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INTRODUCCION

El tema de los rituales ha sido uno de los mas socorridos en los estudios
antropologicos y sociologicos, muestra de ello es el vasto material teérico y
etnografico que en torno suyo se ha producido. Sin embargo, el tema no

termina de agotarse y la persistencia por seguir indagando en él contintia.

Quiza una razon basica para entender lo anterior es que los rituales,
como cualquier otro producto cultural, al estar sujetos a cambios,
transformaciones y resignificaciones por parte de sus practicantes, no son
susceptibles de estudios que puedan considerarse como concluyentes o
definitivos (incluyendo aquéllos que solo se basan en el analisis de un solo

rito).

Entre los distintos estudios que sobre el tema se han hecho, los relativos
a las practicas indigenas son innumerables, la abundante riqueza de hechos
rituales y ceremonias de indole religioso manifestadas por los indios no es para

menos.

El presente trabajo esta enfocado al estudio de dos rituales otomies: el
Rito del Cerro Brujo y la Fiesta Patronal de San Agustin Apdstol, aclarando
que en esta ultima también participan mestizos. Pretendo destacar la
importancia que estos dos rituales tienen en el proceso de identidad del grupo

cultural otomi tenanguense.

Estos dos rituales representan campos donde convergen intereses
colectivos del grupo que los practica: equilibrio social, beneficios econdmicos,

sustento, libramiento de desastres provocados por la naturaleza, etc. Lo




colectivo no necesariamente se refiere a la unidad homogénea de individuos

sino mas bien a la coincidencia de intereses individuales.

El movil colectivo practico de ambas celebraciones es basicamente el
“econdmico”: los fieles buscan que los seres sobrenaturales a los que veneran
propicien un buen temporal para la mejor productividad de sus tierras, que es
su principal medio de vida. La ceremonia del Cerro Brujo, realizada tres veces
al afio, tiene la finalidad en el mes de mayo de pedir por la productividad, en
agosto dar gracias por las lluvias y pedir por la Fiesta Patronal, y en diciembre
el agradecimiento a sus dioses protectores -en caso de haber sido buena la
cosecha- o -en caso de que haya sido mala- buscar congraciarse con “el
Vigjito”, que es su ser protector para que los ayude en la siguiente siembra. En
la fiesta patronal se funde el agradecimiento del afio que ha pasado y el
pedimento de bienestar para el que viene. Segun dicen sus fieles: ...e/ santito ve
ano con ano que se le cumpla, si no ya no nos ayuda para el siguiente (...) si

las cosas salen mal es porque no le hicimos su fiesta con devocion.

Tanto San Agustin que es el santo patron, como “el Viejito” que es el
sabio que habita en el Cerro Brujo, fungen como intermediarios entre los seres
mas poderosos (Dios cristiano y dioses de la naturaleza) y los hombres,
considerandose a ellos en esta concepcion otomi como los seres vigilantes de

las acciones de los hombres.

La practica de los dos rituales se lleva a cabo en el pueblo de Tenango
de Doria, cabecera del municipio y de la region distrital que llevan el mismo
nombre, ubicado al este del Estado de Hidalgo. Los fieles que participan en
ambos rituales, a los cuales he llamado “catolicos tradicionalistas”, solo

conforman un pequefio sector del total de otomies que habitan en la region.




Este grupo de otomies, a partir de la organizacion que establece para la
realizacion de cada rito, logra mantenerse cohesionado como grupo marcando
sus diferencias con aquellos otros otomies que no son catolicos, con los

mestizos y con los otros grupos indigenas de la region.

Mi interés por indagar en estos dos rituales surge a partir de una primera
visita que hice al pueblo en 1991, para sacar datos generales sobre la Fiesta
Patronal. Mi permanencia en Tenango, planeada unicamente para dos dias, tuve
que alargarla hasta una semana al percatarme que durante esta fiesta no solo se
veneraba a San Agustin sino también a otros cuatro santos. Por medio de
entrevistas y de la observacion participante supe que cada uno de los cinco
santos cuenta con una mayordomia que organiza y desarrolla un rito
independiente para el santo que representa; la segmentacion organizativa
también se alimenta porque los fieles creen que no todos los santos son iguales,
tres son “naturales” y dos “de razén”, siendo los primeros los principales
protectores de los indigenas y los segundos de los mestizos. Segiin me dijeron
los indigenas, aunque San Agustin es un santo “natural” atiende de igual

manera a indios y mestizos en sus peticiones y promesas.

Tales situaciones de diferencia me obligaron a una atencion mas detenida
de cada uno de los rituales mayordomales, a su vez me condujo a conocer que
el panteon sagrado de los fieles indigenas incluia a otros seres no contemplados
por la Iglesia Catolica y que éstos eran venerados de manera especial en el Rito

del Cerro Brujo.

La asistencia a ambos rituales me permitio saber que buena parte de los

miembros que conforman la estructura organizativa del Rito del Cerro Brujo




estan presentes y forman parte, en mucho de los casos, de la estructura

organizativa de las mayordomias de los “santos naturales”.

Los datos etnograficos presentados en este trabajo son resultado de la
observacion participante que hice en las tres ocasiones en que presencié cada
uno de los ritos y las entrevistas realizadas tanto en los momentos rituales como
en otras visitas hechas, en tiempos distintos, al pueblo y a otras comunidades

del municipio, entre los afios 1992 y 1995.

