos de transetnizacion y de
transculturacion. El lenguaje, la masica, los mitos, las leyendas, los cuentos, lareligion, la
vestimenta, la comida dan cuerpo a significado gque se encierra en una sola palabra
Cultura. Cada evento, cada calle, cada detalle del panorama de la region. La estructura del
poblado, con sus grandes casonas en el centro de las principales callesy sus chozas en la
periferia. Sus rituales mortuorios y €l ciclo ceremonial de sus fiestas. Nos van mostrando
los distintos aspectos que nutren esta sociedad , sus elementos étnicos, sus cosmovisiones,
sus modos de vida. Todo ello en constante reelaboracion por la reinterpretacion de los
elementos culturales modernos que llegan de afuera. Los individuos se mueven en la
tradicion pero no dejan de lado lo moderno, su situacidn es cambiante y estratégica,
alternan sus identidades de acuerdo a la situacion siempre y cuando convenga a sus
intereses.

Podremos observar la congitucion y edtructuras sociales, organizacion del pueblo,
funcionamiento del mismo, ingtituciones y programas, roles sociales y rituales, ciclos
ceremoniales y agricolas, principales medios de subsistencia, explosién demogréfica,
educacion, sistema religioso, ubicacion, principales vias de comunicacion y servicios
publicos con los que cuenta, entre otros. Como punto crucial y objetivo final del trabajo
mostraremos la problematica y el andlisis de una enfermedad magico-religiosa, llamada €l

susto”.
[11. Anélisis de una enfermedad tradicional, € “ susto.”

El susto es una enfermedad tradicional, ligada a las culturas locales o étnicas, con cargas
culturales prehispanicas, en funcién contracultural a la colonia. En sus modos de
resistencia y salvaguardando los elementos culturales mas profundos de su existencia
Rasgos que hasta el dia de hoy contintian, no como en su origen, pero si de forma renovada
y sincrética, por los rasgos culturales traidos por occidente, como lo fue lareligion catdlica

Es muy interesante observar como en sociedades étnicas mestizas como lo es Jonotla, exista
el continuum, de un sistema terapéutico magico-religioso que ha perdurado por cientos de
anos. Pero sobre todo como, en estas comunidades, que son las méas aculturadas y mas
ligadas al proceso de homogeneizacion nacional a diferencia de los grupos indigenas. Se
encuentran enfermedades como el “susto”, que no es aceptada por los canones de la
moderna medicina aldpata, por que implica una pérdida de la salud fisica cuya cura
depende de agentes no fisicos. Otra explicacion puede estar en que, € susto puede ser
considerado una respuesta en defensa y resistencia, sintomatica cultural a esta crisis de su
presencia, de fuerza o de cohesion en la historia, y su terapia magico-religiosa, una
resolucion simbdlicade lo negativo, lo extrafio y extranjero.



1. Mesoamérica

Se realizo nuestra investigacion en un poblado ubicado en la Sierra Norte de Puebla.
Comunidad de nombre San Juan Jonotla, donde se habla un poco el totonaco, més el
ndhuatl y predominantemente el espafiol. Como sabemos el totonaco y el ndhuatl son
lenguas que pertenecen a la superérea cultural mesoamericana, donde diversos grupos
socioculturales comparten una historia comin basada en intensos intercambios politicos,
econdémicosy culturales.

Jonotla se localiza en la parte noreste del estado de Puebla formando parte del territorio
mesoamericano, ahi se llevo acabo un laborioso estudio donde observamos caracteristicas
econdmicas, politicas, geogréficas, bioldgicas, linglisticas y sobre todo culturales, que en el
tiempo se han transformado pero siguen manteniendo rasgos mesoamericanos. Ademés las
sociedades mesoamericanas han tenido una continuidad historica a pesar de la conquista
espariola, tanto en la relacion con otras sociedades como en su propia dindmica de
transformacion.

Mesoamérica es una area cultural que engloba el territorio del actual México y casi toda
Centroamérica, donde se desarrollaron una serie de civilizaciones que comparten rasgos y
tradiciones culturales. Entre las civilizaciones méas importantes que se desarrollaron en la
regién se encuentran la olmeca, la zapoteca, lamaya y la azteca.

La concepcidén de Mesoamérica hace en e momento en que Paul Kirchhoff la aplica en un
area especifica y aun momento determinado, el siglo XVI. Debe sefiaarse que dicho
concepto es una mera herramienta metodolégica para el analisis, ho supone un universo
cerrado, ya gue tiene contacto con &reas culturales contiguas como lo son: Aridamérica y
Oasisamérica que forman parte del estudio y complejo panorama del México antiguo.

M esoamérica esta delimitada por tres grandes mesetas: La meseta central en la parte sur del
centro de México, la meseta meridional al sur de México y la meseta que se orienta hacia el
extremo sureste entre México y Guatemala. Esta zona, a diferencia de la del norte, es
naturalmente propicia para la agricultura. Cuenta con una gran variedad de suelos y climas,
y la mayor parte de €ella recibe una precipitacion pluvial anual lo suficientemente intensa
como para mantener vivos los sistemas hidroldgicos que la recorren.

Desde el afio 2000 a. C., aproximadamente, Mesoamérica comienza a alojar grupos de
agricultores sedentarios. Después del surgimiento de estos primeros avances culturales,
fundamentalmente en el altiplano central y en la zona del Golfo de México, se dard un
desarrollo ininterrumpido de diferentes culturas en todo el territorio mesoamericano;
culturas relacionadas entre si y herederas continuas de los avances anteriores.



“ Alli donde la naturaleza empuja a la separacion, los hombres han forjado la unidad por
si mismos, en la misma diversidad” . (Wolf, 1967: 25)

Al desarrollo cultural contribuy6 la diversidad ambiental de Mesoamérica. La division entre
tierras altas y bajas producia diferentes plantas, animales y recursos en las diferentes
regiones. Esta variedad alentd entre las sociedades relaciones basadas en e comun
beneficio.

“Los limites espaciales de mesoamérica variaron con € paso del tiempo. Tal como lo
planteara Kirchhoff, en el momento de la conquista iban aproximadamente delos25 alos
10 latitud norte y de mar a mar en la mayor parte de su extension. El territorio asi
acotado incluye valles frios y elevados, bosques tropicales y Iluviosos, amplias planicies
costeras, llanuras extensas, tierras aridas unas y otras ricas en corrientes y depésitos de
agua. En este habitat tan dispar, los mesoamericanos perfeccionaron sus técnicas de
subsistencia y desarrollaron formas de organizacion, instituciones politicas y concepciones
del cosmos propias. La diversidad geografica y la humana fueron factores muy importantes
en la construccion de una tradicion coman” . (Lopez Austiny Lopez Lujan, 1996: 61)

Mesoamérica tiene una congitucion diversa de medios ambientes geogréaficos y de tipos
fisicos humanos, también lo es de lenguas. Y a que todo este territorio es pluricultural.

La superarea mesoamericana ha sido dividida aqui en seis éreas, caracterizadas por sus
particularidades ya histéricas, ya étnicas, ya linglisticas, ya geogréficas, generadoras de
peculiaridades culturales importantes. Estas seis areas son:

1. Occidente. Comprende total o parcialmente territorios de los actuales estados de
Sinaloa, Nayarit, Jalisco, Colima, Michoacan y Guerrero.

2. Norte. Comprende total o parcialmente territorios de los actuales estados de Durango,
Zacatecas, San Luis Potosi, Tamaulipas, Jalisco, Aguascalientes, Guanguato Yy
Querétaro.

3. Centro de México. Comprendetotal o parcialmente territorios de los actuales estados de
Hidalgo, México, Tlaxcala, Morelos, Pueblay el Distrito federal.

4. Oaxaca. Sus dimensiones casi coinciden con las del actual estado de Oaxaca, aunque
comprende parte de los territorios colindantes de Guerrero, Pueblay Veracruz.

5. Golfo. Comprende total o parciamente territorios de los actuales estados de
Tamaulipas, San Luis Potosi, Hidalgo, Veracruz, Puebla y Tabasco.

6. Sureste. Comprende total o parcialmente territorios de los actuales estados de Tabasco,
Chiapas, Campeche, Yucatan y Quintana Roo, y los paises centroamericanos de
Guatemala, Belice, El Salvador, Honduras, Nicaragua y Costa Rica.*

! Lépez Austin y Lépez Lujan, “El pasado indigena’, México, F.C.E., 1996, p. 75.
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Limites de Mesoamérica a mediados del siglo XVI

Los limites entre estas areas culturales no fueron siempre los mismos, ya gque las regiones
gue las integraban podian pasar de un escenario histdrico-cultural a otro en una época dada.
Pero esta clasificacion nos sirve para estudiar unarealidad tan extensay diversa.

2. La Sierra Norte de Puebla en € tiempo.

La Sierra Norte de Puebla se desprende de la Sierra Madre Oriental, con un terreno
peculiarmente irregular. Esta regiéon ocupa la parte septentrional del Estado de Puebla 'y
colinda con Hidalgo y Veracruz.

Aproximadamente desde el segundo milenio antes de nuestra era, la Sierra de Puebla se
encontraba ya poblada por grupos dedicados a la agricultura, la caza y la recoleccion. Se
habla de los totonacos como sus grandes pobladores.La perdida de hegemonia de los
totonacos sobre la region fue provocada, por conflictos internos, por unaparte y por laotra,
de oleadas de grupos nahuas pertenecientes a dos tradiciones culturales diferentes que
inmigraron a la regién durante el siglo XV. Una primera oleada de hablante nahuatl,
proveniente de la atiplanicie central, se desplazo por los valles de Pachuca y Tulancingo,
estableciéndose cerca de Huachinango y Zacatlan, obligando a los totonacos a replegarse a
la parte sur de la Sierra. Posteriormente grupos de lengua néhuat, que habitaban Tlaxcalay
el centro y el sur del estado de Puebla, fueron invadidos por grupos Chichimecas 'y en su
emigracion, llegaron hasta la Sierra, ocupando el sureste de la zona montafiosa en los
territorios de Teziutlan, Tlatlauquitepec, Zacapoaxtla y Cuetzalan. En este proceso, los
totonacos fueron expulsados, desplazandose hacia la parte norte y oriente de la Sierra 'y
hacia la costa de Veracruz. De hecho, la region del mitico Totonacapan no tuvo relacion
estrecha con los nahuas histéricos sino hasta la segunda mitad del siglo XV, cuando €l
imperio mexica, siguiendo su programa de conquistas, invadié y sometié a los pueblos que
ahi habitaban y los incorporé como poblacion tributaria. Y en esa situacion de disgregacion
politica, de vasallgje y de sincretismo cultural los encontraron los conquistadores.
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Sin embargo, la persistencia de la influencia Totonaca en la region siguié siendo fuerte en
la Sierra. Vicente lombardo Toledano afirma que, segun informacion que data de entre
1560 y 1580, el idioma totonaco se hablaba aln en toda la Sierra, desde Huachinango — al
occidente -, hasta el cantén de Jalancingo en el estado de Veracruz. Respecto a los grupos
nahuas, se puede decir que, en base a la clasificacion que hace J. Hasler de las lenguas de
tales pueblos, el grupo que emigrd en la segunda oleada antes mencionada parece ser mas
antiguo dado que la lengua conserva lat al final.2

M. Launey por su parte, sostiene que lat corresponde a un estadio fonético mas antiguo,
mientras que lal / tl es una innovacion de dialectos occidentales. M. Taggart afirma que el
nahuat que se habla al sureste de la Sierra es mutuamente inteligible para unas 50 000
personas, establecidas dentro de un radio de 20 millas de Zacapoaxtla, que se localizan en
un tridngulo formado por Cuetzalan en el norte, Chignahuapan en el occidente y Teziutlan
a oriente. En terminos generales se puede decir que la Sierra de Puebla a sido, desde
tiempos prehispanicos, una region de refugio natural para los grupos que ahi se
establecieron, ya que se encuentra conformada por fértiles y productivas tierras cuya
particular topografia constituyo una especie de barrera natura que durante la colonia limitd
considerablemente la politica de congregaciones y reducciones desarrollada por el gobierno
virreinal. Por ello, como otros grupos indigenas que habitaban sitios inaccesibles y
representaban una poblacion escasa comparada con la de los grandes centros de poblacion
prehispanica, estos grupos socioculturales de la Sierra escaparon a la dominacion y a
control politico efectivo de la dominacidn espafiola, por [o menos durante un siglo después
de laconquista®

La falta de control colonial directo y sostenido fue un factor que marcé determinantemente
el proceso religioso de los grupos indigenas que habitaban la Sierra; proceso particular
cuyas consecuencias perduran hasta nuestros dias, dicha situacion dio lugar a que
elementos centrales de las concepciones religiosas prehispanicas, sostuvieran un lugar
preponderante en la explicacion del mundo indigena y que sb6lo mediante el contacto
esporédico con la cultura colonial se fuera conformando paulatinamente una religién de
caracter sincrético, cuyos gjes, sin embargo, quedaron enraizados en la antigliedad, dando
como resultado una practica y una concepcion religiosa bien diferenciadas del catolicismo

espariol.
3. Validez dd concepto: Mesoamérica.

Mesoamérica es un area densamente poblada y muy extensa. Ocupa casi la totalidad de las
costas continentales, el centro y el sur de nuestro pais y buena parte de Centroamérica. A lo
largo de casi dos siglos se han elaborado investigaciones por diferentes estudiosos, no sblo
por conocer el pasado de determinada region, sino de explicar las caracteristicas generales
de toda un érea en la que se veian aspectos similares en unay otra cultura.

“Ya Désiré Charnay, veia cierta homogeneidad cultural entre el nortey € sur de México,
entre la meseta central y la tierra caliente. Decia que estdbamos ante una misma
civilizacién, una misma religion, y simbolos y dioses smilares’ . (Matos, 1994: 51)

2 Aramoni Elena, “Talokan tata, talokan nana: nuestras raices, México, C.N.C.A.., 1990, p. 16.
3 Aramoni, op. cit., p. 17.
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Posteriormente, los estudiosos adoptaban nuevos conceptos sobre el &rea, como Spinden en
el de “Horizonte cultural” a principios del siglo xx. El de “ area cultural” propuesto por
Wissler; el de “rasgo cultural” por Kroeber. ElI concepto de Olive, la llamada “Alta
cultura” y la gran aportacion de Miguel Othon de Mendizédbal, que ya daba diversos
elementos que caracterizarian lo que posteriormente se denominaria: Mesoamérica.

En €l afo de 1943 surgi6 el concepto y denominacion de Mesoamérica, realizado por Paul
Kirchhoff como una propuesta en base a limites territoriales, composicion étnica 'y rasgos
culturales de una superarea con caracteristicas semejantes y muy diferentes a las demas
regiones de América. Kirchhoff parte de cinco divisiones linglisticas en la superérea e
identifico la amplia region cultural, al reconocer a los grupos sociales que la integraron
como “Cultivadores superiores’. Para tratar de definir los rasgos que identificardn a
Mesoamérica, divide en tres grandes rasgos culturales:

a) Elementos exclusiva o al menos tipicamente mesoamericanos.
b) Elementos comunes a Mesoaméricay otras superareas culturales de América.
c) Elementos significativos por su ausenciaen Mesoamérica.*

Kirchhof toma los rasgos culturales homogéneos para la identificacién de la superarea
mesoamericana, que marcan las diferencias en comparacion con otras superareas culturales
americanas como lo son: Aridaméricay Oasisamérica. La presencia de elementos culturales
significativos e importantes en las otras superareas culturales, es la ausencia de los mismos
en Mesoamérica, criterio que surge para sefidlar las diferencias entre superéreas, como
también la identificacion de cada una de ellas.

Aridamérica

En las regiones septentrionales, donde la aridez no permitio la transformacion
protononeolitica hacia la agricultura, los cazadores- recolectores continuaron su antigua
forma de vida durante milenios. Con la separacién en 2500 aC de las sociedades nbmadas y
las agricolas sedentarias se marca convencionalmente el nacimiento de Aridamérica y
Mesoamérica. Dos mil afios después, el vasto territorio aridamericano se vera disminuido
probablemente por los avances de los agricultores que penetran desde el sur a los actuales
territorios de Chihuahua, Sonora, Nuevo México y Arizona. Surgird asi en el corazon
mismo de Aridamérica una nueva superarea cultural: Oasisamérica.

Oasisamérica

De las tres superareas culturales del México prehispanico, Oasisamérica es la ultima en
formarse. Su origen tiene lugar 2000 afios después de la separacion de Mesoamérica y
Aridameérica, es decir, hacia 500 aC. A diferencia de los mesoamericanos, estas nacientes
sociedades agricolas se enfrentaron a un medio adverso por su sequedad, en el que solo en
oasis 0 en zonas donde se empleaban los sistemas de irrigacion se garantizaba la
prosperidad de los sembradios. La construccion de las obras de riego hizo que la expansion
del territorio oasisamericano fuese muy gradual y dificil. Algunos grupos la adoptaron en
fechas tan tardias como 600 dC, y todos siguieron apoyando fuertemente su economia en la
recolecciéon y la caza.

* Kirchhoff en: “Mesoamérica’, en d suplemento de larevista Tlatoani México, 1967, p. 8.
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Si bien la homogeneidad cultural en Mesoamérica no es absoluta, los rasgos compartidos
son la base para la indudable formacion de una unidad cultural, que desde hace mucho
tiempo ha tenido su propia historia y esta ha sido comin para todos sus pobladores. Los
elementos mas comunes e importantes en Mesoamérica son: El cultivo de maiz, el frijol y
la calabaza. Asi como la organizacion por clanes tipo calpulli-ayllu. Los elementos no
encontrados en Mesoamérica, pero si en otras superareas fueron: Adorno a borde de la
orgja, clanes matrilineales, beber huesos molidos de parientes muertos y el uso de armas
envenenadas.

La diversidad de las sociedades que crearon este proceso histérico, es muy compleja, por
los diferentes caminos que siguieron en su devenir, por las proporciones de su
transformacion social y politica, por la magnitud de la temporalidad y el territorio de la
superdrea. Como lo sefiala kirchhoff:

“La diversidad de los pueblos mesoamericanos arranca de su origen mismo: arribaron al
territorio estudiado en muy diferentes épocas y hablaban muy distintas lenguas’. (Lépez
Austiny Lopez Lujan, op. cit., p. 60)
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Al paso del tiempo y en € transcurso de su evolucion, estos pueblos de distinto origen y
gracias a proceso de transculturacion, convergieron crearon una unidad tecnoecdlogica®
fundada en torno al cultivo de maiz. En efecto, los primeros pueblos agricultores se
identifican mesoamericanos, descendientes de pueblos ndbmadas recolectores y cazadores
gue habian habitado el mismo territorio durante miles de afios.

Los agricultores, como cultivadores de maiz, frijol, calabaza y chile. Pudieron desarrollar
una tradicion compartida independiente de influencias externas hasta el siglo xvi. Momento
en que Mesoamérica hacia el afo 1521 dgja de existir como tradicion cultural auténoma.

Ladefinicion de Mesoamérica debe partir de tres eementos entrelazados:

a) Un patrén de subsistencia basado principa mente en las técnicas de cultivo de maiz.

b) Unatradicion compartida creada por los agricultores en el territorio estudiado.

¢) Una historia, también comin, que hizo posible que dicha tradicion de agricultores se
fuera formando y transformando a lo largo de los siglos.®

La tradicion surge por procesos de asimilacion en la adaptacion ecoldgica y la creacion
particularmente cultural con patrones que son compartidos, transmitidos y modificados
socialmente. En la cual se desarrollan ideas y pautas de conducta, tanto individual como
colectivamente, de forma introspectiva o exteriorizado, a las diferentes situaciones y
representaciones del mundo que los rodea.

Hay que mencionar que los elementos nucleares de la tradicibn mesoamericana fueron
producto de las formas de vida que generd el sedentarismo agricola, sin que esto
menosprecie el valor de la herencia cultural de los pueblos nbmadas antecesores. Sobre esta
base primariay comun a los cultivadores de maiz, se desarrollaron las tradiciones locales
mesoamericanas y a él se fueron superponiendo las estructuras de pensamiento producidas
alo largo de la historia.

Pese a los contrastes regionales y a las transformaciones que implicaban las diferencias de
desarrollo social, politico y econémico, las sociedades de Mesoamérica establecian el
didlogo con base en el contenido comin de sus respectivas tradiciones particulares que se
reforzaba en la comunicacion.

La superérea cultural mesoamericanay su unidad descansa, en una historia compartida por
sociedades de desigual grado complgjidad; en un desarrollo fincado en muy intensas
relaciones que convirtieron a este conjunto heterogéneo de pueblos en coproductores de un
sustrato cultural.

Se afirma que buena parte de los elementos comunes de |o mesoamericano y los
componentes del nucleo de latradicidn, se crearon y fortalecieron durante los 13 siglos de
duracion del periodo Preclasico Temprano, que arranca desde el inicio de la vida sedentaria
agricola hasta €l nacimiento de las primeras sociedades jerarquizadas. Las técnicas de
produccion que se desarrollaron posteriormente, las formas de organizacion familiar, la
cosmovision y la religién hunden sus raices en el lgjano pensamiento de los primeros
pobladores.

® Steward, Julian H., “Theory of culture change.” The methodology of multilinear evolution, Illini Books
edition, 1972, p. 67.
® Lopez Austin, op. cit., p. 62.
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“Sobre esta base mesoamericana se levantaron las tradiciones locales y regionales,
derivadas de particularidades ecol6gicas, étnicas, culturales e histéricas propias de radios
mas reducidos. Y sobre las tradiciones locales y regionales se extendieron fuerzas de otra
naturaleza, aunque nuevamente generalizadoras. (LOpez Austiny Lopez Lujan, ibid: 63).

La historia mesoamericana es producto de tres causas. |0 mesoamericano, lo local-regional
y la accion globalizadora de los olmecas, teotihuacanos, toltecas y mexicas. Como los
grandes protagonistas, que difundieron bienes, creencias, instituciones, conocimientos,
egtilos e implantacion de sistemas.

En la construccion del concepto existe una constante identificacion entre la homogeneidad
y la heterogeneidad, es decir los rasgos similares y los diferentes. Kirchhoff definié a
Mesoamérica enfatizando los rasgos culturales comunes y significantes, prestando menor
atencion a las diferencias productos de la alta diversidad ecoldgicay cultural de los pueblos
en accion. Se baso en la realizacion de una tipologia cultural como finalidad del concepto,
para sefidlar asi, la unidad de una superarea.

El concepto Mesoamérica propuesto por Paul Kirchhoff, para marcar una determinada area
con rasgos culturales semejantes. Se ha utilizado por bastantes antrop6logos a partir de su
nacimiento. Si bien muchos estudiosos han criticado el concepto, la mayoria se ha ocupado
mas en aplicarlo, dandole validez para el estudio del México antiguo. Es decir a
investigaciones antes de la conquista, ya que Mesoamérica ocupa una gran parte del
territorio nacional y resulta de gran utilidad préactica para los investigadores y la aplicacion
de politicas organizacionales por parte del Estado, en el forjamiento de la nacion. Las
contribuciones que han aparecido después del concepto son variadas y aqui se expondran
algunas, como la de Pedro Armillas, quién trato de conciliar el concepto de Mesoamérica
con el de formaciones socioecondmicas para darle un sentido dindmico. La de Jiménez
Moreno, con su tesis de la relacion dialéctica entre la costa y el altiplano como explicativa
de ladinamica de la superérea. Las de Angel Palerm y Eric Wolf, que hicieron hincapié en
la presencia de terrazas de cultivo en todas las éreas claves de Mesoamérica, y las de
Gordon R. Willey, quien concibi6 la superarea como una cultura de agricultores aldeanos
que pasd a convertirse en una cultura urbana.”

Estas contribuciones realizadas por diferentes autores, reafirman la importancia de
conceptualizar la gran region, ya que se acota €l tiempo, el espacio y la cultura en un solo
nombre: Mesoamérica. Y a sea para fines de investigacion, como para estudios politicos y
econdmicos en la sucesiéon de la evolucion, en una sociedad unida por €l Estado-Nacion.
Donde en €l territorio delimitado existe, unagran diversidad étnicay linguistica.

“La validez del concepto de Mesoamérica vista desde la etnologia de nuestro siglo,
equivale a aceptar un proceso milenario de transculturacion y reinterpretaciones. Se trata
de presentar complgos de rasgos de gran antigliedad y representativos de los logros
intelectuales de los mesoamericanos, 0 bien de aspectos mitico-rituales de tan fuerte
arraigo que, a la vez, conservan hasta nuestro siglo, parte de su funcién original y que
ademds cuentan con una distribucion de cierta amplitud” . (Dahlgren, 1996: 82)

" Lépez Austin, ibid, p. 55.
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4. Sobrela polémica del concepto.

A partir de la aparicion del concepto Mesoamérica en 1943, por Paul Kirchhoff. Se llevo
acabo una serie de discusiones en cuanto a su utilizacion. Pero son dos los aspectos mas
importantes que se tomaron en cuenta. La primer discusion gira entorno a la creacion de
una tipologia cultural, presentando los rasgos que ciertos grupos tienen en comun y los
diferencia del resto del continente americano, por lo que el autor enumerd estas
caracteristicas particulares como parametro para clasificarlas sociedades mesoamericanas.

“ ...l procedimiento mismo de clasificacién a partir de rasgos culturales desnaturaliza la
cultura, pues desmiembra sus elementos como s €stos no estuvieran estrechamente
vinculados entre si dentro de sistemas sociales’ . (LOpez Austin'y Lépez Lujan, op. cit., p.
59)

Los estudiosos han ocupado egta tipologia como una guia, pero se ha mencionado la
deficiencia del estudio de las &reas culturales en cuanto a su metodologia y ha sido
remplazada por enfoques explicativos que se encarguen de l0os procesos econémicos,
politicos y culturales, de rasgos estructurales.

Mesoamérica, concepto que es sindbnimo de la presencia de un nuevo modo de produccion,
en el que la agriculturay €l tributo son basicos, sobre relaciones de producciéon en que se
establece una doble explotacion: de una clase con otra de la misma sociedad, y de la clase
dirigente de una sociedad con pueblos conquistados que le son tributarios, apropiandose asi
de parte de la produccion y del trabajo ajeno. Esta forma de produccién estara presente a
partir de los olmecas y se ira extendiendo, tanto en tiempo como en espacio, hasta llegar al
siglo X V1, con sus diversas fases de desarrollo interno.?

El segundo aspecto que también a causado polémica es: € lineamiento de las sociedades
mesoamericanas tienen una trayectoria comun, enfoque que delimita la variante de la
historia. El trabajo original de Kirchhoff fue elaborado hacia el siglo XVI, por lo que se le
critique de estatico. De tal forma en los sucesivos trabajos se han elaborado en los estudios
de Mesoamérica, secuencias evolutivas en su desarrollo, bajo enfogues tedricos como la
ecologia cultural, el marxismo, la evolucién multilineal, el difusionismo entre otros. En la
actualidad Mesoamérica se trata de utilizar como un concepto dinamico, donde la
interrelacion de los grupos, la influencia del medio ambiente, las relaciones de poder y las
construcciones ideoldgicas tienen un gran significado en su conformacion.

Olivé propone definir las areas culturales, tomando en cuenta sus distintas etapas histéricas.
“las etapas de evolucion y las de cambio cultural acelerado, bajo un enfoque que intente
hacer de la teoria arqueoldgica y de la historia en general, una verdadera ciencia, capaz
de formular leyes de evolucion social” . (Olivé, 1958: 36)

8 Matos Moctezuma: “El proceso de desarrollo en Mesoamérica’, Boletin de Antropologia Americana,
México, Instituto Panamericano de Geografia e Historia, n. 5, 1982, p. 117.
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Son numerosos los investigadores que han participado en la discusion tedrica del concepto,
pero slo mencionare algunos, de acuerdo a las aportaciones mas significativas. En 1968,
Kent V. Flanery hace especial hincapié en los factores ambientales y sefiala que en la
integracion de la superarea tuvo una importancia fundamental la formacién de un complejo
sistema compuesto por multiples subsistemas de sociedades adaptadas a microambientes
especificos. Por otra parte, William T. Sanders y Barbara J. Price se refieren auna unicay
gran tradicibn mesoamericana, lo que hace que sincrénicamente pueda verse el proceso
como un érea cultural y diacrénicamente como una contradiccion.

Anne Chapman, propone que en lugar del concepto Mesoamérica considerado como area
cultural de alta cultura o civilizacion, se le debe ver en funcion de un determinado tipo de
sociedad y sus manifestaciones culturales variables. Al plantear su modelo, lo basa en dos
niveles: sociedad y cultura, propone que se utilice el concepto de sociedad estratificada o
jerarquizada, la que define, entre otras cosas, como sistemas estratificados en las instancias
econdmicas, sociales y politicas basadas en €l control, por sectores de la poblacion, de los
medios de produccién y de la fuerza de trabajo.’

En 1975, Jaime Litvak King destaca e papel que tuvo € intercambio interétnico en la
conformacion de Mesoamérica, por el proceso de zonas caracterizadas por su diversidad
ambiental, formo una red de relaciones normales en equilibrio siempre cambiantes. De esta
manera, explica que se combinaron varios mecanismos simultaneos: las dindmicas locales,
las regionales (de caracter ecoldgico, tecnolégico y econdmico-politico) y la general
(precisamente el intercambio interétnico e interregional que define la superarea.

En los estudios etnograficos actuales, el concepto se sigue utilizando por varios
investigadores con sus nuevas dinamicas de transformacion. Si bien ha sido modificado y
adaptado a las exigencias particulares de los investigadores, sin que exista un consenso para
utilizarlo. A sido de gran importancia, y servido como herramienta para el amplio estudio
de las estructuras sociales, politicas y econémicas, que se van transformando en el tiempo.

5. Ladivisién cronolégica de M esoamérica.

“El problema de la complgjidad histérica desemboca forzosamente en la divisiéon
cronolégica de Mesoamérica. Toda periodizacién es un modelo de transformacion
histérica, fundado en un criterio de clasificacion de las sociedades que obedece a una
forma dada de concebir la historia” (LOpez Austin y Lopez Lujan, 1996: 64)

Los arquedlogos dividen la historia cultural de Mesoamérica en los siguientes periodos:
Paleoindio (antes de 8000 aC), Arcaico (8000-2500 aC), Preclasico (2500 aC a 200 dC),
Clasico (200 dC a 650/900 dC), Epiclasico (650/800 dC a 900/1000 dC) y Posclasico
(900/1000 dC a 1520 dC).

® Chapman P., “Mesoamérica: ¢Estructura o historia? A propésito de Mesoamérica’., Boletin INAH, México,
n. 19, 1976, pp. 35-38.
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1. Paleoindio.

Abarca la época en que Mesoamérica, junto con el resto del continente americano
fue ocupado por primera vez por bandas némadas de cazadores, cuyos antepasados
habian emigrado desde Asia.

2. Arcaico.
Durante el largo periodo Arcaico, su principal modo de subsistencia se basaba en la
recoleccion y la caceria.

3. Precléasico.

Reconociendo las variantes de cada area, puede dividirse en Temprano (2500 aC a 1200
aC), Medio (1200 aC a 400 aC) y Tardio (400 aC a 200 dC). Inicio del sedentarismo
agricolay de la ceramica. Incremento demogréfico constante, paralelo a desarrollo de las
técnicas agricolas. Control de aguas, de sociedades igualitarias hasta las jerarquizadas, rutas
comerciales. Gran importancia de la talla de piedra, del jade pulimentado a la escultura
monumental. Al final del Preclasico algunos pueblos mesoamericanos poseen un calendario
y unaescritura complejay llegan a gigantisimo arguitectonico.

4. Clasico.

Reconociendo las variantes de las digtintas areas, puede dividirse en Temprano (200 dC
a 650/750 dC) y Tardio (650/750 dC a 900 dC). Diferenciacion campo-ciudad. Desarrollo
de las técnicas de agricultura intensiva, Metalurgia, especializacion del trabajo,
consolidacién de las elites en el gobierno, con control politico e ideolégico. Comercio a
larga distancia, guerras frecuentes. Esplendor del calendario, la escritura, la enumeracion y
laastronomiay el florecimiento espectacular de las artes.
Epiclasico. (650/800 dC a 900/1000 dC). Transicional, entre el Clésico y Posclésico. Se
caracteriza por € auge de las ciudades que se benefician con e colapso de las grandes
capitales clasicas, las redes de comercio se fragmentan y se establece una importante
competencia regional. Arquitectura y urbanismo defensivo. Sociedades con marcada
pluralidad étnica. Integracion de tradiciones regionales diversas en nuevas formas
culturales.

5. Posclésico.

Puede dividirse en Temprano (900 dC a 1200 dC) y Tardio (1200 dC a 1520 dC).
Movilidad de los grupos humanos. Desarrollo de la metalurgia con la elaboraciéon de
objetos de oro, plata 'y cobre. Inestabilidad politica, con surgimiento y caida de stbita
de estados agresivos. Militarismo. Expansiones por conquista y tributacién de los
vencidos. Urbanismo y arquitectura de caracter defensivo. Nuevas formas de culto en
unareligidon que adquiere fuertes tintes bélicos y politicos. Arte bélico con referencia a
la muerte y el sacrificio. El fin del Posclasico es producto de la conquista espafiola.
Como sabemos la fecha de 1521 que aparece como limite corresponde a la realidad
Mexic% El dltimo rincén de Mesoamérica no colonizada, Tayasal, subsistié libre hasta
1697.

19| 6pez Austin, op. cit., pp. 65, 66y 67.
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6. Mesoamérica antela Conquista.
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La Espafia del siglo XVI, como los deméas paises europeos en los comienzos de su
expansion, no iban en busca de tierras virgenes donde poder establecer més poblacion.
Buscaban territorios ricos, no solo en los que se pudiera comerciar, Sino saguear y
conquistar. Como es el caso de Mesoamérica, alin con su numerosa poblacion, fue meta de
conquistay se convertiriaen el centro del imperio espafiol en las Indias.

La poblacién mesoamericana habia acumulado ya una riqueza sobre todo en formas de
metales preciosos en los tesoros de sus soberanos, joyas de sus dirigentes, objetos de culto
y adornos de los templos que pudieron ser apropiados directamente en la guerra de
Conquista. Los nuevos pueblos fueron sometidos por e celo misionero de los espafioles,
que santificaron su Conquista por medio de lareligién cristiana
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La conquista no limité su accién a Mesoamérica de los cultivadores. Los conquistadores se
tradadaron rapidamente hacia al norte mas alla de la frontera de la agricultura, destruyendo
asi el equilibrio, entre la zona central y la periferia, que habia caracterizado a Mesoamérica
bajo la dominacion mexica. Desde su capital, en el valle de México, los conquistadores
mexicas se extendieron hacia €l este, hacia €l sur y hacia el sureste. Al oeste, su expansion
fue detenida por los temibles tarascos resguardados en sus montafiosas regiones cubiertas
de pinos. Al norte se extendia la arida chichimeca, abandonada a las bandas de recolectores
de alimentos, después de la caida del estado tolteca. Los espafioles no perdieron tiempo en
consolidar su control sobre las posesiones mexicas, también construyeron su capital en el
valle, sobre las ruinas de Tenochtitlan. Pero la fuerza principal de la conquista fue el afan
deoroy plata™

Los rasgos de organizacion politica prehispanica facilitaron la guerra de conquista
Mesoamérica no estaba politicamente unificada habia gran niUmero de unidades y formas
graduales de reconocer e dominio de grupos extranjeros.

Las guerras de saqueo y conquista eran continuas entre los sefiorios prehispanicos que
repetidas veces caian bajo €l dominio extranjero, viéndose obligados a pagar tributo,
aceptar colonos y nuevas dinastias reinantes, asi como adoptar distintos cultos religiosos.
L os espafioles aprovecharon la situacion. La division politica les permitié encontrar aliados
indigenas para desbaratar €l poderio tenochca, y una vez dominados los centros politicos,
los sefiores locales y las masas campesinas aceptaron con facilidad a los nuevos
dominadores. Y aconsumada la conquista, los esparioles pudieron pretender que restauraran
los derechos de los sefiorios antes conquistados por los tenochcas, y lograron usar €l
estamento indigena dominante para un sistema de gobierno indirecto através de los propios
caciques indios.

Para las nuevas empresas y ciudades que fundaron los espafioles, los pueblos
mesoamericanos del centro de México aportaron la mayor parte de los pobladores que,
como trabajadores de las minas y como campesinos, hicieron posible esa expansion.

“Todas las pretensiones utdpicas -de orden econémico, religioso o politico— se limitaron
finalmente al empleo y al control de una fuente Unica: la poblacién indigena de la colonia.
Los conquistadores requerian la mano de obra india, la monarquia necesitaba vasallos
indios, los religiosos almas indias. La conquista debia dar vida a la utopia; en vez de eso,
engendré una catastrofe bioldgica. Entre 1519 y 1650, las seis séptimas partes de la
poblacién de Mesoamérica fueron diezmadas; sdlo quedo una séptima parte para hacer
girar lasruedas ddl paraiso” . (Wolf, 1967: 174)

Desde e nuevo mundo, los espafioles retornaron a Europa con una sola enfermedad
importante —a sifilis-, mientras que ellos introdujeron: la viruela, el sarampiény de Africa,
la maaria y la fiebre amarilla, vinieron hacer devastadores en América. Desbordando
epidemias en continuas etapas de los siglos XVI Y XVI1.12

1 Wolf Erick, “Pueblos y culturas de Mesoamérica, México, 1967, p. 166.
2 Wolf, ibid, p. 178.
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Durante estos mismos siglos, la mezcla de razas fue intensa, llevando a la poblacion y la
cultura mesoamericana a ser un antecedente y componente fundamental en el proceso de
formacion de la nacién mexicana.

“Durante toda la época colonial la poblacién indigena fue la mayoria del pais,
principalmente de la masa campesina, y la cultura mesoamericana dejo su huella también
en la cultura de megtizos y criollos. Desde sus origenes e sentimiento nacionalista
reivindicd los antecedentes prehispanicos como base de la personalidad cultural de la
nacion...” (Carrasco, 1976: 288)

Existe un crecimiento gradual de la poblacion mestiza y criolla, las cuales toman el poder
politico, social y econémico, relegando ala poblacion indigena a un papel marginal, aunque
contintian vigorosos los componentes indigenas de la cultura mexicana moderna.

7. Lautilizacion del concepto en el presente trabajo.

El sentido en que se emplea el concepto Mesoamérica, es por el proceso que se quiere
entender en el tiempo y en un espacio delimitado, por ello del que se aplique un método
etnohistérico. El cua nos sirve para recongtruir la historia y la evolucion de los rasgos
culturales, ingtituciones de una superérea cultural, con una gran diversidad étnica. Se aplica
para entender la construccion de una nacionalidad. Ademéas del funcionamiento
sociocultura y religioso.