Como parte inicial de la consulta bibliografica busqué los materiales que
sobre la regién y sus pobladores existian hasta entonces. Encontré unicamente
cuatro libros: “Pueblos de la Sierra Madre” y “La mitad del mundo” (cuerpo y
cosmos en los rituales otomies) de Jacques Galinier; “Santos y supervivencias”
de James W. Dow y “Otomies y tepehuas de la Sierra Oriental del Estado de
Hidalgo™ de Rail Guerrero. Tanto éste como el primero me ayudaron a tener
una vision general de la region, los otros dos en cambio me permitieron
entender y conocer varias cosas sobre el aspecto religioso de la region de
Tenango y de algunas otras zonas aledafias. Posteriormente consulté materiales
referentes a los conceptos de cultura, de identidad y de ritual que me ayudaran

a explicar el material empirico con el que contaba.

Ahora bien, este trabajo esta organizado en tres capitulos. En el primero
ofrezco una perspectiva general del universo social en el cual viven los actores
de y se desarrollan los rituales que nos ocupan. El capitulo dos lo dedico a los
fundamentos tedricos y en el tres describo las dos ceremonias exponiendo el
papel de cada uno de los actores rituales y los distintos puntos en los cuales

dichas ceremonias se asemejan o se diferencian.




ETNOGRAFIA DE LA COMUNIDAD

UBICACION GEOGRAFICA

La sierra de Tenango forma parte de la sierra Madre Oriental que se distribuye
en el estado de Hidalgo por una franja que va de sudeste a noroeste y que se
extiende por tres grandes cadenas de montaiias, paralelas en su mayoria, desde
los limites con los estados de Veracruz y Puebla hasta los de Querétaro y San

Luis Potosi."

Conformada por los municipios de Huehuetla, San Bartolo Tutotepec y
Tenango de Doria, la sierra de Tenango cubre una extension territorial de 778.6
Km?2. Marca sus limites con la sierra Norte de Puebla al este y sur, con la sierra
de Huayacocotla, Veracruz al norte y con los municipios de Metepec, Acatlan

y Agua Blanca al oeste, correspondientes al valle de Tulancingo.

El municipio de Tenango, ocupa una porcion de 210.7 Km2. equivalentes
a un 27% del total de la zona de la sierra, se localiza al sur de la region, entre
los 20° 20" 08" de latitud y los 98° 13" 36" de longitud, a una altitud de 1640
m.s.n.m. Al centro de su territorio alberga al pueblo del mismo nombre que es

tanto cabecera municipal como distrital.

El clima del municipio de Tenango es de tipo templado-humedo
tendiente a ser frio en invierno y caluroso en verano. Constantes y espesas
neblinas acompanan su paisaje a lo largo de todo el afio. Su precipitacion

pluvial llega a rebasar los 2 mil mm. anuales. Entre julio y septiembre se

" Guerrero, Raul, Apuntes para la historia del estado de Hidalgo, p. 47




presentan intensas lluvias, aunque cabe destacar que frecuentes lloviznas frias

duran hasta noviembre, y en ocasiones hasta diciembre.

James Dow menciona que: “Al este del Altiplano, hacia la costa, las
montarias se elevan por arriba de la meseta central, ondulan descendiendo
hacia el este, y de repente, en algunos sitios, se quiebran en escarpadas
pendientes y en acantilados [...] Entre las montafias hay rios de corriente

rdpida [que crecen considerablemente en época de lluvias] '

Tales caracteristicas climatologicas permiten una vegetacion natural de
bosque aciculifoliado, compuesto por pinos que se entremezclan con especies
frondosas; bosque caducifoliado humedo, encontrado principalmente en los
lugares umbrios donde se alzan helechos arborescentes y aisladas colonias de

hayas.’

Su topografia, compuesta principalmente de areas rocosas, proporciona
pocas tierras Optimas para la agricultura. Terrenos montafiosos y pedregosos,
tierras llanas o con piedras son los tipos de suelo utilizados para el cultivo. Los
cultivos son de maiz de distintos tipos, frijol bayo gordo, pequeiio frijol negro,
chiles, tomates, chilacayotes, calabazas, garbanzo, cacahuate, cilantro, limones,
platanos, aguacates, pahuas, naranjas, duraznos, higos, limas y chayotes. Existe

también una gran variedad de plantas medicinales.*

* Dow. James, Santos y supervivencias, p.69
* Gallinier, Jacques, Pueblos de la Sierra Madre, pp. 41-53.
* Dow. James, Op. cit. pp. 72-73.
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DEMOGRAFIA Y ECONOMIA

Hasta 1990, el censo de poblacion registra en la sierra de Tenango un total de
55 751 habitantes. Entre sus pobladores se cuentan miembros de los grupos
culturales otomies, nahua y tepehua. Los otomies cubren el mayor porcentaje
de poblacion indigena en la zona, después del Valle del Mezquital es el lugar
mas importante de asentamientos indigenas en el estado. Segun los datos del
censo de 1980 este grupo indigena alcanzaba entonces un 91.7% en Tenango
de Doria, un 90.3% en san Bartolo y un 79% en Huehuetla del total de la
poblacion indigena; de acuerdo con datos proporcionados por la delegacion
estatal del INI en 1990 los otomies sumaron un 96.8% en Tenango, un 95.1%
en san Bartolo y un 79.1% en Huehuetla. Aunque los nahuas también se
encuentran en toda la zona, el numero de ellos es minimo. En cuanto a los
tepehuas cabe destacar que, de todo el estado, unicamente es la cabecera
municipal de Huehuetla la que cuenta con asentamientos suyos y que esta

siendo, cada vez mas, absorbido por el otomies.

En el municipio de Tenango de Doria el censo del 90 registra una
poblacion total de 15,065 habitantes, datos del INI indican que 5,407, esto es
un 35.8%, son indigenas. También se albergan en el municipio extranjeros, por

lo menos en El Gosco, comunidad vecina al pueblo de Tenango.