Por tal linea de estudio podemos analizar, la historia social y cultural junto con las
implicaciones ideoldgicas y politicas en un area especifica, como en la comunidad Jonotla,
en la Sierra Norte de Puebla siendo un estudio del microcosmos, para ser reflgado en
macrocosmos en la historia de la nacion mexicana. Asi observamos los cambios en la
nacién y en la zona.

El concepto Mesoamérica funciona, como la dura investigacion en la reinterpretacion y
reconstruccion de las culturas prehispanicas, ademés de la evolucién de la sociedad
indigena durante todo el periodo colonial. Por ello, la utilizacién de la herramienta
etnohistoria que se interesa en problemas diacrénicos y sincrénicos, particularistas y
generalizantes. Es decir, que toma en cuenta la evolucion y se enfoca en temas
esencial mente etnogréficos y etnoldgicos.

Asi que la concepcion nos ayuda a estudiar, la transformacién de las sociedades indigenas
desde los tiempos prehispanicos hasta la actualidad, esto nos hace saber en que lugar
guedaron las sociedades pluriétnicas, que aln subsisten.

Mesoamérica sirve de referencia para comprender la evolucion de las sociedades, la
colonizacién y la formacion de un Estado nacional mexicano. Lo més importante en nuestro
estudio es observar el cambio y las transformaciones que surgen en el tiempo. Ademés de
comprender todos los procesos que se van dando como, el sincretismo y la aculturacion que
son muy significativos en laidentidad particular, loca y nacional.
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8. El concepto de Aculturacién.

En el desenvolvimiento del pensamiento antropoldgico y en todas las ciencias sociales, la
lucha de los opuestos ha sido el factor mas importante para €l perfeccionamiento,
comprension y desarrollo del hombre.

En primer sentido se veia a las culturas primitivas como los representantes vivientes del
punto de partida de la humanidad. Dando como base la teoria del estado de naturaleza, que
reflgja a la sociedad civilizada en sus origenes y observa €l ideal desenvolvimiento del
hombre en su continuo crecimiento.

A modo de oposicion a esta interpretacion, surgio €l concepto de evolucion cultural, que
postuld el progreso humano expresado a través de una determinada sucesion de etapas
socioculturales de desarrollo. Posteriormente en franco antagonismo a evolucionismo y
con tal manera de interpretar el cambio cultural, aparece e concepto de difusion. Que se
justificaen el énfasis del préstamo cultural y en los factores externos.

Poniendo atencién en la dimension espacial, considerando el desarrollo cultural a entorno

geografico y los grupos que lo componian, de donde se esparcian por éreas o circulos
culturales con rasgos y complejos similares que la investigacion descubria. Como una
reaccion contra las escuelas difusionistas, histérico-cultural y boasiana, se levantaron dos
tendencias opuestas: la estadounidense cultural y la inglesa funcional.

Laprimera enfoco los problemas del contacto en los puntos de vista, de la integracion y de
la estructura social. La importancia residia, en el mecanismo mediante el cua las
ingtituciones de una cultura, se sincronizaban y se reforzaban unas a otras como partes de
una unidad cultural. Es decir, la importancia radicaba en el estudio de culturas totales y no
pulverizadas en rasgos culturales divididos en el tiempo, que reducian la realidad viviente
de las formas de vida a una suma de componentes sin vida ni significacion.

La tendencia estadounidense cultural plantea el problema del contacto, como el intento de
recongtruir la historia cultural mediante el método histérico. No desechando la dimension
temporal sino sujetdndola a edtricto control de la documentacién escrita. Realizando asi,
estudios diacronicos y teniendo la concomitante preocupacion de salvar para la posteridad
los elementos de dichas culturas, que pervivian en la memoria de los ancianos y se dirigio a
inquirir la difusiébn que alcanzaban los rasgos y complejos de la cultura occidental en las
sociedades llamadas primitivas.

Se determinaria a dar explicacion a la Conceptualizacion de aculturacion por la
Asociacion Norteamericana de Antropologia. La palabra aculturacion, denota cercania,
unién, contacto. Forman asi, el contacto de culturas que se utiliza como sinbnimo en su
definicion. YaRedfiel, Linton y Herkovits definieron:

“La aculturacion comprende aquellos fendmenos que resultan cuando grupos de
individuos de culturas diferentes entran en contacto, continuo y de primera mano, con
cambios subsecuentes en los patrones culturales originales de uno o de ambos grupos.”
(Aguirre, 1992: 13)
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Posteriormente estos antropdlogos aclararian las diferencias de la aculturacion, de los
demés conceptos. El cambio cultural es sdlo un aspecto y asimilacién es a intervalos sélo
una fase de aculturacion. La difusién ocurre en todos los casos, en sentido directo o
indirecto de contacto cultural, siendo parte muy importante de la aculturacion. Esta ultima
tiene carécter dindmico del fendmeno de trasmision cultural en proceso, en contraste con el
de difusion que es una trasmision cultura finita, estéica que divide en fragmentos a la
cultura, se olvida de sus relaciones y significados que la identifican.

La definicion en su significado productivo debe tomar en cuenta el contexto en el cua se
esta produciendo. Es decir, el espacio y tiempo dénde convergieron las culturas, para
analizar y determinar €l proceso de un hecho histérico, en su sentido dinamico que une a
pasado del presente, por medio del estudio y del trabajo etnogréfico, con e que se
entienden las circunstancias dadas, ademas de los sincretismos gque se van formando y asi
forjando los movimientos de nuevas identidades culturales.

La aculturacion no debe ser visto como €l intercambio o la transferencia de rasgos de una
cultura a otra, Siho como un proceso continuo de interaccion entre grupos de diferentes
culturas. La sociedad y las personas son los que reaccionan ante el contacto, dan el efecto y
la interpretacién de la alteridad, no las costumbres.

Los estudios de contacto tienden a examinar el impacto de la cultura occidental,
tecnol6égicamente evolucionada y mas desarrollada, que tuvieron con los mundos
subdesarrollados del indigenismo. Las modificaciones en las formas de vida toman un
caracter cadtico, de resistencia y a la vez de una asimilacién forzada, violenta, que se
suceden rapidamente de una generacion a otra. S0lo mediante el estudio del contexto
histérico podriamos saber y entender las profundas circunstancias, con las alteraciones
producidas, para el descubrimiento del mecanismo con €l cual se llevé acabo la violenta
transformacion.

Cualquiera que sea la perspectiva del futuro, los estudios esquematicos de dimension
temporal nos llevan a dos vertientes. El contacto histérico o pasado y e contacto
contemporaneo o actual. Ademas de los espacios donde se dan |os contactos culturales, que
se establecen, dando como efecto una gran complejidad parael planteamiento y desarrollo
de su estudio.

Para edtablecer el punto del contacto, se acude a la reconstruccion histérica y su
fundamentacion se basa y requiere del método etnohistorico, es decir, del contraste entre el
pasado y el presente. Basando la reconstruccion en la rigurosa documentacion histérica
verificada por el estudio etnogréfico de los grupos que emergieron, de aquéllos
comprometidos en el contacto.

“La complementariedad historica-etnografica es el fundamento sine qua non del método
etnohistorico...Enfocado e estudio del contacto desde el marco etnohistérico, la
investigacion conduce al conocimiento de las resultantes de la aculturacion, de la
condicion actual de un procesos que tuvo lugar en € tiempo histérico, de los términos
presentes de un conflicto de culturas cuyos portadores originales han desaparecido.”
(Aguirre, op. cit., p. 18)
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Los contactos historicos en México, no llegaron a desembocar en la congtitucion de una
sociedad homogénea de cultura Unica, ya que a margen de la comunidad nacional, se
encontraban y encuentran, la dispersion de sociedades indigenas con formas de vida
modificadas por el contacto que persiste con elementos del mundo occidental y con la
imposicion de los niveles de integracion nacional.

Las culturas étnicas han tenido un aparente rechazo a los factores externos y aunque en
parte de su historia, se han identificado plenamente autosuficientes como indigenas, en
realidad no congtituyen sistemas culturales autbnomos sino que forman parte de una
edructura regional, que guardan una relacion de interdependencia con sociedades
plenamente identificadas como mestizas. De la revolucion hasta nuestros dias una nueva
brecha se abrid, permitiendo la introduccion a las formas de vida indigena: Los elementos
de latecnologia industrial, la economia capitalista, la organizacién social, la educacion, la
religion, el arte y los valores de nuevas sociedades. Por ello, podemos decir, que el proceso
de aculturaciéon sigue vigente, por el contacto coetaneo favorecido por los medios de
comunicacion, nuevos caminos, turismo, migracion, teléfono, radio, prensa, television.
Estableciendo nuevas formas de integracion regional, que representan grados Yy
caracteristicas diferentes en zonas digtintas del pais, donde radican las minorias étnicas.

Si bien, hemos hablado de la importancia del contacto histérico como base para la
comprension del proceso historico hacia la actualidad. Debemos ocuparnos también de esté
ultimo, es decir, del contacto cultural del presente. El contacto contemporaneo que nos
permite estudiar el movimiento de las estructuras socioculturales y descubrir caracteristicas
basicas sobre el proceso del cambio. De la necesidad de su procedimiento metodol 6gico,
para entender las nuevas dinamicas del Estado Nacional de acuerdo a sus niveles de
integracion frente a la gran diversidad cultural del territorio, porque cada una de las etnias
gue integran todo €l territorio nacional tiene una interpretaciéon muy particular del contacto
con el mundo occidental. Y asea por su cultura tan peculiar como por €l lugar especifico en
el que se encuentran, variando el tiempo en el que surgen los contactos y las formas de
asumirlos. Podemos ver y establecer por regiones lo que sucede con los procesos
aculturativos, comparando sus similitudes y sus diferencias. Esto eslo que se hizo y se hace
en los estudios antropol égicos e histéricos de México. Todo esto tomandolo como una gran
herramienta para saber el funcionamiento de la estructura nacional en relacién atodas las
subsecuentes estructuras y subculturas que la componen. En linea cronoldgica quedaran los
hechos fundamentados bajo la escritura. Que fueron, que son y seguirdn siendo la
formacion histéricadel hombre sobre un pedazo detierra, construiday llamada “ nacién.”

Lautilizacidn del concepto de aculturacion esté justificada por lo ya mencionado, pero para
aclarar mas su aplicacion dentro de esté trabajo. Y Debido al constante sincretismo que se
da en los contactos culturales para la formacion de nuevas identidades, quiero hacer
mencion de la siguiente definicion:

“ Aculturacion es €l proceso de cambio que emerge del contacto de grupos gue participan
de culturas distintas. Se caracteriza por €l desarrollo continuado de un conflicto de
fuerzas, ente formas de vida de sentido opuesto, que tienden a su total identificacion y se
manifiesta, objetivamente, en su existencia a niveles variados de contradiccion.” (Aguirre,
op. cit., p. 44)
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9. Losfactoresdel cambio sociocultural en M éxico.

El contacto entre e hombre occidental y el mundo indigena fue un choque violento en el
gue €l europeo prevaleci6 como grupo dominante. A través del control politico y del
control religioso se fundé una interdependencia econdmico social en que el indigena
siempre llevd la peor parte. El traspaso de los elementos de una cultura a otra no fue
mecanico, sino que hubo una reelaboracion y reinterpretacion de tales rasgos para hacerlos
encajar funcionalmente en la vigja estructura tradicional, originandose con ello una total
reestructuracion de esa cultura a favor de cambios internos por los cambios externamente
introducidos. Dando como resultado una cultura con interdependencia econémico-social,
también diversa, por e adelanto tecnolégico de la cultura occidental y su uso de
instrumentos para mantener la subordinacion del campesinado. La adopcién del arado, del
torno alfarero, del trabgo asalariado, de la propiedad privada y otras innovaciones en
materia de religion, organizacion social y control politico. Fueron actividades conectadas
directamente con las necesidades de interdependencia. Asi se sincretizaban o se usaban
alternativamente, por gjemplo: El arado fue empleado en el cultivo del trigo, pero persistio
a su lado €l antiguo uso de la coa para €l cultivo del maiz. Persistiendo o vigjo y lo nuevo
con su propio valor y significado.

Las influencias abrazaron toda la estructura tradicional indigena, desde la economia hasta la
religion. La naturaleza del grupo dominante constituido principalmente por hombres y
después, por la agregacion de un bajo porcentaje de mujeres espafiolas. Determind una
mezclaracial en que se fundd un mestizaje bioldgico y sobretodo cultural.

Los esparioles trazaron programas de aculturacion, limitados casi exclusivamente a los
aspectos de la organizacion politica 'y de la religion. Llevandolas a cabo con constancia y
tenacidad. Teniendo una conexion entre las regiones indigenas y la metrépoli ladina
sefiorial, logrando asi una integracion forzosa. La induccién estuvo dirigida
unilateralmente a la evangelizacion y al control administrativo, por eclesiasticos y civiles
respectivamente. Lo demas se dejo a la espontaneidad. Continuando con el proceso de
aculturacion, podemos observar como punto fundamental, que determina el concepto y los
acontecimientos histéricos, es el contacto entre elementos opuestos de dos culturas
antagénicas. En el conflicto entre Occidente y el mundo indigena, salta a la vista la
violencia de la conquista y la colonizacion contrasta con la actual oposicion entre el
indigena y el mestizo, como clara contradiccion.™

L os elementos opuestos de las culturas en contacto tienden mutuamente a excluirse, luchan
entre si 'y se oponen reciprocamente, pero al mismo tiempo se interpretan, se mezclan e
identifican. La identificacion es el surgimiento de una nueva unidad que inicia la historiade
su propio desenvolvimiento, crece y se desarrolla hasta llegar a convertirse en un factor
dominante con peculiaridad cultural. De la cultura europea y la indigena surgi6 €l
sincretismo de una nueva, la cultura mestiza 0 mexicana. Como identidad entre los
opuestos, como adaptacion a los tiempos historicos socioculturales, como paso de lo vigjo a
lo nuevo, pero sobre todo como cambio en creacidn, crecimiento y desarrollo cultural,
politico, econdmico en formacion de lo que vendria a ser la nacién mexicana.

13 Aguirre Beltran, “El proceso de aculturacion y el cambio sociocultural en México, F. C. E., 1992, p. 46.
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La migracion espafiola estuvo compuesta de un 90% de hombres en su mayoria adultos. La
raza negra de un 66% de esclavos. Ello determind, desde €l principio, la inevitabilidad del
mestizaje bioldgico y una aculturacion prominentemente masculina con lo que implicaba.
La diginta composiciéon demografica y la estructura social diversa de los grupos en
contacto, tuvieron consecuencias importantes en las relaciones dominantes y subyugados.**

El contacto produjo un choque cultural que desorganizé la vida familiar, las relaciones
sociales en ellas cimentadas y los significados que daban fuerzay coherencia ala estructura
consanguinea, a los anhelos y deseos de continuidad. Las culturas prehispanicas
desorientadas y confundidas caian en la incertidumbre.

La impotencia para evitar que una parte de la poblacion indigena fuese arrebatada
violentamente para equilibrar el desequilibrio sexual del inmigrante, la captura de los roles
més importantes en la integracion de las sociedades en conflicto por los adultos
advenedizos de la cultura conquistadora, y un profundo sentimiento de inseguridad
motivado por la destruccion de los valores tradicionales, condujeron a una aguda
desorganizacién social de los grupos énicos nativos que cayeron en la apatia, en la
infertilidad, en el desinterés y en un fatalismo que les impidid hacer frente a las
enfermedades introducidas por los europeos.

Las bandas recolectoras nortefias pudieron retirarse del alcance de los occidentales y un
cierto nimero de grupos étnicos, establecidos en plena Mesoamérica, huyeron al amparo de
las montafias y, en esas regiones de refugio, escaparon de los efectos mas violentos del
choque cultural.

En este punto de segregacion sociocultural, impuesta por los mecanismos de defensa
contra-aculturativos de ambos grupos, favorecia la constitucién de un pueblo dual dividido
en secciones que tomaban la designacion de barrios: el barrio de arriba 'y el barrio de abgjo,
el primero de gente derazdn, el otro de indigenas.

En la mayoria de los lugares del pais, este proceso de desarrollo alcanz6 la sintesis de una
polarizacién cultural urbano-rural, pero hasta la revolucion de 1910, no habia resuelto las
contradicciones emanadas del contacto de dos grupos estructuralmente diversos en las
regiones de refugio. Las llamadas zonas de refugio han perdido rdpidamente su antiguo
caracter, ante el empuje inexorable de la industrializacion, el incremento constante de las
extensas redes viales y la explotacién agresiva de los recursos naturales. Es imposible
escapar a las redes econdmicas, comunicativas, sociales, educativas y a los diferentes hilos
integradores de la nacién y esta a su vez conectada con los lazos internacionales, en una
economia y politica mundial. Es por eso que los grupos étnicos de diversos lugares
continuaran estando expuestos al proceso de aculturaciéon y a choque cultural, siempre
dependiendo, de cdmo cada grupo asimile o enfrente los contactos culturales.

4 Aguirre, op. cit., p. 51.
3 |bid, p. 55.
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El cambio econdmico fue una adaptacion determinante y progresiva ante las vigas
estructuras precortesianas. Al conjugarse las vigas y nuevas corrientes economicas (del
dominio absoluto de latierra'y el dominio cuas absoluto del hombre al modo feudal) paso
a paso formaron una ingtitucion, la hacienda, que al fin y al cabo vino a constituir la forma
de tenencia que adoptaron los hombres de Occidente para regular la relacion hombre-tierra
en México.

La base material de la ingtitucion se hallaba formada por un territorio dilatado, ademas, por
una serie de construcciones erigidas con vista a llenar necesidades especificas de dominio.
La hacienda tenia dentro de sus posesiones tierras de labor, aguas, pastos, bosques,
canteras, minas de barro, caleros y otros bienes que la hacian autosuficiente. Las exigencias
de una gran extension estaban determinadas por las contradicciones mismas de su
estructura econémica que la llevaba al acaparamiento de tierras, para lograr mano de obra
barata, numerosa y no especializada, que sdlo podia ser empleada en cultivos extensivos de
poca productividad. Con la abundancia de diversidad de recursos naturales procuraba
compensar los bajos rendimientos.

Las relaciones hombre-tierra que existian entre los distintos miembros del persona de la
hacienda eran diferentes, consecuentemente era variable el status de cada uno de ellos en la
estructura social de la institucion, pero en todos los casos tenian un caracter secular e
individual. La actividad de la hacienda se hallaba dirigida a la produccion de cosechas de
lucro que, conducidas al mercado, se convertian en signos de cambio destinados a sostener
al personal de la ingtitucion y secundariamente al amo. Eté ultimo se habia aduefiado, no
solamente de la base territorial, sino también de las personas.

La extension considerable del pais, los obstaculos de una geografia hostil que impedia la
facil comunicacion y la tendencia general de la ideologia neofeudal, dividieron a pais en
regiones econdmicas con fuerte inclinacion a la autosuficiencia y cimentadas, la mayoria de
ellas, en una polaridad urbano-rural que fortalecié la division primaria entre campesinos
indigenas y burgueses espafioles. La estructura econdmicaregional, al organizar la division
del trabgjo en base a la distincién cultural, dio el origen a la diferenciaciéon econdémico-
cultural que prevalecio en forma identificable (al menos en la regiones de refugio) hasta el
estallido de larevolucion de 1910.

La jerarquia maxima siempre la lideraban los esparioles. Conforméandose con latendencia a
la concentracion que caracterizo a la economia feudal y se exacerbo en la capitalista, la
industria artesanal quedé monopolizada en manos de los espafioles, constituyeron grupos
privilegiados que reservaron para si €l derecho a desempefiar una profesion determinada.

“La conjugacion, a niveles variados de conversion, del mercado indigena precortesiano y
del mercado del burgo espariol, forman la estructura del llamado mercado solar que esta
integrado: 1) por un mercado de ambito regional establecido en la villa que gobierna la
interdependencia urbano-rural; 2) por unos cuantos mercados subsidiarios que dominan
territorios menos dilatados; y 3) por una disperson de mercados parroquiales cuyo
numero lo fija la cifra de comunidades comprendidas en la orbita del sistema” (Aguirre,
op. cit., p. 81)
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Lafuncion del dinero en la economia de subsistencia, tuvo en un principio la funcion de un
medio legal de pago, no de un signo de cambio. Una vez que las comunidades indigenas
entraron en posesion del dinero y experimentaron las ventajas técnicas que éste ofrecia
sobre los objetos con caracter de dinero que servian para determinar la equivalencia con €
trueque, lo adoptaron ya no solo como medio de pago, sino también como medio de
trueque. En el mercado parroquial la mercancia, valorada en dinero, es cambiada por otra
mercancia o por dinero que pasa a convertirse de inmediato en mercancia.

Debido a €llo, la circulacion monetaria en el tianguis es asombrosamente baja e inferior a
los bienes de consumo. El dinero tiene utilidad como medio auxiliar en la facilitacion del
truegue, no tenia funcion como signo de cambio (como el significado occidental) o como
medio de riqueza.'®

El proceso de cambio cultural y social, en las funciones de las producciones estratégicas,
esta modificando desde hace ya muchos afios, la estructura econdémica de las regiones de
refugio. La polarizaciéon agricola-industrial toma mucha fuerza por las influencias de la
globalizacién. Evidencia de ello es el incremento y la movilidad de la poblacion, bajo el
impulso de mejores condiciones de vida, que le ofrece la urbe moderna. El desarrollo y la
extensared vial, haroto el aislamiento regional. Més la persistente difusién de la educaciéon
escolar como forma de progreso e hilo integrador de la fuerzay forma nacional.

El cambio linglistico de acuerdo al panorama que ya existia en México, previo al arribo
del hombre de Occidente. En todo el territorio conquistado habian mas de cien dialectos
diferentes, por lo tanto era un territorio multicultural, resulta indispensable para
comprender, lacomplejidad y las tendencias contradictorias del contacto con los Europeos.

La multitud de lenguas y € mayor nUmero de dialectos existentes en el pais durante la
época precortesiana, unos con escritura jeroglifica, otros sin tal trasferencia linguistica, eran
sistemas simbdlicos bien estructurados. La pequefiez de la comunidad de habla
correspondiente a muchos de ellos, no implicaba imperfeccién ni inferioridad en la
estructura, pero en cambio representaba una infinidad de fuerzas que se oponian a la
cohesidn tribal, en consecuencia a una vision del mundo que fuera més alla de las estrechas
fronteras de la localidad. El grupo nahua, que a tiempo de la conquista se presentaba como
dominante, es indudable que la confederaciobn azteca, a suscitarse € contacto, se
encontraba en un periodo de concentracién linguistica que ellos imponian a los demés
pueblos. En esta dispersion linguistica aparecié el idioma castellano.

“ldioma nuevo, nacido del contacto de latin vulgar con lenguas Ibéricas nativas o
invasoras, cuya consolidacion tuvo lugar en un contexto histérico dominado por la guerra
de reconquista; movimiento que conjugd a los pueblos peninsulares en una unidad
nacional de interesesy los empujo, en fuerza desbordante de expansion, al descubrimiento
y a la colonizacion de las tierras americanas. La tendencia a la concentracion, tanto en
Espafia como en América, fue la direccion que tomd e idioma castellano en su lucha
contra el arabe, contra los restantes idiomas peninsulares y, mas tarde, en su contacto con
la complgjidad de las lenguas indigenas.” (Aguirre, op. cit., p. 95)

% |pid, p. 83.
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Lucharon dos fuerzas opuestas, la dispersion indigena y la concentracién castellana. Como
resultado de la interaccion, se origind el movimiento de conversion linglistica, que alin no
terminay eslalengua castellana, que adquirié categoria de nacional. Las lenguas indigenas,
sufrieron modificaciones muy profundas, hasta desenvolver en nuevas estructuras
linguisticas.’

Todos los idiomas nativos experimentaron las influencias modificadoras del contacto. Unos
como €l nahua, alcanzaron el nivel de una concentracion sincrética, otros permitieron la
conversion selectiva que afecto directamente al Iéxico, los menos resistieron el impacto y
Ilegaron a la revolucién de 1910 en conversion paralela, con su estructura apenas alterada
por el contacto.

El espaiiol se antepone como idioma nacional y se extiende por todas aquellas regiones
donde no es hablado. Entre eos mecanismos deben mencionarse los medios modernos de
comunicacion —a prensa, la radio, la television-, la difusion de la ensefianza del espariol
escrito por el sistema educativo, e movimiento de industrializacion del pais de los méas
importantes.

Por otra parte, las autoridades administrativas de la colonia obligaron a la ensefianza del
castellano y una vez establecido los avances obtenidos, llegaron a prohibir el uso de las
lenguas indigenas. Durante la politica de concentracion linglistica y alcanzando la mas
plena rigidez durante el gobierno ilustrado de Carlos Il11. La ilustracion habia postulado la
inferioridad genética del hombre y del mundo americano, y en la formulacion quedaron
incluidos los idiomas nativos.

Clavijero demostré la admirable perfeccion del nahua que, sin recurrir a prestamos
extrafios, era expresar con aptitud los abstrusos conceptos de la metafisica occidental y de
lapropia. Sdlo las lenguas europeas podian ser perfectas.'®

El lenguaje es un aspecto muy importante de la cultura 'y €l elemento mas intimamente
adherido alaestructura basica de las formas de vida, el que tiene una autosuficiencia mayor
y en consecuencia, €l que mas obstinadamente resiste las influencias del contacto hasta €l
grado de ser mas f&cil la completa extincion que la alteracion de su base fundamental.

El idioma es €l Ultimo de los instrumentos integrales que desaparecen con la aculturacion,
de ahi que un sistema particular de vida no tenga término, en tanto la cohesién social sea
sostenida por la participacion del grupo en una misma comunidad de habla.*®

La sustitucion de una lengua implica la concomitante desorganizacion de la cultura de la
gue forma parte y de la desintegracion de la personalidad caracteristica a esa cultura. El
idioma , tiene una rigidez interna tan extrema que dificilmente acepta cambios en su
estructura.

17 .

Ibid, p. 97.
18 Clavijero, Francisco Javier, “Historia antigua de México I\V”, Editorial Porrtia, México, 1945, p. 328.
19 Sapir, Edward, “El lenguaje. Introduccion al estudio del habla”, México, F. C. E., 1954, p. 114.
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El nacimiento de nuevas lenguas, como resultantes del proceso de aculturacién, toma lugar
en el plan estructural de uno de los idiomas en contacto y no sobre la total reinterpretacion
de la estructura de ambos. Pero tal rigidez no significa ausencia de maleabilidad, ni de
capacidad para absorber influencias extrafias, hasta el punto de saturacion impreciso en que
emerge un idioma digtinto, ni le impide acomodarse al desarrollo histérico de la sociedad
en la que tiene una funcion asignada. El proceso de cambio que ésta sufre afecta al idioma
como afectatambién las restantes categorias socioculturales.”

Lareduccién, antiguay reciente, de las lenguas nativas al simbolismo de la escritura latina,
no implica el incremento de su valor linguistico , que no admite adicién ni substraccion;
significa solamente el incremento de su valor social.*

En efecto, e vaor social de una lengua es distinto de su valor linglistico y no van de la
mano. El valor social aumenta 0 mengua con el menoscabo o elevacion del status que
guarda la comunidad de habla y con el rol stper o subordinado, que ésta desempefia. El
valor social de las lenguas indigenas es muy bajo, como bajo es € satus en que se
encuentran colocados los grupos étnicos latinos y subordinado es el rol que desempefian en
la interdependencia socioecondmica de sus regiones de refugio. El valor social de una
lengua es inseparable de su contexto y varia con él. El castellano tiene, en la situacion
aculturativa ladino-india, un valor social tan elevado como su valor linglistico.

En la situacion fronteriza angloamericana, el valor social del espafiol es bajo, en tanto que
el del inglés es alto.

Existe otro punto importante en el proceso de aculturacién linglistica que se vadando en la
constante interrelacion del trabajo comercial o en el trabajo asalariado de las inmediatas
labores de los terratenientes citadinos. Circunstancias en las que su permanencia en la
comunidad de habla espafiola es més prolongada y es mayor la necesidad de un dominio
adecuado de la lengua dominante. A este proceso se le llamo la conversion polar o
polarizacion linglistica y seriadefinida de la siguiente forma:

“La polarizacion linglistica representa, al parecer, € momento supremo de la
aculturacion idiomatica y e nivel mas adecuado en la integracién sociocultural de una
region de refugio, ya que no se destruye una u otra de las lenguas opuestas y accede una
conveniente comunicacion entre las comunidades de habla contrapuestas. El bilingtismo
significa, en todos los casos, un enrigquecimiento del acervo intercultural. Pero podria
decirse, en la conversion alternativa, a base de una inclusion ladina establecida en el seno
de una comunidad indigena, € bilinglismo también hace presencia, aungque sea en forma
incipiente. Asi, en verdad, pero nunca inmerso en una adecuada integracién
sociocultural.” (Aguirre, op. cit. p. 110)

2 Aguirre, op. cit., p. 105.

2 pozas, Isabel H. Y Ricardo Pozas en: “De monolingiiismo indigenaal bilingiiismo en lenguanacional.”
Una experiencia educativa del Centro Coordinador Indigenista del Papal oapan, Nuevo Paso Nacional,
Oaxaca, 1956, p. 13.

22 paz, Octavio en: “El laberinto de la soledad”, México, F. C. E., 1963, p. 19.
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En la situacion intercultural de las regiones de refugio, mas que en ninguna otra, es
indispensable tomar en cuenta esta dualidad trascendente de la lengua y realizar un clara
separacion entre su estructura y valor lingliisticos y su estructura y valor sociales. Debemos
tomar en cuenta la dominancia de la base econdmica por parte del sector ladino y por lo
tanto el bilinglismo que se encauza hacia la concentracion castellana. Todo parte del
dominio y del poder de una cultura sobre otras. Por ello ahora observamos que la mayoria
de comunidades indigenas adopta €l bilinglismo como parte de la transicion politica,
econémica y cultural. Por parte de los hilos integradores en formacion de la nacion, como
lo esla ensefianza de la lengua oficial en el pais.

El cambio ideol6gico. No podemos hablar del cambio ideoldgico sin contrapuntear 1o que
es € indigenismo como expresion cultural de un fendmeno biolégico, e megtizaje.
Indigenismo y mestizaje son procesos polares que se complementan y hacen imposible su
existencia separada. El indianismo es la expresion cultural del indio y de lo indio, contrario
al occidentalismo, es la expresion cultural del europeo. El indigenismo no es una
transaccion entre dos fuerzas contrarias, es la resultante del chogue y juego de las
tendencias dispares, por €llo, variaen el tiempo y en el espacio, segun la intensidad de las
fuerzas en conflicto. A veces, el indigenismo se acerca peligrosamente al indianismo, en
ocasiones, se gproxima demasiado a occidentalismo, pero nunca se identifica con una o
ambas tendencias puesto que su misma razén de ser depende del equilibrio que pueda
guardar entre los dos polos de atraccion.

El proceso de aculturacion, por medio del cual dos culturas en contacto intercambian
elementos y los reinterpretan para dar eventual nacimiento a una nueva cultura, digtinta de
las originalmente convergentes, la de cultura mestiza

El contacto y la imposicion cultural se llevé a cabo sisteméticamente en lo que areligidon y
control social concierne y fue menos compulsiva en aspectos como la economia, la
organizacion familiar y comunal, la educacion, la medicina, lalenguay las manifestaciones
artisticas. Pero aun en aquellos aspectos de la cultura donde la coercién fue mayor, el grupo
dominante mindsculo, se conformo con una conversion de forma mas que de contenido.
Debido a tales circungtancias, las culturas indias conservaron sus elementos originales
modificados en su apariencia externa pero con un fondo, significado y uso,
fundamentalmente indigenas.

“La polaridad natura-cultura hace explicable e hecho de la emergencia en e plano
histérico, no solo del mestizo como ente biolégico, sino también del mestizo como
expresion cultural. La cultura mestiza, como un fendémeno distinto de la cultura occidental
y de la cultura india madres, es un hecho en Mestizo-América.” (Aguirre, op. cit., p. 126)

Los mestizos no eran blancos o indios, sino representantes de todos agquellos elementos
humanos mezclados que los identificaban y a la vez los diferenciaba de los otros dos
grupos, dentro del orden social. Desheredado socialmente, el mestizo lo era también desde
el punto de vista cultural, privado de un lugar estable en el orden social, no podia hacer méas
gue un uso muy limitado de la heterogénea herencia cultural dejada por sus diferentes
antepasados.®

2 Aguirre, op. cit., p. 114.
% |bid, p. 116.
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El mestizo hubo de moldear su herencia cultural a la nueva existencia, a la que habia que
adaptarse e improvisar. Su naturaleza cambiante en su condicion social los llevo a ser la
antitesis mismadel indio.

El mestizo al contrario del indio, no habia echado raices en una comunidad y mientras el
indio permanecid obstinadamente unido a las normas de su grupo, €l mestizo aprenderia a
modificar su comportamiento, de la misma forma gue otros hombres se quitan y se ponen la
méscara. Mientras €l indio se encerré en si mismo , el mestizo se desenvolvié en €
mercado de los objetos materiales, de las ideasy de la gente. El indio ignoro y sobrellevo a
un mundo exterior del que crey6 no tener nada que aprender, negando las premisas de la
sociedad exterior; pero el mestizo actud siguiendo estas premisas y su logica, a fin de poder
contar con la “gente de razén”.

El indigena daba gran importancia a la tierra 'y su trabajo, mientras el mestizo le dio mas
importancia al manejo de la gente y de las situaciones. Ante todo, le daria gran importancia
al poder, instrumento que obligaria a la gente a escucharlo, ya que la sociedad le impedia
hacerse oir y a obedecerlo, pues la ley no le otorgaba ninguna autoridad. EI mestizo vio en
el poder un atributo de la persona, una fuerza personal que podia subyugar y someter a la
gente, transformandose en una finalidad para conseguir un lugar en la sociedad.

Para el mestizo, la posibilidad de ejercer el poder tiene una connotacion sexual; el hombre
triunfa cuando es un verdadero macho, cuando estad en plena posesion de su potencia
sexual. La necesidad de una reivindicacion personal, a través del poder, es continua e
ilimitada.”

Con su propia red de relaciones, los mestizos llenaron el vacio socia dejado por las
autoridades espariolas e hicieron surgir en la sociedad que los amparaba, una fuerza
emotiva comun: La pasion del nacionalismo. El nacionalismo permite a los hombres
fundirse en un cuerpo social, a una identificacion que lleva a atacar a una alteridad de la
gue ya no querian ser sometidos. Este simbdlico enemigo era el espariol, que le negaba su
legitima herencia; pero después de la independencia, este enemigo fue el norteamericano.

Para crear el futuro, e mestizo tuvo que luchar contra el privilegio y abrir las puertas a
través de las cuales, mercancias, tierra, trabajo y poder se convertirian en productos
negociables en un mercado libre e imponer un reglamento de manerasy de moral, su forma
cultural, como medio nacional de entendimiento. EI mestizo tuvo una manera de conseguir
un lugar en €l rol; que la sociedad cerrada cediera su puesto a la sociedad abiertay que la
comunicacion cerrada se transformara en comunicacion abierta.

Los mestizos fueron aprendices, por mucho tiempo se vieron imposibilitados para
desempefiar un papel politico y econdmico independiente. Sirvieron durante afios como
mano de obra disponible. Después de la independencia, la hacienda cobr6 nuevo vigor. La
decadencia en la industria minera a fines del siglo XVI1Il, los desordenes engendrados por
la guerra y la rebelion, todo favorecio, a los baluartes del poder rural. Después de la
independencia, hubo tentativas de repartir las posesiones comunales indias entre los
miembros de lacomunidad o de asignar tierras a extranos.

% Paz Octavio, “Posdata’, México, Siglo XXI, 1970, p. 79.
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La justificacion empleada para designar esta forma de reparto, era € del liberalismo
econdmico, aparentemente con € fin de crear en la antigua Mesoamérica una solida clase
de propietarios independientes. En esta invasion de comunidades indias, mestizos y
terratenientes hicieron causa comun.

Pero, cuando el polvo de la quimera se disip0, las haciendas lo habian ganado todo y los
mestizos muy poco, por otra parte los indigenas se encerraron més profundamente aln en
Sus caparazones comunal es.

La consolidacién del poder en el plano local, abrié una puertaa la participacion del mestizo
en la politica y en la guerra civil. Se produjo un vacio de poder en el plano nacional, un
desorden politico y econdmico siendo a la vez escuela de administracion publica y
academia militar para el mestizo. Aprendiendo a cambiar el poder persona en poder
publico. Laretirada a campo de los terratenientes de las zonas rurales habia consolidado
su poder y también le dio la fuerza considerable que lo empuj6, armas en mano, al
escenario nacional.

En la segunda mitad del siglo XX, bajo €l estimulo, de lainversion de capitales extranjeros,
la actividad econémica empez6 una vez mas a algjarse de la agricultura. Las inversiones
favorecieron la produccion minera y textil, la construccion de los ferrocarriles y las
explotaciones petroleras. Entre las posibilidades ofrecidas por este desarrollo y su
realizacion, habia muchos intereses creados, representados por los detentadores del poder
tradicionales del poder en las zonas rurales y también los intereses de financieros
extranjeros, ademas de ciertos grupos de mestizos con poder politico y econémico.

La revolucién irrumpio a través de esta red de intereses y despejo € camino hacia in
sociedad abierta. En el transcurso de esta revolucion, el mestizo pararia del aprendizaje a la
maestria politica.

En México, la revolucion se produjo en 1910, los dirigentes mestizos abandonaron su
alianza con los detentadores tradicionales del poder para unirse con los elementos
sometidos del orden antiguo, peones de las haciendas e indios de las comunidades. Las
bases econdmicas de estas alianzas fueron lareforma agrariay la reparticion de las tierras
entre la gente sin propiedades, su base ideoldgica €l indigenismo, es decir, la blisqueda de
las raices en el pasado indigena.

Con el movimiento ideoldgico surgié el social: el renacimiento y la propagacion del
indigenismo. Esta corriente intelectual habia comenzado en €l siglo X1X, como tentativa
bastante conciente por parte de algunos individuos, buscando en la herencia del pasado
indigena, una inspiracién moral para el nuevo orden. Con la llegada de la revolucion, sus
simbolos y sus actitudes encontraron una nueva pasion nacional.

Transformado en mito, el pasado indigena se convertia en la edad de oro. Pero la reforma
agraria, asi como el indigenismo, no era mas que una etapa en la edificacion de la nueva
sociedad. Los ultimos efectos de la reforma agraria, asi como del movimiento indigenista,,
no fueron los previstos por sus propios promotores. La reforma agraria no resolvid ningun
problema econdémico, ni los proyectos indigenistas pudieron elaborar un mapa que dirigiera
a la sociedad nacionalista en sus proximos caminos. El porvenir no podia estar por méas
tiempo construido sobre e pasado, tuvo que haber una transformacion basada en los
instrumentos econdémicos como lo fueron: la industrializacion y la mecanizaciéon de la
agricultura. El instrumento ideolégico es el nacionalismo.



10. Literaturaoral y sincretismo.

La literatura ora forma parte del mas amplio campo de comunicacién indigena en
constante transformacion en el tiempo. Representa la tradicidn, narraciones con variantes
trasmitidas de boca en boca por generaciones. Al mismo tiempo son también elementos
dindmicos de las culturas prehispanicas que han contribuido a la reproduccién de la vida
social dando sentido a los acontecimientos, sistemas de valores que han ofrecido
interpretaciones del mundo.

En la Sierra Norte de Puebla: “la cultura ndhuat que se remonta a centenares de afos
antes de la conquista... Relatos narrados en versiones diversas, hasta congtituir auténticas
nuevas narraciones, relatos donde se ensamblan secuencias narrativas, tomadas de textos
diversos, forman tramas originales...la tradicion oral no siempre esta fija en lectiones
paradigmaticae. Estas narraciones, cuando se sincretizan, como muchas veces sucede, o
cuando manifiestamente son de origen occidental, deben ser siempre consideradas
indigenas. Reflgan, ciertamente, acontecimientos histéricos, contactos y prestamos con
otras tradiciones, como ha sucedido también en otras literaturas orales y escritas, donde
los profundos sincretismos o las adopciones no han, por eso, dado lugar a discusiones
sobre su continuidad e identidad cultural” . (Segre, 1976 : 13)

Los codigos culturales indigenas han reinterpretado los materiales europeos, renovando y
conservando su cultura. La literatura oral esta hecha de aculturaciones, sincretismo,
transculturaciones y contraculturaciones. Algunos relatos son de tradicion mitico religiosa
precolombina; otros son de origen europeo y algunos que se remontan a la India antigua, a
la Persia, ala Arabiay se pierde en el tiempo su punto de partida. Lo que cuenta es que
estas narraciones forman parte de un complejo cultura integral, tanto las de origen
indigena, como las espafiolas. Estas narraciones han viajado con € trigo o con €l maiz, con
el arado o con la coa; con la lengua espafiola o con la ndhuat, con Tlaloc y Quetzal coatl o
con Cristo y la Santisima Trinidad.?®

Un cuento es un conjunto de frases bien organizadas y para serlo requiere de otros codigos
ademas de los lingligticos. La narracion esta organizada por una pluralidad de cédigos que
remiten a la cultura. El cuento durante su pasaje de Europa a Mesoamérica, pierde el nivel
narrativo y la individualidad del mensaje, dando lugar a figuras hibridas que turban el
analisis estructuralista, un continuo de casos que va desde la adopcion integral del cuento,
mensaje y formas narrativas hasta la nueva agregacion de los motivos que componen las
formas narrativas indigenas.

No podemos saber la fecha de la introduccion o de la creaciéon de un tema narrativo, entre la
época de los cronistas y los antropélogos se abre el vacio del tiempo colonial. En algunos
de los relatos que se cuentan hoy en dia, provienen del siglo XVI espafiol, mientras que
algunos de los géneros de la literatura ora difundida en el México indigena y mestizo
derivan tanto en la Esparia de los conquistadores, como en Mesoamérica precolombina.

% Segre, E., en: “Metamorfosis delo sagrado y de lo profano” , México, INAH, 1976, p. 15.
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Los estereotipos actuales y pasados alrededor del exotismo de Américay de sus habitantes
fueron congtruidos con lugares comunes que el vigjo mundo habia ya elaborado y usado
para otros pueblos.?’

Misioneros, comerciantes, soldados y funcionarios compararon la América y los
americanos, sus dioses y sus costumbres con la de los bérbaros y paganos antiguos que ya
conocian. Ante sus 0jos podian encontrarse las maravillas de cada época: sirenas, grifos,
hombres de oro y hasta las tribus perdidas de Israel y al mismo tiempo veian a los
indigenas como bestias, diablos, magos, simplones o € producto més noble de la
naturaleza. El folklore ibérico entr6 masivamente en América.

Por medio de esta inmigracion fantastica, también Ameérica tuvo su difusion cultural
narrativa, que se mezclo con la cultura urbanay campesinadel Postclasico mesoamericano.
La luna se sincretizd con la Virgen Maria, Tlaloc con San Juan Bautista o €l demonio,
Cristo con el Sol, entre muchos otros.?®

Existe una evidencia clarisima del sentido del folklore indigena mexicano y es lariqueza de
un sincretismo de razasy culturas.

“Frecuentemente se dice que los relatos narrados por |os indigenas son de origen espariol.
Se necedita aqui retomar la distincion que hace Chavalier entre relatos folkloricos e
historietas tradicionales,; los primeros son, muchas veces, realmente internacionales, su
origen se remonta en € tiempo hasta perderse; mientras que los segundos son nacional es,
a menudo regionales...ademas muestran una amplia variedad de géneros. Relatos
folkldricos e historietas tradicionales llegaron a México; los primeros cosmopolitas, 10s
segundos ibéricos.” (Segre, op. cit., p. 21)

Los relatos de mitos, fébulas, leyendas de la Sierra Norte de Puebla, son narraciones, no
necesariamente de origen mesoamericano, porque hay modalidades y valores del vigjo
mundo, pero los contenidos son definitivamente autoctonos, reflejan el contexto y muestran
el proceso detransformacion de la narrativa profana desde un corpus mitico religioso.

Lo sagrado y lo profano no se presentan como una oposicion radical, a contrario, son
complementarios y constituyen un continuum que se va esfumando uno en el otro. Lo
profano es parte de un universo magico religioso, hecho concretamente de la cultura
sincrética ibérica-néhuat.

Tanto en la Sierra Norte de Puebla como en diversas zonas del pais mexicano, la literatura
oral etallena de mundos maravillosos y corresponde a una conciencia colectiva.

% Bartra, R., en: “Lajaula delamelancolia. Identidad y metamorfosis ddl mexicano”, México, Grijalbo,
1987, p. 157.

% Segre, op. cit., p. 18.

% |bid, p. 23.
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Las narrativas existentes entre los grupos indigenas actuales nos muestran e paso del
tiempo y la explicacion historica, de aculturacion, de difusion y sincretismo, mediante el
cambio de la graméatica, de la lengua, de la reinterpretacion de los significados, de la
estructuracion y funcién que dan identidad, propiedad a cada una de las culturas en su
espacio y tiempo.

El sincretismo es un elemento fundamental y consecuente de la aculturacion. Esta ultima es
definida como los cambios producidos por el cambio directo de una gran parte de toda la
gama ingtitucional de dos tradiciones culturales durante periodos muy largos. Es decir,
cuando dos tradiciones culturales entran en contacto cara a cara, se enfrentan mutuamente
en situaciones en que unatiene un predominio social, politico y econémico sobre la otra.

Sobre periodos muy largos, surge un nuevo sistema sociocultural, que no conserva ninguna
de las tradiciones interactuantes, sino que es una combinacidn de ambas.

El contenido sociocultural de la entidad resultante es una combinacion de elementos, rasgos
e ingtituciones compartidos por las tradiciones originales interactuantes, cuya proporcion
depende, del grado de predominio de una sobre la otra.

El sincretismo forma parte de la nueva identidad sociocultural que surge de la aculturacion.
Pero tiene més significados, basicamente dos, los més importantes:

“La fusién de rasgos, complejo de rasgos o instituciones religiosas asi como no religiosos
de dos tradiciones culturales en interaccién cara a cara. En esta concepcion del
sincretismo, la reinterpretacion de elementos de las tradiciones culturales interactuantes
hace surgir, a la postre, nuevas entidades. Asi el sincretismo se concibe como un tipo
especial de aculturacion, en que los elementos que interactlan tienen un grado
relativamente alto de semegjanza inicial en su estructura, funcién y forma...El segundo
significado del sincretismo trata de la amalgamacion y reinterpretacion exclusvamente de
elementos religiosos, y no siempre incluye e enfrentamiento directo de toda la disposicién
institucional de las tradiciones culturales interactuantes.” (Nutini, 2001: 50)

Nutini redefine e concepto distinguiendo entre € “ sincretismo guiado” y € “ sincretismo
espontaneo” , postulando un tercer tipo situado entre los dos.* El concepto de sincretismo
se ha vuelto més estudiado y a la vez més riguroso para aplicarlo en mas dominios
histéricos a largo plazo. Pudiendo hacer posible, una teoria preliminar del sincretismo que
pueda aplicarse con éxito a unagran variedad de temas y dominios.

Probablemente, el sincretismo es el proceso méas importante en el nacimiento y desarrollo
de la magia y de la religion, viéndola como una forma especializada de la aculturacion.
Congtituyen la mejor herramienta para los estudios de contactos socioculturales en la
historia del hombre a largo plazo y ademés nos explican las resultantes de estos contactos.®!

% |edn-Portilla M., en: “Motivos de la antropologia americanista. Indagaciones en ladiferencia’, México, F.
C.E.., 1996, p. 23.
3 Segre, op. cit., p. 37.
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Ahora bien de acuerdo a la pretension hegemonica de la cultura occidental por
configurarse histéricamente en una inmensa empresa colonial en América Latina, la cual
acciona a favor de la construccion y afirmacion de una hegemonia religiosa, politica y
comercial, en ambientes forzosos de legitimidad y bajo el desconocimiento del otro.
Teniendo una negacion a la ateridad e introduciendo una conquista corporal, espiritual y
material através de violencia fisicay simbdlica como parte de un itinerario de salvacién 'y
conversion del otro, justificacion humanista para la legitima sujecion y dominacion del
salvgje y subdesarrollado, que mediante la aculturacion debe ser integrado.

“ Sobre el efecto de aquella colonizacién, se construiria la América Latina posterior, una
raza mestiza, una cultura sincrética, hibrida, un Estado colonial, una economia capitalista
(primero mercantilista y después industrial) dependiente y periférica desde su inicio, desde
el origen de la modernidad, su otra cara. El mundo de la vida cotidiana conquistadora-
europea colonizara el mundo de la vida del indio, de la India, de América.” (Dussel, 1994:
62)

La denominada “conquista espiritual” se presenta como forma de dominacién que recae
sobre el imaginario del nativo, una vez que se concreta su conquista por medio de la
violencia fisica. La religion catélica como uno de los instrumentos para construir
hegemonia desde la l6gica occidental, puede verse en nuestra realidad como manifestacion
de gran significacion, aunque parafraseando a Dussel, en €l trasfondo o en el claro-oscuro
de las practicas cotidianas, reina una especie de religion sincrética, en tanto cobija multiples
expresiones de espiritualidad, ritualismo, animismo o una pluralizacién de creencias, por
encimadel dios cristiano, implantado y fundamentado por el proceso de dominacion.

Visto el fendmeno desde la dimension de la interculturalidad, América Latinay México en
su particular estructuracion deja entrever algo asi como un modelo etnocéntrico, producto
de la conformacién social a partir de las razas (blanca, negra, india), en la cual cada una de
estas, sin duda, se encuentra acompafada de un ethos cultural. Esta situacion plantea
entonces, la presuncion de la estratificacion social derivada de la diferenciacion social en
relacién con el color de piel. En esta direccion la pregunta acerca de la superioridad de la
raza blanca queda resuelta con la preeminencia del mestizgje, realidad que hoy da cuenta
del caracter sincrético e hibrido del contexto latinoamericano y nacionalismo mexicano
especificamente.

A la luz de este fendmeno, distinguimos como los procesos de resistencia permiten la
permanencia y conservacion de rastros, rostros y huellas maltiples que hoy manifiestan un
proceso de escritura borrada artificialmente, sobre la cual se edifica una sociedad
pluricultural. Que llegan a constituirse como complejos culturales.

Indudablemente, |a pretendida superioridad de laraza blanca, la realidad indigena sumadas
a orden esclavista colonial y posteriormente a denominado “de abgo” , hijos de la
Malinche, dan cuenta del sincretismo latinoamericano, aungue finalmente América Latina
se defina ante todo como mestiza, situacidbn que encierra en si misma la paradoja
latinoamericana, en la medida en como lo afirma Dussel:
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“El mestizo en su cuerpo y sangre la contradictoria figura de la modernidad como
emancipacion y como mito sacrificial. Pretendera ser “ moderno” como su “ padre” —como
la ilustracién borbénica colonial ddl siglo XVIII, como € liberalismo positivista del siglo
XIX, o como € desarrollismo de independencia modernizada después de la crisis de los
populismos y el socialismo en @ siglo XX-, pero fracasara siempre al no recuperar la
herencia de su “madre” Malinche. Su condicién de “ megtizo” exige la afirmacién del
bloque de origen amerindio, periférico y colonial.” (Dussel, 1994: 190-191)

La pretendida hegemonia de la cultura occidental en México alcanza como hemos visto,
cierto desarrollo en la medida en que instala la sujecion, la legitimidad y dominacién como
los paradigmas por los cuales se desenvuelven, la empresa del imperialismo cultural,
ideologico y religioso.

No obstante, la pregunta por la hegemonia de un proyecto debe partir de reconocer algunos
de sus aspectos, caracteristicos, entre los cuales vale la penaresaltar:

a) Nunca la hegemonia es total, no es absoluta, nunca cubre exactamente a objeto o
sujeto susceptible de dominio. La hegemonia es este sentido relativa, logrando niveles
de regularidad de la cotidianidad a través de diversos dispositivos de control de las
conductas de los individuos como seres sujetos a normalizacion.

b) Lahegemonia no se reduce a la ideologia ni ala comparacion de diferentes formas de
socializacion. Ella es ante todo un principio politico y una direccion estratégica.

¢) Lahegemonia no se impone; ella se conquista a través de una politica de alianzas que
debe abrir una perspectiva nacional al conjunto de la sociedad.

d) Lasupremaciade un grupo socia se manifiesta de dos maneras. como “dominacion” y
como “direccion intelectual y moral”.*

Evidentemente, a pesar de que la cultura occidental histéricamente ha pretendido configurar
y afirmar una hegemonia religiosa, politica y comercia; la concrecion de la
universalizacion de su teologia y ontologia, expresada como se haindicado en la invencion
del nuevo mundo.

La conquista corporal-espiritual y material, la colonizacién de las formas de vida, la
supuesta superioridad del catolicismo, la instauracion de instituciones democraticas, entre
otros aspectos; en verdad el caracter de la sociedad mexicana, da cuenta de un evidente
sincretismo y del surgimiento de culturas hibridas, en la cual la presunta hegemonia de la
cultura occidental no estotal o absoluta.

La cultura occidental expresa en su relatividad, los significados, niveles de regularidad, de
la cotidianidad, mediante dispositivos basicos de control. Sin embargo, a no cubrir
exactamente, los hombres no totalmente insertados en el proceso hegemdnico, logran
edificar, recongruir y reconstituir manifestaciones de gran complejidad cultural.

%2 Buci-Gluksmann, Christine. “De consentimiento como hegemonia: |a estrategia gramsciana’. En revista
mexicana de Sociologia, No. 2, abril-junio 1979.
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11. Laintegracion sociocultural.

Han sido revisados los mas importantes tipos de contacto entre las culturas occidental e
indigena. Sobretodo en México y otros casos se ha puesto de manifiesto una pugna entre
opuestos: €l pasado y €l presente, la dominacion y la voluntariedad, el individuo y el grupo,
lacontinuidad y la alternancia, laintromision y la abstinencia.

La culturaindigena precortesiana es sin duda, distintaa la cultura indigena contemporanea .
hemos visto cémo la primera fue decapitada y cémo se indujeron, compulsivamente,
elementos occidentales en las formas de vida de las comunidades plurales, aunque se
procur6 de cualquier modo que conservara un ostensible perfil indigena. A su vez, la
cultura ladina del siglo XVI ha sufrido modificaciones considerables al punto de ser muy
diferente de la culturaindustrial de nuestros dias.

La pugna entre las culturas europea colonia e indigena hizo posible la emergencia de una
cultura nueva, la cultura mestiza 0 mexicana, como consecuencia de la interpretacion y
conjugacion de los opuestos. La cultura mestiza ha evolucionado a través de vicisitudes sin
cuento, que terminaron en su completa consolidacién al triunfo de larevolucion de 1910.

En la determinacion del fendmeno de la aculturacion, tal y como fue enfocado por Redfield,
Linton y Herkovits, los contenidos de propésito de la investigacién conducen, al estudio de
las condiciones de proceso , de sus términos, en un momento dado de la dimension
temporal 0 en lugares diversos de la dimension espacial. Tres fueron los resultantes
considerados, a saber: la aceptacion, la reaccion y la adaptacion de los elementos de una
cultura extrafia por la cultura investigada. El enfoque metodoldgico aludido, derivado de la
formulacion tedrica del proceso como un fendmeno acabado o finito, toma como
resultantes lo que son fuerzas opuestas en interaccion.®

El proceso de adaptacion que manifiesta la interpretacion de los elementos de una y otra
cultura son sus respectivas relaciones posicidnales. Seglin sea mayor 0 menor la expresion
acusada de los elementos de una u otra cultura y aquellos que aparecen relativamente
abgtraidos, la adaptacion se presentara como apenas iniciada o como totalmente resuelta o
superada. Conforme a tal desarrollo podemos observar un continuum adaptativo, que va
desde una adaptacion comensal en que ambas culturas coexisten con sus elementos,
aspectos o partes sin alteraciones basicas y sin que uno u otro de los elementos, aspectos o
partes se acuse destacadamente, hasta una adaptacidon sincrética en que los elementos,
aspectos o partes han conjugado sus contradiccionesy a lograr la unidad o coincidencia de
los opuestos, mutuamente excluyentes, vienen a dar origen a una nueva cultura.

El intercambio en el contacto entre grupos de individuos que participan de culturas
diversas, lo trascendente no es el intercambio o latransferencia de elementos culturales sino
las relaciones de interdependencia que se establecen entre los grupos interactuantes que
conviven en un mismo territorio.

% Redfield, Robert, R. Linton y M. J. Herskovits, “Memorando on the study of Acculturation”, en: American
Antthropologist, Val. 38, pp. 149-152.
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El problemadel contacto cultural se resuelve en un proceso Ilamado integracién, se trata de
grupos organizados que estén incluidos en sistemas culturales distintos y € proceso de
integracion, que se origina de sus relaciones de interdependencia, es una integracion
intercultural en que ambos grupos pugnan por mantener las posiciones tradicionales
establecidas en sus respectivas estructuras social es.>*

“Integracion es € proceso de cambio que emerge de la conjuncion de grupos que
participan de estructuras sociales distintas. Se caracteriza por e desarrollo continuado de
un conflicto de fuerzas, entre sistemas de relaciones posicionales de sentido opuesto, que
tienden a organizarse en un plano de igualdad y se manifiesta objetivamente en su
existencia, a niveles variables de contraposicion.” (Aguirre, op. cit., p. 48)

La interdependencia de escala menor entre dos grupos de escalas sociales distintos, da un
primero y muy bajo nivel de integracion: el de la conversion paraela., un segundo nivel de
integracion, en el continuum de la escala, esté constituido por la conversion alternativa, en
la que los individuos de los grupos en contacto, durante un lapso determinado pero
reiterativo, pasan a formar parte de la estructura social del grupo opuesto. El tercero y mas
alto nivel de integracion estd compuesto por la integracion polar en la que los grupos en
contacto han alcanzado a construir una estructura social donde la interdependencia
creciente de los grupos en simbiosis ha llegado a grado de convertirlos en uno solo, para
transformarse en una polarizacion cultural.

INTEGRACION DEL CAMBIO SOCIOCULTURAL

Niveles de aculturacion Niveles de integracion

Tesis Aceptacion Concentracion
S
Antitesis Reaccion Dispersion
Sintesis Adaptacion Conversion

1) comensal 1) paralela

2) sdlectiva 2) alternativa

3) sincrética 3) polar

La tesis establece, en cada uno de los grupos en contacto, una determinacion rigida y
diferenciada de las otras, que incluye solamente las relaciones internas sin preocuparse por
los nexos con su exterioridad. En este momento la aceptacion o asimilacion, la
concentracion o incorporacion, actlan como si €l grupo opuesto no existieran instituciones
y agrupaciones, resultado de un precipitado histérico, firmemente arraigadas en el presente.
Ladeterminacion rigiday aislada del proceso de cambio no se mantiene por mucho tiempo,
por el contrario se contradice y engendra su antitesis, la reaccién, dispersion o contra
aculturacion, que expresa la unilateralidad opuesta y contrapone lo interno del proceso con
su exterioridad. La determinacion negativa congtituye e segundo momento de la
integracidn, que pasa en seguida a su tercer momento, esto es, a aquel en que se produce la
unidad de las determinaciones en conflicto, la adaptacién o conversion de los grupos en
contacto, se conjugan en una sintesis afirmativa.®

3 Aguirre, op. cit., p. 47.
* |bid, p. 50.
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12. Identidad nacional, nacionalismo y la formacién del Estado-Nacion en M éxico.

La sociedad mexicana de nuestros dias muestra una gran complejidad en sus relaciones
interénicas y culturales, producto de una historia saturada de conflictosy procesos sociales
por la blusgueda de una identidad nacional siempre anhelada, pero hasta hoy poco
consolidada.

Ladiversidad étnica, cultural y linglistica se ha presentado como el obstaculo fundamental
para la realizacion autoritaria, por parte del Estado, de un proyecto de nacién orientado ala
homogeneidad étnicay cultural, ala estandarizacion de los habitos simbolicos que influyen
en toda posible identidad colectiva. Es indudable que esta diversidad étnica y cultural ha
establecido una relacién complejay aleatoria con el nacionalismo mexicano.*

El fendmeno nacionalista sdlo puede entenderse cabalmente si se observa su dimension
cultural:

“Los procesos mediante los cuales se logran e consenso y la legitimidad son
fundamentalmente de naturaleza ideoldgica, y la forma en que se entretejen en una red
mediadora esta normada por canones culturales.” (Bartra, 1989: 192)

Los momentos mas importantes del nacionalismo mexicano, devienen en el proceso de
conquista, donde los espafioles cortaron de tgo la consolidacion, de nacionalidades
prehispanicas, los aztecas, los tarascos, de los méas significativos. De forma simultanea se
inicia un proceso de mestizaje étnico que, en el transcurso de los trescientos afios de vida
colonial, conforma una estructura énica y socia nitidamente establecida: los indigenas y
los mestizos sometidos a la dominacion y explotacion de los peninsulares y a la de sus
descendientes nacidos en la Nueva Espafia, los criollos.

La nueva Espafia experimenté un conflictivo proceso cultural determinado por la enorme
diversidad étnica y linglistica. Exceptuando la delimitacién formal de un territorio y la
organizacion politica virreinal, los lazos de identidad y cohesidn entre los distintos grupos
sociales eran escasos y débiles.

Los criollos descubren que tienen una patria 'y su patriotismo no contradecia su fidelidad
al Imperio espafiol y a la iglesia catdlica. Con la proclamacion de independencia, los
criollos vinculan la idea de nacién con las de autodeterminacion y defensa de la soberania.
Para convalidar sus derechos y lograr con mayor prontitud sus objetivos se vieron
obligados a exaltar el pasado indigena. Los principales rasgos de lo que pudiéramos llamar
nacionalismo criollo son los siguientes:

1) repudio de lo espariol peninsular con el objetivo de defender los intereses de un grupo
gue no podia gobernar a su pais; 2) interpretacion de la guerra de Independencia como una
liberacion, pero también como venganza contra la crueldad del proceso de conquista; 3)

% Salazar S. F., “Nacion y nacionalismo en México” en: Sociologia. Identidad nacional y nacionalismos,
México, UAM-I, Enero-Abril, n. 21, p. 52.
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defensa del pasado indigena o neoaztequismo, con €l cual se legitiman las demandas de
autogobierno para expropiar el pasado y asi liberarse de Espafia; 4) exaltacion del
guadalupanismo, mediante el cua se evoca un interés especial de la patrona de la nueva
Espafia en la crigtianizacion de los indigenas. Estos puntos que esgrimieron los criollos en
la busgueda de sus derechos auténomos influyen de forma directa en la concepcién del
nacionalismo mexicano.*’

Al concluir la guerra de independencia se inicia un largo y cadtico proceso de lucha entre
las facciones dominantes. Aunque por distintos medios, éstas tenian objetivos comunes,
reactivacion de la economia, creacién del Estado-nacion que, al centralizar el poder
politico, sustituiria a la anterior organizacion politica novohispana y la reinsertacion del
pais en ladivision internacional del trabajo una vez destruido el pacto colonial.

En los primeros afios del México independiente se concretan dos proyectos de nacién: el
liberal y el conservador. El primero buscaba imitar la organizacion politica de los Estados
Unidos, mientras e segundo queria mantener la anterior organizacién novohispana. La
debilidad politica de ambas facciones, la diversidad étnico-cultural, la desarticulacion de las
numerosas regiones, la dispersion y el analfabetismo de la poblacidn fueron obstaculos para
la estabilizacion del paisy para el establecimiento de cualquiera de los dos proyectos.

Dentro de la constitucién de 1857 se plasma €l vigo anhelo liberal de establecer una
sociedad justa e igualitaria, producto de una economia desarrollada con la orientacion de un
estado republicano y federal, se refuerza un nacionalismo ante la cercenacion de méas de la
mitad del territorio. En la segunda mitad del siglo XI1X, € proyecto criollo de nacién va
cediendo su lugar a México mestizo.

En la esfera de la accion estatal, la segunda mitad del siglo X1X, muestra tendencias
encontradas en las précticas del alin endeble nacionalismo, sustentando sobre todo en la
necesidad de reafirmar la soberania nacional frente al enemigo exterior, ya se presentase
éste como expansionismo 0 como dominacion y explotacion econémicas.

Con el cobijo ideoldgico del positivismo comtiano y del biologismo social de Spencer,
Porfirio Diaz establece una férrea dictadura donde la politica se fortalece, en la economia
fomenta la entrada de capital extranjero, también venera a héroes, simbolos e historia
mexicana funcionales a la dictadura porfirista.

Con la lucha armada de 1910 se inicia una nueva etapa de la sociedad mexicana, la cual en
el terreno del nacionalismo logra su momento culminante con la creacion del nacionalismo
revolucionario. Con sus rasgos establecidos en la Constitucion de 1917.Paralelamente a la
consolidacién del Estado emanado de la Revolucion se articula un nuevo discurso de poder
conocido como nacionalismo revolucionario, el cual tiene como principales objetivos dotar
de coherencia y legitimidad a Estado, favorecer la paz socia a conciliar las
contradicciones clasistas y establecer las bases del consenso politico nacional.*®

3 Brading D., “Los origenes del nacionalismo mexicano”, México, Era, 1983, p. 82.
% Montalvo E., “El nacionalismo contralanacién”, México, Grijalbo, 1986, p. 113.
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La identidad nacional es promovida por los Estados-nacién para legitimar su posicion
hegemonica, comparte con otras formas de identidad colectivatodo una serie de elementos.
Sin embargo, responde a condiciones historico-politicas particulares, que al estarse
modificando profundamente en los tiempos actuales, a consecuencia de procesos de
globalizacién econdmica y cultural. Afectan los limites y las diferencias entre Estados
nacionales y con €ello los contenidos mismos de dichas identidades nacionales. De ahi las
intensas transformaciones de la identidad nacional en nuestro pais actual mente.

Laidentidad nacional, al ser una forma particular de la identidad social, se puede estudiar a
partir del plano de la construccion de las subjetividades, es decir, de la constitucion de los
individuos en sujetos politicos mediante su incorporacion a un orden social determinado.
Con la intencién de cohesionar a una sociedad a escala nacional, estableciendo sobre ella
una hegemonia politica. Como finalidad de crear una conciencia de unidad, de pertenencia
a un colectivo, de toda la poblacién que habita un territorio determinado. La identidad
social esta dada por referentes socialmente seleccionados y codificados para marcar
fronteras ssmbdlicas con respecto de otros actores sociales.

“La identidad social como sistema, remite al ordenamiento interno y a las relaciones que
tienen entre si los distintos referentes.” (L évi-Strauss, 1981).

La identidad nacional, como sentido de pertenencia a un colectivo determinado, presupone,
como cuaquier identidad, la existencia de una destotalizacion como condicion
indispensable para el establecimiento del sentido de igualdad y la otredad. La cuestion del
otro es congtitutiva de la identidad.*

Por lo tanto, la identidad, como expresion de la necesidad de diferenciacidn, conlleva un
sentido de afirmaciéon de si mismo frente al otro. Asi  pues, el contenido positivo de la
identidad social, como concienciade laigualdad y la otredad, se definiria basado en ciertos
referentes, se consideran iguales. Mientras en su sentido negativo marca la separaciéon que,
con base en los mismos referentes, distingue a los otros.

La percepcidon que un grupo desarrolla de si mismo y de los otros es un elemento que a
mismo tiempo que lo cohesiona, lo distingue.*°

Laidentidad social supone un sentido de pertenencia que sustenta en el hecho de compartir
un discurso social comun, un universo coman de valores, reglas tradiciones, conocimientos,
expectativas, practicas o rituaes, significados comunes en un imaginario colectivo. El
hecho de compartir esos elementos confiere a los individuos su calidad de miembros a la
sociedad en cuestion.

Los mismos elementos de la construccion de una identidad socia son llevados a la
formacion de la identidad nacional, en esta ultima remitiendo a una dimensién ideoldgica
gue implica tanto la identificacion con un proyecto de nacibn como un sentimiento de
pertenencia a una nacion y su cultura.

%916 Benoist, J. M., “ Facetas de laidentidad”, en C. Lévi-Strauss, “Laidentidad”, 1981.
“0 Proudhomme, J. F., “Identidad social y representacion politica en la obra de Pierre Bourdieu” , en
Sociologia, n. 6, México, UAM-A, 1988, p. 91.



La identidad nacional como identidad producida desde el Estado convive con otras formas
de identidad colectiva. En la congtitucion de la identidad nacional el Estado impone un
discurso nacionalista, pretendiendo englobar y subordinar a toda otra identidad nacional,
regional, étnica

“La cuestion ¢quiénes somos nosotros? Sgnifica preguntar qué formas culturales, qué
sistemas de simbolos significativos deben emplearse para dar valor y sentido a las
actividades del Estado y, por extension, a la vida civil de sus ciudadanos.” (Geertz, 1987:
209)

El Estados se sirve de un discurso con pretensiones ideoldgicas de hegemonia,
interviniendo multiples factores que den vehiculo a las practicas concretas de sus
habitantes. Como la familia, la escuela, la literatura, el cine, la pintura, los medios masivos
de comunicacion. Todo esto para proyectar su discurso nacionalista.

“El nacionalismo egtatal contiene una légica contradictoria de origen, expresada en la
tension unificacion-diferenciacion: por un lado las orientaciones universalistas de valor
del estado de Derecho y la democracia; por € otro, las orientaciones particularistas de
una nacion frente al resto del mundo.” (Habermas, 1989: 90)

El nacionalismo de Estado parece edtar perdiendo terreno frente a la constitucion de
identidades, que minimizan o desplazan €l referente de Estado-Nacion como criterio de la
igualacion o la diferenciacion.

Se trata de una globalizacion y una subdivisién que parecian estar, asi, creando entidades
significativas  cuyos discursos estarian ganando al nacionalismo estatista espacios
importantes de control ideolégico sobre los sujetos sociales. El nacionalismo es un
principio politico que sostiene que bebe haber congruencia ente unidad nacional y politica,
gue deben coincidir los limites étnicos, territoriales, nacionales, culturales vy linglisticos
con los politicos.**

En los dUltimos afios la identidad nacional en Meéxico est4d viviendo intensas
transformaciones al modificarse violentamente el proyecto de nacion. Que ha constituido
un elemento vertebral del discurso nacional surgido del movimiento social independentista
de 1810.

El proyecto nacional mexicano ha transitado por etapas distintas, marcadas por la
redefinicion de las relaciones entre diversos grupos de interés en el interior del paisy con el
exterior. Después de 1917 el discurso de la Revolucion Mexicana fungié como eje del
proyecto nacional y se mantuvo durante un periodo de alrededor de setenta afios como
elemento vertebral de unificacion nacional.

Dicho discurso pretendia dar cabida en el proyecto nacional a los diversos sectores de la
poblacién, erigiéndose como defensor legitimador de la presencia de los rasgos
tradicionales populares de la cultura mexicana, aglutinandolos al mismo tiempo dentro de
un programa modernizador del pais que permitiera a éste acceder al desarrollo sin perder
sus particularidades o esencialidades culturales. Se comprometia a beneficiar a todos los
mexicanos al hacerlos participes en las vias del desarrollo.

! Gellner, E., “Nacionesy Nacionalismo”, Madrid, 1988, p. 91.
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“El nacionalismo se erigié asi en el discurso legitimador del Estado surgido de la
revolucion.” (Gellner, 1988: 150)

Durante ese periodo, la identidad patria o sentimiento de pertenencia de las grandes masas.
El Estado- nacién podia explicarse por la identificacion con un discurso naciona que
pregonaba la defensa de ciertos valores y referentes culturales, considerados como propios
por diversos grupos, ethias o sectores del pais.. El discurso producido por el Estado,
pretendia hallarse fuertemente comprometido con la promocion de los intereses y los
valores de los sectores mas desfavorecidos y mas numerosos de la poblacion, al mismo
tiempo que daba cabida a un proyecto modernizador nacionalista.*?

El discurso de la Revolucion Mexicana justificd no solo la hegemonia del Estado surgido
de la lucha armada, sino también la necesidad de su intervencidn permanente e intensa en
todos los campos de la vida en el pais. El Estado seria un verdadero promotor tanto en la
economia como en la politica, la educacién entre otros.

Por encima de particularidades y diferencias culturales existentes entre las etnias y los
grupos de comunidades regionales, el discurso nacionalista se encargd de recuperar
tradiciones y précticas populares que dieran cuerpo a nuestro “ser mexicano” y absorbi6 asi
las identidades profundas de diversos grupos para incorporarlas a la nueva identidad que
justificaba el nuevo Estado.*®

Las consecuencias de este proyecto fueron disolver o subsumir las identidades regionales y
étnicas. Estado y nacibn mexicanos posrevolucionarios se construyeron de la mano,
mediante el discurso nacionalista revolucionario, que se encarga de convertir una unidad
politicaen unidad cultural.

Al chocar con la llamada modernizacién y con la democratizacion, el nacionalismo
revolucionario se esta convirtiendo en un elemento disfuncional, esta dejando de ser un
medio de dominacién y legitimacion eficaz al perder credibilidad ante las masas y
coherencia como culturadel grupo dominante.*

Asi, e termino del PRI, fundador del nacionalismo revolucionario, terminaria en las
elecciones del 2000, para dar paso a la democracia y a un nuevo gobierno con sus propios
proyectos, ante la globalizacidn y la pluralizacion cultural.

“2 Garcia, M., “Identidad nacional y nacionalismo en México”, en: Sociologia. Identidad y nacionalismos,
México, 1993, p. 37.

* vézquez J., “Nacionalismo y educacion en México”, F.C.E., México, 1975, p. 106.

“ Bartra, R., “Lacrisis del nacionalismo en México” en: revistamexicana de Sociologia, n. 3, Julio-
Septiembre, UNAM, 1989, p. 191.
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13. La cuestion étnica frente al Estado-nacion y €l mundo contemporéaneo de la
globalizacién.

La realidad étnico-cultura del México de hoy es en extremo compleja. La pretendida
identidad nacional es difusa. La diversidad énica, linguistica y cultural continGa siendo
una constante del pais, la anhelada homogeneidad cultural no se percibe. Existe un mundo
de identidades. La practica cultural, lgjos de consolidar una matriz cohesionadora, refleja
procesos de hibridacion cultural. Con los medios masivos de comunicacion, lainfluenciade
culturas mundiales son siempre evidentes. Todos edos aspectos se confrontan
cotidianamente con los propésitos homogeneizantes e integradores del proyecto
nacionalista. La presencia de los grupos indigenas. Después de casi cinco siglos de
dominacion, etnocidio, explotacion y marginacion, los indigena subsisten, soportaron tres
siglos de vida colonial y dos del México independiente, en el que por todos los medios se
les ha tratado de integrar al proyecto mestizo. Aun mas, el Estado posrevolucionario
reafirmd tal propdsito de integracion al mestizaje.

Los indigenas son una realidad tangible del México actual. Algunas cifras sefialan que
aproxinl?damente 10% de la poblacién total pertenece linglistica y culturalmente a estos
grupos.

“ El problema indigena sigue teniendo magnitud nacional: define e modo mismo de ser de
la nacién. No es € problema de unos cuantos habitantes, sino € de varios millones de
mexicanos que no poseen la cultura nacional.” (Gonzalez Casanova, 1990: 107)

Existen dos lineas del desarrollo nacional en México, una es la del fortalecimiento del
proceso del mestizaje como crisol de identidad nacional y la otra es la aceptacion de un
México, multicultural, plurilingle y con una enorme diversidad de regiones con
manifestaciones propias, con cohesividad colectiva.

“ Aceptar € pluralismo cultural no debe entenderse como un obstaculo que vencer, sino
como contenido mismo del proyecto nacional que lo legitima y lo hace viable.” (Bonfil,
1989: 73)

En nuestro pais, la identidad étnica les dio cohesion a las primeras sociedades humanas;
durante miles de afios el grupo étnico fue e nucleo alrededor del cual se formaron las
aldeas, los reinos, las confederaciones de pueblos y los primeros estados.*

Las cuestiones indigenas ante la falta de un proyecto nacional que las integre o que acepte
su autonomia como grupo cultural diferente. Han sido estigmatizadas por los Estados en
toda América Latina y son catalogados de sumisos, conformistas, haraganes,
tradicionalistas, introvertidos, por lo tanto atrasados culturalmente. Por lo que se les sefiala
como un obstéaculo para el desarrollo de unanacién.*’

“ Bonfil, G. , “México profundo”, México, Grijalbo, 1989, p. 144.

“6 Florescano, E. , “Etnia, Estado y Nacion. Ensayo sobre |as identidades colectivas en México”, México, INI,
1997, p. 183.

“" Bonfil, op. cit., p. 169.
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La perspectiva historica muestra que la tension entre las etnias o culturas locales, el Estado
y la nacion es antigua, ha sido persistente en México. En diferentes momentos historicos,
cada una de esas entidades reclamd autonomia e identidad propias, asi generé una relacion
antagdnica con las otras. Al no ser superadas por una organizacion politica comprensiva,
las controversias dieron paso a enfrentamiento y a la intolerancia mutuas, que a su vez
desembocaron en violentas conflagraciones sociales, como en Chiapas.