De las 56 comunidades que integran al municipio, incluyendo la cabecera
municipal, solo nueve cuentan con mas de 100 hablantes de lengua indigena
(HLL.I). Como puede verse en el cuadro, el pueblo de Tenango, que es
cabecera municipal y distrital, alberga a 287 H.L.I., de un total de 1 628

habitantes, estando asi considerada entre las cinco mas importantes.’

* INEGI. Censo poblacional 1990
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Al 1gual que el resto de la zona, Tenango de Doria es considerado como
un municipio de fuerte expulsion poblacional. En los ultimos afios la busqueda
por mejores ingresos econdmicos ha ocasionado un considerable incremento de
emigracion hacia los Estados Unidos de Norte América, y en menor medida al

Distrito Federal y a la Ciudad de Pachuca.

Entre los emigrantes existe una red de comunicacion que permitei a
quienes ya estan en los Estados Unidos avisar a sus familiares, amigos o
paisanos sobre las oportunidades que se presentan, facilitando su viaje con
informacion y en varias ocasiones con dinero. En algunos casos, los
evangélicos, o miembros de alguna de las iglesias "protestantes”, reciben apoyo

de estas instituciones religiosas para la realizacion de su viaje.

Aunque en comparacion con otras comunidades la cabecera municipal

presenta menor porcentaje de emigraciodn, ésta no puede pasar desapercibida.

Los tenanguenses que no migran basan su economia en la agricultura y el
comercio, principalmente. Me parece importante resaltar el hecho de que los
padres de hijos emigrantes solventan varios de sus gastos con los dolares que
reciben siempre que alguno de sus hiios "esté del otro lado", aun cuando esté

casado.

En cuanto a la agricultura, pese a las fuertes dificultades que existen para
la produccion agricola a causa de la topografia del municipio, ésta sigue
considerandose una importante actividad econdémica para aquéllos que no
emigran, sobre todo para los indigenas. Muchos de los pequefios propietarios,

mestizos o indigenas, han optado por la venta de sus tierras debido a lo poco




redituable que éstas resultan. Quienes no poseen tierras 0 queé poseen muy
pocas, venden su mano de obra o rentan tierras a los grandes propietarios para
poder conseguir mas baratos el maiz y el frijol, alimentos basicos del lugar, a
través del sistema de media. “La tierra que trabajan [los indigenas)] para su
subsistencia es propia o empefada, o rentada en efectivo o cultivada a
medias. Los convenios de renta varian. El convenio tipico de alquiler ‘a
medias ' estipula que el mediero prepare el terreno para la siembra. El duefio
pone la semilla y la mitad de los gastos subsecuentes, incluyendo el
desyerbado, la terrada y la cosecha. La cosecha se divide por mitades entre el
duerio del terreno y el mediero [...] Los propietarios mestizos obtienen
mayores utilidades dando sus tierras a medias que cultivandolas por cuenta

propia, pagando peones. %

Aunque, como se menciond anteriormente, existen distintos tipos de
cultivos en el municipio, no logran producirse grandes excedentes que permitan
una comercializacion significativa. “Se ocupa muy poco del cultivo comercial
y no existen plantaciones en grande escala de ninguna clase en esta region.
La produccion agricola procede principalmente de pequeras propiedades,
prevaleciendo en toda el drea la propiedad privada. Los cultivos comerciales
importantes son el maiz y la cafia de aziicar. Los mestizos son duefios de la
mayor parte de las tierras cultivables alrededor del pueblo de Tenango de
Doria y son propietarios de muchos de los bosques. El resto del drea, que es
mucho mayor, pertenece a los residentes locales que la cultivan. Las

propiedades cultivadas por los indigenas son en su mayor parte privadas.”’

° Dow. James, Op. cit. p. 72
Ibid pp. 71-72.




Como Dow menciona, en las zonas frias del municipio el maiz se
siembra en febrero para cosecharse después de septiembre; en las zonas
templadas, en cambio, se siembra y se cosecha en los meses de diciembre y
mayo. La mayor cantidad de produccién se obtiene de las zonas frias. “Junto
con el maiz, se siembra frijol bayo gordo que se enreda en las caias de maiz.
El pequenio frijol negro se siembra al mismo tiempo o un poco después y es

mds bien rastrero.”

Con respecto al comercio, es importante mencionar que éste representa
una base econdmica importante, principalmente para los mestizos quienes
comercian con el exterior y, como ya se vio, con la tierra. La gran mayoria de
los establecimientos comerciales, tanto de la cabecera como de las
comunidades, pertenecen a los mestizos. En la cabecera municipal pueden
encontrarse, entre otros, fondas, panaderias tradicionales, una farmacia,
papelerias, tiendas de ropa y de zapatos y hoteles, ademas de varias tiendas de
abarrotes. Entre estas ultimas destacan dos tiendas grandes cuyo surtido
comprende tanto productos de misceldnea, como pan tradicional, articulos de
papeleria, de tlapaleria, de merceria, sombreros, mecapales, ropa y casi todo lo
que los tenanguenses les demanden. En una de estas tiendas se encuentra la

caseta por la cual el pueblo se mantiene comunicado telefénicamente.

Los indigenas, por su parte, venden pequefias cantidades de productos
agricolas y animales de corral en los mercados semanales del pueblo de
Tenango, de san Bartolo, de Huehuetla o de alguna otra localidad importante
que les quede cerca de su comunidad. Como Dow menciona, el dinero que los

indigenas obtienen de sus ventas lo utilizan para comprar en el mismo mercado

¥ Ibid p. 73




articulos de despensa y mercancias manufacturadas.” No es dificil ver a estos
comerciantes indigenas gastar parte de su dinero en las cantinas o en los

puestos de pulque.

El producto de comercializacion mas importante para varios de los
indigenas es el de textiles artesanales elaborados por ellos mismos: blusas,
vestidos, carpetas y manteles, en los que bordan con colores llamativos
diversos tipos de animales y flores. Son varios los artesanos que han
establecido un compromiso de compra-venta al mayoreo con fuerefios
particulares o con casas comerciales como la tienda de artesanias Hidarte de
Pachuca, perteneciente al Gobierno del Estado. Cabe destacar que por lo
fantastico de los dibujos empleados en estos bordados tradicionales, conocidos
como "tenanguitos”, es probable que se trate de imagenes que evocan animales
miticos en los cuales creian los antepasados y muy probablemente todavia
siguen creyendo algunos tenanguenses, pues si bien es cierto que todos esos
animales y flores tienen rasgos diferentes por tratarse de creaciones personales,

también lo es el que muchos son semejantes.

Otras actividades economicas practicadas principalmente por los
indigenas es el empleo temporal en el desarrollo de oficios tales como la

carniceria, la albariileria y la carpinteria. Los rezanderos, los musicos y los

curanderos también forman parte de la poblacién econdomicamente activa.




HISTORIA

El nombre de Tenango se deriva de las raices nahuas "tenamit]” cerca 0 muro
de ciudad y "co" en, siendo asi el nombre primitivo Tenanco que significa lugar

amurallado o fortificado.!!

Tenango junto con el agregado de Doria puesto en honor al Licenciado y
Coronel Juan Criséstomo Doria quien en el afio de 1869 fuera el primer
gobernador del estado de Hidalgo,'* es el apelativo con el cual se conoce tanto
a la region serrana otomi-tepehua, como al municipio y al pueblo cabecera

municipal y de distrito.

Por decreto presidencial Tenango de Doria fue nombrado el primero de
mayo de 1891 cabecera distrital de los municipios de Huehuetla, San Bartolo
Tutotepec y Agua Blanca. La peticion, hecha por el entonces jefe politico del
distrito de Tulancingo don Feliciano Madrid, aparece en el periodico oficial del
30 de abril de 1891. En ella hace saber la violenta situacion que los indigenas
(descritos como aztecas, tepehuas y otomies), que habitaban la zona, vivian
debido al uso de armas para hacer valer sus derechos de propia cuenta,
consecuencia -segun €l -del poco empefio que ponian en el trabajo, la falta de

educacion y de un centro de autoridad inmediata. '’

De acuerdo con Pedro Carrasco los otomies hidalguenses pertenecieron a
la ola migratoria de Xilotepec, se introdujeron en la entidad por el Valle del
Mezquital (al oeste), de donde un buen numero continud hacia el norte hasta

llegar a Metztitlan y otros mas hacia el este para formar el Sefiorio de

"' Guerrero, Raiil. Otomies y tepehuas de la Sierra Oriental del Estado de Hidalgo, p. 24.
12 :

- Ibid.

'3 SEP. Entre selva v milpas...la neblina, Gobierno del Estado de Hidalgo. p.




Tutotepec, al cual pertenecieron Huehuetla y Tenango.' Para Jacques Gallinier
el desplazamiento hacia el este tuvo lugar del afio 1220 al 1279. Este mismo
autor comenta que es probable que la separacidn entre los otomies del Valle y
los de Tutotepec se haya debido a la emigraciones que los nahuas hicieron de
sur a norte con direccion a la Huasteca, atravesando por Huayacocotla ubicado

entre Metztitlan y Tutotepec."’

El reino de Tutotepec por estar establecido en lugares reconditos de las
montaiias, pudo conservarse independiente de la conquista de los mexicas que
extendieron su imperio en tiempos de Moctezuma Xocoyotzin. Tal hecho
también tuvo como resultado el postergamiento de la conquista espafiola, que
finalmente se dio en forma pacifica por medio de la evangelizacién

franciscana.'®

Pero la paz no siempre estuvo presente en el reino de Tutotepec, los
teochichimecas invadieron el territorio, provocando con ello una mezcla de
poblaciones durante el siglo XIV. Los tepanecos que conquistaron la provincia
de Xaltocan'” alcanzaron a colonizar Tutotepec. Gallinier dice: “...en visperas
de la conquista, se observa una gran mezcla de poblaciones nahuas, tepehuas,
totonacas y otomies [...] de tal modo que Tulancingo se dividio en un barrio
norte (de poblaciones que habian llegado tras los teochichimecas) y un barrio

sur, habitado por gente de habla nahuatl (de origen chichimeca). "*®

'* Carrasco, Pedro, Los Otomies, p.

'* Gallinier, Jacques. Op. cit. pp. 59-61.

' Guerrero, Raiil, Op. cit. p. 42.

" Segtin lo comenta Gallinier, Xaltocan y Xilotepec eran las dos provincias en que estaba dividida la nacién
Otomies. Xaltocan alcanza a tener una supremacia sobre todos los pueblos. Gallinier, Jacques, Op. cit. 59-
60.

' Ibid. p. 60.




La conquista espariola encontré un fuerte apoyo en los otomies, quienes
vieron en ella una oportunidad de liberacion del imperio azteca. Pese a ese
apoyo, manifestado aun en la evangelizacién, los intereses de los
conquistadores obligaron a los otomies por un lado, a sustituir en algunos sitios
su lengua por la nahua y, por otro lado, a ceder parte de su territorio situado en
zonas mineras a familias nahuas que eran consideradas mas aptas para la labor,
provocando con ello el aumento de la penetracion de esa cultura, aun en

regiones netamente otomies.