El antagonismo entre los pueblos indigenas centrados en entidades comunitarias locales o
regionales y la ideologia nacionalista que pretendia representar a toda la nacién, se
convirtié en una oposicion radical.

“Las ingtituciones del Estado eran las Unicas capacitadas para establecer negociaciones
efectivas con los pueblos indigenas y pactar acuerdos que propiciaran la convivencia
nacional. Como sabemos, estos acuerdos no se dieron nunca en la violenta historia del
siglo XIX. La violencia contra las tradiciones comunitarias provocO un surgimiento
general de las reivindicaciones indigenas en las distintas regiones del territorio nacional.”
(Florescano, 1997: 223)

El mundo rura se erizO de rebeliones, sublevaciones, movimientos religiosos, voces
indigenas gue en las lenguas mas diversas demandaron respeto a los derechos ancestrales,
reconocimiento a las identidades indigenas, proteccion legal para sus pueblos y lenguas.
Llevando € problemaindigenaal nivel nacional.

Lo que sucede en México como en otros paises, es que los movimientos indigenas luchan
por su autonomia, respeto de las diversidades socioculturales en el pais. Hay varias culturas
locales 0 grupos énicos, que toman el estigma que se les da como simbolo de identidad y
asi defienden sus tradiciones y su autonomia, convirtiéndolo en un vehiculo de lucha.

Los movimientos politicos étnicos basados en la identificacion y un nicleo de articulacion
interno muy fuerte, que comparten rasgos y codigos culturales y una ideologia de la
diferencia, marcando la identidad de “nosotros’ con referencia de lo extranio, lo geno, lo
diferente, “los otros’. Abarcando los aspectos historicos profundos, como justificacion de la
conciencia de ser sociedad distinta y en consecuencia, esto legitimiza la lucha politica por
una autonomia.*®

“El sentido de pertenencia se funda en las identidades primordiales. la identidad, la
lengua, con todas sus implicaciones simbdlicas; |la comunidad de experiencias vitales, en
la infancia y en la practica cotidiana, que imbuye habitos y normas cuya articulacién
conforma y delimita el nosotros.” (Bonfil, 1981: 31)

Existe una gran movilizacion politica sobre bases énicas en toda América Latinay se
expresan ideoldgicamente a través de un pensamiento politico propio como identificacion
de las grandes probleméticas que tienen todos estos grupos socioculturales. Como entidad
politica étnica no quieren gque se les haga alin lado en las decisiones del Estado.

“8 Florescano, op. cit. p. 227.
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“La cuestion étnica se refiere a la problematica relativa a las etnias en relaciéon con los
estados territoriales tales como estos se han constituido a lo largo de la historia.”
(Stavenhagen, 1992: 54)

A parir del periodo colonial, las etnias sufren de estigmatizaciones en cuanto a las
desvalorizaciones de sus culturas, es decir como resultado de los cambios estructurales en
Meéxico donde se impuso la conquista violencia, ideoldgica, estructural, cultural, politica'y
econdmica, aunque nunca fue completa y mucho menos absoluta. De ahi que surjan
problemas historicos hacia €l poder territorial, no importando que dentro de éste, hayan
diferencias y rasgos culturales diversos. Con tal fuerza y poder se dio el proceso de
aculturacion y asi mismo posteriormente, se trata de imponer un nacionalismo en diferentes
fases historicas del pais, para desembocar después en el establecimiento del Estado-nacidn
territorialmente mexicano en su construccion.

“El territorio es la base de las estructuras econémicas y politicas que constituyen las
unidades fundamentales de la vida de las ethias y de las naciones.. En el mundo moderno,
el estado territorial es considerado como elemento determinante de la existencia de una
naciéon. Los pueblos que se consideran asi mismos cOmMo naciones, aspiran a tener su
estado territorial. Pero aun cuando no existe tal estado constituido, la identificacion con
algun territorio considerado como propio es factor esencial para justificar laidentidad y la
continuidad étnicas.” (Stavenhagen, 1992: 59)

Los procesos histéricos nos muestran las transformaciones politico-econdmicas que se van
dando en una nacién (a nivel macro) y de ahi podemos analizar y observar los cambios que
surgen en los grupos étnicos (a nivel micro). Como un reflgjo del espejo de las grandes
estructuras socioculturales. En los grupos étnicos o culturas locales encontramos |os
cambios ideoldgicos o el sincretismo que surge a partir del enfrentamiento entre tradicion y
globalizacién (politica, econémica y cultural). Si bien es verdad que aln hay resistencia
étnica ante estructuras y politicas nacionales y la modernidad, también podemos observar
gue hay muchos grupos étnicos, que mediante los hilos integradores nacionales como lo
son: la educacién, el idioma, los simbolos y significados del progreso, los medios de
comunicacion masiva. Se van compenetrando a las formas econdémicas, politicas y
socioculturales de la nacién, ademas de los factores de la globalizacion que son
reinterpretados por los indigenas a buscar una forma de vida mas capitalista proveniente de
occidente.

“La globalizacion es el resultado de una interdependencia siempre mas intensa a escala
mundial...con la caida del régimen comunista y la crisis de las ideologias, la globalizacién
cultural ya no ha encontrado resistencia , mas que aquellas que tiene su origen en la
actitud folklérica (popular), o por alguna actitud antimodernista (o anticapitalista).”
(Segre, 1994: 183)

El occidente se ha apoderado del mundo por medio de diversos proyectos econémicos,
politicos, tecnoldgicos, socioculturales como la sociedad del consumo, el antiimperialismo,
los movimientos politicos culturales en pro de la evolucion, desarrollo y crecimiento del
hombre, como una verdad sublime.
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“Tiene mucha importancia para la redefinicion de lo nacional y de las identidades
nacionales, refiriéndome a los procesos de transnacionalizacion, desterritorializacion de la
economia y la cultura y, como se le denomina recientemente, de globalizacion. Esta
globalizacién es generada de un modo bastante preeminente por las industrias
culturales...movimientos masivos de emigrantes, de turistas, de exiliados, habria que
referirse a los procesos de intercambio de conocimiento, de bienes de consumo y recursos
financieros que circulan fluidamente entre los paises y los continentes.” (Canclini, 1993:
257)

La globalizacién cultural ha creado integraciones nuevas y segregaciones nuevas, 1os que
participan en las nuevas formas del desarrollo capitalista y los que no pueden, mas que
aceptar su desventgjosa posicion, estos ultimos son los indigenas o grupos locales.

Si, es verdad que cualquier acontecimiento local, no importa en qué lugar ocurra, es un
hecho de politica interna; para todas las naciones del planeta la exclusion de la
participacion activa respecto a la globalizacion impone segregaciones nuevas y mas
evidentes que las antiguas.*

Paraddjicamente , en el marco de la globalizacion, lo étnico, lo local, se vuelve un complejo
cultural. Donde las nuevas identidades, las hibridaciones y los sincretismos culturales hacen
acto de aparicion. Se ha dicho que paraformar el  Estado-nacion se necesitaria de la fuerza
y €l sentido de identidad de las culturas locales o étnicas.

“ EL Estado-nacién ha creado un espacio econdémico productivo, en €l cual sus ciudadanos
son trabajadores intercambiables, mas alla de su lugar de origen, mas alla de la division
étnica o cultural del trabajo: un gran proceso de homogenizacion cultural..La s
globalizaciones tienen necesidad de una nueva gran obligacion por una homogeneizacién
cultural, gue vaya mas alla de divisiones nacionales y linglisticas, y que permita una
integracion en la organizacion internacional del trabajo sin las condicionantes de la
cultura nacional y local. Eslo que esta ocurriendo.” (Segre, 1994: 188)

Por €ello, en el mundo contemporaneo podemos observar las variantes politicas, econémicas
y socioculturales mundiales, como proceso de globalizacién, marcando las condiciones de
la modernizacion. Abriéndose una contradiccidon entre valores locales y aguellos que son
traidos por la globalizacion.

“La globalizacion cultural, junto con un nuevo servicio (servidumbre), introduce también
los valores de la sociedad mas democrética, mas emancipante. Serd necesario elaborar
una cultura que sepa integrar lo local con lo global: nuevosritos de iniciacion...El cambio
entre globalizacion cultural y cultura local es 1o que debera suceder: transculturacion y
sincretismo.” (Segre, 1994: 189)

9 Segre, E., “Globalizacion y modernidad” en: Delo local alo global. Perspectivas desde la antropol ogia.
UAM-I, México, 1994, p. 189.
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Monogr afia de San Juan Jonotla, Puebla

En San Juan Jonotla como en las diferentes sociedades étnicas o culturas locales del pais,
vemos la presencia de latradicion y la modernidad que se reflegja en maltiples aspectos. Las
creencias y formas culturales de profundas raices historicas, el autoconsumo mediante su
produccion alimenticia, costumbres entre otros nos lleva a referirnos a la “tradiciéon”.
Mientras que los diversos elementos culturales gjenos a grupo como los medios de
comunicacion, los servicios publicos, la educacion estatal y la migracion son traidos por la
“modernidad”.* De esta forma vemos entrelazados los viegjos elementos provenientes de la
cultura folk y los nuevos elementos de la modernizacion o globalizacion que interactian
constantemente de las que surgen sincretismos, procesos de transetnizacion y de
transculturacion.? El lenguaje, la misica, los mitos, las leyendas, los cuentos, lareligion, la
vestimenta, la comida dan cuerpo a significado gque se encierra en una sola palabra
Cultura. Cada evento, cada calle, cada detalle del panorama de la region. La estructura del
poblado, con sus grandes casonas en el centro de las principales callesy sus chozas en la
periferia. Sus rituales mortuorios y €l ciclo ceremonial de sus fiestas. Nos van mostrando
los distintos aspectos que nutren esta sociedad , sus elementos étnicos, sus cosmovisiones,
sus modos de vida. Todo ello en constante reelaboracion por la reinterpretacion de los
elementos culturales modernos que llegan de afuera. Los individuos se mueven en la
tradicion pero no dejan de lado lo moderno, su situacidn es cambiante y estratégica,
alternan sus identidades de acuerdo a la situacion siempre y cuando convenga a sus
intereses.

Si bien nuestra investigacién tiene como punto principal las creenciasindigenas, no deja de
lado e mundo globalizado que lo rodea y las formas en las que interactlan de manera
dinamica.®

! “La tradicién y lo moderno, estdn reorganizadas por tantas interrelaciones como las que existen en las
culturas contemporaneas...se ha vudto claro que la modernidad no es un proceso de sustitucién detradiciones,
sino de reorganizacién de movimientos historicos de larga duracion... Esta combinacion que se da
actuamente entre tradicion y modernidad presenta una gran flexibilidad y puede resolverse de distintas
maneras. por una parte, seresuelve en las hibridaciones del mercado y en las interacciones variadis mas entre
grupos sociales, naciones, etnias, generaciones. Etc., con o cual se recrea 0 se incrementa una riqueza, una
pluralidad y una capacidad combinatoria que casi siempre ha sido muy fecundada en la historia de la cultura.”
Garcia Canclini, N., Nacionaismo y globalizacion. El debate multicultural , p. 264, (entrevista) por Garcia
Castro, M., SOCIOLOGIA, “Identidad Nacional y Nacionalismo, UAM-A, Enero-Abril, nimero 21, México,
1993.

2 “|_atransetnizacion se produce cuando se empiezan a disgregar eementos de larga duracion... esla dindmica
del paso de un grupo étnico a otro; mientras la transculturacion denotala circularidad de elementos culturales
entre dos 0 més sociedades, con sucesivas daboraciones sincréticas, en base a las reglas que presiden a un
grupo social, sin que esto signifique la pérdida de una identidad cultural. Cada dinamica aculturativa, que no
conduce a la transetnizacion, contiene en si elementos contraculturativos, en cuanto que los €ementos
recibidos son sincretizados por la cultura que los recibe, segiin sus estructuras profundas.” Segre, E., Las
méscaras de lo sagrado. Ensayos italo-mexicanos sobre e sincretismo ndhuat-catdlico, INAH, México, 1987.
p. 52.

3 “por si misma, la cultura folkldrica no estd en contraste con la globalizacion cultura.” Segre, Enzo.,
“Globalizacion y modernidad”, en: De lo local a lo global. Perspectivas desde la antropologia. UAM-I,
México, 1994, p. 183.
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La tradicion en relacion con los hilos integradores del Estado nacional mexicano, su
proceso de homogenizacion cultural en vias unificadoras de identidad nacional.’

La monografia tiene como objetivo mostrar €l panorama completo y complejo de la
sociocultura en cuestion a partir de sus creencias generales y sincretismos culturales que
van surgiendo por el contacto con lo externo. Tanto econdmica, politica y culturalmente.
Acercandonos a laformade viday el desarrollo de San Juan Jonotla en el espacio y tiempo
de nuestro trabajo. Asi mismo tener una vision del pasado, del presente y poder vislumbrar
un poco el futuro de estas zonas de “refugio”.> Que han sido alcanzadas por el proceso de

aculturacion, por el Estado-nacion 'y por la globalizacion.

Podremos observar la congtitucion y estructuras sociales, organizacion del pueblo,
funcionamiento del mismo, instituciones y programas, roles sociales y rituales, ciclos
ceremoniales y agricolas, principales medios de subsistencia, explosion demogréfica,
educacion, sistema religioso, ubicacion, principales vias de comunicacion y servicios
publicos con los que cuenta, entre otros. Como punto crucial y objetivo final del trabajo, €l
analisis del “susto” como enfermedad mégico-religiosa, con riesgos de muerte, pero
también sus condicionantes socioculturales, tanto en indigenas como en no indigenas.

DATOS GENERALES

La sierra norte de Puebla se desprende de la Sierra Madre Oriental, con un terreno
peculiarmente irregular, las alturas fluctdan entre los 500 y 2200 m. s. n. m. m. Esta regién
ocupa la parte septentrional del Estado de Pueblay colinda con Hidalgo y Veracruz.®

San Juan Jonotla se localiza en la parte noreste del estado de Puebla, cerca de los limites del
estado de Veracruz. Sus coordenadas geograficas son los paralelos 20 01'24' 12" de latitud
norte y 97 26'54" longitud oriente del meridiano de Greenwich.” Pueblo situado a 940
metros sobre el nivel del mar. Tiene una superficie de 73.99 kildbmetros cuadrados que lo
ubicaen el 145vo lugar con respecto alos demas municipios del estado.

% “|_a nacionalidad se define en relacion a los problemas de la formacion del Estado, e implica la generacion
de importantes procesos de sincretismo. Sin duda la nacionalidad se nutre de la etnicidad; pero la etnicidad
encuentra con frecuencia la muerte en la expansién de la nacionalidad.” Bartra, R., Prélogo, p. 13. en Segre,
E., Lasméascaras de lo sagrado.

® “Como dicen Nutini e Isaas (1974: 279) baséndose en Lombardo Toledano (1932) y en Aguirre Beltran
(1967), ha de considerarse que laregidn de la sierra de Puebla fueraya en la época anterior ala conquista una
“region de refugio”. Tras la conquista, la marginalidad geogréfica de esta &rea montafiosa de dificil acceso y
de limitada relevancia demogréfica fue la causa de que las autoridades centrales la juzgasen como zona de
escaso interés, hasta la mitad del sglo XI1X en que se introdujo € cultivo del café.” Signorini |. y Lupo A.,
“Lostresgesdelavida” Almas, cuerpo, enfermedad entre los nahuas de la Sierra de Puebla, Universidad
Veracruzana, México, 1989, p. 22.

®“Lasierraen lacual se encuentra San Juan Jonotla es una zona de transicion entre la llanura semidesértica
del atiplanoy lallanuratropica delacostadel Golfo de México. En ella, como se ha dicho, viven diferentes
grupos étnicos, nahuas, totonacos, otomies y tepehuas.” Segre, E., op. cit.: 27.

" “Esta zona fue e mitico Totonacapan, ligado a sefiorio de Zempoala, guardé muy poca relacién con los
nahuas historicos, hasta fines de la conquista de Tizoc y Ahuizotl, en que fueron integrados por fuerza a
imperio Mexica” Arizpe, L., “El ciclo de desarrallo del grupo domeéstico entre los nahuas de la Sierra de
Puebla, ENAH, 1972, p. 3.
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El Porcentgje con respecto al estado es de 022 y el porcentagje con respecto al pais es de
00039. El municipio se ubica en transicion climatica durante el afio, desde los templados
de la sierra norte hasta los cdlidos del declive, el clima va de semicalido a subhumedo con
lluvias durante todo el afio,® su temperaturaanual es de 20 y 25 c. latemperatura mas friaes
de-3cy-18c.

La ubicacion es privilegiada, pues esta clavada en la meseta més alta de toda esaregion y se
puede admirar la interminable serie montafiosa cubierta de tupida vegetacion con arboles de
madera preciosas, coniferas, pastizales y sembradios.

La region ha perdido la mayor parte de vegetacion original, subsisten algunas zonas
reducidas de selva alta junto ala vegetacion secundaria arbustiva. Es un gran porcentaje el
territorio cafetalero, areas reducidas de pastizal cultivado y otras donde se siembra maiz
(Zea mays, Martinez, op. cit.: 546) en mayor cantidad y en menor cantidad € frijol (Vigna
sinensis, Martinez, 1979: 357), chile (Capsicum annumm, Martinez, op. cit.: 288),), berros
(Sum erectum huds, Martinez, op. cit.: 104), verdolaga (Portulaca oleracea, Martinez, op.
cit.: 943), quintoniles (Amaranthus hipocondriacus, Martinez, op. cit.: 755).

Otras hierbas y especies como: papaloquelite (Porophyllum coloratum, Martinez, op. cit.:
693), hierba mora (Solanum nigrum, Martinez, op. cit.: 428), ruda (Ruta chalepenss,
Martinez, op. cit.: 775), pergjil (Eryngium nastrutiifolium juss, Martinez, op. cit.: 715),
tomillo (Thymus vulgaris, Martinez, op. cit.: 884) orégano (Lippia Berlandieri shauer,
Martinez, op. cit.: 640), hierbabuena (Mentha viridis o arvensis, Martinez, op. cit.: 418
Todas edtas de uso comestible y la mayoria de autoconsumo.

Plantas silvestres comestibles son: los riquisimos xocoyoles (Plantas herbaceas de hojas
radiales...sobre un peciolo largo, de sabor acido. Oxalis albicans, Martinez, op. cit.: 948),
hongos amarillos (oxalis albicans, Martinez, op. cit.: 948), hongo blanco (Agaricus
campestris, Martinez, op. cit.: 448), guias de espinoso o chayote (sechium edule, Martinez,
op. cit.: 276), flor de calabaza (Cuclrbita moschata duch, Martinez, op. cit.: 135), entre
otros. Maderas preciosas para los muebles y artesanias como son: El cedro rojo (Cedrela
mexicana, Martinez, op. cit.: 177), Caoba (Snaietenia macrophylla king, Martinez, op. cit.:
153), Caobilla (Corton glabellus, Martinez, op. cit.: 153), beuco blanco (Impomoea
mutabilis, Martinez, op. cit.: 94).

Las hierbas curativas que se utilizan son: la manzanilla (Matricaria chamomilla, Martinez,

op. cit.: 563), para €l dolor de estbmago. Cempaxuchil (Tagetes erecta, Martinez, op. cit.:
179), para dolores menstruales. La flor de yolochichitl (Eupatorium deltoideum, Martinez,
op. cit.: 967), parael corazén. Epazote zorrillo (Chenopodium ambrosioides, Martinez, op.
cit.: 332), paraladiarrea. Cedrén (Verbenatrifida, Martinez, op. cit.: 177), paralos colicos.
Vara negra (Psychotria altorum stand et steyerm, Martinez, op. cit.: 938), para defecar.

8 “|a sierra norte de puebla coincide con e antiguo Tlalocan. El lugar donde suponian que se formaba la
[luvia, es decir, €l vino de la tierra, los nahuas lo llamaron, segiin Robelo, Tlalocan; y € numen que residia
aqui, Tlalocantecuhtli, sefior del lugar del vino de latierra.” Segre, E., op. cit.; 24.
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Hoja de aguacate (Persea schiedeana nees, Martinez, op. cit.: 32) y sauco (Sambucus
mexicana pred, Martinez, op. cit.: 800), parael mal aire.

Quelite (Chenopodium mexicanum, Martinez, op. cit.: 748) y Mirto (Salvia microphylla,
Martinez, op. cit.: 590), paralas mujeres que dan a luz.

Maltanzin (Scutellaria guatemalensis, Signorini y Lupo, 290) y estafiate (Artemisia
mexicana willa, Martinez, op. cit.: 339), parael susto.

Gordolobo (Gnaphalium sphacellatum, Martinez, op. cit.: 374), parala caspa.

El floripondio (Datura candida, Martinez, op. cit.: 355), para el insomnio. Estas plantas son
las que més se utilizan con sentido medicinal.

Los arboles frutales como son: la naranja (Citrus sinensis, Martinez, op. cit.: 614), €l limén
real ( Citrus aurantifolia, Martinez, op. cit.: 524), la lima chichona (Citrus aurantifolia,
Martinez, op. cit.: 523), pldano dominico (Musa cavendishii, Martinez, op. cit.. 745),
Pldano morado (Musa sapientum, Martinez, op. cit.. 745) Platano macho (Musa
paradisiaca, Martinez, op. cit.: 745), mamey (Colocarpum sapota, Martinez, op. cit.: 555),
guayaba (Psidium guayava, Martinez, op. cit.: 389), aguacate (Persea schiedeana, Martinez,
op. cit.: 32), pagua (Persea americana, Martinez, op. cit.: 648).

La hidrografia es bastante amplia y pertenece a la vertiente septentrional del estado de
Puebla, armada por distintas cuencas parciales, |0s tres rios que pasan a los costados de
Jonotla son: el Zempoala, el Poxcoyo y el Taycan que se juntan con el rio Tecolutlay van a
desembocar al golfo de México.

Hablando de la fauna de laregién encontramos una diversidad grande de animales, los mas
representativos son: el tigrillo, la nutria, una gran variedad de viboras como la mazacoate.
Otros como €l zorrillo, ardillas, congjos, tejones, murciélagos y muchos otros. Sobre todo
se encuentran en el monte, es como designan las zonas profundas de montarias no habitadas
ni trabajadas. Ademéas encontramos una gran cantidad y diversidad en las clases de
insectos. Los animales domésticos comestibles son: las gallinas, los gugjolotes, los cerdos,
las reses de los mas significativos.

La orografia. El pueblo se localiza en la parte central del declive del golfo de México,
caracterizandose por sus humerosas chimeneas volcanicas y lomos aislados, ademas de la
inmensa cantidad de grutas existentes en toda estd zona.

Todo el panorama natural que ofrece la sierra es bastante amplio, sobretodo por la
utilizaciéon de los recursos naturales por parte de la sociedad jonoteca, que logra de una
forma particular y culturalmente hablando, una adaptacion tecnoecélogica Yy
tecnoecdénomica, como parte de la estructura de este pueblo.



El municipio de Jonotla tiene la siguiente organizacion:
Cabecera municipal: Jonotla

El pueblo de San Juan Jonotla tiene una organizacion de tipo compacta, ya que la zona esta
bien delimitada socialmente, la presidencia municipal esta en el centro de pueblo, la
biblioteca dentro de esta, la iglesia patronal en un costado, alrededor de estas dos
representaciones politicas e ideoldgicas. Se encuentran todas las casas bien delimitadas y
alrededor de estas ultimas se encuentra la economia representada por los cafetales y la
Sierra en si, que da de comer a toda esa gente. Tanto en su autoconsumo como en su
mercado. La tierra esta dividida en propiedad privada, auténoma y totalmente legal, ahi
tiene la gente sus cafetales, arboles frutales, plantas comestibles y plantas curativas.

La estructura del pueblo esta dividido en cuatro barrios, los cuales son: el Chamizal, el
Muro, e Pefion y la Cruz Roja (mirador), estas divisiones espaciales estan hechas para
deslindar responsabilidades y actividades en dias de fiesta. Ademés sirve para la
movilizacién y la direccién que la gente quiera seguir, es decir que sirve de significados
conductuales.

Agencias 0 comunidades pertenecientes a la cabecera municipal:

San Antonio Rayon
Es la comunidad con més poblacién mestiza'y con mayor extension territorial, tiene un tipo
de asentamiento compacto de habla nahua, totonaco y castellano.

Ecatlan

Es la comunidad més organizada y de buen nivel educativo, tiene un tipo de asentamiento
compacto de habla principa mente totonaco y castellano.
Tecpantzingo

En este poblado existen tres piramides sin descubrir, es decir, que no han sido estudiadas,
tiene un tipo de asentamiento disperso de habla nahuay castellano.

Paso del jardin

Es una comunidad pequefia con un tipo de asentamiento compacto de habla nahua,
totonaco y castellano.

Xiloxachitl

También es una pequefia con un tipo de asentamiento semi-compacto de habla nahua y
castellano. No cuenta con servicio eléctrico.

Tiburcio Juarez

Es un poblado pequefio con un tipo de asentamiento semi-compacto de habla nahua y
castellano.

El Tozan

Es un poblado pequefio, sin luz, con un tipo de asentamiento disperso de habla nahua y
castellano.

Tepetitlan

Esta poblacion es peguefia con un tipo de asentamiento semi-compacto de habla nahua y
espaiol.
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Buenavista Ecatlan

Es una poblacion con un tipo de asentamiento disperso de habla totonaco y castellano. No
cuenta con ninguin servicio publico de agua, luz o camino de terraceria.

Molinagco

Es una poblacién con un tipo de asentamiento disperso de habla nahua y castellano.
Tepetzinat

Es una poblacién con un tipo de asentamiento disperso de habla nahua y castellano.

En San Juan Jonotla por los afios 70's habia un aproximado de 3500 a 4000 personas
radicando en el pueblo, después para sorpresadel INEGI en lugar de aumentar la poblacién
para los siguientes afios, la poblacion disminuiria, esto tiene que ver mucho con los
problemas que existian en ese entonces, violencia, cacicazgo, etc.

El cacicazgo era muy fuerte en esta zona y los principales representantes de este
nombramiento eran dos familias llamadas. Lopez y Rodriguez, tenian una fuerte rivalidad
entre una y otra familia por el poder y control del pueblo.®

Delos afios 70's alos 80" hubo mucha violencia, la gente por miedo huyo a otros lugares y
por problemas econdmicos, otros mas por problemas politicos también emigraron. Por la
politicay poder autoritario, asediados por la barbarie y la subyugacion de las personas que
controlaban el pueblo, la gente de afuera dejaria de ir a comerciar, debilitando la economia
y los contactos interculturales. Estos hechos y algunos otros afectados indirectamente,
marcarian la disminucion de los habitantes en Jonotla, hechos de los cuales no se recuperan
totalmente, sobre todo en los aspectos econdmicos, politicos y sociales.

En el censo redizado en los 80’s, la poblacion habia disminuido considerablemente a solo
1325 habitantes y todavia seguia diciendo € INEGI, que para € afio 2000 habria mas de
5000 habitantes en el pueblo, lo cual no pudo ser, porgue en la investigacion realizada
actualmente, el registro mas inmediato que se tiene es de: 1403 habitantes, 675 hombres y
728 mujeres.

Las vias de comunicacion que son parte de la entrada a la modernidad, por todos los rasgos
culturales externos traidos por la gente de otros paises, habitantes de la ciudad de México y
otras zonas de la republica mexicana.

Lavia principa parallegar a Jonotla viniendo del Distrito Federal, es tomando la carretera
129 que pasa por Apizaco y sigue rumbo a Teziutlan hasta llegar a oriental. De la ciudad de
Puebla existe una carretera rumbo a Cuetzalan que también pasa por la oriental, Libres,
Zaragoza, Zacapoaxtla y sigue rumbo a Cuetzalan. Trece kildmetros antes de llegar a este
ultimo lugar, se encuentra, una pequefia poblacién llamada Equimita, donde desprende una
carreterarumbo a Huehuetla, esta pasa por Jonotla 'y son once kildmetros desde Equimita.

% “L o que llamamos caciquismo en México es una forma de control politico en las zonas
rurales, caracteristico de un periodo en el cua €l capitalismo penetra en el modo de
produccion precapitalista.” Paré, L., “Caciquismo y Estructura de Poder.”, en AA. VV.,
Caciquismo y poder politico en el México rural, México, Siglo XXI, 1976, p. 35.
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Pasando por poblados como: Tenextepec, EI Guayabal, El Arenal, Tepetitlan, Zoquiapan,
Jonotla, Ecatlan, Tuzamapan, Tetelilla, Caxhuacan, Ayotoxco de Guerrero y después
Huehuetla. Todas estas conexiones se dan por la carretera principal, abierta en los afios 70's
y posteriormente pavimentada.

De Jonotla a Ecatlan se llega por camino de terraceria, de Jonotla a Tepetitlan, EI Arenal,
Zoquiapan, Tuzamapan, Tetelilla, Caxhuacan se puede llegar por veredas, existiendo una
comunicacion con vias mas tradicionales en la Sierra.

Antes de que se abriera el camino de terraceria de Equimita a Huehuetla y por lo tanto
entraran en contacto méas poblados con los centros comerciales y turisticos de Cuetzalan y
Zacapoaxtla. Jonotla era un establecimiento comercial muy importante sobre todo en el
abastecimiento y produccion del café, el maiz, el frijol, los citricos, las artesanias, por otro
lado también se comercializaron las maderas preciosas como: el cedro.

Todo el comercio se realizaba por veredasy se extendia desde Huehuetla hasta Zoquiapan,
haciendo que Jonotla tuviera una economia estable. Esto sucedio entre los afios de 1950 y
1970 y fue denominada “la edad de oro” de Jonotla, todo esto acabo debido ala brecha que
abrieron para tener una comunicacion mas directa con toda esa parte de la Sierra. Esté
camino que hicieron desde la comunidad de nombre Equimita hasta Huehuetla (Veracruz),
paso por un costado de San Juan Jonotla dejandolo fueradel paso comercial mas importante
en la Sierra. Los principales beneficiados serian las comunidades de  Zacapoaxtla y
Cuetzalan, los cuales se convertirian en los mas grandes centros comerciales distribuidores
de toda la sierra norte poblana. Desde luego uno de los poblados mas afectados fue Jonotla,
ya que su economia se vendria para abgjo.

Actualmente existen dos caminos pavimentados del centro de Jonotla a la carretera
principal, el primero da a barrio del “muro”, es por donde se entra principalmente al
pueblo, ademas de que la gente toma ahi los microbuses hacia diferentes destinos, es la
principal parada del pueblo. El segundo camino pavimentado sale casi directamente a la
brecha que va hacia Ecatlan, estos dos caminos que se han hecho, son por cuestiones
comerciales, para dar més entradas al pueblo y asi sea de més facil acceso, sobretodo
variable para seguir diversos caminos por donde puedan entrar lineas de autobuses,
camiones con materiales de comercio, etc.

El 95% de las calles de Jonotla estdn pavimentadas, también se esta comenzando abrir la
brecha de Jonotla hacia el Tozan, comunidad que se encuentra frente a Jonotla unos
trescientos metros abajo aproximadamente. Todos estos accesos al pueblo jonoteco hacen
gue haya mas contacto entre los pueblos colindantes y asi se van haciendo las relaciones
socioculturales e interétnicas mas abiertas, los pueblos mas tradicionales o con mas folklore
y los pueblos que aceptan més la modernidad, tienen una relacién de transculturacion.™®

1 “Dyrante la colonia, la cultura y la sociedad indigena después de un primer impacto destructivo, se
reorganizaron en un conjunto sociocultural, al cua se le da d nombre de cultura indigena de resistencia.
Desde aquella época la comunidad india, bajo la expresién externa, procede a hacer algunos cambios: de una
sociedad jerarquizante y estratificada, se desarrolla en formas sociales que tienden alahomogenizacion y ala
distribucién de los recursos , lo que permite una mayor cohesion étnica . En realidad no se trata de una
innovacion sin precedentes, pero si de una refuncionaizacion de formas sociopoliticas comunitarias
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Por medio de las carreteras los poblados van adoptando diferentes formas de vida que
marca su lineamiento de identidad frente al contacto cultural global.**

Los medios masivos de comunicacion han entrado a los diferentes poblados de la sierra por
medio del radio, la television, en Jonotla hay cuatro casas con Sky, tres con antena
parabdlica, el 95% de la poblacién cuenta con television y e 98% cuenta con radio.
Maguinas de video-juego que se alquilan. Otras formas de comunicaciones es realizada por
la via oral, por parte de amigos o familiares con los que esédn en contacto e emigraron a
México, Puebla, otros estados de la Republica mexicana y Estados Unidos de Norte
América.’?

La comunicacion que se da con todos estos lugares, en los que se establecen los emigrantes,
es por viatelefénica. En el pueblo existen dos casas que cuentan con el servicio telefénico
y lo rentan al publico en general, estas lineas telefonicas entraron en los afios 90's.

Los productos electrodomésticos que existen en Jonotla actualmente son: el refrigerador
(muy poca gente tiene.) La computadoras en el bachillerato y en la presidencia municipal.
La estufa, que un 45% aproximadamente de la poblacion utiliza. Todos estos elementos los
podemos sefidlar como “modernos’. Por parte de la “tradicion” observamos que la mayoria
de la gente utilizalefia para guisar

En cuanto a los servicios publicos, el 98% de la poblacidn cuenta con agua potable, el 75%
cuenta con drengjey el 97 % de la poblacién cuenta con energia eléctricay llego, también
enlosanos 70’s.

Las calles estan bhien alumbradas por las noches y la seguridad policiaca por parte del
municipio es organizada, €l cuerpo de policia lo conforman: un comandante y cinco
policias.

La pavimentacion del pueblo casi es total un 95 % de sus calles, solo unas todavia son de
terraceria, pero el municipio esta trabajando en ello.

Existen centros recreativos dentro de las escuelas, como la cancha de basguetbol, ademas
de que hay otras dos dentro del pueblo y una de ellas esta ubicada dentro de la presidencia
municipal, es donde se llevan acabo los torneos de basguetbol. También hay una cancha de
fatbol, el pueblo cuenta con una biblioteca publica que esta abierta la mayor parte del dia.

anteriores. En €l plano religioso, que constituye gran parte del contenido ideolégico de la conciencia étnica, la
aceptacion seimpone por lafuerza delas armas, por €l prestigio de los dioses vencedores, por lalegitimacion
sociopolitica que conlleva la conversion. Fuera delaiglesiano hay salvacion.” Segre, E., op. cit.: 39.

1« a cultura local es de larga duracion, es resultado de la sedimentacion histérica secular; en cambio, la
culturaindustrial (globalizacion o modernizacidn), en cuanto a factor penetrante, es efimera.” Segre, E., 1994:
185.

12 4| a globalizacién es generada de un modo bastante preeminente por las industrias culturales y por la
transnacionalizacion de la economia. Pero hay muchos otros movimientos de globalizacion: habria que hablar
de los movimientos masivos de migrantes, de turistas, de exiliados, de trabajadores extranjeros temporales;
habria que referirse a los procesos de intercambio de conocimientos, de bienes de consumo y recursos
financieros que circulan fluidamente entre los paises y los continentes.” Garcia Canclini, N., op. cit.: 259.
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En San Juan Jonotla existen diversos tipos de viviendas. la vivienda regularmente en
Jonotla son hechas con tevernal y piedra blanca, con teja alta, de dos aguas, estan hechas
asi para que corra €l viento y no se encierre tanto el calor, pueda entrar €l aire y salir €l
humo cuando se cocina. Son rectangulares y con puertas de madera. Entrando por la puerta
principal se encuentra el atar a diferentes santos como son: Jesls, San Judas Tadeo, San
Martin de Porrees, San Juan Bautista, Virgen del Carmen, Virgen Maria, entre otros. A un
costado siempre esta la cama principal. Frente a latelevision y siempre muebles donde se
guarda la ropa. Al fondo esta la cocina , con jarritos de barro, comales, pocillos, ollas,
pegadas ala pared y €l fogon con lefia no podia faltar, ahi mismo en la cocina se encuentran
los platos, cucharas y vasos, el lavadero se encuentra en el patio trasero que por lo regular
es bastante grande. El comedor aun lado con mesay sillas, a un costado hay por lo regular
mas cuartos, donde ademas de dormir se guardan los costales de café. Al fondo de todo
esto, en el patio trasero se encuentrala letrina o el bafio (compuesto por unatasa), asi estan
la mayoria de las casas en Jonotla. Las familias que las habitan son basicamente
productoras de café y tienen sus huertas no muy lejos de la casa, este tipo de familia trae
lefia a casa y la mayoria de los miembros de la casa trabajan en lo que pueden para
ayudarse mutuamente.® Las familias se componen béasicamente de una familia monégama
0 extensa con linea de filiacibn ambilocal, es decir, en el lugar de residencia, viven
hermanos y los padres del esposo 0 esposa segun sea el caso.

La mayoria de los que habita este tipo de casas es indigena aunque también muchos
mestizos las utilizan. La pobreza es grande y existe una gran fata de empleos bien
remunerados. Se dedican al corte de café, siendo que éste es de muy bajo precio al mercado
regional, nacional y mundial.**

Otras casas con tendencia mas modernas tienen techos de loza y paredes de ladrillo, con
puertas y ventanas de fierro, a la entrada esta la sala comedor, junto con el atar de los
santos, cuartos y bafio, teniendo un orden espacial méas urbano. Después de la sala comedor,
aln costado esta la cocina con su estufa y lavadero y muebles para los diferentes trastes. En
estas casas hay adornos més actuales y todos los muebles como: sala, comedor televisor,
algunos con video casetera, mesa sillas, los cuartos con su cama, su guardaropa, su closet y
algiin mueble para cuadernos y libros. Tiene patio trasero y delantero parala cochera

Estas familias tienen solvencia econdmica, porque el padre tiene un buen puesto de trabajo,
en relacion politico administrativo u otros se dedican a la docencia. Ya sea dentro del
pueblo o en otros lugares, por lo regular vive una pareja con sus hijos. En este tipo de casas
viven los mestizos en su mayoria.

13 «|_a familia extensa residencial 0 no, en base a un ciclo biolégico- econdmico, funciona como una unidad
de producciéon.” Arizpe, Schlosser. Lourdes, “Nican Pehua Zacatipan.” Parentesco y economia en una
sociedad nahua. México, SEP-INI, 1973, p. 63.

14 “E| proceso de modernizacién en México no ha conducido a un desarrollo total de las
relaciones capitalistas de producciéon, sino a una articulacién, bajo e dominio de lo
capitalista, con los modos de produccion precapitalistas.” Stanvenghagen, R., “Sociologia y
subdesarrollo.” México, Editorial Nuestro Tiempo, 1975, p. 17.
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En estos dos tipos de casas existentes en Jonotla, observamos la diferencia de estilo y
comodidades, la estructura de las casas es diferente y los espacios son utilizados de forma
diversa, la economiatiene mucho que ver, en cuanto alacalidad y los materiales con que se
va hacer la casa. Pero tanto en las variantes de las casas hay factores comunes como las de
los altares casi a la entrada y la cama principal, es decir, de los jefes de familia. Estos
rasgos similares nos adentran a lo que es la identidad énica como grupo social en sus
constantes relaciones, formas de ordenar el mundo, econémicas, religiosas, materiales,
politicas, culturales.’