En el proceso de la conquista también se manifestaron hechos violentos.
Con los acontecimientos del Panuco, los otomies se rebelaron en contra de los
europeos, logrando al cabo de una segunda rebelion que ganaron convertirse en
Republica de Indios de la Alcaldia Mayor de Tulancingo. De esta manera la
poblacion del lugar logré mantenerse independiente del poder central, teniendo,
unicamente infiltraciones europeas con caracter evangélico. Sin embargo
cuando los agustinos intentaron para su mejor control reintegrar las instancias y
barrios del sefiorio de Tutotepec, se toparon con una reacciéon de rechazo que
dur6 hasta el siglo XVII, provocando que varias familias emigraran con el afan

de alejarse de su influencia y continuar con sus creencias idolatricas.'’

La conquista espiritual de los tenanguenses se atribuye a los frailes
agustinos, que en el afio de 1552 construyeron la iglesia de Tenango cuando se
dirigian a Pahuatlan Puebla para fundar un convento. En 1891 sobre los restos
de aquéllos, que fue incendiada en 1816 durante la lucha de independencia, se

construyo una nueva iglesia bajo la misma advocacién de San Agustin.?’

" Ibid. pp. 65-66
“ Catdlogo de las construcciones religiosas del siglo XVI,




Como muchos otros pueblos indigenas el de Tenango siguid conservando
muchas de las concepciones religiosas que trataron de ser erradicadas por los
conquistadores espirituales. Hasta hoy muchas de esas concepciones, legadas
de sus antepasados prehispanicos, siguen teniendo vigencia para un grupo
considerable de otomies. Sin duda dichas concepciones han tenido que

atravesar por un proceso de resignificacion.

SERVICIOS

El pueblo de Tenango es camino de paso obligado entre Tulancingo y los
municipios de San Bartolo Tutotepec y Huehuetla. La carretera asfaltada que
sale de Tulancingo, atravesando por el municipio de Metepec y llega a
Tenango, continua hasta San Bartolo. En direccion a este ultimo existe una
desviacion que conduce a Huehuetla por un camino de herradura. Las
condiciones de la carretera asfaltada al adentrarse en la Sierra pueden
considerarse como regulares ya que, ademas de su angostura que solo permite
dos carriles, resultan frecuentes los baches y estorbos tales como piedras que

aumentan la peligrosidad del camino.

El servicio de transporte lo cubre la linea de "Autobuses Blancos ABC",
que en la mayoria de los casos manda microbuses. Aunque son varias las
comuntdades que se hayan por el camino que recorren dichos microbuses entre
Metepec y el pueblo de Tenango o de éste a San Bartolo o Huehuetla, existen
otras mas aisladas. Algunas de éstas cuentan con camino de herradura por el
cual pueden acceder los taxis que prestan un servicio particular, pero debido a

su costo no siempre tienen demanda; el resto de las comunidades -que son

muchas- sélo tienen acceso a pie o a caballo.




El servicio de teléfono que solo existe en la cabecera es cubierto por una
caseta que conecta a través de su misma linea a varios teléfonos particulares.

Dicha caseta se encuentra en una de las tiendas mas importantes del pueblo.

La parte central del pueblo, es decir, donde se encuentra la presidencia

municipal y las calles principales que la rodean esta pavimentada.

Aunque la tendencia a construir casas con material de concreto se
acentia cada vez mas, aun pueden observarse varias construcciones de adobe
con techo de teja -principalmente en la parte central-, asi como también casas
de madera con techo de lamina de carton junto o dentro de una misma casa

donde una buena parte esta hecha de concreto.

Si no todas, si la mayoria de las casas cuentan con drenaje. Aqui no se
observan -por lo menos a primera vista- letrinas, sino bafios con excusados,
lavabos y en varios casos con regaderas, lo que supone un servicio de agua

entubada.




FUNDAMENTOS TEORICOS

Este capitulo tiene como objetivo plantear basicamente tres conceptos tedricos

que para el analisis seran utilizados: cultura, identidad y ritual.

El interés de este trabajo es el estudio de dos rituales religiosos
realizados en el pueblo de Tenango de Doria: el Rito del Cerro Brujo y la
Fiesta Patronal de San Agustin Apostol. Ambos rituales, a los cuales he
considerado como las manifestaciones mas completas de la religiosidad popular
a través de la cual un sector del grupo cultural otomi que habita en Tenango
expresa su cosmovision, es decir, su forma de entender el mundo, ofrecen a
dicho sector elementos de cohesion que le permiten mantenerse como grupo y
convivir con aquellos otros que también conforman el universo social del

pueblo.

En el contexto social del grupo que nos ocupa no puede hablarse de un
sistema de creencias unico. En términos de religion, entendida ésta como una
estructura de discursos y prdcticas comunes a un grupo social y referidas a
algunas “fuerzas” a las que los creyentes consideran como anteriores y
superiores a su entorno natural y social, frente a los cuales los creyentes
expresan sentir una cierta “dependencia” considerdndose obligados a una
cierta conducta en sociedad con sus semejantes...,’’ los tenanguenses se
encuentran divididos, en principio, en dos grandes colectividades, los catolicos
y los “protestantes”. Cada uno de éstos a su vez esta segmentado en otros
menores: los “protestantes” en diversas iglesias, “sectas”, cuya infiltracién ha
sido considerablemente incrementada en los ultimos afios, en cuanto a los

catolicos puede decirse, con base a la observacion de las practicas religiosas

*! Maduro, O. Religién y conflicto social, pp 33, 39
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celebradas a largo del afio, que hay dos grupos, aquel que realiza las practicas
mas apegadas a la teologia manejada por la autoridad eclesial, al que llamo el
grupo de los “catolicos institucionales™; y otro cuyas practicas se extienden al
manejo y la fe en concepciones sincréticas, las heredadas con anterioridad a la
conquista espafiola y con las de la iglesia catolica, a éste lo llamo el de los
“catolicos tradicionalistas”. Quiero aclarar que con la catalogacion de
“catdlicos institucionales™ no pretendo hacer ver a este conjunto de individuos

como un grupo cerrado y homogéneo.

Mestizos e indigenas forman parte tanto del grupo de los “protestantes”
en general, como de los “catolicos institucionales™; el grupo de los “catolicos
tradicionalistas”, que es al que nos abocaremos, sOlo estd formado de

indigenas.

Esta situacion que presenta el aspecto religioso en el pueblo de Tenango,
asi como aquellos otros relacionados con lo econémico, lo politico y lo social,
mencionados en el capitulo anterior, nos dan pauta para entender que en el

pueblo de Tenango no existe una division radical entre mestizos e indigenas.

Asi pues, para hablar de la cultura del pueblo de Tenango de Doria
resulta necesario enmarcar a todos los grupos que en él confluyen. Una
definicién de cultura como la de Mario Mancilla quien, basado en Garcia
Canclini, plantea que ésta ...no sélo se refiere a la produccion de fendomenos
en prdacticas sociales donde se representa y/o reelaboran simbdlicamente las
estructuras materiales para renovar, administrar y reestructurar el sentido,
sino también una especificidad grupal manifiesta por individuos, que permite
interactuar en una misma sociedad a mds de una cultura, posibilitando

alianzas inter e intra culturales y/o intraclases para la consecucion de las




metas y valores de los individuos a pesar de esta aparente contradiccion’ me
permite ubicar al universo social de Tenango como un todo cultural, sin que por
ello se pasen por alto las diferencias y similitudes que existen entre los distintos

grupos que lo conforman.

Resulta claro que ninguna sociedad puede mantenerse ajena a los
cambios y transformaciones provocados en el proceso de desarrollo que
actualmente se vive. La expansion que la sociedad occidental ha tenido en las
altimas décadas ha logrado infiltrar sus valores e ideologia®® en todas las
sociedades. Pese a ello, no puede hablarse de una homogeneidad de culturas,
pues si bien es cierto que existe una tendencia a la universalidad de ciertos
valores, también lo es el que cada sociedad sigue conservando otros que le son
propios y distintivos. Es asi que dentro de una misma sociedad se desarrolla
una ambivalencia de valores entre los adoptados y los tradicionales, lo que es
asumido en forma heterogénea por los miembros de la sociedad, ya que cada
uno de éstos esta influido por su particular historia de vida; por ejemplo, para
un emigrante definitivo, que no regresa a su comunidad sino como visita, el
grado de influencia que sobre €l tienen los valores e ideologia que le fueron
inculcados en el seno materno, sera distinto al que tienen aquellos migrantes
que se reintegran, o al de aquéllos que solo salen esporadicamente, o al de
aquellos otros que nunca han salido. Los valores adoptados a la tradicion
tendran en cambio otra influencia en el Gltimo caso que en el primero. En cada
situacion, ambos valores se asumen de manera distinta. Asi pues, los miembros
de una sociedad se hallan al mismo tiempo unidos y segmentados, unidos en

tanto que se asumen como parte de un todo que es su sociedad, y segmentados

>* Mancilla. Mario, Mecanoescrito

>3 Como Portal v Aguado. entiendo este concepto como “espacio ordenador” que funge como un instrumento
necesario. que tamiza las experiencias colectivas ¢ individuales. Aguado, J. Carlos, Portal, Maria Ana.
Ideologia, Identidad y Ritual p. 47.




en tanto que asimilan los valores de manera distinta. Producto de ese juego de
asimilacion de diferentes valores e ideologias se desarrollan dentro de una
sociedad estratificaciones, ideologias y cosmovisiones culturales a las cuales se

adhieren grupos de individuos que pueden compartir historias de vida similares.

Volviendo al campo de lo religioso, debemos tener en cuenta que aunque
sin duda existen diversos grupos culturales que comparten los principios
basicos de alguna religion, la forma de manifestarla o expresarla es particular‘y
distintiva de cada uno de esos grupos. Una religion logra introducirse en tal o
cual grupo solo de manera parcial, su reproduccién en cada uno de éstos es una
ramificacion de ella representada en practicas sui generis, practicas que en la
mayoria de los casos no logran ser interpretadas en los términos propios de esa
religion, sino mas bien en el contexto en el que se han desarrollado (como
ejemplo de ello tenemos el que muchas veces para representar lo mismo existe
una diferencia en los objetos utilizados por cada cultura, o bien que varas
culturas utilicen objetos semejantes que representan algo completamente
distinto). Es posible que las practicas religiosas de culturas distintas, pero
vecinas, encuentren similitudes tanto por lazos afectivos que las mantienen en
contacto, como por una raiz historica comun, sin embargo, cada una de esas
culturas resalta determinados rasgos que le son importantes, estableciendo de
esa manera su diferencia ante las otras. Asi, el hablar por ejemplo del
catolicismo practicado por tal o cual grupo cultural, nos remite mas que a la
catequesis cristiana colonial, a una catequesis -emanada de aquélla- que dicho

grupo ha desarrollado y que manifiesta en la realizacion de sus practicas.
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PLANTEAMIENTOS GENERALES SOBRE EL RITUAL

Toda sociedad, de una u otra manera, ha creado y desarrollado acciones
rituales. Las causas que las originan son diversas: procesos €conomicos,
politicos, tecnologicos, religi()sos, crisis vitales humanas (nacimiento, pubertad,
reproduccion, muerte), ruptura de relaciones sociales cruciales o fenomenos

naturales.