En realidad la forma o estructura de la casa no es totalmente un retrato de la situacion
econdémica de las familias u hogares mencionados, por lo que no necesariamente la
vivienda determina una situacion econémica, ya que encontramos casas muy humildes con
antena parabdlica, televisor grande y a color. Depende de lo codigos de valor materiales y
significativos para aparentar tener dinero aunque a veces se tenga lo minimo para comer.
Depende, si lafamilia esnuclear o extensa. Su sistema de produccién. El autoconsumo que
les da la tierra. Los familiares emigrados que aportan dinero a la familia La
reinterpretacion de los elementos culturales externos traidos por factores antes
mencionados, provenientes de la modernizacion y globalizacién sociocultural hacen que
exista una ideologia sincrética entre el capitalismo y el indigenismo, mientras el proceso
aculturativo de occidente aliena los intereses de la gente, asi surge el valor y laimportancia
de los bienes. ¢Cuanto vales?, ;Cuanto tienes?

Hay otros tipos de casas muy grandes, las cuales se les llama casonas y fueron hechas a
principios de este siglo por franceses, italianos y otros extranjeros, regularmente en la
época del Porfiriato. Son las casas mas llamativas y hermosas del pueblo. Cuentan con
muchas habitaciones, grandes cocinas, bafios y un gran patio, muchas ventanasy puertas de
madera fina. Son de teja, adobe, de dos aguas. Las familias que viven agui, por lo regular
tienen bastantes tierras y negocios, son familias donde sélo viven algunos miembros de la
familia 0 ya sea que se encuentran vacias, pero no abandonadas. Los duefios viven en
diferentes partes de la republica y en el extranjero con cargos muy importantes en sus
diferentes areas.

Continuando con el tema de la familiay las relaciones de parentesco, podemos decir que
no hay una linea tajante de descendencia. En la herencia familiar es caracteristico que a los
hombres se le dejen terrenos por lo regular y alas mujeres se les degjen las casas, y las lineas
consanguineas de parentesco son importantes, para no realizar incesto como: “regla general
de las sociedades en el mundo”; diria L evi-Strauss.

15 «|_a identidad étnica, como o vivido por la conciencia social de un grupo coincide con el
espacio de las interrelaciones sociales y simbdlicas, delimitado por la linealidad masculina
y femenina.” Segre Enzo., 1987, p. 51.
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El desenvolvimiento por genero y edad es variado, pero tiene una constante de actividades
deportivas (recreativas), engjenantes (television), productivas (trabajo agricola o familiar),
interrelaciénal es (amigos, compadres, redes sociales u otros).

Todos los nifios se encuentran a cuidado de la madre, por lo que regularmente se
encuentran jugando o distrayéndose dentro o enfrente de su casa durante casi todo € dia,
tanto nifios como nifias. Los mas grandes van a la escuela primaria de nueve a dos de la
tarde, posteriormente y dependiendo de |a solvencia econdbmica, los hombres llegan, ya sea
aver latelevisién y los que tienen méas necesidad se van atrabajar con su papa en la huerta
0 atraer lefia paralacasa

Asi mismo las nifias, ya sea que lleguen a ver television o ayudar a su mama en la casa,
preparando la comida. A eso de las tres a cuatro de la tarde, la mayoria de la gente come,
posteriormente los nifios se dedican a ver las telenovelas o caricaturas y otros a jugar con
sus amigos o a los videojuegos. Pogteriormente hacen su tareay ya en la noche toman café
en familia ven television o escuchan musica hasta que se van a dormir a eso de las once de
la noche.*®

L os adolescentes entre 15 a 19 afios de edad aproximadamente, van a bachillerato de siete
de la mafiana a méas tardar una de la tarde, por las tardes los hombres después de comer van
atrabgar a los cafetales u otras actividades de la huerta. Las mujeres, algunas trabajan y
otras no, pero la mayoria se dedica a la cocina y al hogar en pequefias o grandes
actividades productivas. Después hacen su tarea en la biblioteca, ven television y se
relacionan con sus amigas. Los hombres regresan a eso de las seis o siete de la noche a
hacer su tareay van a jugar basguetbol a las canchas.

Los jovenes que egresan del bachillerato, ya sea que algunos con posibilidades econémicas
seguiran estudiando la universidad, ya sea en Zacapoaxtla, en Puebla o en otros estados de
larepublica, donde tengan familiares con quien quedarse a vivir. Otros jovenes emigraran a
otros lugares ya mencionados, en busca de trabgjo y realmente muy pocos se quedardn a
continuar trabajando en el campo o en otras actividades en que se lo permita laregion.

Las mujeres igualmente se van a estudiar a otros stios, la universidad y algunas se quedan
acasarse o ayudar en casaael quehacer, lacomida, lalimpieza, los cafetales u otros.

Los adultos o personas casadas se dedican de tiempo completo al mantenimiento de la
economia para la subsistencia de la familia.'’ Lamayoria de las familias jonotecas cuentan
con cafetales y huertos, los cuales tienen que cuidar y limpiar, para los frutos que son de
autoconsumo y el café que es para comercidizarlo. La mujer ayuda en los cafetales, en
traer lefia, en la comida de la casa, la limpieza y otros trabajos extras que quieran
desempefiar.

16 L as actividades de acuerdo a las estructuras del nuevo tiempo, es decir, a larelacion del
tiempo con formas més occidentalizadas pero también en elaboracién con formas que nos
remiten al tiempo mitico prehispanico. La mezcla, el sincretismo en movimiento através de
unared “microsocial” (etnia) con el cosmos de lo “macrosocial” (nacion y globalizacion)
17« Ademés de la familia y unidad productiva pueden agregarse amigos y compadres, segiin
un sistema de ayuda mutua, no retribuida monetariamente “mano vuelta’. Carrasco, P., “La
economia del México prehispanico”, en Carrasco, Pedro y Johanna Broda, Economia
Politica e ideologica en e México prehispanico, México, CIS-INAH, Editorial Nueva
Imagen, 1978, p. 33.
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La division del trabajo por género tiene un seguimiento que no es tajante, porque en
cuestion del cafetal, de cortar, limpiar, ordenar, secar, moler el café, ellas hacen demasiado,
al igual que el hombre, aunque eso si, la casay todo lo que se relacione a ella es totalmente
femenina. La lefia tanto hombres como mujeres van atraerla. La comida, la limpieza, lavar
la ropa, €l fogon, es de indole totalmente femenina y el hombre no mete las manos para
nada. La comercializacion del café mayoritariamente es trabajo del hombre pero no
necesariamente.

Los hombres por lo regular trabajan en los cafetales, en los maizales, en la huerta a parte
pueden tener sus trabajos remunerados en otras actividades como la albafiileria, maestros,
cargos politicos u administrativos, ganaderia de los méas importantes. Las mujeres se hacen
cargo de los nifios, de la casa, también van a la huerta y algunas trabajan en el campo, en
pequerios negocios u otras actividades.

El compadrazgo es una importante relacion social dentro de este poblado, ya que es una
relaciéon de parentesco ritual. Los diferentes compadrazgos que hay son por ser padrinos de:
bautizo, comunion, confirmacion, de boda que incluye (anillos, arras, lazo y copas),
también padrinos de quince afios. De ahi que surja una relacién de afinidad entre dos
familias, en Jonotla casi todos son compadres, ademas de que muchos son compadres de
gente de pueblos vecinos. Este tipo de relacidn tiene un interés econdémico, ya que se utiliza
al compadre para realizar un festejo, también tiene un interés politico, porgque se obtienen
relaciones de poder y de amistad, las cuales después son utilizadas para buscar trabajo o
algin puesto publico. Dependiendo de las influencias de alguno de los compadres. El
compadrazgo tiene una fuerte carga de privilegio social, ya que entre mas compadres
tengan, quiere decir que tienen buena solvencia econdmica, para estar pagando diferentes
festejos. Negarse a ser compadre de otra persona, es una ofensa 'y también quiere decir que
ya ho tiene muy buena solvencia econémica.

En Jonotla son muy diversas las actividades econémicas.

El pueblo se caracteriza por ser un pueblo panadero, ya que hay bastantes familias que
tienen horno, el pueblo es un gran consumidor de pan, ademés varias de estas familias salen
a otros pueblos a vender su mercancia. Hay familias que hacen dulces para vender como lo
son de durazno, manzana, tejocote, guayaba, coco, arroz con leche, mermeladas, se hacen
bufiuelos, donas, entre otros.

Todos los domingos se pone un pequefio mercado, donde se vende ropa, zapatos,
huaraches, frutas, panes, dulces, tamales, entre otros. Se ponen trece puestos pequefios y
por lo regular solo va gente del pueblo, porgue como ya habiamos mencionado, la carretera
principal dejo fuera a mercado de Jonotla en relaciéon con el sistema de comercializacion
mas importante de la region. (Zaxapoaxtla-Cuetzalan son las grande metropolis
comerciades) Para la gente de otros pueblos vecinos, e mercado de Jonotla les es
indiferente.

Hay fondas donde se dan desayunos, comida o cena segun la preferencia, se venden

postres, pasteles, antojos, paletas de hielo entre otros, venden mas a la gente que viene de
otros pueblos o personas que viven en Jonotla temporalmente por cuestiones de trabajo.
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Existe una cantidad enorme de tiendas comerciales, esto se debe a la redistribucion
econdémica que se va dando, de acuerdo ala entrada de capital por parte del exterior, ya sea
por las fiestas que hay en todo el afios, por €l ciclo ceremonial del pueblo y por las gentes
que llegan de otros poblados a visitar a la virgen del pefién.’® Estos ingresos son recibidos
con las manos abiertas por parte de las microempresas que pueden ir redistribuyendo dinero
en el consumo de los alimentosy las ganancias sirven como ahorros. Ademas a las personas
de las tiendas se les va pidiendo fiado y se les va pagando poco a poco, por las personas de
menores ingresos y asi va surgiendo la cadena de deudas o cadena financiera. En las
tiendas se venden todo tipo de productos, de monopolios nacionales como internacionales,
esta es otra forma por la que entra la globalizacién econémica mercantil. La tienda es una
importante abastecimiento econdmico en el pueblo. Asi se da una buena parte de la
redistribucion econémica, mediante fianzas y algunos intercambios. La farmacia ofrece una
muy buena diversidad de medicamentos, sobre todo los que promueven por su “calidad” en
la television. Aqui mismo un doctor particular ofrece sus servicios. Para los que tengan
posibilidad de pagar por su consulta, sus medicinasy por el prestigio de acudir con él.

Laartesaniaes realizada por €l sefior Vicente Aguilar Contreras, originario de este pueblo y
dedicado hacer esté trabajo por muchos afios, principalmente hace garzas y pajaros con
madera, para ello se vale de las caprichosas formas, que la naturaleza da a ciertos tallos,
raices y troncos que con creatividad, se convierten en llamativos adornos. Don Vicente sale
a buscar en la Sierra injertos de Chalahuite (Inga pringlel harms, Martinez, op. cit.: 264) o
flor de ocote (Pinus psedostrobus lindl, Martinez, op. cit: 631) para formar las alas de los
pajaros. Consigue también jonote (Robinsonella cordata, Martinez, op. cit.: 485), raiz de
ajocuahuitt, cascara de bellota (Sterculia mexicana, Martinez, op. cit.: 102) y semillas de
duraznillo (Solanum rostratum, Martinez, op. cit.: 318), para formar las figuras, que
después monta sobre una base de cedro y finalmente barniza. Hay otro sefior que también
trabaja la madera, pero él hace violines y guitarras, ya que por toda la Sierra se toca mucho
los guapangos y mucha gente saben tocar estos instrumentos.

Un elemento que se comercializa muy bien en Jonotla, es el aguardiente y el muy conocido
Y olixpa (contiene aguardiente mezclado con 17 yerbas diferentes de la Sierra), ademas se
hacen licores de naranja, limén, tepache, guayaba, durazno, Jicote y de todo tipo de frutas,
también se vende un vino que sirve para curar €l susto. El alcoholismo tiene un alto
porcentaje.

Laproduccion y el comercio mas importante para el pueblo Jonoteco es sin duda el café, ya
gue la inmensa mayoria de la poblacién se dedica al cultivo de café y es importantisimo
para la economia familiar. El café es un niicleo tecnoeconémico cultural de esta region.™

18 “Se puede definir a la economia de la regién como religiosa, no sdlo porque sus fiestas desarrollan
complgas funciones de activadores economicos y de redistribucion de los ingresos, reforzando lo étnico y su
identidad religiosa, sino porque los presupuestos de la produccion son divinos, y ofrendas y sacrificios de
parte de los hombres sirven para las necesidades de lo divino, en una dependencia reciproca’ Segre, Enzo.,
op. cit.: 54.

19 Steward, Julian H., “Theory of culture change.” The methodology of multilinear evolution, Illini Books
edition, 1972, p. 43.
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Una forma muy importante para la subsistencia econdémica de este pueblo, en su mayoria
mestiza, es la migracién ya que a la mayoria de los jovenes no les gusta el trabajo del
campo y ademas muchas veces no hay trabajo en la region, por lo que prefieren irse a
buscar otras alternativas de trabajo a Puebla, Distrito Federal o Estados Unidos, son los
lugares a los que méas emigran los jovenes. Una vez trabajando alld, mandan dinero a sus
familiares jonotecos para que vivan de una manera mas digna y con mejores condiciones
econémicas.

Los indigenas por lo genera se dedican a la agricultura, ya sea a cuidado de sus tierras y
sus siembras 0 se rentan en la produccion y cosecha del café o maiz. Varios emigran a
diferentes pueblos o a ciudades més lejanas, para buscar mejor suerte como ellos dicen.?

La ganaderia es otra forma de comercio, pero solo las personas con buenos recursos
econémicos la desarrollan, la produccion ganadera es. Bovino, porcino, caprino. Es una
actividad preponderante de los mestizos. También se crian animales domésticos
comestibles como lo son: Las gallinas, gugjolotes y los cerdos, sobre todo. Los indigenas
solamente suelen tener las primeras dos especies.

La produccién de la planta de café es la siguiente:

En Jonotla existen bastantes cafetales y otros espacios donde también se siembra café,
ademas la semilla de café tiene una gran demanda, estas semillas se siembran en época de
lluvia, se mezcla el abono con tierra negra. Los pasos para sembrar son los siguientes. se
empieza escogiendo una semilla grande y bonita, se escoge el lugar donde se va a sembrar
la semilla, un espacio de 2m cuadrados por cada semilla, después se le echan cuatro bultos
de abono organico alrededor, se riega la semillay se tapa con abono y tierra, pasando ocho
dias se supone que sale la plantita de café, a los 15 dias le salen sus primeras hojas, se cuida
minuciosamente hasta que tenga un mes, cuando tiene un tamaiio de 10 cm de alto, quiere
decir que ya esta lista para ser un buen prospecto en la produccion cafetalera. A los tres
meses la planta debe ser abonada con quimicos, se fertiliza, después se vuelve abonar a los
nueve meses y en un afio ya esta lista para la produccion de café.

Una planta de un afio de existencia tiene un costo que va desde 250 a 400 pesos
dependiendo de su estado. Latemporada del café empieza en octubre y terminaa principios
de febrero, cuando los &rboles estan llenos de fruto tanto hombres como mujeres lo cortan,
después lo dividen entre los maduros y los mas tiernos, posteriormente se pela el fruto y se
pone a secar. Se muele y él ultimo procedimiento es tostarlo, para después poder venderlo.
Se vende el café por quintal y si no esta bien pagado o esta demasiado barato, la gente lo
guarda en sus casas hasta que suba el precio o los compradores les ofrezcan més dinero. La
agricultura cafetal era tiene un desarrollo complejo y no se puede mal baratear la produccién
del café.

20 «E| problema se vuelve relevante cuando se considera que a la division social del trabajo
se sobrepone la division cultural del trabajo, tanto al interior de un pais como al exterior. Si,
en base a la division cultural del trabajo, un grupo étnico o nacional no puede esperar para
si dtatus apetecibles en la jerarquia social, es facil que nacionalidad y etnicidad se
sobrepongan. Por esto a causa de la division cultural del trabagjo, la cuestion étnicay la de
las minorias son diversas en México. A los indios les espera los status bajos, a las minorias
nacionales la integracion a los a los status apetecibles.” Segre, E., op. cit.: 49.



Hay una buena variedad de café (Colubrina macrocarpa, Martinez, op. cit.: 131), algunas de
ellas son las siguientes (los datos presentados son aproximados): -Garnica amarillo y rojo,
tiene una vida productiva de 8 aflos y 6 Kgs. por planta; -Mundonovo tiene una vida
productiva minima de 8 afios y 10/15 Kgs. por planta; -Caturra mismas caracteristicas del
anterior, -Criollo o Arabigo dicen que tarda hasta 100 afios y entre 3/4 Kgs. hasta 25 Kgs.
por planta; -Borbon amarillo y rojo, tiene una vida productiva de 15 afios y 10 Kgs. por
planta. En el municipio de Jonotla, el sistema de siembra utilizado es bajo sombra en
monocultivo; predominan las plantaciones viejas en un 70% del total, en Jonotla se
producen entre 15/20 quintales de café cereza por hectérea.

La tenencia de la tierra. El censo agricola, ganadero y gjidal de 1970 es la Ultima fuente
publicada donde aparecen datos de tenencia de latierra, tanto gjidal como privada.®

TENENCIA DE LA TIERRA ZOMNA SIERRA NORTE DE PUEBLA

Sup. wotal Sup. unidades %% respecto sup. ejidos %a respecto

Municipios unidades de prop. pvda. ala ¥ comuni- a la super-
de Has. superf. dades ficie wotal
prod. has. total agrarias
Ahuacatlin 6,239 4,996 0% 1,273 20%
Arnixtlin 2,118 2,117.9 100 - > -
Camocuautla 1.420 1,006.7 71 A6 T2
Caxhuacan Bl &£731.2 E3 138 : 17
Coatepoc 410 410 100 - -
H. Galeana 1,99E 1,998 100 * =
Huauchinango 9.529 B.I9E.7 .1 1,330 14
Huchuetla 3,720 3,777 o956 13.5 0.4
Hueyilalpan 1.091 D40 86" 151 14
1. Allende 1.216 1.216 100 - -
Intepec 1,315 1.315 100 - -
Jonoils 4. 954 431 ar - 633 .4 13
Jopala g 110 B.015 9 25 1
Olintla 2. 758 2414 &8 344 12
San Fclipe Tepatldn 1,961 1.961 100 - =
Tepango de K. 1.140 1,140 100 - -
Tepetzintla 2,142 1,539 72 603 —
Tuzamapan :
de Galeana 3,640 3,640 100 - -
Zapotitldn > bl
de Mendez 1. 400 1. 408 100 - -
Zibuntcutla 16.E01 10,926 65 5.875 35
Zongozolla 1,303 1,303 100 - -

_fue‘nﬂ:: V Censo Agricola, Ganadero v Ejidal de 1970.

2L “E| cultivo principal que se ha practicado en la zona es € café, el cual se ha extendido

notablemente a partir de la década de los sesenta; hasta principios de las décadas de los
noventas este producto se comerciaizo a través de la empresa estatal INMECAFE y de compradores
particulares. También se siembra maiz, frijol...” Veldsguez, E., “Cuando ,|os arrieros perdieron sus caminos.”
La conformacion regional del Totonacapan, El colegio de Michoacén, 1995, p. 42.
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Larenta de la tierra es de 800 pesos por hectéarea, pero se paga después de la cosecha de
maiz. El maiz es para autoconsumo, no para venta. A los trabagjadores que labran la tierra
para € maiz se les paga 35 pesos por jornada de trabajo. (8-10 horas diarias). Para los
indigenas €l labrar latierray ensuciarse de €ella, es motivo de orgullo y simbolo del trabajo,
de vida, ya que la tierra es la madre “que nos da de comer su maiz."%* El Maiz se siembra
de finales de Diciembre a los primeros dias de Febrero, ciclo invierno primavera. De una
hectdrea de maiz con mazorca salen de 50 a 60 costales de 70 a 80 kilogramos c/u. Esto es
igual a 3500 kilogramos por hectérea cosechada. Entre los surcos de los maizales se
siembra frijol mateado o del enredador.?® Se chapea el terreno, se hacen los surcos y se
siembra el maiz de un metro cuadrado de distancia entre plantay planta. Y el frijol enreda
(Phaseoulus vulgaris, Martinez, op. cit.: 358) se siembra intercalado a mitad de surcos. En
esta temporada se recolecta aproximadamente 250 kilogramos de frijol en ejote. La siembra
y temporada del maiz necesita de dos limpias, la primer limpia se hace en febrero y la
segunda a finales de marzo. La primera limpia consiste en quitarle la hierba de alrededor
del maiz y se hace al mes que se sembrd. La segunda limpia se hace un mes después, que
consiste en hacer una aterradura (hacer una campana de tierra alrededor del maiz y
fertilizar). En las chapeadas del maiz se aprovecha y se siembra frijol, para cosecharlo a
fines de mayo. La dobla del maiz es en junio, se seca la milpa se le dobla, para que el agua
escurra y en principios de agosto se coseche el maiz.** El café se siembra en el ciclo
verano-otofio, se empareja bien la tierra y se hacen hoyos de 20 cm de profundidad, se
selecciona el mejor café como semilla, seriega. Se deja un espacio de 10 cm entre semillay
semilla. Se le hace una sombra con alambres, postes y se tapa con hojas y costales, al mesy
medio sale la pesetilla (plantita de café), de ahi se traslada al pildon (bolsita para poner la
plantita de café), se abonay se acondiciona €l vivero, después de seis meses bien atendida
la plantita, se le lleva al rancho, lista para ser sembrada. A los tresy cuatro afnos €l cafetal
da su mejor produccion de café, ya cuando estan muy viejos los cafetales, se les cambia por
otros nuevos. No se renta la tierra para la produccion de café, ya que no conviene por su
mal precio. El café se chapeay se fertiliza dos veces por ciclo.

2 “| a tierra es bisexual, masculino y femenino, de hecho es Notescalticanantzin (nuestra madre) y
Notescalticatatzin (nuestro padre). Nuestra madre tierra es, en el sincretismo catdlico ndhuatl, La Virgen de
Guadal upe (y Sahin sabia que también eranuestro padre tierra.)” Segre, E., op. cit.: 30.

3 Seglin Krickeberg, las fiestas relacionadas con la agricultura llegaban a su punto
culminante en primavera y en € otofio, en ocasion de la siembra y de la cosecha, y eran
consagradas respectivamente a Xipe Totec, €l dios de la vegetacion, y a Tlazoltéotl, lavigja
diosa de la tierra. La primavera era también la fiesta de Xochiquetzal —una divinidad que
representa un mito muy semejante al de Proserpina-, y de Centéotl, el Dios del maiz tierno.
Segre, E., op. cit.: 25.

4 “|a explicacion mitolégica de los acontecimientos pone a hombre en un universo
metahistérico, donde los ritos y los mitos fundadores de la sociedad humana constituyen
una relacion indivisible entre realidad positiva y realidad simbdlica. El ciclo agricola
repetitivo, que permite la reproduccion simple de la produccion y de los productores; la
concepcion circular del tiempo, en la cua el futuro consiste en la repeticion del pasado,
hacen de la de la simbologia cosmoldgica un universo de referencias  concluidas. Hic et
nunc y perennis coinciden.” Segre, E., op. cit.: 23.
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INSTITUCIONESY PROGRAMAS

Las ingtituciones que forman parte del municipio de Jonotla y han entrado por parte del
Estado nacional son: Una clinica médico-rural del IMSS, que ofrece los servicios por
medio de médico pasante en servicio social. Cada afio es sustituido por otro. Es del nivel
tipo 1 de atencidn, es decir, consulta general de primera atencién (deteccion y prevencion
de enfermedades). También ofrece los medicamentos y sirve para urgencias, partos u otros
importantes. La ingtitucion esta en oposicion a la tradicion, ya que en el pueblo todavia
existen dos parteras y dos curanderos.

La CNC, es laconfederacion nacional campesina gue da capacitacion alos jovenesy se les
paga 30 pesos por sesion.

El DIF, ofrece los servicios comestibles mas baratos de la zona, por lo que da de comer a
los estudiantes, desde preescolar hasta ensefianza media superior aun muy bajo costo. A las
personas mas necesitadas del municipio se les da despensa, leche, galletas, papillas. Las
personas que se ven afectadas un poco por edta institucion, son las fondas particulares, ya
gue la gente prefiere muchas veces ir a comer al DIF por ser mas econémico.

Hay un programa por parte del gobierno, llamado PROGRESA, él cual consiste en dar
becas a los nifios de pocas posibilidades econdémicas y de un promedio escolar aceptable.

El PROCAMPO que ayuda a los agricultores y ganaderos con semillas y abono para los
animales. Hay personas que se les proporcionan vaquillas, cerdos o pollos a muy bajo costo
para que las crien, las engorden y posteriormente puedan venderlo en retazos, guisados o
completos. Sirviendo de distribuidor econémico mejorado.

El Programa de Ayuda a Zonas Marginadas, es € que proporciona ayuda cuando hay
derrumbes, desgracias por las aguas e inundaciones o0 por cualquier desastre natural,
ademas de ayudar a la gente méas necesitada con cobijas, ropay despensa.

Hay otras instituciones como el INEA, INEGI y por parte de las ingtituciones politicas
representativas, se encuentra en primer plano el PRI y por debajo, en segundo plano el
PAN.
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LA POLITICA

En la cabecera municipal es donde se encuentra, el ayuntamiento; formado por el
Presidente Municipal, Sindicos y Regidores, Comandante y Policias encargados de
mantener el orden pablico y ayudar en casos de desastres sociales y naturales.

La Presidencia Municipal se conforma de la siguiente manera: una oficina de registro civil,
una oficina especia para el Presidente Municipal, un sala de cabildo, donde se platican los
problemas. Oficinas compartidas para el tesorero y juez. En la parte de abgo, hay una
adaptacion especial entre la cancha de basquetboll y las gradas que se utilizan muchas
veces como auditorio, para eventos importantes. Dos separos para las personas que hayan
cometido alguna falta o desorden publico, segin la ley. Ademas de contar con una
biblioteca publica de nombre, “Octavio Paz’, también tienen una bodega, para guardar
material es de construccion.”

El organigrama de la presidencia municipal esta compuesto por seis regidores que son: el
de Industria y Comercio, el de Salubridad, Obras Publicas, Educaciéon, Seguridad y
Gobernacion. Otro puesto importante es el de sindico municipal quien tiene una importante
decision de lo que s egstablece en las juntas. Siendo €l regidor mas importante, el
presidente municipal. Todo el organigrama los elige el Presidente. La comandancia
municipal elige, la cantidad de policias, estos directamente les paga la presidencia, ellos
dan lainformacién a la gente del ministerio publico de lo menor, encabezado por el regidor
de gobernacion y de ahi se deslinda hasta el presidente del Estado que seria € ministerio
publico anivel estatal.

La obligacién del Presidente Municipal, segin los Jonotecos es. Promulgar y dictar los
mandatos municipales, presidir y dirigir los sistemas del ayuntamiento. Guiar a la gente
para que se integren a las funciones y consejos de participacion ciudadana, es decir para
gue haya unidad y solidaridad entre el pueblo.

Disponer del mando de la policia, informar a pueblo por medio de juntas el estado
econdmico que atraviesa la entidad y aprobar o rechazar proyectos que la gente le
proponga.

Jonotla es un pueblo que a través de los afios sé a quedado en el monopolio priistay por lo
tanto, no a habido una transicion politica o cambio de partidos politicos, ya que € unico
partido de oposicién, el PAN que ha tenido nuevos adeptos en la etnia, a partir de haber
ganado las elecciones del 2000 a nivel nacional, pese atodo el PAN todavia es muy débil
en contra de mitologia priista de Jonotla.?®

% Egtructura de poder con abertura a la educacion estatal y a deporte, como proceso de
formacion cultural nacional y al mismo tiempo se dan las interrelaciones con elementos o
rasgos de culturas industriales globalizadas. Obteniendo como resultantes los sincretismos
y las hibridaciones.

% Muchos de los pobladores jonotecos relacionan los colores del PRI con la bandera

nacional y con el simbolo de la virgen guadalupana. Nos mencionaban antes de las
elecciones del 2000, que si ganaba el PAN iriaa cambiar la bandera nacional.
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En la arena politica, gue viene siendo el pueblo de Jonotla, hay un campo politico dividido
en cuatro facciones que han formado la coalicion priista, por el clientelismo politico,
compadrazgos e individuos con intereses comunes. Dentro de cada faccidn se encuentra un
lider como candidato a ser el representante del partido, es decir, se busca por medio de un
consenso elegir al proximo candidato para presidente municipal.’

Partidos politicos como el Partido de la Revolucion Democrética, PRD y Partido de Accion
Nacional, PAN. No tienen fuerza politica por el monopolio del PRI, saben que es més facil
hacer otra faccion priista a que se pueda ganar la sede con el simbolo y representacion de
otro partido de oposicion.

El clientelismo politico tiene que ver mucho con todas las personas que son beneficiadas al

ganar un candidato jonoteco priista, ya que ahi es cuando sirven las relaciones de
compadrazgo, para buscar escalar puestos de importancia en el pueblo y tener seguro un
trabajo durante tres afos con goce de sueldo estable.

Si bien la cultura politica local es en su mayoria priista, por intereses personaes y
clientelistas, también la gente sabe de la existencia de los otros partidos politicos, ya que
los signos y mensgjes televisivos y de radio, ponen en cuestion al partido en el poder
jonoteco, asi se enteran de las opiniones de la demas gente a nivel nacional y hace que la
gente que no tiene un beneficio directo, pueda votar por los otros partidos politicos. Es
decir los significados televisivos son reinterpretados por la gente del pueblo, paratratar de
formar una conciencia politica con més variantes.

En las actuales elecciones para presidente, diputados y senadores realizada el dos de Julio,
la mayoria de la gente voto por el PRI (245), pero también cabe sefialar que hay gente que
esta votando por otros partidos politicos, como el PAN (68) y €l PRD (20). Esto quiere
decir que si bien los partidos de oposicién no tienen mucho peso en Jonotla, los medios
masivos de comunicacion tienen ya una importancia significativa para la gente del lugar,
gue a votado por partidos de oposicion como lo sonel PRD y el PRI.

Ya con el cambio de gobierno a nivel naciona y con la nueva reestructuracion del PAN,
posiblemente més adelante haya una competencia més equilibrada en Jonotla. Este cambio
se daria béasicamente por los intereses de la gente del pueblo, acerca de los proyectos que
manejen los partidos politicos. Claro que el compadrazgo, las amistades, los intereses
comunesy €l clientelismo inclinarén la balanza al ganador.

%" Para comprender mejor definamos los conceptos: La arena politica es el lugar del
conflicto. El campo politico es el tiempo y espacio que se extiende y contrae provocando
las fuerzas de los actores en la serie de redes politicas. Coalicion es un conglomerado de
facciones. Mediante el clientelismo se forman las facciones surgiendo posteriormente el
consenso. El clientelismo lo entendimos como la forma de obtener un bien, cualquiera que
esté sea, puede ser econdmico, laboral, politico u otros.
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El municipio de Jonotla cuenta con escuelas que van del nivel de: preescolar hasta la
enseflanza media superior. Los jovenes que desean y cuentan con la posibilidad de
seguir estudiando se trasladan a Zacapoaxtla, Puebla, Veracruz y la Ciudad de México. La
escuela funciona como un fuerte elemento aculturativo, que no privilegia el uso y
conocimiento de la lengua natal. La lengua nahua y totonaca queda reducida a orden
familiar o a la identidad lingUlistica, ya que en realidad son muy pocos los habitantes que
guedan de estas lenguas, en Jonotla.

Los nombres de las escuelas son los siguientes:

PREESCOLAR Jardin de nifios “ Jonotla’
PRIMARIA Escuela primaria oficial “progreso”
SECUNDARIA Escuela secundaria técnica regional de “Jonotla”

Haciendo una distincion de las demas escuelas, esta secundaria es particular, aungue su
mensualidad es muy barata (de solo 20 pesos mensuales), laimportanciaradica en la fuerza
ideologica que tiene, ya que esta a cargo la orden de monjas llamadas “ Siervas del sagrado
corazon de Jests y de lo pobres’ y por lo que la fuerzareligiosa basada en el catolicismo es
muy grande. Este tipo de ordenes religiosas ademas de trabajar en escuelas, también lo
hacen en lugares de beneficencia, asilos, cuidan enfermos, cargos con devociones. Fundada
esta ingtitucion en 1965 por el padre Revocato Aguilar y cuenta actualmente con 205
aumnos. Escuela bilinglie ya que se ensefia ingles. A esta escuela asisten alumnos de
poblaciones cercanas como lo son: Ecatlan, Tuzamapan, Zoquiapan, Tenextepec, Tetelilla,
Zococolco de Guerrero entre otras. La secundaria cuenta con un laboratorio, un taller de
secretariado y un taller de computo, tiene cancha de basquetbol y de voleibol.

BACHILLERATO Bachillerato oficia general (¥/n)

Fue fundado en €l afio de 1997 y este afio salid su primera generacion. Cuenta con 117
alumnos. También se ensefia ingles. Solo cuenta con cuatro salones, los bafios y la
direccion. No cuenta con areas verdes, ni bancas, por su reciente creacion.

En estos sistemas publicos de educacion que son impartidos por parte del Estado-nacion,
entran los modelos de integracion y de homogenizacién, para fortalecer el lineamiento de
laidentidad en la cultura nacional. En este pueblo donde actual mente se hablan tres lenguas
como lo son: El mexicano (ndhuat); sdlo unos cuantos lo hablan. El totonaco: muy pocas
personas lo hablan. El espafiol: casi todos lo hablan. El porcentaje de poblacion
alfabetizada es de 85 % en individuos de 6 a 14 afios. De 75% en 15 afios 0 mas.
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ANTECEDENTESHISTORICOS SOBRE LA FUNDACION Y NOMBRE DE LA
COMUNIDAD.

El nombre de Jonotla es de origen nahua y significa “el lugar donde abunda el arbol de
jonote.” Cuenta la relacion geogréfica de Xonotla y Tetela, elaborada por el corregidor de
ambos partidos, Juan Gonzélez, los dias 20 y 29 de Octubre de 1581, que pertenecio al
altepeme (unidad territorial y politicay cultural predominantemente en la sierra antes de la
llegada de los espafioles) de Guitlalpa. Su fundador fue Ixcocélotl, cara de tigre,
aproximadamente en el afio 1180 d. C.

En la Colonia, unavez establecidos los primeros esparioles en lasierra, “Xonotla’ fue dada
en encomienda a Pedro Cindos de Portillo, quien después se convirtio a a orden
franciscana como Jacinto de San Francisco (mejor conocido como “Cintos de Portillo”)
junto con Hueytlapan y Tlatlauguitepec. Como parroquia, pertenecio a Tetela;
posteriormente, aproximadamente en el periodo comprendido de entre 1571 y 1580 se
establecio su curato, después del abandono de los franciscanos. Los afios subsecuentes
fueron de penas y conflictos en este lugar, ya que primero azolé, al igual que en todo el
territorio serrano, una serie de enfermedades que diezmaron la poblacidén cerca del afio
1660. Estas enfermedades dieron lugar, a su vez, a conflictos con los sujetos de “Xonotla’,
entre los que se encontraban Tuzamapan, Ecatlan y Tenampulco.

Plenamente establecida la independencia de nuestro pais, Jonotla fue uno de los muchos
poblados de |a sierra que obtuvieron el rango de municipalidad, pues ésta le fue concedida
el 27 de mayo de 1837 por acuerdo de la Excelentisima Junta Departamental de Puebla, y
tuvo como partido a la municipalidad de Tetela, su actual Cabecera Didgtrital. El 27 de
diciembre de 1921 se consigné a Jonotla como municipio del estado de Puebla.
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CAMBIOSEN JONOTLA DE 1837 A 1995

FECHA DECRETO* DESCRIPCION CABECERA CATEGORIA
MUNICIPAL POLITICA
Acuerdo de la|Xonotla es una Pueblo (division
27 demayo de 1837 Exma. Junta municipa!idad Jonotla territorial, 1930,
Departamental | del partido de gp)**
Tetela
_ Const. Politica| Xonotla es
ig glesmt'embfede del Estado Libre| municipalidad Jonotla
y Soberano de|del distrito de
Puebla Tetela
El pueblo de
Zoquigpa queda
segregado de la
5deJuliode1sso |C. P. E. L. Y P.|municpalidad de Jonotla
Reformada Jonotla para
erigirse  como
municipalidad.
Division Se modifica la
2deMayode1905 |territorial  del | nominacion  de Jonotla
Estado de Puebla| municipio
o Ley  Organica|Jonotla se
gleE Diciembre de| \jynicipal. cosigna  como Jonotla
Reforma municipio  del
Estado
Fe de FErratas
relativa a
28 deFebrerode | &ticulo 2 (J!e_la Jono_tlg_ es
1986 ley Orgénica| municipio  del Jonotla
Municipal del 2|Estado
de febrero de
1984
Ley  Organica|Jonotla es Jonotla
Jlio de 1995 Municipal  del [ municipio  del
2do. Del Estado|Estado
de Puebla

* Fecha més antigua en que se alude al municipio.

** Se refiere misma fuente para cabecera municipal y categoria politica.
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LA RELIGION Y SUSDIFERENTES COMPONENTESEN LA HISTORIA DE
JONOTLA

La evangelizacion fue realizada por la orden de franciscanos, segun €l archivo parroquial
gue tiene justamente 70 afios, ya que en ese tiempo llegaria el primer parroco Diocesano de
Jonotla, llamado Pablo V. Jiménez, fue el que empezo el archivo parroquial de esta region.

La diferencia entre sacerdote Diocesano y Religioso es que: El sacerdote Diocesano es el
gue trabagja dentro de su misma didcesis, (en este caso Puebla), por lo general realiza su
labor pastoral en diferentes parroquias de la didcesis de Puebla o dependiendo €l lugar, esto
quiere decir que trabaja solo en laiiglesia. A diferencia de los Diocesanos, los parrocos de
orden religiosa, viven en comunidad, su labor pastoral larealiza en diferentes estados de la
republica o en otros paises, en los cuales tienen casas de mision, por lo general trabgjan en
conjunto y hacen un carisma especial, por e cua se inclinan, para colaborar en sus
misiones. Por ejemplo; en algunas congregaciones de sacerdotes Guanelianos trabajan con
nifios, personas adultas que padecen Sindrome de down o padecen otro tipo de patologias.
La orden de Salesianos trabajan con jovenes. La orden de los Redentoristas trabajan en
escuelas. Al igual que los Jesuitas.