Siguiendo a Victor Turner quien por ritual entiende ... una conducta
formal prescrita en ocasiones no dominada por la rutina tecnologica, y
relacionada con la creencia en seres o fuerzas misticas’, me ayuda a tomar
de ese gran campo de acciones sociales antes mencionado, solo las de caracter
religioso, es decir, aquéllas relacionadas con lo magico, lo mistico y los seres

sobrenaturales, caracteristicas de las ceremonias que ahora nos interesan.

Sin embargo, por las caracteristicas de dichas ceremonias y por los fines
que aqui se persiguen, me parece que una definicion mas apropiada es la que
define al ritual como una practica social que sigue ... una pauta ordenada que
se ha establecido por tradicion: <ésta es nuestra costumbre>. Normalmente,
hay <un director>, un maestro de ceremonias, un sacerdote principal, un
protagonista central cuyas acciones proporcionan los marcadores temporales
para todos los demds. Pero no hay un auditorio separado de oyentes. Los que
actuan y los que escuchan son las mismas personas. Participamos en rituales
para transmitirnos a nosotros mismos mensajes colectivos™, sin olvidar que
estos mensajes también van dirigidos a aquéllos que el grupo de participantes
concibe como “los otros” con el fin de que estos wltimos los reconozcan como
grupo.

** Turner. Victor. La selva de los simbolos. p.21.
- Leach, Edmund, Cultura y comunicacién. La légica de la conexion de los simbolos, p.62.
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Como fendmeno social, el ritual tiene implicaciones en todos los
pueblos, sin embargo, como practica especifica de un grupo determinado,
dichas implicaciones se restringen a las fronteras culturales, es decir, sus
limites estan marcados por el sentido que pueda tener para los individuos:
aquello que para un grupo cultural resulta importante, para otro puede no serlo
e incluso no existir en sus concepciones. El conjunto de creencias que dan
forma y sentido al Rito del Cerro Brujo sélo tienen importancia para los
“catolicos tradicionalistas”. Los “protestantes™ y el resto de los catdlicos toman

la celebracion de dichos rituales como “asunto de la gente atrasada”.

Cabe recordar que el limitarse a ciertas acciones rituales no conlleva a
restringir las influencias que ellos tienen de, y ejercen sobre otros aspectos
sociales. Como productos culturales, los rituales se encuentran inmersos en el

complejo social en el que se desarrollan.

Es asi pues que el sentido que los individuos otorgan a un determinado
ritual surge y se mantiene en tanto que €ste representa en principio los valores
culturales de dichos individuos: [Un ritual] para constituirse como tal,
-..requiere lener un raigambre histérico y un sentido cultural que permita

reproducir identidades sociales ...es una prdctica formalizada Yy normada por

el orden cultural *°

Los valores representados en algunos rituales llegan a considerarse
dentro de un grupo como sagrados, pueden ser respetados o asumidos como

verdades absolutas. Las alteraciones e innovaciones presentadas en los rituales

** Aguado, Carlos, Maria Ana Portal, Identidad, ideologia y ritual, p 73.
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religiosos son asimiladas por sus practicantes a través de un proceso mds lento

y paulatino que el del resto de los rituales.

La conciencia espiritual de un grupo puede provocar que en la
normatividad de conducta se halle involucrada, en el caso de los rituales
religiosos, la obligacion que se tiene hacia los seres o fuerzas sobrenaturales
con quienes se establece una relacion de dependencia y/o subordinacién. La
realizacion de un ritual de este tipo se asume como un compromiso a cumplir
por la obligacién creada no solo con el grupo cultural, sino también, y quiza

mas importante, con lo sobrenatural.

En este plano, infiero que las ceremonias colectivas de indole religioso
fortalecen las convicciones creadas en torno a la existencia de seres sagrados
en los que cree el grupo que las practica. En suma, el ritual religioso puede
verse como un medio de reconocimiento de una cultura, es decir, de un grupo
de individuos que se reconocen como participes de una conviccion en seres
poderosos como sus protectores, asi como del convencimiento de la eficacia de

la practica.

Tiempo y espacio ritual

Las ceremonias rituales propician un espacio y un tiempo sagrado en los que
existe para los hombres la posibilidad de ponerse en contacto con €sos seres
intermediarios, segun lo expresan sus practicantes. Asi, “el viejito”  se
manifiesta a través de quienes logran ponerse en transe durante el Rito del
Cerro, comunicando a través de ellos sus satisfacciones, necesidades y/o enojos
de él o de los otros seres; segun dicen, el santo patron en visperas de su fiesta

llega a manifestarse en suefios, mandando asi sus mensajes.
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También en ese espacio y tiempo sagrado se permite la desinhibicion de
los practicantes y la tolerancia a ciertos actos que en la cotidianidad son
reprochados. La embriaguez por ejemplo se considera en este contexto como
parte de la adoracion. En ambas celebraciones, la circulacion de refino y anis
esta presente de principio a fin, considerandose como elementos
imprescindibles de ellas. Pero no todos los participantes se embriagan al grado
de perderse; en esto, como en otros actos, la jerarquizacion de los participantes
se hace presente. Los brujos principales y mayordomos tanto de la fiesta
patronal como de el Rito del Cerro saben que el desarrollo de la celebracion
esta en sus manos, por lo que no pueden permitirse ni dormur, ni perder la
nocion de lo que estan haciendo. Sin embargo, esos principales que juegan un
papel de autoridad en ese espacio-tiempo sagrado, se ven obligados a compartir
la bebida con el resto de los fieles a fin de promover y conservar la unidad,

acentuando asi su autoridad.