Por lo dicho anteriormente nos damos cuenta que basicamente la religion suprema en este
poblado, es lareligion catdlica. Laiglesia principal y méas antigua es la que se encuentra a
un costado de la presidencia municipal y fue fundada aproximadamente en el afio 1567. Es
de las iglesias que tiene por separado € campanario. Uno de los aspectos méas
trascendentes de la vida del municipio de Jonotla fue de caracter religioso. Por la aparicion
o hallazgo de la imagen de la virgen de Guadalupe y por la que fue construida la otra
iglesia que se encuentra en el pefion. A la entrada del poblado encontramos simbolos
religiosos muy significativos, como lo es, la capilla con una escultura de la virgen de
Guadalupe, esta capilla fue hecha por unos esposos Jonotecos como muestra de su fe y
devocion a la Virgen Guadalupana y del pefién. Esta capilla nos sefida la fuerza y la
identidad religiosa de Jonotla.

Dentro de las iglesias, las imégenes que encontramos mas significativas son:
principalmente la virgen de Guadalupe, JesUs crucificado y el patrén del pueblo, San Juan
Bautista, ademas de encontrarse la Santisima Trinidad, la Virgen de Dolores, San Judas
Tadeo, Sagrado Corazén de Jesus, San Miguel Arcangel, San José, la Virgen del Carmen,
La Inmaculada Concepcion y Santo Entierro. Estas imagenes, no estan por un significado
especial o particular de laiglesia, sino que son devociones de la gente que hace o regalaala
iglesia, seguin el padre Diocesano actual de nombre Juan Mejia Reyes.

El patron del pueblo “San Juan Bautista’ fue designado asi por eleccion del pueblo junto
con algunos misioneros. Tanto una imagen del santo patrono como otros elementos
sagrados, son devociones para laiglesiay lo que representa, es decir, lo divino como lo es
€l santo patrono y otros santos, gue protegen alacomunidad de todo mal, ademas tiene que
ver con los sentimientos de la gente o devocion del misionero junto con la comunidad.
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Anteriormente el santo patrono era “el padre Jests’, que segun fue robado dos veces por
pobladores de Tuzamapan. Existe el mito que la ultima vez que desaparecio, los cuidadores
de la Iglesia en Tuzamapan vieron salir a un vigjito corcovado y con barbas que
posteriormente regresaria, ya que cuando fue a Jonotla, se encontré con que habia otro
patron en el pueblo.

Un conflicto entre Tuzamapan y Jonotla es que en el pasado, la gente de Jonotla mando a
pedir una campana nueva para su iglesia, pero que cuando llegd no les alcanzo para pagar
la campana y por lo tanto la compraria Tuzamapan, esta es una version. La otra version es
gue la gente de Tuzamapan se la robaria por envidia a pueblo de Jonotla. Estos problemas
mitificados hacen que la relacion Jonotla-Tuzamapan sea un poco Hogtil, entre algunos de
sus pobladores.

En los afios 70’ s trataron de entrar otras religiones protestantes, pero lafe del pueblo es més
grande que toda amenaza ideoldgica y terminaron echando a los protestantes, la fe esta
intimamente ligada a la aparicion de la virgen Guadalupana, como madre y protectora del
pueblo y de la nacion, surge una identificacion con ella por ser Jonotecos y haber nacido
ahi. Se dice que antes habia mucha brujeria en estas regiones y que la virgen vendria a
purificar y santificar el lugar. Pero ain con la aparicion de la virgen se sigue practicando la
“brujerid’ por estas regiones, como en Ecatlan, Zoquiapan y otras comunidades en los
alrededores. Se sabe que hasta arriba del pefion, “la gente mala o brujos’ hacen susrituales.

Aqui en Jonotla encontramos y podemos observar claramente el proceso de aculturacion
por parte del occidente, con sus sistemas evangelizadores encontra de rasgos culturales de
origen prehispanico, como lo es la brujeria. Que pese a todo no ha desaparecido. Ahora
surge un sincretismo religioso, que da lugar a una nueva forma religiosa, en la cua se es
catdlico y también se visita algiin curandero, ya sea por sentirse enfermo o por hacerse
limpias contrala mala fortunay envidias de la gente.

La magia y brujeria son aspectos y rasgos culturales tradicionales importantes del mundo
prehispanico, mientras la aparicion de la virgen del pefidn con todo y la religidn catdlica
son rasgos culturales extranjeros en sus vias aculturacion, paraintegrar a las comunidades
alaculturanacional.

En Jonotla se conservan algunas tradiciones muy arraigadas, sobretodo a las fiestas de la
Iglesia, ya que en Jonotla todos son catdlicos. Hace aproximadamente 25 afios quiso entrar
la masoneria con algunos lideres pero €l pueblo termino echandolos.
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LA LEYENDA DE LA APARICION DE LA VIRGEN EN EL PENON

Uno de los aspectos mas trascendentes de la vida de Jonotla fue de carécter religiosos. Se
dice que e dia domingo 22 de Octubre de 1922. Un dia nebuloso y con lluvia constante,
durante la semana habia llegado el llamado “norte”’, no dejaba de caer la llovizna y de
repente los aguaceros que caian con fuerza. La humedad y €l calor eran insoportables. Las
tres de la mafiana serian cuando, la gente que por casualidad se encontraba despierta en los
alrededores como rancherias y pueblos cercanos, se sorprenderia grandemente al notar que
en e pefién se difundia una luz brillante, como si hubiese sido un farol, para después
guedar todo en tinieblas nuevamente.

Cuando amanecio ese mismo dia, surgieron los comentarios de las luces en el pefion y de
gué es lo gue habia pasado en Jonotla, aunque nadie sabia a ciencia ciertay mucho menos
lainmensa gente que dormitaba a esa hora de la madrugada.

A las nueve de la manana, pasaba un nifio acompafiado de su madre, era un vendedor de
leche Ilamado Fidel Alegjandro de Jesis Carredn, su familia era muy pobre y habian pasado
muy mala semana econdémica, por lo que recurrian a vender su corta mercancia, para tener
algunos pesos y comprar lo indispensable en el mercado. Cuando de pronto mientras el
nifio caminaba comenzo a escuchar una ligera masica junto con una voz extraordinaria que
lo envolviay llevaria a un roca de donde se desprendia una luminosa y fuerte luz, lacua se
desprendia para encontrar dentro la imagen de la virgen Guadalupana, €l nifio cae y se
desmaya impresionado, cuando vuelve en si, va corriendo avisar a su madre. Ella impavida
no le cree y en eso pasan otros rancheros a los que se les comenta lo sucedido, van a ver
todos juntos haber si es cierto. Se convencen del milagro y van a dar la noticia a pueblo
entero. Hay diferentes teorias de el origen Nahua o Totonaca del nifio Fidel Alejandro de
Jestis Carredn, se dice que viviaen Tenextepec. Esta es la historiadel hallazgo de laimagen
de la virgen de Guadalupe. Desde este momento se planteo hacer ahi, en el pefion, un
santuario. Hay personas notables que se han arrodillados convencidos y haciéndole un
homengje a la imagen sagrada. De ello dio gemplo el obispo Don Francisco Campos y
Angeles de Chilapa y su ilustrisimo Don Pedro Vera y Zurria arzobispo de Puebla que
diriac “Yo Pedro Veray Zurria arzobispo de Puebla, concedo cien dias de indulgencias a
todos los fieles, por cada ave Maria que recen a nuestra santisima Virgen del pefion”

La iglesia catdlica le da veracidad al hallazgo de la virgen de Guadalupe, para que haya
mas seguidores fieles a esta doctrina, ademas de tratar de homogeneizar religiosamente y
gue se de una identidad o hilo integrador a nivel nacional. Las apariciones de la imagen de
la virgen de Guadalupe en diferentes lugares claves, para realizar una aculturacién que
abarque lo més posible a nivel regional y estatal. Los cultos Marianos gue se dan en todo
México han hecho que mucha gente crea y reconozca a la Virgen, como madre de la
nacion. La sociedad occidental desde la colonizacion hasta nuestros dias, ha realizado un
proceso de aculturacion que no a podido ser aplastante totalmente, pero que si ha dado
lugar al sincretismo, para la formacion de nuevas practicas religiosas.

En al actualidad, el 22 de octubre se redliza una fiesta religiosa y popular en honor a la
virgen de Guadalupe aparecida en el Pefidn y cuya realizacion es de una importancia que
rebasa el &mbito local, pues al festejo y celebracion se le han sumado muchos feligreses, 1o
gue le ha dado un carécter regional a las festividades llevadas a cabo en el poblado de
Jonotla.
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CICLO CEREMONIAL ANUAL EN JONOTLA?Z

FIESTASANUALESDE LA IGLESIA'Y PARROQUIAS A CARGO

Fiesta patronal en Tepetitlan festejando a su santo patrono “San José” € dia 19 de Marzo.
Los dias de la*“ Semana Santa” que son variables entre Marzo y Abril.

Fiesta patronal en el Guayabal festejando a santo patrono “La Santa Cruz’ e dia 3 de
Mayo.

Fiesta patronal en el Tozan festejando a su santo patrono “San Isidro Labrador” el dia 15 de
Mayo.

Fiesta patronal en San Antonio Buenavista festejando a su santo patrono “San Antonio” el
dia 13 de Junio.

Fiesta patronal en Jonotla festejando a su santo patrono “San Juan Bautista’ el dia 24 de
Junio.

Fiesta patronal en el Arenal festejando a su santo patrono “LaVirgen del Carmen” el dia 16
de Julio.

Fiesta patronal en Ecatlan festejando a su santo patrono “Santiago Apéstol” el dia 25 de
Julio.

Fiesta patrona en Tuzamapan festejando a su santo patrono “El Padre Jesis’ el dia 6 de
Agosto.

Fiesta patronal en Zoquiapan festejando a su santo patrono “San Francisco de Asis’ €l dia4
de Octubre.

El 22 de Octubre se festeja “El hallazgo de la Virgen del Pefion en Jonotla”

Los dias de muerto €l 1y 2 de Noviembre.

El 12 de Diciembre dia de la Virgen de Guadal upe.

El 24 de Diciembre dia del nacimiento de JesUs, “Navidad”.

El 31 de Diciembre, parafestejar el afio que sevay el afio que viene.®

El 2 DE FEBRERO

Se realiza la levantada del nifio, este dia las personas llevan a la iglesia a sus nifios dioses
para gue los bendigan, también se les hace una misa. Por cuenta de cada familiay amigos
llevan acabo fiestas entre padrinos, compadres e invitados en sus casas donde comen
tamales y beben un poco.

28 : : : ; - . o
“El ciclo ceremonial puede funcionar como activador econdmico, sobre todo cuando los trabajos agri”colas

no requieren de muchos cuidados. La produccion de bienes de consumo tradi cional mente usados durante una
fiesta, constituye un estimulo econdmico. La fiesta crea las condiciones para la produccion y para €l
consumo.” Segre, E., op. cit.; 155.

% “De carcter social. La religion es administrada directamente por la comunidad a través del sistema de

cargos civiles o religiosos. Mayordomos, fiscales, mayores y diputados dirigen las ceremonias utilizando la
estructura socioecondmica de la comunidad, desde la familia extensa alos compadres.” Segre, E., ibid.: 39.
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SEMANA SANTA

Cuatro viernes antes de la crucifixion de Cristo, se realizan viacrucis cada viernes, donde se
hacen las visitas de las doce casas y en cada una de ellas se va rezando.

Domingo de Ramos: hay un mayordomo que se encarga de preparar a San Ramitos.*®) Se
recuerda la entrada de Jestis a Nazareth. Se realiza una procesion en el pueblo a las 12 del
dia.

Lunes santo: Se continua con los preparativos, los arreglos y la organizacion que se lleva
acabo.

Martes Santo: Se realiza una misa para la pronta recuperacion de los enfermos.

Miércoles Santo: Se van algunas personas a traer las imégenes de los santos 06l eos.

Jueves Santo: El lavado de los pies y la ultima cena de JesUs con sus apostoles.

Viernes Santo: Santo Viacrucis (camino a calvario), pasion y muerte de Cristo.

Sabado Santo: a las 12 de la noche se da la misa para recordar la resurreccion de JesUs,
Padre entre los hombres.*

DIiA 24 DE JUNIO FIESTA DE SAN JUAN BAUTISTA

Hay mayordomia Unicamente en las fiestas mas representativas del pueblo, en festividades
mas pequefias hay organizaciones mas simples, es decir cuando se festegjan fiestas en la
mayoria de las comunidades de la republica mexicana, como lafiesta del 12 de Diciembre 'y
las ceremonias de dias de muertos, Ademas de ser algunos festejos mundiales como €l 24 y
31 de Diciembre, la Semana Santa venerada por todos los cristianos del mundo.

La mayordomia para la fiesta del santo patronal del 24 de Junio, son escogidos por la gente
del pueblo y dependiendo de como hayan salido las cosas, ademés del criterio de la gente,
Se escoge a este mismo grupo de mayordomia o se cambia para € proximo afio. Es decir
no hay una mayordomia legitimizada, sino que viene siendo del pueblo, porque por medio
del consenso eligen los dirigentes y organizadores de |a fiesta patronal en Jonotla® Una
vez escogida y aceptada la mayordomia, se procede a recoger 50 pesos por familia, parala
realizacion de la fiesta. La mayordomia de éste afio 2000 estuvo organizada de la siguiente
forma

%0 “E] ciclo de las festividades, calcado del calendario ceremonial catdlico, es muy denso. Cada una de las
imégenes sagradas de laiglesiatiene un mayordomo elegido anual mente que se encarga de proveer, ayudado
por parientes y amigos, las celebraciones de misas, entre otros.” Segre, E., ibid.: 29.

1 “De caracter smbdlico. La victoria de Cristo, el hombre dios, sobre la muerte, su sacrificio y su
resurreccion, la fuerza vivificante de su sangre se unen en una tradicion astral y agricola. Cristo es
Nanahuatzin, que pobre y ulcerado, se arroja ala hogueray resurge de su sacrificio como sol. Cristo es Xolotl
Quetzalcoatl que desciende alos infiernos, triunfa sobre la muerte y salvaalos hombres.” Segre, E., ibid.: 40.

32 «Carrasco afirma que e actual mayordomo deriva del antiguo jefe del callpulli, encargado del culto alos
diosestribales. Tales cargos, econdmicamente muy onerosos , prevén un cambio simbdlico entrelos gastos
hechosy el prestigio social adquirido. El que este prestigio después pueda ser monetarizado, forma parte de
una discusion abierta. Ciertamente, lafrecuencia de las fiestas provoca una distribucion de los recursosy una
homogeneizacion social que refuerzala cohesion étnica de la comunidad.” Segre, E., ibid.: 29.
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El Presidente de la mayordomia es. Mariano Léazaro Rodriguez.

El Secretario Ilamado: Pedro Carcamo.

El Tesorero llamado: Claudio Sanchez.

Los designados a redlizar las ceras fueron: Epifanio Rodriguez Pantoja 'y su hijo Antonio
Rodriguez Cruz.

Los preparativos para la fiesta se hacen con bastantes dias de anticipacion. La faena (la
gente voluntaria del pueblo ayuda a limpiar y a adornar lalglesia). Comienzan desde el 14
de junio a realizarse estas faenas, ya se tienen las ceras listas;, son adornos con papel
ilustracion y cera con diferentes simbolismos, doce ceras que significan los meses del
ano, formas de devocion para que sea cuidado el pueblo y la gente del lugar por San Juan
Bautista, por todo el periodo anual. Estas ceras se ponen junto al patrén San Juan Bautista
desde el dia de la primera peregrinacion, €l orden de las peregrinaciones en el tiempo. Son
las siguientes:

El 14 de Junio llega la primera peregrinacion del Arenal con su santo patrén. “La virgen del
Carmen”

El 15 de Junio llega la segunda peregrinacion del Tozan con su santo patrén. “San Isidro
Labrador”

El 16 de Junio llega la tercera peregrinacién del Guayabal con su santo patron. “La Santa
Cruz’

El 17 dejunio llega la cuarta peregrinacion de San Antonio Buenavista con su santo patrén.
“San Antonio”

El 18 de junio, no hay peregrinacion, solo se dio la misadominical de las seis de latarde.

El 19 de junio llega la quinta peregrinacion de Tepetitlan con su santo patron. “ San José”

El 20 de Junio llega la sexta peregrinacion de Ecatlan con su santo patron. “Santiago
apostol”

El 21 de junio llega la séptima y ultima peregrinacion de Zoquiapan con su santo patrén.
“San Francisco de Asis’

La gente de todas estas peregrinaciones vienen adejar a su santo patron por el tiempo que
dure la fiesta. Llegan con veladoras flores; bugambilias, alcatraz y muchas otras flores de
diferentes nombres, la gente va a pedir por su bienestar econémico, por su salud, por su
pueblo, por amigos y familiares. Realizan promesas para su pueblo. El padre de Jonotla,
realiza una misa para cada una de las peregrinaciones que van llegando cada dia y
posteriormente una vez acabada la misa pueden ir a comer en un lugar asignado por la
mayordomia, es un espacio donde algunas gentes desighadas y otros voluntarios del pueblo
Jonoteco, dan de comer y beber a los peregrinos, que después de hacer estas actividades
regresan a sus pueblos satisfechos.

El 22 de junio fue un dia mediador dentro de las actividades de la fiesta, por lo que no hubo
actividades en relacion con esta.

El dia 23 de Junio, comienzan las actividades desde muy temprano, porque se terminan de
adornar las calles con papeles de colores y se prepara toda la comida, para la llegada de la
gente de los poblados vecinos, se mataron tres puercos, hicieron arroz y mole, ademas se
contrata a una banda para que desde este dia se le toque mlsica a San Juan Bautista. A las
12 del dia hay misas de primeras comuniones, por latarde se realiza una pequefia procesion
gue pasa por las principales y diferentes calles del pueblo, llevando en sus manos al
venerado y patron del pueblo: “San Juan Bautista”, junto con las ceras y danzas como: los
Negritos y San Migueles, mientras se hace este recorrido hay musica de banda.
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Laprocesion llega alaiglesia, donde el sacerdote rocia agua bendita al santo patrono y ala
gente, ademés de los danzantes. Todos pasan a la Iglesia y los danzantes bailan sin cesar
mientras todala gente los mira bailar por horas. Y apor la noche se lanzan cohetes y juegos
artificiales como los famosos toritos, con los que la gente juega y se divierte,
posteriormente todos van adormir parael dia de la fiesta.®®

El dia 24 de junio es el diade lafiestay alas5 de la mafiana se le dan las mafianitas a San
Juan Bautista. Hay puestos por todos lados de antojos, paletas de hielo y helados, tamales,
ropa, dulces y de pan entre otros. A las 12 del dia se realiza una misa de confirmaciones.
Hay més danzas que llegan de otros pueblos como lo son: Los Quetzales, los voladores de
Papantla, los Toreros, junto con las danzas del pueblo que son: los Negritos y los San
Migueles. Todas estas danzas le bailan al festejado Patron del pueblo San Juan Bautistay lo
hacen frente y dentro de lalglesia. Hay gente por todos lados y de pueblos como: Equimita,
Tenextepec, El Guayabal, El Arenal, Zoquiapan, Tepetitlan, EI Tozan, Ecatlan, San
Antonio Buenavista, Tuzamapan, Tetelilla, Cuetzalan, Zacapoaxtla, hasta gente que radica
en Pueblay la Ciudad de México, pero que esoriginaria de Jonotla

Por la tarde, la gente que viene de afuera, puede pasar a comer , toda persona que vaya, ho
importando quién o de dénde venga, se le da de comer y beber agua. Ya a anochecer, hay
peleas de gallos, las danzas continldan bailando, hay un palo encebado con diferentes
premios en la punta, se lanzan cohetes y hay juegos pirotécnicos, hay mucha gente que
toma alcohol, en fin toda lagente se divierte y entretiene, mientras comienza el gran baile a
es0 delas 11 de la noche. Los nifios y algunas personas se van a descansar, mientras que las
demés se van a baile, donde abra un buen grupo y sonido para que se diviertan bailando y
tomando licores, cervezas, etc. Asi terminala fiesta de este dia.

El dia 25 de junio desde las 6 de la mafiana, se le sigue tocando misica a San Juan Bautista

Y hay una peguefia procesion, que va desde el muro hasta la iglesia principal, donde se
realiza una misa cargando a san Juan Bautista y algunas ceras, este ritual se hace para las
indulgencias.

El dia 26 de Junio se celebré una misaa favor de los enfermos.

El dia 27 de Junio se celebrd una misa para las parejas que viven juntas, pero no estaban
casadas por lalglesia.

El dia 28 de Junio se celebré una misa a favor de los jovenes y se hicieron tamales para los
peregrinos que van allegar al proximo dia.

El dia 29 de Junio se celebré una misa, para la despedida de todos los santos patronos de las
siete comunidades vecinas. Y los peregrinos que llegan, pueden pasar a comer tamales y
tomar agua.

El dia 30 de Junio se realizan misas de primera comunién paralos jévenes de la secundaria,
ya que se festeja “ Al Sagrado Corazdn de Jesis’. 'Y & nombre de las monjas que tienen
esta secundaria es, “ Siervas del Sagrado Corazon de Jesis y de los Pobres’. Asi se da por
concluido el festgjo patronal.

33 “De caracter ritual. La utilizacion de flores y plantas proviene de la antigua tradicion. “Los altares —

escribe Krickeberg-, se adornaban con floresy se rodeaban de ramas de &rboles. El incienso y € copa son los
| ztactecteteo, los dioses blancos. Los papeles de colores adornan la iglesia exactamente como “los papeles
hechos de corteza de amate (tetehuitl)” que eran una ofrenda que sustituia a sacrificio. Las matracas suenan
en lugar del ayolchicahuiztli, con el cual Tlaloc Ilamaba a las nubes. La candela envuelta entre flores y hojas
recuerda al baston florido. Los colibries que chupan € corazén del sol de cera, los guerreros muertos.”
Segre, E., ibid.: 39-40.
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DIiA 22 DE OCTUBRE FIESTA DE LA APARICION DE LA VIRGEN
GUADALUPANA EN JONOTLA

La mayordomia paratan importante y festejado evento, la escogen las personas o0 se ofrecen
algunas gentes, siempre y cuando el pueblo acepte. Ademas de que existe una asociacion
Jonoteca en la ciudad de México con la que se esta en contacto para la celebracion de la
fiesta del pefion.

Hay peregrinaciones aproximadamente desde nueve dias antes, llegan de varias partes de la
republica como: Papantla, varias comunidades V eracruzanas, de Puebla, Todos los pueblos
vecinos, del distrito federal y Tlaxcala, entre otros.

Hay torneos de basquetboll, juegos mecanicos, danzas, ceras, mas de 500 caballerangos,
estandartes de todas las banderas regionales de donde vienen, muasica. Las parroquias
invitadas a celebrar este hallazgo son: Zacapoaxtla, Xochitlan, Nauzontla, Cuetzalan,
Tuzamapan, Jonotla y Huahuaxtla. Es una fiesta de enorme magnitud, el 22 hay misa con
cientos de asigentes, cohetes, juegos artificiales, una enorme cantidad de puestos de
comida, antojos, artesanias, sin faltar el gran baile por la noche.

FIESTA DE DIA DE MUERTOS

Los dias de muertos Ilamados también, “Todos Santos’. Se realiza una veneracion a
nuestros fieles difuntos. La organizacién es la siguiente:

30y 31 de Octubre: se le ponen ofrendas a las animas de los nifios.
1y 2 de Noviembre: Se venera atodos los familiares mayores o adultos difuntos.

3 de Noviembre: Es €l Ultimo dia y se les venera a las animas solas. Este mismo dia se
comparten las ofrendas entre compadres y familiares.

FIESTASDEL 24 Y 31 DE DICIEMBRE

La Navidad como festejo a nivel nacional y mundial, no podria de degjar de festgjarse
también en Jonotla, del 16 al 24 se realizan las tradicionales posadas, a las doce horas de la
noche del dia 24 de diciembre, que es cuando se festeja €l nacimiento del nifio Jesis. La
familia convive y cena armoniosamente.

En el Afio Nuevo se realiza teniendo una cena con la familia, a las diez de la noche, para
después dar la bienvenidaen lalglesia, al Afio Nuevo. Donde todos se abrazan y felicitan.

Laconversion al catolicismo sitla al indigena en un cuadro de legitimidad histérica- social
y al mismo tiempo, declarailegitima lapractica de lareligiony de la magia autéctonas. La
vida indigena se desarrolla entonces entre estos dos planos, lo antiguo y lo moderno.

(Segre: 42)
Los procesos de sincretismo, transculturacion, aculturacion junto a la deculturacion y a la

contraculturacion, tradicion-modernidad son claves para entender las culturas locales
actuales.

80



ANTECEDENTESHISTORICOS DEL SUSTO

En la Sierra Norte de Puebla, las comunidades y sus modelos de asentamiento reflgjan la
distribucion de la poblacion segun sus divisiones étnicas, por consiguiente segun €l nivel
socia ligado a la diversa valoracion que se atribuye a la cultura mestiza frente a la
indigena. El criterio vigente en México y en toda Latinoamérica, de clasificar a los
habitantes en indios y mestizos, una clasificacion racial que, sin embargo, se basa en
pardmetros detipo cultural y no genético.

“ El aspecto somético no establece por si mismo una linea de demarcacion valida, dada la
intensa hibridacién a que se ha llegado. Los elementos tomados en consideracion para
clasificar a un individuo como indio son ante todo el idioma (no ser monolinglie en
espafiol), luego la vestimenta (llevar € traje indigena, -ser hombre de calzén-), los modos
de vida (domésticos, ceremoniales, de trabajo).” (Signorini y Lupo, 1989: 20)

La comunidad de San Juan Jonotla compuesta en su mayoria por mestizos y por varias
familias indigenas pertenecientes a larama étnico nahua, el mas consistente y extendido en
México. Antiguamente la regidén estaba ocupada por los totonacas, como testimonio se
encuentran los restos arqueol dgicos de Y ohualichan, a unos 30 kms. de Jonotla en direccion
a la montafia, estilisticamente idénticos a los famosos restos de El Tajin, en Papantla,
Veracruz.

Los nahuas penetraron verosimilmente en la Sierra de puebla en el periodo posclasico,
impeliendo hacia el norte, su centro de irradiacion, a los totonacas. Los invasores de lengua
nahuat penetraron procedentes de las provincias centrales y meridionales del actual Estado
de puebla, mientras que los de lengua ndhuatl que ocupan actualmente el sector nor-
occidental de la Sierrallegaron del valle de México, empujados probablemente por el acoso
de la expansion politica azteca.™

La zona de la Sierra de Puebla fue considerada, anteriormente a la Conquista una “region
de refugio” , area montafiosa de dificil acceso. La penetracion econdémica, religiosa y
administrativa comenzd solo en e siglo XVII, aunque quedd circunscrita a las zonas
periféricas de la Sierra, mas accesibles y explotables. Aqui no se crearon encomiendas e
incluso los conventos no fueron numerosos, de manera que cuando se procedid a la
secularizacion en la segunda y tercera década del siglo XVII, ladiocesis de Puebla-Tlaxcala
nunca pudo establecer unared efectiva de parroquias e iglesias de visita. ™

El nimero de mestizos en la zona de la Sierra poblana era reducidisimo hasta finales del
siglo XIX, en que se produjo una oleada migratoria de procedencia italiana, ademas se
fueron anadiendo mestizos provenientes de otros distritos de Puebla y sus alrededores, con
una frecuencia que abria y aumentaba el proceso econdmico a mayor escala sobre todo en
la explotacion agricolay laintroduccion del café.

* Vicente lombardo Toledano, “Geografia de las lenguas de la Sierra de puebla, con agunas observaciones
sobre sus primeros y actuales pobladores’, en Universidad de México, val. 111, México, UNAM, 1931, pp. 14-
96. Arizpe S., Lourdes, “Parentesco y economia en una sociedad nahua’, México, SEP-INI, 1973, pp. 27-28.
Signorini y Lupo, “Los tres ges de la vida. Almas, cuerpo, enfermedad entre los nahuas de la Sierra de
Puebla’, Universidad Veracruzana, 1989, pp. 21-22.

L Nutini, H. G. y J. M. Isaac,” Los pueblos de hablanéhuat! de laregion de Tlaxcalay Puebla.”, México, INI,

1974, pp. 278-279.
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Mediante la entrada del mestizo a estas zonas indigenas se fueron reordenando las
funciones y patrones culturales que se iban sincretizando, pero que ala vez guardaban el
origen de los rasgos significativos de cada una de las culturas que se mueven en el tiempo.
En San Juan Jonotla el dia de hoy existe la posbilidad, de enfrontar la salud y la
enfermedad con diferentes alternativas. Tanto la del curandero gque viene desde tiempos
muy remotosy tradicionales hasta las estructuras de la medicina moderna, gestionada por €l
Estado mediante los organismos ingtitucionales como el IMSS. El Unico objetivo de marcar
las variantes, dentro de la sociedad de Jonotla, fueron los de concebir y por lo tanto de
clasificar y tratar las enfermedades atribuidas a los efectos de un susto sufrido.

“En € estudio los diferentes modos se hacian depender del grado de adhesién al cuadro de
referencia conceptual —indigena o moder no respectivamente, de manera que en el nivel del
nahua aculturado, una mayor intimidad con el mundo mestizo, favorecida en los dltimos
afos por la escolarizacién, ha determinado dindmicamente nuevas sintesis entre
pensamiento tradicional y moderno...por su parte en e nivel mestizo-folk domina la
dimension popular, arcaica, a su vez tradicional, de la cultura hispanica (con notables
adquisiciones del mundo nahua), en claray coherente oposicion, en el campo médico, con
el planteamiento cientifico de la medicina moderna.” (Signorini y Lupo, 1989: 34)

En este trabajo partiremos de la cosmovision ndhuat mégico religiosa, de lagamaen laque
existen creencias en la pluralidad de fuerzas espirituales poseidas por el hombre que
fundamenta su presencia, su bienestar fisico y su misma existencia. Creencias mezcladas al
catolicismo de la comunidad Jonoteca, donde |a mayoria de su poblacion es mestiza pero
con una carga simbdlica muy fuerte y tradicional de cultura prehispanica. Pero sobre todo
gueremos desbocar en la enfermedad de indole tradicional [lamada “el susto”, que e le
define por la pérdida del ama o de la presencia, estd muy difundida en vastas zonas de
Mesoamérica, més tradicionamente entre las poblaciones indigenas, en forma mas
secularizada entre las mestizas.*

El dato méas antiguo lo encontramos en Sahagun, el susto es provocado por una fuerte
impresion:

“Hay una culebra en esta tierra que se llama tetzauhcdatl; ni es gruesa ni larga, tiene el
pecho colorado, y € pescuezo asi como brasa; pocas veces parece, Yy €l gque la ve cobra tal
miedo que muere de él, o queda muy enfermo, y por eso se llamatetzauhcoatl, porque mata
con espanto.” (Sahagun, 1999: 653)

El testimonio de Sahagun podria darnos un origen prehispanico del “susto” o espanto como
el lo llama, provocado por un suceso inesperado y subito que tiene como consecuencia la
enfermedad o la muerte.

“Un siglo después de la caida de Tenochtitlan, en el primer cuarto del siglo XVII,
encontramos en Ruiz de Alarcon referencias explicitas al susto como institucién cultural.”
(Aramoni, 1990: 49)

Foster hace notar la extension del complejo nosolégico del susto, que encuentra entre los
popolucas, nahuas, zapotecos, tarahumaras y otros pueblos contemporaneos, y o enlaza en
el tiempo con las descripciones que en el siglo XVII hiciera Jacinto de la Serna de la
perdida del tonalli.

*2 Segre E., “Las méscaras de lo sagrado”, México, INAH, 1987, p. 75.
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Lo mismo puede decirse de las semejanzas que existen en muy amplio territorio acerca de
las creencias en los seres sobrenaturales del agua y del viento, en los duefios del monte, en
los protectores de los pueblos, en la oposicion de naturaleza fria y naturaleza caliente en
alimentos y medicamentos o en €l terreno de las précticas médicas y méagicas.

La enorme transformacion de la sociedad en cuatro siglos y medio ha modificado en forma
profunda las cosmovisiones indigenas, aun las de los grupos gue han permanecido mas
aislados. Y, sin embargo, los enlaces del tipo del que hizo Foster con respecto a susto, del
siglo XVII a XX, o los que se hacen del XX a XVI, asi como una creencia 0 una préctica
mesoamericana da razon de creencias o practicas rurales de nuestros dias.*®

El susto forma parte del mundo antiguo precolombino, a pesar de que las fuentes, cuando
hablan del tema, no parecen concederle la importancia que ahora tiene en las comunidades,
donde la presencia de la enfermedad nos remite a la cosmovision de los grupos
prehispanicos y a una estructura médico religiosa para su control, que refuncionaliza viejas
instituciones culturales precolombinas, adaptandolas a una realidad de opresion colonial.>*

En las condiciones de procesos aculturativos y de subalternidad cultural, politica y
econdmica, €l riesgo de susto (perdida de la presencia) aumenta, por la perdida de identidad
étnicadebido alanecesidad de homogeneizacion cultural.

“Uno de los méas importantes resultados de la busgqueda antropolégica ha sido €l demostrar
gue el saber y las practicas inherentes a la salud reflgjan los valores dominantes, las
creencias y las expectativas normativas de una sociedad, y que sirven de espeo a las
cualidades emotivas de las relaciones sociales’ (Rubel, Onell, Collado, 1995: 22)

El susto es por lo tanto, una enfermedad del “otro”, que corresponde a enfermedades
organicas y psiquicas pero sobre todo culturales y sociales que en el interior de los procesos
aculturativos se difunde y se adapta a grupos sociales mestizos como en San Juan Jonotla.

“El susto como un modelo estilizado de comportamiento, con el cual el individuo intenta
corregir las gravosas relaciones sociales, o llamar la atencion sobre sus propias necesidades
sociales 0 emotivas...el susto refleja afectos acumulativos de una larga debilitacion,
resultante de los problemas sociales que la victima no podia resolver.” (Rubel, Onéell,
Collado, 1995: 113)

En todala Sierra Poblana hay que tomar en cuenta la compleja dindmica de los procesos de
aculturacion en gue se encuentran todos los grupos sociales de esta region, no solo
orientados en la direccion del modelo nacional, sino de modelos subculturales mestizos
matizados y complejos, fruto a su vez de creativas combinaciones histéricas entre cultura
indigena y cultura hispanica, tanto en su forma culta como populares. Aunque las
relaciones internas del grupo nos esclareceran las cosas, no solo las cualidades intrinsecas
sino también la capacidad operativa de los curanderos, mediadores entre las fuerzas
espirituales y el mundo terrenal de la sociedad.

%3 Lopez Austin A., “Cuerpo humano eideologia | y I1.” Las concepciones de |os antiguos nahuas., UNAM,
1996, p. 32.
> Segre E., op. cit., p. 75.
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LA FORMACION DEL SISTEMA TERAPEUTICO MAGICO-RELIGIOSO

El presente trabajo tiene como objeto penetrar en el mundo de lareligiosidad sincrética de
los indigenas nahuas y mas alin de los mestizos del municipio de Jonotla de forma mas
secularizada. Jonotla es un espacio donde conviven las fuerzas precolombinas con fuertes
arraigos catélicos en su formacién Colonial, elementos que se compenetran y dan lugar a
un complejo sistema teragpéutico magico-religioso. En dicho sistema se enmarca el “susto”
y por mencionar otro el “mal aire”: enfermedades ricas en contenidos religiosos ancestrales
gue se entremezclaron y se sincretizaron con las concepciones catélicas, fuertemente
impregnadas aln por el pensamiento medieval, traidas por los conquistadores. La Espafia
del siglo XV, con lafuerzatecnoldgica, militar y cultural de un estado-nacion, se enfrentaa
la cultura indigena, la cual se hallaba respaldada por un imperio en vias de consolidacion,
basado en la organizacion tribal.*®

Con la posicion de fuerza, el colonialismo espariol ejercié una profunda influencia sobre la
cultura indigena, pero esd ultima con su posicion subalterna en gque la habia situado la
nueva division social y cultural del trabajo, experimenta un movimiento de
contraculturacion, que consiguio invadir esferas sociales propias de la casta dirigente
coincide, con el periodo més intenso de aculturacién indio-negro-espafiol, que tuvo lugar
entre 1614 y 1630, y se da fundamentalmente mediante la religion, la magia y el sissema
terapéutico.”

Las comunidades indigenas que han sobrevivido hasta el dia de hoy, es el resultado del
proceso de transculturacion que se han llevado a cabo desde la conquista hasta nuestros
dias, dando como resultantes nuevas formas sincréticas de la adaptacion y desarrollo de las
comunidades étnicas llamadas por muchos “ huevas identidades.”

Frente a choque cultural y brutal de la conquista, resurge como fuerza conservadora €l
complejo terapéutico méagico religiosos, que ha sido fundamental en la reproduccion de la
cultura subalterna indigena. Durante la colonia, dicho complejo se expande bajo formas
herméticas, hasta congtituirse en una ingtitucion cultural implicita en la que las antiguas
formas maégico-religiosas se refuncionalizan en culturas de resistencia, dando lugar a
nuevas formas de curanderismo y de anualismo, que no son idénticas a las precolombinas
pero que ahi encontramos sus raices.’

El curanderismo es un dominio de la esfera simbdlica, que otorga equilibrio a malestar de
la cultura y da una explicacion ala amenaza impredecible de la enfermedad y de la muerte.
Pero no sdlo constituye sistemas simbdlicos frente a o negativo sino que también han
desarrollado un papel como factores de equilibrio y recreacion comunitaria, tanto en la
recreatividad cultural, el de la reapropiacion de la naturaleza y de la reproduccion
econémica.

> Aramoni E., “Talokn tata, talokan nana: nuestras raices.” Hierofanias y testimonios de un mundo indigena.
México, Consgjo nacional parala Culturay las Artes, 1990, p. 19.

% Aguirre Beltran G., “Medicinay Magia. El proceso de aculturacion en la estructura colonial, México, SEP-
INI, 1980, p. 259.

" Aramoni, op. cit., p. 22.



El curanderismo ha auspiciado la conservacion étnica actuando en el nivel simbdlico,
como lo sefidan los rituales, de peticion de lluvias, de buenas cosechas, el levantamiento
de una persona enferma ante el santo milagroso y las festividades religiosas.

Se puede afirmar que e “susto” es una de las enfermedades que mas acechan a las
comunidades étnicas. Es una enfermedad representativa del complejo terapéutico magico-
religioso. El susto seguramente con raices prehispanicas es una enfermedad que se
desarrolla 'y logra un mayor grado de autonomia durante la colonia, como consecuencia del
caracter subalterno que asume la cultura indigena frente a la espafiola y a los fendmenos de
pérdida de la presencia a que dio lugar dicha situacion, hasta devenir tipica del mundo
indigenay rural de hoy.>®

Para el susto se busca una cura que restablezca la presencia y la integridad fuertemente
amenazadas. En el susto , la etiologia subraya la desposesion de si, por lo tanto, la terapia
del curandero exige fundamentalmente la accidn de reintegrar al enfermo lo que ha perdido;
por ello en la cosmovision ndhuat y actualmente en comunidades indigenas, se dice que se
“llama’ al tonal y en comunidades mestizas este termino se fundio con el del espiritu. Es
decir el curandero se esfuerza, mediante técnicas precisas, por obtener el regreso de la
entidad o principio energético al cuerpo del enfermo para restablecer la integridad perdida;
realizandose asi, un adorcismo. Se puede decir que en su terapia busca restablecer la
armonia de las relaciones sociales que sostienen la vida comunitaria, amenazada
continuamente por pasiones, envidias y otros conflictos, productos de la interaccion social.

“Teoria nosoldgica y metafisica religiosa que se presenta en todo caso inmediatamente a
nosotros como un sistema cerrado, en € que €l exorcismo y adorcismo se responden. La
eleccion entre estas dos aptitudes se imponen tanto a las ideol ogias de la posesién como a
las del chamanismo. En & primer dominio, el exorcismo expulsa la presencia indeseable
de lo que es a la vez enfermedad y espiritu, mientras que & adorcismo crea por €
contrario un vinculo positivo, altamente valorizado, entre lo profano y lo sagrado. En €l
segundo dominio, dedicado por excelencia a la accién médica, tan pronto el chaman extrae
el exiritu (o e objeto) patégeno del cuerpo del paciente (exorcismo), tan pronto se
esfuerza por obtener el regreso del alma al cuerpo para restablecer una integridad perdida
(adorcismo).” (Heusch, 1973: 266)

% |bid., p. 23.
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LA COSMOVISION NAHUATL

Las particularidades terapéuticas, etiolégicas y preventivas de enfermedades como el
“susto”, se destaca en la continuidad de elementos profundos de la antigua cosmovision
indigena, en la cual la enfermedad y la desgracia son explicadas social y culturalmente por
la preeminencia de una causalidad sobrenatural. Conceptualizacion que refuerza el vinculo,
estrecho y cotidiano, lejano y sagrado, entre las condiciones simbdlicas de la reproduccion
del hombre y de las fuerzas del cosmos que posibilitan la vida humana, ambas
dependientes de un reciproco intercambio de energia vital.

L as concepciones nahuas precortesianas sobre [0s principios que regian la vida organica y
psiquica del hombre, que a su vez sostenian su interdependencia con las fuerzas del
cosmos, se han mantenido fuertemente enraizados en el pensamiento nahuat de hoy, son
aquellos rasgos culturales de larga duracion, los que forman parte fundamental de la vision
del mundo, de la cosmologia indigena. A lado de los rasgos culturales de las comunidades
étnicas mestizas constituyen los niicleos sobre los que se organiza el sincretismo.

El campesino indigena, desde su posicién cultural subalterna, continué en la colonia
desarrollando su existencia en fuerte simbiosis con la naturaleza, sus fuerzas y sus
elementos, a partir de las formas de religiosidad popular precedentes, siguié otorgandoles el
poder de fuerzas sobrenaturales, las que era necesario propiciar mediante la ofrenda y el
ritual para asegurar la reproduccion de la vida. Se creia que las fuerzas del cosmos,
personificaciones divinas, manegjaban caprichosamente los designios de la naturaleza.
Fuerzas, que en la cosmovision ndhuatl prehispanica, mantenian entre ellas una lucha
congtante y hacia el hombre, avidez por su energia para seguir existiendo. Lo que en la
antigiiedad quedd expresado en €l mito de las sucesivas creaciones y destrucciones del
universo y en la practica del sacrificio humano.

“Para € indigena, hombre y naturaleza, acontecimientos humano y eventos cosmicos,
realidad y simbolo, constituian una indubitable coalescencia. No existia separacion clara
entre lo metafisico y lo fisico, entre lo divino y lo humano, entre la vida y la muerte, sino
por e contrario, un continuum y una dependencia mutua y reciproca entre e hombrey el
mundo fenomenal, ambos determinados por fuerzas animicas que producian una
casualidad de indole méagica y conceptos del tiempo, del espacio, de la vida 'y el mundo de
genio mistico.” (Aguirre, op. cit., pp. 76y 77.)

Entre los grupos mesoamericanos (nahuas), el dador de vida, Jesucristo-soles considerado
hijo de Talokan noteiskaltijkatatsin (Padre creador) y Talokan noteiskaltijkanantsin (Madre
creadora), asociacion gque nos refiere a la antigua trilogia ndhuat, que habla que del Padre
cilo y de la Madre tierra, nace el sol.® Y al sincretismo de ese sustrato mitico
mesoamericano con latrinidad crigtiana de Dios padre, de Maria'y de Jesucristo.

Al Talokan (paraiso) vigjan en sus suefios y a los sefiores del Talokan rezan los curanderos
nahuas para solicitar bienes y buenas cosechas, asi como Tlaloc también provocaba
enfermedades a los hombres, ahi en Talokan buscan y ofrendan para localizar y recuperar €l
tonal de los enfermos de “susto”, de aguellos que han perdido su destino.

* Lopez Austin A., op. cit., t. |, p. 61.
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Es en la esfera de la medicina magico-religiosa en donde el mito, el ritual y las
construcciones simbdlicas que envuelven la figura del curandero-hechicero se conjugan
para dar, mediante su andlisis , un cuadro general del pensamiento y cosmovision nahuatl.
Mediante e conocimiento de los antiguos mexicanos, de sus concepciones sobre los
principios vitales, energéticos del hombre y su relacion con lasalud y la enfermedad.

Alfredo Lopez Austin analiz6 en su obra Cuerpo humano e ideologia, las concepciones
prehispanicas acerca del cuerpo en relacion a la sociedad y al universo. Entre tales
consideraciones se halla, la de que los sentidos eran centro realizadores directos del proceso
de conocimiento y no sblo drganos preceptores de la realidad circundante. Se pensaba que
estaban intimamente ligados con el razonamiento y la conciencia, y se les asignaba
cualidades como decision, voluntad y accion creadora

Superando en importancia las funciones atribuidas a los sentidos, se concibieron centros de

actividad y de funcionamiento energético fundamentales. Denominadas entidades
animicas, eran portadoras y trasmisoras de la energia humana y también receptoras de la
energia divina, desempefiando un papel primordial en cuanto alaenfermedad, ala muertey
al control social, de ahi su importancia ideolégica en el desarrollo del ciclo vital y en la
reproduccion cultural del grupo indigena: €l tonalli que se creia tenia su centro en la
cabeza, el teyolia en el corazdn y el ihiyotl en el higado, fueron considerados ligaduras
entre el organismo biolégico-psiquico y las fuerzas cosmicas.®

Los nahuas pensaban que en tales centros se concentraban las fuerzas energéticas y las
sustancias que generaban los impulsos basicos, conductores de los procesos vitales del
organismo y que permitian la realizacion de las funciones psiquicas del individuo. Dicha
energia tenia la capacidad de constituirse en una entidad independiente, trascendiendo su
centro orgéanico de origen bajo ciertas condiciones o influjos: €l ihiyotl por gemplo, podia
objetivarse en forma de aire y desprenderse a voluntad; el teyolia dejaba el cuerpo solo con
la muerte, pero en la entidad que seguia viviendo en el mas allay el tonalli, que se perdia
con la muerte, tenia en cambio la capacidad de abandonar su encierro bioldgico
manteniendo vida y conciencia propia en tiempos y espacios sobrenaturales y con ello su
poseedor correr €l riesgo de la muerte.®

El tonalli se podia perder por un castigo divino, por brujeria o un gran “susto”
(Tetonalcaualiztli), abandono del tonalli. La palabra tonalismo designa la creencia, entre los
pueblos indigenas actuales que habitan lo que fuera la parte oriental de Mesoamérica, en el
vinculo que establece todo ser humano, desde los primeros dias de su existencia y hasta su
muerte, con un animal que comparte una porcién de su energia animica y cuyos destinos
son paralelos.®

®1bid, pp. 190y 191.
& Aramoni, op. cit., p. 30., Signorini y Lupo, op. cit., pp. 39-45., Lépez Austin, op. cit., t. I., pp. 197y 198.
62 | gpez Austin A., ibid, t. 1, p. 299.
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“ Segln los diccionarios del ndhuatl clasico prehispanico —escribe Yoélotl Gonzalez-, tona
escalor, vida, energia. No lo encontramos en ninglin caso como alma (teyolia, teyolitia) v,
aunque sabemos que actual mente en muchos grupos indigenas el tona es algo semejante al
alma o al anual, pensamos que en el México prehispanico e concepto era distinto. Tona —
aclara la autora- era la energia vital, €l principio vital, la energia y €l calor necesarios
para que existiera la vida: era una fuerza caliente intimamente relacionada con € sol...”
(Aramoni, 1990: 31)

El tonalli constituia una fuerza o energia que erainsuflada por los dioses en €l infante desde
su concepcion con el Omeyocan. Al nacer, quedaba fijada en el nifio mediante un ritual,
similar al bautismo, en el que era ofrendado a a diosa del agua para que lo purificara y
ratificara la calidad especifica de su energia ya predestinada por mandato divino desde el
lugar e los nueve pisos.®®

El dia de su dedicacion a agua, es decir el dia oficial en que su tonalli quedaba impreso
segun las normas del tonalamat!l o calendario adivinatorio, quedaba determinado el nombre
de cada individuo y con é su grado animico, que le imprimia un temperamento particular.
El tonalpohualli, ademés de ser un calendario que regia la vida y el destino de cada
individuo, también constituia un principio centra de coherencia del universo, puesto que
ensu ordenamiento estaban representados los dioses, sus influjos y sus fuerzas
contradictorias. En general la suerte de cada tonalli quedaba rigidamente determinada, por
el orden inalterable del tonalpohualli.

“El libre albedrio tiene por premisa las Tablas de la Ley, saber qué cosa quiere Dios para
conformarse 0 no, aceptando la responsabilidad, pero a diferencia de jehova con los
judios, Quetzalcdatl no dio a los toltecas las Tablas de la Ley, sino un candelario
astrolégico, € tonalamatl.” (Segre, 1987: 163)

En la Sierra Norte de puebla, tona significa irradiar, hacer sol, luz, calor y tonal, dia. Los
curanderos de laregion describen notonal como “mi alma’ o “mi espiritu”, sin embargo, la
imbricada interrelacion entre los conceptos del tonal y teyolia, en cuanto al desequilibrio
energético que produce la enfermedad del “susto”, complica el temade la identificacion del
campo semantico que conforman los conceptos: tonal-al ma-espiritu-corazon-pensamiento.
Problemética que abordaremos més adelante.

El segundo principio vital esencial, tanto en la antigua como en la actual concepcion
nahuat, es el teyolia (o yolia). La importancia de las funciones y el espectro que abarca la
actividad psiquico-emotiva de este principio es amplisimo. Al corazdn, centro de energia
vital denominada teyolia, se le atribuia la memoria, el conocimiento, € habito, laaficion, la
voluntad, la conduccion de la accion y de la emocidn, los atributos morales relativos al
sexo, toda la gama de procesos vitales. Se creia que no se separaba del cuerpo sino hasta el
momento de la muerte, en que comenzaba su trascedencia en el mas alla. Desde temprano
se le identifico, en lacolonia, con los conceptos de almay &nima.®

% |bid, t. I, pp. 223 y 226.
% |bid, t. I, pp. 207, 208, 219y 253.
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Era el teyolia el que regulaba el equilibrio entre las funciones del tonalli (razon) y las del
ihiyotl (pasionesy sentimientos més alejados del proceso cognoscitivo).

“ Es una gradacién que va de lo racional (arriba) a lo pasional abajo, con un considerable
énfasisen que era e centro, en la confluencia, donde radicaban las funciones mas valiosas
delavida humana.” (L6pez Austin, 1996: 207)

Aun cuando por medio del corazon (yolot) y de su energia (teyolia) se lleban acabo las
funciones y los procesos vitales mas importantes (el movimiento, € nacer, €l vivir, el
pensar 0 el amar) no se considera que | corazon sea el centro aglutinador de la conciencia.
La conciencia indigena nahuat esta integrada por tres principios energéticos indisociables
entre si, aunque particulares en lo individual.

En cuanto al ihiyotl, latercera entidad animica, se pensaba antiguamente que se desprendia
del higado y que era el aliento comunicado a cada persona por Citlalicue, Citlallatonac y los
ilhuicac chaneque. Del ihiyotl, se creia derivaban las pasiones intensas como la apetencia,
el deseo, lairay el aborrecimiento. De un higado débil y disperso podia esperarse que sus
componentes salieran libremente del cuerpo de su poseedor y dafiaran a otras personas. Por
el contrario, un higado unificado expresaba alegria y placer. Del higado dependia el
correcto equilibrio entre pasiones y los sentimientos.®

La envidia es su motor principal, sentimientos como el deseo incontenible o la codicia
dominan el funcionamiento social de este principio energético. Sin embargo, puede también
hacerse presente en e “derramamiento de hilis’, enfermedad que proviene después de un
fuerte corge y que produce el endurecimiento del vientre y fuertes dolores. En la Sierra
Norte de Puebla, |as fuerzas afectivas contradictorias, las que atentaban contra el bienestar
individual y colectivo (angustia, envidia, ira, entre otros), producto de las fricciones o
conflictos de la vida intracomunal, tiene su sede en € higado y son el sustento de la
institucion de nahualismo.®®

No existen referencias amplias, para la época prehispanica, que den un cuadro clinico
general, del “susto” como enfermedad entre los nahuas. Aunque si hay testimonios que
confirman la creencia de que, por su naturaleza, el tonalli era propenso a sufrir graves
dafios y hasta producir la muerte al abandonar el cuerpo que lo poseia.

“ ...y cuando egtas fantasmas ilusiones de Tezcatlipoca en tiempos prehispanicos, mazakas
o los duefios de los elementos naturales actualmente se aparecian a alguna gente baja y
medrosa, arrancaban a huir y perdian € espiritu de tal manera de aquel miedo que
morian en breve o les acontecia algun desastre.” (Sahagun, 1999: 276)

El “susto”, fue conformandose y adquiriendo mayor relevancia en la medida que la
conquista ciment6 sus bases y a lo largo de la colonia., en que se llevé a cabo la conversion
forzosa de los indigenas.

® |bid, t. I, pp. 209, 210, 258, 259.
% Por nahualismo se entiende |a capacidad de ciertos brujos de transformarse en animales o en fendmenos de
lanaturaeza.
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EL CURANDERO

El curandero adquiere una importancia notable en los siglos sucesivos a la conquista, no
solamente como representante de una profesionalidad ampliamente aceptada en las
comunidades y respetada en tiempos precolombinos, sino también como heredero directo
de aquel conocimiento hermético, sagrado, que detentaba la antigua clase sacerdotal.®’

Son ellos los que van en busca del tonal perdido, no importando sus causas. Vigian entre
las deidades y los lugares miticos de la antigua cosmovision, relacionados con el agua, con
latierrao el fuego.

“En e centro de este complgio universo simbdlico, que media entre divinidad pagana y
cristianismo, entre cultura énica y naturaleza, esta € curandero.” (Segre, 1987: 53)

En San Juan Jonotla la legitimacion religiosa estd en manos de la Iglesia catdlica, que
asume actitudes no tan tolerantes y a veces ofensivas, respecto a las practicas mégico-
religiosas y a la cuestion social. El curandero tiene una funcion interesante e importante en
la vida colectiva. Ellos son los que mejor conocen las tradiciones culturales, los que tienen
los poderes méagicos que permiten intervenir en cualquier acontecimiento, publico o
privado, de salud o de politica. Sabe lo que sucede en el conglomerado social y familiar. El
curandero concilia el cristianismo con la religiosidad autoctona y suministra los aparatos
ideolégico-simbdlico de proteccion y de cohesion social.

“La identidad étnica se congtruye encima de esta simbiosis de legitimacién formal catdlica
y de tradicion. Esta tradicion, sustancialmente compuesta de el ementos magico-religiosos,
significa poder: poder curar, destruir envidias, restablecer e orden social, exorcizar €
escandalo y lo excéntrico, fijar las condiciones ideolégicas de la produccién agricola.”

(Segre, ibid, p. 54)

El curanderismo es una ingitucion cultural indigena, pero no es una ingitucion
estructurada, es también una herencia del sacerdocio precolombino prohibido. Con el
catolicismo y la magia-religiosa, se van dando los procedimientos sincréticos para curar.

“...el curandero, sustituto del vigjo ticitl (médico, mago) absorbe sus conocimientos de las
fuentes mas variadas, y aunque en é predomina siempre la antigua sabiduria nahuatl, no
por ello desprecia la aportacion de la magia cristiana. El poder magico es adquirido facil
y sencillamente por revelacion.” (Aguirre, 1980: 81)

En San Juan Jonotla, los curanderos nos informaron, que su conocimiento les fue revelado
por un miembro de la familia y posteriormente fueron adquiriendo més saberes por algunos
libros u otros métodos ensefiados por otras personas en diferentes regiones. De ahi que se
desprendieran  métodos oraculares y lecturas de cartas como el tarot. Estos ultimos
elementos culturales los podriamos identificar como extranjeros. Aungue también existe
otro curandero que basicamente se guia por el sincretismo catélico-nahuatl en cuestiones
terapéuticas magico religiosas.

7 Ibid, p. 49.
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“Los poderes del curandero, aun cuando se trasmitan en la misma familia, especialmente
de madre a hija, vienen directamente de la divinidad, no de la institucién, esta solo
funciona como conducto de la cultura oral, para suministrar los modelos la trama de los
ritosy delas oraciones.” (Segre, op. cit. p. 55)

En cuanto a la curacién del “susto” , los métodos de curacién no difieren mucho y una de
las formas principales de “llamar” a espiritu, es mediante el nombre completo de la
persona asustaday €l poder de la oracion, los rezos son basicos para entablar comunicacion
con lo divino.

El curandero rezay suplica, utilizando su relacion privilegiada con lo divino, para inventar
nuevas oraciones que permitan a la composicion mégica llenarse de fuerza para los fines
deseados. El curandero es un salvador y un poeta® Adn cuando el curandero practique en
secreto la magia negra,®® es decir, que se ponga al servicio de la envidia,” el juego de los
poderes contrapuestos produce equilibrio y normalidad.

El curandero puede hacer €l bien o el mal, sé asi se le pide, por dinero, por capricho, por
pesimismo, por su propia justificacion del bien o mal socialmente establecido, también
interviene por legitima defensa en contra de los agresores, donde en el juego, esos también
se defienden, pero no son malos. Por ello los curanderos se sumergen en lo divino y actlan,
el peligro se puede tornar con otros curanderos o “brujos’ de la misma region,
arriesgandose a medir sus fuerzas con poderes en los que el mismo puede sucumbir.

En esta ambivalencia de sus poderes, donde se revela su origen shamanico, € modelo del
trickster.”*  Se supone que fundamentalmente el curandero tiene un tonal méas poderoso
gue la gente comun. Hay otro persongje que se hace llamar curandero pero que también
puede ser un brujo nagual,”® en la Sierra poblana atin se encuentra esté concepto.

Basandonos en el antiguo calendario nahuatl de nombre tonalpohualli, € destino y poder
del hombre estaba sefialado por €l dia de su hacimiento. También el de ser curandero, “ con
cualidades innatas y una dotacién animica fuerte, que los salvaguarda de las situaciones
de riesgo a que se exponen en la actividad terapéutica y que al mismo tiempo les empuja a
la investigacion y al placer de la aventura, intelectual y vital, indispensables para actuar
en la dimensién metafisica en la que se producen los mas graves de todos los males. los
males dd alma.” (Signorini y lupo, 1989: 95)

% E| proceso imaginativo y poético, se le considera una fuerza excepcional, trasgresora y trascendente.

% “E| papel central del ordenador social del curandero-hechicero, el que, sin recurrir a uso delaviolencia
fisica, inhibe precisamente su uso socia generalizado, por la natural eza sacra mégica de que se halla
envestido; derivado del trato con lo sagrado y por sus conoci mientos practi cos-terapéuticos.” Aramoni, op.
cit.,, p. 28.

0 «|_a envidia, sentimiento que domina un amplio espectro de |la problemética social indigenay que es
germen de disgregacion de lavidatradicional comunitaria, es encausada por €l binomio curandero-hechicero
hacia la aceptacion de los valores y la conformidad con las normas social mente sancionadas, coadyuvando de
este modo a preservar laidentidad cultural del grupo.” Ibid, p. 29.

™ “Esa mismo tiempo, creador y destructor, ya sea que dé con liberalidad, o que se niegue a dar sus dones.
No conoce ni € bien ni el mal, pero esresponsable tanto de uno como del otro” Segre., op. cit. p.56.

2«E| prujo nahual, es e instrumento de la envidiay del rencor: su bilis, son productos del ihiyotl fluido del
higado que se transforma en el vehiculo delamimesis social y de laidentidad énica.” Ibid, p. 85.
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EL SUSTO EN SAN JUAN JONOTLA, PUEBLA.

El susto es una enfermedad tradicional, ligada naturalmente a las culturas locales o étnicas,
con cargas culturales prehispanicas en funcion contracultural a la colonia. En sus modos de
resistencia y salvaguardando los elementos culturales més profundos de su existencia
Rasgos que hasta el dia de hoy contintian, no como en su origen, pero si de forma renovada
y sincrética, por los rasgos culturales traidos por occidente, como lo fue lareligion catdlica

Es muy interesante observar como en sociedades étnicas mestizas como lo es Jonotla, exista
el continuum, de un sistema terapéutico magico-religioso que ha perdurado por cientos de
anos. Sobre todo cémo, en estas comunidades, que son las més aculturadas y més ligadas al
proceso de homogeneizacion nacional a diferencia de los grupos indigenas. Se encuentran
enfermedades como el “susto”, que no es aceptada por los canones de la moderna medicina
alépata, ya que implica una pérdida de la salud fisica cuya cura depende de agentes no
fisicos.

Jonotla es una poblacién compuesta en su mayoria por gente mestiza, pero con grandes
elementos tradicionales surgidos por culturas nahuas y totonacas, tanto dentro como en su
periferia. Ademés no debemos olvidar que estda comunidad se encuentra dentro de la
[lamada stiper area M esoamericana.

“ El susto, como se conoce hoy, es una enfermedad que se ha generalizado no sdlo en €l
mundo rural indigena mesoamericano, sino también en el medio rural mestizo y en e de
las clases populares urbanas, dgando de ser, ademds, un sindrome atribuido
fundamentalmente al periodo de la infancia y cuyas causas aparecen en algunos casos
desacralizadas.” (Aramoni, 1990: 50)

En la tradicion de origen mesoamericano, la relacion entre cuerpo humano vy la
cosmovision es fundamental. EI hombre forma parte activa del cosmos y esta sujeto a sus
leyes, por lo que no puede separarse de ellos ni permanecer ajeno a sus influencias. Por lo
gque, e susto se desarrolla y alivia bgjo un contexto cultural determinado junto a las
concepciones del cuerpo humano.

Laexplicacion gue la mayoria de los grupos indigenas dan al fendbmeno del susto, tiene que
ver directamente con las concepciones del cuerpo humano en relacién con las del cosmos, y
se basa en la creencia de que el hombre esta conformado no solo de materia 'y espiritu o
alma, gque seria la herencia de la concepcion catdlica occidental, sino también por otros
principios 0 esencias energéticas, vitales de origen celeste, pero vinculados
indisolublemente con los seres sobrenaturales teldricos y acuaticos que organizan y
protegen las fuerzas y los elementos de la naturaleza.”®

3 Aramoni, op. cit., p. 51.
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El susto, espanto, perdida de la sombra, gran sorprendimiento, es conocido actualmente en
diferentes lugares de la republica mexicana, pueden ser distintas las causas que originen el
susto. El factor a seguir es la sorpresa, provocada por una fuerte impresion que causa la
salida del espiritu, que queda atrapado por alguna deidad, de la naturaleza, agua, monte,
fuego, tierra, en el plano sobrenatural, donde moran los dioses.

“Los verdaderos agresores del tonal resultan ser las fuerzas sobrenaturales presentes en el
momento y en el lugar en que una persona, voluntaria o involuntariamente, traspasa la sutil
linea divisoria que separa el mundo humano del divino, profanandolo. Se cree que al
molestar a los duefios de la tierra, de los rios, de las lagunas, de los bosques o de los
animales, éstos cautivan y toman bajo su control el tonal del agresor.” (Aramoni, ibid, p.
52)

El espiritu del asustado sera rescatado por el curandero a cambio de alguna ofrenda a la
deidad que lo ha atrapado, ademas de ciertos rituales y algunas plantas medicinales para la
sanacion del enfermo. “ Su libertad y retorno depende entonces de la expiacion de la
afrenta; a ellos se les debe rogar y ofrendar para que lo liberen.” (Rubel, Onell, Collado,
1995: 43)

En San Juan Jonotla por gjemplo, la gente enferma de “susto de vibora® , de “susto de
toro”, de “susto de fantasma.” Pero no por eso seria correcto afirmar que, en €l proceso de
refuncionalizacién con los valores de la sociedad moderna, se ha desarrollado un tipo de
susto profano, que va de la mano al susto més tradicional de origen sagrado. Ya gue la
causa Ultima del susto es el azar manipulado por el orden divino.”

En la zona de estudio los sustos mas frecuentes son los de agua, de fuego, de tierra, que
corresponden a tres elementos naturales. Ademés del llamado “mal aire” > que también es
una enfermedad tradicional tipica de la region, pero de la cual no nos ocuparemos en éste
trabgjo.

Para la curacion del susto, el proceso del curandero se caracteriza por ser al mismo tiempo
un exorcismo y un adorcismo:

“Un exorcismo porqgue el curandero suplica a la divinidad que quite la enfermedad que se
ha apoderado del cuerpo del enfermo, y es un adorcismo porque ruega a la gracia divina
gue restituya al cuerpo el alma perdida.” (Segre, op. cit., p. 81)

La explicacion del suceso del susto cambia dependiendo de su contexto cultural, por ello
gue no se expliqgue sempre de la misma manera, por varias razones. Una de €ellas es la
nocion del espiritu que se pierde al obtener la enfermedad, la relacién de los sinbnimos del
espiritu a las concepciones nahuas, se han transformado al paso del tiempo, por el contacto
entre culturas. Por ello identificaremos las entidades animicas prehispanicas y la nocién
actual del espiritu 0 ama, en relacion al cuerpo.

™ Segre E., op. cit., pp. 75-87.

> Laterapiadel mal aire exige pues, como premisa, extraer el mal, el espiritu o € demento patdgeno que se
haintroducido en el cuerpo del enfermo, en este caso se realiza un exorcismo contrariamente a “susto” en
que € principa remedio esrecuperar su espiritu, es decir, realizar un adorcismo junto a exorcismo.
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Lasentidades animicasy la nocion actual del espiritu o alma.

Las entidades animicas en época prehispanica definidas por Lopez Austin, como principios
vitalesa Tonal, lhiyotl y Teyolia, para los nahuas del altiplano, en el siglo XVI.

Tonal o tonalli: Irradiacion solar, calor solar, estio, dia, signo del dia, influencia divina,
degtino de la persona por €l dia en que nace, entidad animica que puede externarse
espontanea o accidentalmente de una personay que larelaciona con el resto ddl cosmos. Su
sede estd en la cabeza, pero su fuerza se distribuye por todo el organismo, en la actualidad
se dice que la sangre es su vehiculo, por lo que € pulso de las articulaciones es sefial de que
el tonalli se encuentra en el cuerpo. La falta del tonalli provoca una grave enfermedad y
conduce ala muerte. (L6pez Austin, op. cit. pp. 225, 234, 235, 299.)

Teyolia o Yolia: Laprincipal y central de las entidades animicas. Su mayor concentracion
estaba en el corazon. Solo se separaba del individuo tras la muerte. A ella se debian las
principales actividades de la conciencia. Centro mediador entre tona e ihiyotl. (Lopez
Austin, ibid, p. 300)

I hiyotl: Entidad animica cuya mayor concentracion estaba en el higado. Sus funciones
estaban ligadas a la pasion. Algunos seres tenian facultad de externarlo. También recibia el
nombre de nahualli y tras la muerte, el de yuhualécatl o “aire de noche’. (LOpez Austin,
ibid, p. 292)

En la Sierra norte de puebla, lugar donde se llevo acabo nuestra investigacion podemos
hablar de una continuidad de concepciones animicas mesoamericanas. €l tonal, el teyolia 'y
el ihiyotl, aungque las funciones y propiedades que se les atribuyen no son precisamente
idénticas. En las zonas nahuas todavia se habla del tonal y del teyolia como funciones
importantes de su cuerpo. Pero aqui en San Juan Jonotla, pueblo mestizo en su mayoria
s0lo encontramos los términos de: ama y espiritu, que précticamente se utilizan
indistintamente, ya que no hay un consenso sobre su uso ni lo que significa cada uno.

Algunos pobladores identifican el espiritu en la cabeza o0 en todo nuestro cuerpo como
fuerza, a el ama con el corazén. Con otros es al revez, identifican €l espiritu con el
corazdn y €l ama con la cabeza u inteligencia, muchos otros nos dicen que el espiritu y
ama son lo mismo, gque son sinénimos. El problema radica en tratar de definir algo
intangible, que responde a leyes incorpéreas. Ademas no debemos olvidar que esta
comunidad en su totalidad es cat6lica por los sucesos histéricos que le han acontecido, uno
de los mas importantes y mas significativos, es la aparicion de la Virgen Maria en el pefién
del poblado. Este hallazgo marca la ideologia y creencias de la comunidad pero tampoco
deja de lado las practicas magico-religiosas de origen precolombino, ya sea por la gran
fuerza de rasgos culturales de la region con su origen mesoamericano y por todas las
comunidades indigenas que contindan realizando actividades terapéuticas magico-
religiosas. Es decir, existe un proceso de transculturacion por toda la region, que hace que
las culturas més occidentalizadas 0 mestizas realicen actividades tradicionales ligadas al
mundo precortesiano. El sincretismo religioso e ideoldgico es evidente para entender las
nuevas practicas méagico religiosas que se dan bajo esté contexto sociocultural especifico.
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El concepto nahua antiguo del tonal lo podriamos identificar como el espiritu, pero también
con el alma, si es que entre estas Ultimas dos hay alguna diferencia. El problema de precisar
tales términos data de sus mismo origenes, y se ha presentado en el andlisis de otras
culturas.

“El alma es lo que da vida al cuerpo, pero a menudo se le confunde con la conciencia, la
inteligencia, la fuerza, las emociones y/o con una entidad mas o menos independiente que
“habita” en @ cuerpo y que puede entrar o salir de éste con mayor o menor libertad. Por
ello frecuentemente se atribuyen varias almas al ser humano, cada una cumple funciones
diversas.” (Gonzéez, 1976: 13)

Las concepciones del alma y del espiritu es un problema ontoldgico, por €llo de la
problemética y la falta de precision a querer explicarlos pragmaicamente como las
concepciones antiguas de las entidades animicas en relacion a cuerpo.

“ La nocion de alma entre los totonacas, es muy confusa... hablan del alma de una persona
y la designan en espafiol: alma, espiritu 0 sombra...al parecer indiferentemente....la
existencia de dos almas me ha sido confirmada en muchos poblados, aunque los
informantes no se ponen de acuerdo cuando se trata de definirla o de precisar sus
funciones.” (Ichon, 1990: 175)

Podemos indicar que en Jonotla se hace una mayor mencién al espiritu, por parte de
muchos de nuestros informantes. Ellos nos dicen: €l espiritu es la fuerza, la energia, quien
conduce nuestro cuerpo. En la enfermedad del “susto” es lo que se pierde, es o que queda
atrapado, sin el espiritu no se puede vivir, aln después de muertos él es quien se va a otros
lugares, al cielo o al infierno por designios de Dios. El higado se enferma cuando uno hace
muina, cuando se enoja fuertemente, luego por envidiade la gente. El corazdn es el motor
de nuestro cuerpo, €l ritmo vital de la sangre, de lavida. En el cuerpo esta € aire sin el nos
desinflamos, esta €l agua sin ella nos secamos, esta el fuego el espiritu sin é no existimos.

El espiritu es el que se va con € “susto”, en comunidades indigenas se pierde el tonal,
deducimos que la enfermedad se debe a la salida de uno de los principios vitales del cuerpo,
pudiendo provocar la muerte.

En san Juan Jonotla el espiritu lo podriamos comparar con lo que es el antiguo tonal, por
ello aqui lo que queda atrapado es el espiritu, ante el susto. Ademés podemos observar que
continlan existiendo las concepciones del corazén y del higado ligados a descripciones
existenciales y culturales. Por €ello la importancia del desarrollo de la cosmovision antigua
para hacernos entender hoy en dia las simbiosis culturales, entre las enfermedades del
cuerpo unidas a lo divino, lo histérico y sociocultural.

“El susto, presente en las culturas precolombinas en varias modalidades, difundido en
toda Mesoamérica, asume nuevas valencias en la época colonial, a esto debe su
centralismo en las interpretaciones de la enfermedad en las comunidades de hoy.” (Segre,
op. cit., p. 80.
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Causas del susto

Se dice que €l espiritu o tonal puede desprenderse del cuerpo espontaneamente y llegar a
extraviarse en las horas que uno duerme, particularmente en las actividades oniricas, lo que
coincide con una de las causas que a tal fendmeno atribuian los antiguos nahuas. En
realidad esto sucede en extraordinarias ocasiones, por comentarios de experiencias en
personas de otras comunidades. Lo que suele ocurrir con mas insistencia, es que cuando la
persona enferma de susto tiene pesadillas relacionadas con él o con experiencias donde
sienten que les quieren arrebatar su presencia o su espiritu.

“Sofié que un vigjo me agarraba, como que queria hacerme dafio, iba yo a ver a una sefiora
y ahi me sali6 el viejo chaparrito con barbay me dijo —te vas air conmigo- yo le decia que
no, le gritaba, no me lleve, pero me agarrabay me llevaba. Y o gritaba a un tio y ami mama
pero nadie me escuchaba, quien sabe como vi un palo, que lo agarro y que le pego en la
cabeza, ya es como me soltd y desperté sudando.” ™

El comln de la gente que pierde su espiritu como consecuencia de un fuerte trastorno
emocional ocurrido en las horas de vigilia 'y en particular, por el miedo. Regularmente se
menciona en Jonotla, que las personas enferman de susto a causa de que los lugares “te
agarren” es porque la persona tiene débil el espiritu y el corazon fragil.

“El asustado es débil de espiritu con poca cosa ya se espanto, como si fuera una cosa muy
grande o terrible. Cuando se espanta uno fuerte, empieza atemblar y se enoja mucho, le da
muina y eso hace mucho dafio a la persona, los nifios son los que més sufren de susto
porque son mas indefensos y se asustan més, aunque hay nifios que tienen el corazén fuerte,
depende del nifio.” (Gabriel Hernandez Tirado, curandero)

Los factores que desencadenan el sindrome del susto se agrupan en dos:

“Los de orden intencional, en los que univocamente interviene el mundo sobrenatural,
tamizado por la hechiceria, y cuyo objetivo es provocar enfermedadesy desgracias, viable
por los “tratos’ y “trueques’ que los anuales mantienen con los sefiores del Talokan y
mas cominmente en “€ lugar de los muertos’ con & demonio mismo.” (Aramoni, op.
cit.,p. 56)

“El enfermo sabe que esta asustado por los malestares conocidos en la enfermedad del
susto, la gente luego se asusta por alguna maldad, por hay andan los nahuales haciendo de
las suyas, a personas a las que se les desea el mal, por envidias o porque alguien le esta4
haciendo brujeria, por eso enferman.””’

"6 Entrevista a Juana Rodriguez, enferma de susto.
" Entrevistaa Don Venancio Serrano de 78 afios, curandero.
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“ ...y por otro lado, en los que intervienen los factores de orden accidental protagonizados,
como causa inmediata, por elementosy seres de la naturaleza; sin embargo la razon dltima
se halla también en el orden sobrenatural ya que los accidentes y sus circunstancias son
entendidos por los nahuas, no como meras casualidades atribuidas al azar, sino productos
del trazo cosmogoénico que interviene en € destino de cada persona, concebido y
determinado por la divinidad y posteriormente gecutado por sus diversos “ agentes’, esto
es, por los nimenes que median entre el mundo divino y el humano.” (Aramoni, ibid, p. 56)

“Hay susto de tierra, de fuego y de agua uno de los més peligrosos, ahi donde sucede €l
susto es donde el cuidador te agarray no te suelta, sorprende alos méas débiles y ahi mismo
hay queir arecoger el espiritu, al lugar donde se quedo, hay que rezarle y ofrendarle.” ™®

Es muy difundido el susto por fendmenos naturales en toda laregion, como lo son: lluvias,
vientos, rayos y reldmpagos, rios, cascadas, manantiales, cuevas y grutas, bosgues,
barrancas, simas y monte, zonas de la montafia de dificil acceso y por lo tanto no habitadas
ni trabajadas. |mputados a los guardianes de los lugares y de los espacios que delimitan el
dominio de lo sagrado. Explicado en su contexto fisico, cultural y mégico religioso.

En la cosmovision nahuat se habla de los topiles (mensajeros) que sirven a los sefiores del
talokan, controlando y distribuyendo en la superficie de la tierra los elementos necesarios
para la vida, pero también provocando enfermedades y accidentes: sol-tierra-agua, vida o
muerte agricola; sol-fuego-tierra, agua, aire , vida o muerte humana.”

Agua. Los auanime o apixki, “duendes’ vigilantes o cuidadores del agua, de los rios (atauit
o0 atauj) o de las lagunas (ayehual). Por parte de la tradicién catdlicay debido al impacto de
la conversién que siguié de la conquista, los santos aparecen desempefiando la misma
funcién propiciatoria que al interior de la jerarquia se atribuia a las deidades relacionadas
con la agricultura,® es decir, con e desarrollo de vida del hombre. Aqui en Jonotla se
nombra a su santo patrono San Juan Bautista relacionandolo con las lluvias, que en el
sentido benevolente ayuda para la agricultura, pero que también se enoja y malévolamente
destruye con sus tormentas, el maiz, el café, castigando a la comunidad por sus faltas y no
dga a hombre trabgjar en el campo ni desenvolverse en sus actividades cotidianas de
manera normal. Aungue pongamos en claro, que San Juan Bautista no enferma a nadie de
susto, esto lo hacen otras entidades. Parece existir una contradiccion que se diluye en €
manejo cotidiano de las creencias “tradicionales’ y “occidentales’ que se sincretizan y
hacen surgir identidades religiosas.

Aire. En la esfera celeste se hallan: el gjekat o aire, que en su aspecto benéfico porta la
[luvia, mientras que el amo Kuali gjekat o “mal aire” se atribuye a la hechiceria 0 a la
intervencion directa del demonio. EI amo Kuali gjekat se relaiona con €l viento del norte,
que en la cosmovision prehispanica se asociaba a Tezcatlipoca.®™ En Jonotla el “mal aire”,
lo atribuyen a seres malignos de la hoche, a malos espiritus que trabajan para el demonio,
gueriendo provocar enfermedad y destruccion.

8 Entrevista a Don Gabriel Hernandez Tirado de 60 afios, curandero.
9 Aramoni, op. cit. pp. 57 y 58.

& |bid, p. 58.

& |bid, p. 60.
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Tierra. En relacion con la tierra, se habla de los tepeuanimej, “duendes’ del cerro,
guardianes de las cuevas (tepeijtik) y simas (ostok), puntos de entrada a Talokan; de los
“duefios’ del monte y de los animales: el takuasal, moustro que se convierte en cerro, el
tepehual, otra caracterizacion del duefio de los montes, espacio conceptual salvage y
peligroso por oposicion a mundo social, civilizado. De caracteristicas antropomorfas, este
ser se dice que “devora’ la sangre de los hombres (su tonal), haciéndolos desbarrancarse
antes, es decir, causandoles un susto; y por ultimo, el tepeyolo o “duefio” de los cerros
propiamente dichos.** En Jonotla el susto de vibora, de toro, de muerto, entre otros. Se le
atribuye a plano de lo sagrado, es decir, alatierra. Es ahi donde se quedo el espiritu nos
dice el curandero. Lo curioso es que para la gente del poblado latierraes vital paravivir, la
tierrano ensucia dignifica a hombre, es la mismisima Santisima Trinidad

Fuego. Los “duefios’ de la lumbre, del fuego doméstico son: Martin Tesoro, Martin
tixochitsin (flor de la lumbre o chispa de la luz) y Martin tiolotsin (lumbre de olote). En la
version de otra curandera se invoca a san Antonio tixotsitsin (chispa de las brasas), san
antonio tikoxiktsin (ombligo del fogdn) y a san Antonio tikouatsin (rayo del fogdn); por
ultimo, en unatercera version, se alude a san Antonio tikoxochitsin (flor del fogon) y a san
Antonio tikoyolojxochitsin (corazén florido del fogon). El probable que, como la quinta
direccion del universo y centro del mundo, se aduda al corazdn del hogar, al fuego, como al
vigjo dios, Xiuhtecuhtli; mientras que la mencion a san Martin o asan Antonio remita auna
visién sincrética basada en la idea del martirio por fuego.®® En jonotla también existe el
sincretismo en la relacion que tiene e fuego con el sol, pero a su vez con Jesucristo,
también con san José 'y con Dios, la luz que ilumina el mundo y que sin él no habriavida.

“Latierra, e agua, la lumbre, el aire, estan vivos y por medio de oraciones puede uno
pedirles lo que uno quiera. También hay susto de toro, de perro o de cuaquier animal, pero
es de la misma tierrita. El animal te asusta, pero el animal no te agarra €l espiritu sino el
lugar donde uno esta parado o como quiera que sea.”

Larelacion delo frioy lo caliente en € susto.

Al interior de la concepcidn mégico-religiosa de los nahuas la causa inmediata de susto
remite al orden sobrenatural (seres, espacios, tiempos), la etiologia, la causa profunda de la
“perdida del ama’, la constituye la interrupcion del fluido energético adecuado, que
asegura €l funcionamiento arménico entre los centros vitales, de la conciencia unitaria.
Cuando no hay equilibrio, la terapia se dirige a restablecer la equidad entre frio-calor; los
dafios al tonal o espiritu son producidos por agentes que causan o enfriamiento subito o
elevacidn exagerada de la temperatura interna, dando como resultado por el susto detierra,
de agua o de fuego.®®

8 |bid, p. 67.

8 De acuerdo al estudio redizado en Cuetzalan, Sierranorte de Puebla. Lugar muy cercano a San Juan
Jonotla. Aramoni, ibid, pp. 68y 69.

8 Entrevistaa Don Gabriel Hernndez Tirado, curandero.

8 Aramoni, op. cit. p. 44.
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“La teoria del calor y del frio sea de origen indigena o galénica es un problema que has
sido el centro de numerosos debates. Foster sostiene su origen europeo, mientras Lopez
Austin el origen americano.” (Segre, op. cit., p. 83)

El cuerpo cuando esd sano permanece en equilibrio energético, organico, animico.
Haciendo que sus funciones se encuentre en armonia. Pero cuando el equilibrio es asaltado
por un susto, robando una entidad animica y enfermando al cuerpo, se ha perdido €l
equilibrio del frio y calor en él.

“ Son dos los principios subyacentes a todo susto: frio (tierra-humedad-agua) calor (fuego-
energia solar), y que la enfermedad sobreviene como consecuencia del desequilibrio, en €l
interior del cuerpo, detal relacion.” (Aramoni, op. cit., p. 72)

“El susto de agua es frio y el de tierra es frio, , por eso con gjo, tabaco y refino, se le unta
tres o cuatro dias a paciente. Cuando uno se asusta se le sale el espiritu, le duele la cabeza,
S se asusta en € agua, le agarra sed a cada rato y Si se asusta en la lumbre, le agarra la
fiebre.”®

Los sustos conllevan al movimiento de fuerzas energéticas en el interior del organismo. Se
cree que, mientras en el susto de agua se atrapa a espiritu al mismo tiempo se introducen
en el cuerpo elementos frios que en cantidad y calidad desmesurada poseen los principios
energéticos de la persona y rompen su equilibrio.

En el susto de fuego se produce lo contrario, los elementos y fuerzas que se introducen al
cuerpo son calientes, cualitativamente diferente a la energia celeste (solar). Es asi que la
terapia, tanto en su aspecto magico-religioso como en empirico de la herbolaria buscan
restablecer el equilibrio perdido.

“La hoja de aguacate, €l salico, laruda, €l go, el tabaco, sirven para sacar todo o malo del
cuerpo y vuelva en equilibrio. La hoja de aguacate sirve para desinflamar, la propiedad del
sallco es especial paraatraer 10 negativo que tiene uno en €l cuerpo, el tabaco es purificador
y limpia, el ajo es protector contralo malo. Todos son calientes.”®’

Sucesos de susto y sintomas

Las personas que enferman de susto, generalmente presentan los sintomas algunos dias
después del suceso. Pero piensan mucho en lo que les paso, aunque pueden olvidarlo
relativamente y pasar tiempos mas largos sin atenderse, pero esan enfermos, ellos lo saben.
Dependiendo de la fuerza del susto y de la persona es como se presentan los sintomas,
pueden ser inmediatamente o pasar algunos dias, meses 0 afos.

8 Entrevistaa Don Gabriel Hernandez Tirado, curandero.
87 Entrevista a Don Venancio Serrano, curandero.
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“Mis hermanos y yo fuimos a un mandado a otro pueblo, pasamos por un rio y decidimos
meternos un rato a nadar , todos sabiamos nadar. Todos ya se habian metido al rio, ellos ya
estaban nadando cuando yo me meti en un lugar donde el agua me llegaba hasta las rodillas
y la corriente no era muy fuerte, cuando de repente senti que algo me empujo y cai,
sumergiéndome en el rio, cuando me di cuenta, ya me estaba arrastrando, por la sorpresano
reaccionaba, mis hermanos que se dan cuenta y uno de €llos fue por mi, que me alcanza y
me pega en el estomago para que reaccionara y no tragard tanta agua, me arrastro como
treinta metros, mi hermano me saco y los dos lloramos del susto. Pasaron dias y semanas,
me empecé a sentir mal, no tenia hambre, tenia mucho suefio, no queria hacer nada, sofiaba
con viboras que me jalaban en el agua, tenia muchos nervios, me sudaban las manos, me la
pasaba llorando y todo me molestaba.”®

En el siguiente caso observamos como el susto puede ser de agua, tierra o fuego junto con
otros incidentes, teniendo méas complgjidad para el curandero que va a ir a recoger su
espiritu al lugar. Ya que ni la misma enferma de susto nos sabe indicar, el lugar donde
“quedo atrapada’ o “la agarraron” , ya que hubo una serie de sustos en €l trascurso del
suceso.

“Nos dijeron que un rancho se estaba quemando, si podiamos ayudar apagarlo. Nos fuimos
en una camioneta del duefio del rancho, empezamos a apagar el fuego estaba bien feo, me
subi a un é&rbol y estaba parada encima de él, debajo estaba pasando el rio, clarito senti
como se estaba cimbrando el &rbol de que abajo se habia quemado, me baje y de frente me
segui caminando y estaba una cueva muy fea que me causo horror. De regreso cuando ya
acabamos de apagar todo el fuego, nos subimos a la camioneta que nos llevaria de regreso,
pero un amigo y yo nos subimos alos mas alto de la camioneta en la parte traseray yaen €l
camino, en la carretera, ahi en la curva donde esta “la cueva del diablo”, que veo
claramente como se caia mi amigo, pero no se cayo de verdad, sino que yo me fui con esa
impresion y asi fue como empecé. Tenia suefios feos, me espante en el agua o con el fuego,
mas en la camioneta, ya ni sé. Me agarro fuerte la fiebre. Estaba en € rio y cuando vi la
cueva fea y obscura, me dio miedo. Pero el mero sustote fue cuando iba en la camioneta y
al dar vueltavi gue mi amigo se fue, pero no se fue sino que estaba sentado junto a mi, pero
fue cuando mas me asuste. De ahi empecé con fiebre, me llevaron a la clinicay me dijeron
gue no tenia nada, que no estaba enferma, después ya no quise comer. No comia nada, me
dolfan los oidos, hasta que me llevaron con el curandero y me dijo que tenia susto fuerte”®

“Cuando me agarro la muerta, me enferme fuerte del estomago, fui a doctor pero no me
curaba. Una sefiora se muri6 y la estaban velando, pero ya méas noche la gente se fue 'y yo
me quede solita, bueno no solita, con otro sefior que estaba ahi que vivio la muerte de la
sefiora, dice que después también se sintid mal. Fue donde yo me asuste, porque el sefior
brinco feo y se estaba ahogando, dice que sintid que se ahogaba. YO me quede muy
sorprendida, me quede en cama. Ya después yo sofiaba cosas horrorosas. Después me
[levaron con el curandero y me dijo que me habia agarrado la sefiora o los muertos, porgue
sofiaba con el pantedn.”*

8 Suceso y sintomas de “susto de agua’ por: TeresaVésquez de 15 afios
8 Suceso de susto por: Alma Delia Gutiérrez de 19 afios de edad.
% Suceso de “susto de muerto” por: Luisa Judrez de 25 afios.
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Los sintomas se dividen en trestipos: los fisicos, los emocionales y los sobre-naturales:

Los fisicos. La campanilla la tiene pegada a paladar, calentura, escalofrios, le da mucho
suefio y tiene pesadillas, dolor de cabeza, dolor de oidos, le tiembla el cuerpo, siente pesado
el cuerpo, pierde el apetito, le aparece una tos seca, diarreas, palidez, se le hunden los ojos.
El cuerpo tiene diferentes manifestaciones con la enfermedad del susto y por €l tipo de
susto.

Los emocionales. Desganado, débil, no quiere ir a trabgjar, depresion, pierde e sentido de
lavida, siente miedo y muchatristeza. Piensa feo en cosas desagradables y malas.

Los sobre-naturales. Se quedo atrapado el espiritu donde se asusto, se le adelgaza la sangre,
Se asusta la sangre, cuando ve fuego o agua dependiendo del porque se asusto.

Lacuradd susto

Lo més importante en la cura del susto es recuperar el espiritu que ha quedado atrapado en
algunos de los lugares profanados, posteriormente llevar acabo un adorcismo, reintroducirlo
al cuerpo y al mismo tiempo aplicar exorcismos para recuperar el equilibrio entre frio-
caliente en e cuerpo. Dado que € espiritu  se encuentra en poder de una deidad, es
necesario llevar acabo un ritual y hacerle una ofrenda a cambio. La reintegracion del
espiritu al cuerpo y la salida de los agentes perturbadores que entraron a él, restableciendo
su equilibrio le permitirda al enfermo reincorporarse al nivel cotidiano y sociocultural de los
hombres, en el trabajo diario dentro de su comunidad.

La curacion mas generalizada esla siguiente:

Se va llamar al espiritu donde quedo atrapado, , en ese lugar donde se enfermo la
persona se rocia aguardiente, se entierran siete dientes de gjo, una hoja de tabaco
partida en siete, se pone incienso y con una vela o veladora encendida, como
ofrenda.

Azota con una varita y salico en forma de cruz en el lugar donde se asusto, ya seaen
el agua, en la tierra 0 en el fuego. Le va a rezar lo que marca el rosario, son 50
oracionesy sele llamaal espiritu del enfermo. Se agarratierra, aguao si es susto de
fuego se agarran brasas 0 cenizas, en un frasco con agua, aproximadamente Y2 litro.
Se mezclacon flores y se hace tomar diario una copita al asustado en ayunas.
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Una de las caracteristicas mas significativas y que sirve de diagnostico aparte de los
sintomas comunes, es que se le doble o peque la campanilla de la garganta y no la
tenga colgada como normamente debe de estar. En este caso lo que hace el
curandero es paladearlo, o que significa que fumara un puro u hoja de tabaco y
escupira toda la nicotina sobre su dedo indice, hasta que el dedo quede bien negro
de nicotina 'y asi lo introduce en la boca del enfermo, para hacer contacto con la
campanilla de la garganta, este procedimiento se lleva acabo en ayunas, hasta que
vuelva la campanillaa su posicién original.

Mezclar ya sea agua, tierra, fuego (brasas o cenizas) con gjo, tabaco, refino
(aguardiente), maltanzin del morado, salico y hojas de aguacate. Untadndosele al
enfermo en todas sus coyunturas antes de acostarse. Ademas se le dan bafios en una
tina con estéas plantas medicinales. Procedimiento que se lleva acabo dos o tres dias
dependiendo dela mejoria del enfermo.

La forma de “llamar” o “traer” al espiritu del lugar donde se haya quedado, difiere en
cuanto alaentidad con la que se este tratando, ya sea de agua, de fuego, detierra o de aire,
aunque se le conoce méas como “mal aire” y en estd enfermedad lo que se hace es un
exorcismo, porque solamente se introdujeron cosas malas a cuerpo pero no s le
“arrebato” o no le “agarraron” el espiritu.

“Suefia uno que aquel espiritu lo vas a sacar de agua o la persona gque se halla asustado, el
espiritu es una palomita chiquita™ y la he llegado a ver, cambia de tamarfio depende de la
persona. Se encuentra en la cabeza, el corazén, entodo el cuerpo.” %

El susto de agua es de los que méas ocurren por estas regiones, ya que existen varios rios,
cascadas, manantiales y [lueve en demasia. Son de los sustos mas peligrosos, ya que si no
se atiende répido, €l asustado puede morir. Por el hecho de que la corriente del rio se lleva
el espiritu muy lgjosy yano es posible recuperarlo.

El procedimiento de curacion parael “susto de agua’, es muy similar a cualquier otro tipo
de susto. Solamente cambia la forma de “llamarlo” o la peticién por parte del curandero, es
decir, laforma de dirigirse a agua con peculiares palabras y significaciones.

“El curandero azota con la vara y €l salco en el lugar del susto, en forma de cruz y
comienza diciendo —tu que le diste la bendicién en el bautizo, lo purificaste en vida 'y lo
libraste de pecado, porque te quieres llevar este espiritu que no te pertenece, tu aglita que
eres viday te trae en todo su cuerpo, tu que le das de beber para que siga viviendo, porque

%1« solamentes selerezan las Sete oraciones. Entonces en lanoche preciosa, cuando uno yasevaa

acostar, cuando comienza uno a sofiar, entonces sal e una pichona o un pichon precioso.” En 1979, en una
entrevista con dofia Rufina Manzano a cerca dd tema dd susto, que murid en 1982 y sele considerabaala
curanderamas capaz de laregion en los Ultimos decenios en la Sierra de Puebla, San Miguel Tzinacapan.

Segre, op. cit. p. 57.
92 Entrevistaa Don Gabriel Hernandez Tirado, curandero.
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lo traicionas queriendo llevarte su espiritu, dégjalo en paz y siguelo alimentando de vida y
salvacion. Luego le digo las oraciones completas del rosario.”*?

Es muy interesante e importante € significado de la cruz y hacemos alusién a lo que los
antiguos Ilamaban las cuatro direcciones, los cuatro rumbos del universo, custodiado por las
deidades:

“Oeste, blanco; Sur, azul; Este, rojo, Norte, negro; a los cuales presiden los cuatro
Tezcatlipoca: Camaxtli, Quetzalcoatl, Huitzilopochtli y Tezcatlipoca.” (Segre, op. cit., p.
61)

Las cuatro direcciones o rumbos del mundo sincretizados en lacruz catélica. Mientras que
para los curanderos en Jonotla, las direcciones estén custodiadas por los santos: Al Este por
san Cristébal, al Oeste por el Arcangel Divino, al Norte por san Gabriel y al Sur por san
Miguel Arcéngel.*

Los elementos del ritual.

Mencionaremos €l proceso que sigue el curandero parair arecoger el espiritu de la persona
asustada y los elementos en los que se apoya para recuperarlo:

“Hay que ir a lugar donde se haya “sorprendido” o donde le haya dado el “susto” a la
persona, ahi se rocia aguardiente y se agarra una varita, junto con salco se le empieza a
azotar al lugar en forma de cruz, se le dice hablando bonito, pero fuerte, con tus propias
palabras que suelte a espiritu, ya que no le pertenece. En ese mismo lugar se rocia
aguardiente y se entierran, siete dientes de gjo, siete pedazos de tabaco, se prende una bolita
deincienso y se prende una vela a lado le pones flores. Se le rezan siete aves Mariasy un
padre nuestro por cinco veces, como rosario, después el yo pecador, €l sefior mio Jesucristo
y un credo.”®

Los elementos significativos que componen €l ritual, la ofrenday la curacidn comprenden:

El aguardiente. Para el cansancio, es bueno para el dolor del cuerpo y desinflama los
musculos después de un dia de excesivo trabgjo. Sirve para ofrendar y para empezar €l
vinculo con ladivinidad. Ademas se utiliza para curar otras infecciones de la piel.

Lavaritay la cruz. Lavarasirve para abrir € puente de comunicacién con lo divino, se le
podria tomar como el béculo del mago donde sitlia su poder junto con la representacion de
la cruz y la plegaria. La cruz hace alusion a los cuatro rumbos del mundo y a mismo
tiempo alos santos que representan cada direccion o ala Santisima trinidad.

% Entrevista a Don Venancio Serrano, curandero.
% Entrevistaa Don Rogelio Juérez, curandero ya fallecido.
% Entrevistaa cerca dd procedimiento de |a cura de susto a Venancio Serrano, curandero.
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El salco. Esta planta tiene la funcidn de extraer, de imantar el espiritu atrapado. “No son
las propiedades quimicas las que hacen que una planta sea medicinal, sino €l ser esa planta
el vehiculo de ciertos espiritus o de ciertos dioses.” (Segre, op. cit., p.78)

El ajo. Siempre ha sido medicinal, sirve en el tratamiento de algunas enfermedades, es
desinfectante, sirve para la picadura de los mosquitos u otros insectos. También tiene la
propiedad de proteger contra el mal.

El tabaco. El tabaco ha sido siempre una planta medicinal. Antes, como hoy gozaba de la
propiedad de ser el profilactico més eficaz contra los seres maléficos, ademas de servir para
las picaduras y otros dolores, atenuar el hambre y la fatiga durante largas caminatas.

El incienso. El incienso pertenece tanto a latradicion catdlicacomo a la indigena; recuerda
a las nubes de lluvia. Permite vislumbrar y entrar a otra atmdsfera como vehiculo con lo
divino, se utilizaen el ritual o laofrenda

La vela. Las velas o veladoras pertenecen a las dos tradiciones culturales antes sefial adas.
Pero recuerdan la importancia del fuego en la ritualidad mesoamericana. La vela constituye
una especie de puente mistico con lo divino y asf ir por el espiritu prisionero.®”’

Las flores. Son simbolo de respeto, de belleza, de vinculo con lo sagrado. Con las fuerzas
divinas. Las flores son parte de la atmdsfera de belleza y perfume que se debe crear, para
hablar y pedir por €l retorno del espiritu.

El siete. Los elementos que se ponen en la ofrenda son siete y van ligados a la secuenciade
las oraciones, para €l desarrollo del rosario. “Aquel que se espanta aqui en el fuego, le
duele la cabeza y tiene fiebres ligeras, y no se quita con nada, solamente con los siete
vigies, solamente si se le rezan las siete oraciones, se recupera el espiritu...el siete es la
mitad d(gl8 trece en el pensamiento nahuatl, seis nimeros lo preceden y seis nUmeros le
siguen...

“El nUmero de las oraciones estad con frecuencia en relacion directa con € de los
protectores a quienes solicita su ayuda el tapahtihque: “tienen que ser siete (Aves Marias y
Siete padres nuestros) porque son siete los abogados gque tenemos.” (Signorini y Lupo, op.
cit., p. 192)

La ofrenda. Las ofrendas representan el respeto que se ofrece a lo divino, para entablar
comunicacion con ellas. “Las ofrendas son perfectamente congéniales con la naturaleza
divinade las entidades alas que se dirigen y €l tipo de relacion que el hombre mantiene con
ellas. El carécter, de estas ofrendas se expresa en dones que son la quinta esenciade lo que
se piensa que puede ser del agrado y digno de la divinidad: luz (velas), perfume (incienso y
flores), belleza (flores), arrebatos de animo (oraciones). Se considera que la oracion,
ademas de sUplica, es también una verdadera donacion...Los procedimientos rituales y las
intervenciones “farmacoldgicas’ no serian suficientes de por si para curar €l ma s no
fueran acompanadas de plegarias y oraciones que llamen en causa a las fuerzas celestes.”
(Signorini y Lupo, ibid, pp. 90y 152.)

% Segre, op. cit., p.61.

7 Signorini y Lupo, op. cit., p. 197.

9% _Trece son los cielos: trece son |os dias del mes del calendario ritual; trece afios forman el cuarto de siglo
de 52 afios; en el trigésimo cielo residen Ometecuhtli y Omecihuatl, principio dual supremo” Segre, op. cit.,
pp. 56 y 61. (Las cursivas son nuestras)
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I nterpretacion y condicionantes sociales del susto.

El problema del susto tiene diferentes vertientes o formas de abordarlo, ya que ademés de
ser una enfermedad tradicional, también cuenta con malestares psicolégicos, médicos,
historicos, antropolégicos y socioculturales. Bajo la lupa del método etnohistorico y con un
enfogue antropolégico, estamos observando sus funciones sociales y su origen cultural. La
medicina a estudiado los efectos fisicos del susto.”® La psicologia aporta elementos para
entender las causas y efectos emocionales del susto.'®

Desde el punto de vista psicolégico, podemos observar y relacionar las situaciones de estrés
0 angustia excesiva por parte del enfermo. En cuanto a sometimiento de la presion
psicologica €l individuo evade toda responsabilidad con su vida cotidiana y sufre de
tristeza, depresion, inapetencia, somnolencia, entre otros. La persona pierde el interés por
continuar su rol socia y su historia personal.

“En las tres culturas (zapoteca, mixteca, mestizos) se encontré asociacion entre un alto
nivel de estrés social y € padecer de susto, tanto entre los hombres como entre las
mujeres.” (Rubell, Onell, Collado, 1995: 120)

Si una de las caracteristicas del susto es €l estrés, la desesperacion y al mismo tiempo la
apatia por cualquier actividad, por cuaquier rol social. El susto es mas frecuente en quien
se ha debilitado animicamente por no cumplir con las reglas sociales, familiares o culturales
establecidas. También puede ser que por el proceso de globalizacion cultural, se confunday
pierda el sentido de vida sociocultural, en este sentido diriamos como Roger Bartra le
[lama: La melancolia, en laforma irénica del mexicano arrojado al tedio y a lainvolucion.

El individuo enfermo de susto, se detiene y evade, ensimismado en su malestar y en su
pensamiento reconstruye el mundo, un mundo imaginario lleno de idealesy no de realidad.
Esté solo porque nadie comprende su enfermedad y sabe que sblo puede aliviarse con los
dones mégicos de ladivinidad, que alguien conectado con los dioses |le devolvera su fuerza,
su espiritu por vivir, pero no é mismo. Esaesla funcion del curandero, el poeta, el del Don
celeste, que lo reintroducira nuevamente y renaciente a su grupo cultural, a reforzar su
identidad en la cohesién sociocultural.

% En la clasificacion de los pacientes enfermos en tres comunidades, se dividié en enfermos y no de susto,
pero con sintomas corporales, se distinguieron de la siguiente forma: “Los mismos médicos que efectuaron €l
diagnostico calificaron los niveles de gravedad y de severidad para cada caso, siguiendo las instrucciones
adecuadas...En suma podemos afirmar que nuestro instrumento mostré su maxima validez en las pruebas de
laboratorio; después, en el examen clinico —para evaluar cuantitativamente y cualitativamente la morbilidad;
fue sati sfactoriamente valido a medir los niveles de gravedad-, y verosimilmente valido en lamedicion de
severidad...Por consiguiente, un médico que atienda a un paciente de susto, debe suponer que su paciente esta
en mayor riesgo de morir que otro paciente con caracteristicas similares pero sin susto.” Rubd, A.; Onell, C;
Collado, A. “Susto: una enfermedad popular”, México, F. C. E., pp. 116, 117,165.

100 « 3ung dice que & hombre tiende a perder laintegridad cuando se enfrenta alos problemas y conflictos que
le presentala existenciay cuyo control y solucion quedan fuera de su alcance. Segiin su opinidn, la conciencia
es ago fragil que puede ser facilmente lastimada; por eso, uno de |os desdrdenes psiquicos méas comunes es la
perdida de laidentidad, o lo que diversas sociedades han llamado la“ perdida del alma’, lo que significa una
disociacion de laconciencia.” Aramoni, op. cit., p. 44.
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Los nifios y las mujeres han sido los mas propensos a padecer de la enfermedad del susto, €l
nifio debido a su “tierno espiritu”, es decir, que apenas esta entendiendo su manegjo en la
cultura, va forjando su identidad social e individual. El carifio o la violencia en la vida
familiar marcan a nifio en su desarrollo. Si se experimentan en el seno familiar cambios
repentinos de carifios a regarios, a nifio le cuesta comprender como debe comportarse, las
consecuencias de la violencia familiar, es que el nifio seainseguro y miedoso, por lo que le
pueda atacar la enfermedad del susto con mayor facilidad. Ademas, los nifios tienen una
gran dependencia emocional, social y econdmica, poco a poco va forjando su desarrollo y
su entendimiento. Estas son razones méas que suficientes para explicar porque 10s nifios son
blanco facil de laenfermedad.

“El mimetismo que impone la igualdad absoluta del comportamiento y de la fortuna es la
regla que la comunidad se dio durante la época colonial, para la propia autorreproduccion y
conservacion. ElI mimetismo es una condicion para rechazar la presion de la cultura
dominante, proceso contraculturativo que reorganiza formas culturales precedentes,
refuncionalizandolas y desarrollandolas de forma adecuada a la situacion historica.” (Segre,
op. cit., p. 80)

El motivo de que la enfermedad ataque a las mujeres, es diferente y se debe por el lugar que
ocupan en la sociedad y por su sumisién ante el poder familiar, social y cultural.
Béasicamente explicado por procesos culturales e histéricos. El papel de la mujer en las
comunidades, es de sumision como s su sentido fuera dar hijos a hombre y obedecerlo en
todo. Estarepresion es la que le causa estrés y debilitamiento, donde ella permanece presa y
no puede romper con las cadenas, con las reglas de la familia, de la cultura. La mujer tiene
un sentido de inferioridad, por status, econdmico, de poder, en €l grupo al que pertenecen.

“El susto es un modelo estilizado de comportamiento, con el cual el individuo intenta
corregir las gravosas relaciones sociales, o llamar la atencion sobre sus propias necesidades
sociales o emotivas.” (Rubel, Oneal, Collado, op. cit., p. 113)

Resulta claro entender, que las caracteristicas derivadas de determinados procesos
patolégicos son moldeadas por la cultura y por la experiencia de los individuos en su
interior. Los procesos culturales y de enfermedad interactlan para conformar una entidad
desconocida para la medicina al6pata u occidental como la enfermedad del susto.

“El susto como lo conocemos hoy, se elabor6 basado en el mito y € rito prehispanicos,
sobre ellos construy6 una sintesis de caréacter contraculturativo que, € proceso histérico,
se fue amalgamando con categorias y conceptos del catolicismo ritual colonial,
constituyéndose paulatinamente en el pilar fundamental e una de las ingtituciones
culturales que mas han contribuido a dar especificidad y continuidad al pensamiento
nahuat, al curanderismo. El susto es el sindrome social de un malestar cultural, cuyas
determinantes son tanto exdgenas como enddgenas, y ha encontrado en el curanderismo su
explicacién y resolucién, innegablemente simbdlica.” (Aramoni, op. cit., p. 82.)

La mejor forma de conducirse por parte de un individuo, es estar dentro del estandar de la

vida comunal, es decir, no estar ni por encima ni por debajo de las reglas culturales. Para no
desencadenar la enfermedad, la insatisfaccion o la perdida de identidad y sentido.
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En el contacto entre cultura prehispanica y occidental surge la aculturacién, proceso que
constituye una cultura resultante, predominando el ethos dominante.

"La conquista constituye , con su nuevo orden, el negativo que produce la perdida de la
presencia entre los indigenas (los desposesiona de su mismo pasado) y los obliga a una
nueva identidad, una identidad sincrética, suma muchas veces de elementos culturales
represivos, tanto mesoamericanos como esparioles.” (Segre, 1989, pp. 36-39)

Es interesante percatarse de que el malestar en la cultura indigena, provocado por la crisis
de su presencia en la historia, se reflgja en e susto como institucion cultural cuyo
significado simbdlico eslaalteridad.

“Al individuo culturalmente determinado, “ €l otro”, “lo ajeno”, le roba, le sustrae su
energia vital, su vinculo sagrado con las leyes que rigen € cosmos’ (Aramoni, op. cit., p.
83)

El susto puede ser considerado una respuesta en defensa y resistencia, sintomética cultural a
edta crisis de su presencia, de fuerza o de cohesion en la historia, y su terapia mégico-
religiosa, una resolucién simbdlica de lo negativo, lo extrafio y extranjero.

El susto es una enfermedad del “otro” correspondiendo a determinantes culturales y
sociales, al interior de los procesos historicos, es decir, aculturativos. “puede difundirse,
adaptandose a grupos sociales diversos, como los mestizos” ***

“El principio que obliga a al homogeneidad social por medio de la mimesis, tiene que ver
con multiples formas de comportamiento en un espectro que abarca |os aspectos éticos,
morales y estéticos de la sociedad nahuat. Por €ello, no cumplir con las obligaciones
socialmente asgnadas u oponerse a los valores tradicionales, significa marginarse del
acontecer comunitario; privilegiar los intereses personales sobre los colectivos, mantener
actitudes ventajosas o prepotentes, o sencillamente tener suerte y sobresalir, es desafiar la
animosidad comunitaria al provocar aquellas fuerzas cimentadas en € rencor o la
envidia.” (Aramoni, op. cit., p. 87)

Dos visiones persisten, por un lado la concepcién occidental del devenir historico, ligada a
la homogeneizacion e identidad cultural por parte del Estado-nacion, ademas del desarrollo
tecnol6gico, econémico y politico a nivel global. Por la otra parte, la cosmovision antigua 'y
los ciclos repetitivos que subsisten en la tradicion y el pensamiento mégico religioso.
Visiones que se mezclan en la experiencia 'y se separan en su estudio, asi se van forjando
los cambios socioculturales, en su particularidad del tiempo y espacio histérico, en €l
continuum de la vida del hombre.

101 Segre, op. cit., p. 76.
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CONCLUSIONES

Lateoriay la historia nos han ayudado a comprender los sucesos y cambios historicos en
la vida naciona y a la ves como afectan en la vida de un pueblo, a conocer su dindmica
original y sus sistemas de trasformacion para adaptarse a los movimientos que sufre, por
parte de la construccion nacional y la globalizacién cultural, con todas las causas que la
relaciéon provoca.

El método etnohistérico nos aclara la vision, que nos hace entender el punto de partida de
un territorio especifico, como fue Mesoamérica con practicas sus multiculturales, que los
separaba de otras éreas culturales. Mientras que los pueblos mesoamericanos se unian en la
practica tecnoecologia mas importante de aguellos tiempos, la agricultura del maiz.
Ligandolos pese a sus diferencias culturales, a practicas que compartian y los identificaban
en la historia como: la superarea cultural mesoamericana. Desde ese entonces hasta la
Conquista espiritual, fisica, cultural y econdmica de la Colonia, los pueblos
mesoamericanos han permanecido, con sus dindmicas de trasformacion muy peculiares.

Desde la Colonizacion de los grupos prehispanicos y el continuo proceso de aculturacion,
se fueron dando una serie de cambios muy significativos en las estructuras y funciones de
los pueblos dominados, es decir, de comunidades indigenas. El contacto cultural resulto en
mezclas, culturales, bioldgicas, religiosas, ideoldgicas entre otras. Mezclas que forjaron una
nueva identidad cultural fuerte y con ganas de escribir su propia historia, el mestizaje.

Esta identidad surgente de las simbiosis, con diferentes rosros a manejo de sus intereses,
caminando entre espafioles e indigenas, fue tomando un lugar significativo e importante en
el desarrollo de las sociedades hasta llegar a punto crucial de la independencia, evento en
el que desplegaria su bandera como simbolo de triunfo y como via de formacién de una
identidad nacional basada en el Estado-nacion, que legitimaria sus reglas y sus leyes
después de larevolucién, en una constitucion.

El indigena y sus significados culturales solo servirian como método del llamado México
profundo, con los cuales se fundan las identidades ligadas a un proceso histérico comun, el
de laformacion de la identidad nacional.

Entre la cuestion indigena actual encontramos que en los grupos étnicos o culturas locales
encontramos los cambios ideolégicos o el sincretismo que surge a partir del enfrentamiento
entre tradicién y globalizacién (politica, econémicay cultural). Si bien es verdad que alin
hay resistencia étnica ante estructuras y politicas nacionales y la modernidad, también
podemos observar que hay muchos grupos étnicos, que mediante los hilos integradores
nacionales como o son: la educacion, €l idioma, los simbolos y significados del progreso,
los medios de comunicacion masiva. Se van compenetrando a las formas econdmicas,
politicas y socioculturales de la nacion, ademas de los factores de la globalizacion que son
reinterpretados por los indigenas a buscar una forma de vida mas capitalista proveniente de
occidente. Pero continuaran algunos en sus refugios, practicando las ensefianzas de los
dioses antiguos, que en los nuevos se ven reflgjados con algun sentido. El contraculturativo.
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La etnografia que llevamos acabo dentro de una region o comunidad de la antigua érea
mesoamericana con el apoyo en campo del método empirico, pudimos entender como los
pueblos que se ubican dentro de esté territorio, han permanecido con sus rasgos culturales
muy peculiares en cada uno de ellos. Los rasgos o elementos culturales prehispanicos se
resisten a desgparecer y se han adaptado para seguir existiendo.

Nuestro objetivo fue €l estudio de todo ese desarrollo etnohistorico teniendo como base
Mesoaméricay €l estudio de campo en una comunidad particular que la componen.

Los principios estructurales de la religion mesoamericana tiene una continuidad en las
sociedades culturales de toda esa superarea, aun en la actualidad, aunque algunos de esos
elementos que las conformaban, no permanecen como antes, y se hayan trasformado por el
contacto, principalmente con el de la cultura occidental y su catolicismo. Estos
intercambios culturales son continuos e interminables y han dado lugar a nuevas formas
sincréticas, basadas en la relacion dominante y dominado, los elementos culturales
resultantes provocan una marcada asimetria , reflgjada en una polarizacién de las creencias.

Los mestizos ligados culturalmente a una cultura del “progreso”, con la suposicién de
creencias més “cientificas’ y “mas formales y verdaderas’, se rompe en el poblado de
Jonotla, lugar de nuestro estudio, donde encontramos €l sincretismo, creencias paganas
mezcladas con las cristianas, que dan lugar a una nueva identificacion: creencias de tipo
magico-religiosas. Practicadas sobre todo en defensa de las ofensivas fuerzas
sobrenaturales y las enfermedades que los atacan, en su forma tradicional como el susto
(perdida del espiritu) y en su forma moderna (perdida de la identidad, del estdndar cultural),
por patrones culturales que delimitan las relaciones y las asociaciones en el contexto fisico
sociocultural marcadas por los procesos historicos en la formacion y desarrollo de los
pueblos.

El susto, ingtitucion cultural encontramos, la perduracién de las creencias antiguas, divinas
de las cosmovisiones prehigpanicas en relacion a la naturaleza, a su respeto y a su orden.
Sabemos que € susto sirve como simbolo de resistencia cultural, en defensa contra la
cultura global y dominante. Pero también encontramos, que el susto es la perdida del
sentido de la vida, de la historia del individuo en su cultura. Es la evasion de un mundo al
gue no pertenece 0 No quiere pertenecer, porque no se siente parte de €, ni se piensa tenga
un buen desempefio. Se siente por debajo o por encima de lo que su cultura le propone, es
decir, laculturapropone lasreglasy €l individuo lastrasgrede. En laenfermedad encuentra
un alivio para sus penas, un descanso, un respiro para salir de las responsabilidades que
tiene con su familia o con su cultura.

Asi encontramos los sincretismos, las hibridaciones, las simbiosis culturales con sus nuevas
practicas. El susto tiene otras muchas vertientes que en este trabajo no se trataron, pero que
valdria la pena mas adelante estudiar. El susto tiene distintos rostros apenas por medio de
este trabajo observamos una de sus méscaras. No creo que tenga algo mas que decir que no
se haya dicho en e marco y desarrollo de este trabajo, pese a la visién de las cosas y a
nuestras propias limitaciones. Donde en el tiempo pienso, ain no haterminado.
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