LA IDENTIDAD EN EL RITUAL

La identidad del grupo no se da en forma homogenea, cada individuo
experimenta de acuerdo con sus circunstancias de vida una forma particular de
identificacion con los otros, es decir, no implica que los individuos la asuman

siempre y en todos los casos de la misma manera.

Entiendo por identidad ... un proceso de identificaciones historicamente -
apropiadas que le confieren sentido a un grupo social y le dan estructura

significativa para asumirse como unidad. 277

=" Aguado, Carlos, Maria Ana Portal, Identidad. ideologia vy ritual, p 47.
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La identidad no es estatica, es un proceso de conformacion de individuos
adheriéndose a un grupo o grupos, y en este proceso los individuos replantean

constantemente los significantes de los valores en los que creen y comparten.

Las practicas rituales funcionan como mecanismos para fortalecer los
valores, aunque cabe destacar que si bien es cierto que en ellos se promueve la
participacion colectiva, también lo es el que cada individuo trata de satisfacer

sus propias necesidades.

Al compartir con otros un ritual como el del Cerro Brujo o la fiesta
patronal de San Agustin, en los que se ponen de manifiesto una gran diversidad
de elementos simbolicos culturales, permiten al individuo reconocerlos y tal vez
replantearlos. Asi, cada participante busca insertarse en el consenso de valores

propios de su cultura.

La identidad de los participantes de un ritual se expresa de distintas
maneras. Cada individuo proyecta a los otros participantes su conviccidn hacia
los valores grupales, para asi ser reconocido por ellos. La conviccion que los
otros posean repercute en la de cada individuo, es decir, éstos saben que sus

valores son compartidos por otros, asi los reafirman como grupo.
Los practicantes del ritual tratan de manifestarse ante los "extrafios"

como umidad procurando con ello que los otros los distingan como un grupo

con caracteristicas particulares.
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Notas finales

Otro aspecto importante es el de sincretismo religioso que se da, de acuerdo
con Manuel M. Marzal cuando dos religiones, con sus respectivos sistemas
de creencias, ritos, formas de organizacion y normas éticas, se ponen en
contacto, pueden ocurrir en teoria tres cosas diferentes: la primera, que
ambas religiones se confundan en una nueva, produciendo una sintesis; la
segunda, que ambas religiones se superpongan y mantengan Su propia
identidad, produciendo una simple yuxtaposicion; y la tercera, que ambas
religiones se integren en una nueva, pero siendo posible identificar la
procedencia de cada elemento de la misma y produciendo asi un verdadero

sincretismo. 2

En el pueblo de Tenango de Doria el sincretismo se presenta, a mi
parecer, en el segundo de los casos, entre el catolicismo colonial y las creencias
prehispanicas. Esto se explica por la dependencia mutua que se establece entre
ambas religiones ya que, segin se cree, las diferentes divinidades que
conforman cada una de ellas estan interrelacionadas entre si, actuando de

comun acuerdo para beneficio de sus fieles.

Siguiendo al mismo autor con respecto a la reinterpretacion, ésta se da en
un rito no solo cuando se cambia el significado original, sino también cuando se
le afiaden nuevos significados. Los ritos que aqui se estudian pueden ubicarse
en los tres tipos de reinterpretacion que Marzal sefiala: a) se acepta el rito
cristiano y se le da un significado indigena; b) se conserva el rito indigena y
se le da un significado cristiano; y c) se acepta el rito cristiano, pero a su

significado original se le afiaden nuevos significados. ? Como caso del primer

¥ Marzal, Manuel. El Sincretismo Iberoamericano. p. 175.
% Op cit. pp 176-177
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tipo tenemos a la fiesta patronal donde los indigenas siguen los lineamientos
establecidos por la institucion pero la forma de adoracion a los santos se hace
de acuerdo a la tradicion legada. Dicha tradicion al ser catalogada por la
autoridad eclesiastica del lugar como una invencidon no tiene sino un apoyo
francamente austero de ella. En cuanto al segundo tipo podemos mencionar que
en el Rito del Cerro Brujo donde la adoracion esta destinada a las divinidades
prehispanicas se toman en cuenta también simbolos catolicos que, como podra
verse en la descripcion, pueden verse como simbolos dominantes del Rito. Por
ultimo, con respecto al tercer tipo, los indigenas dan un significado a los santos
no del todo similar al que dan las autoridades eclesiasticas; como se menciona
en el capitulo siguiente, los indigenas consideran a algunos de los santos como

“santos naturales” a los que conciben como sus principales protectores.

Un ultimo aspecto que me parece importante mencionar aqui es €l que se
observan también casos individuales, de algunos conversos a las "sectas"
(principalmente los que se encuentran en la etapa transitoria de adhesion), que
siguen participando en ciertas celebraciones tradicionales del catolicismo como
el carnaval. Lo interesante es explicar como dichos individuos se ocultan tras la
mascara que portan, procuran esconderse ante los miembros de su nueva
religion, justificando su accion ante la comunidad ya que, afirman, lo hacen
como un juego. Debido a que en este ultimo caso ambas concepciones
religiosas estan respaldadas por una institucion oficial, las convergencias y

divergencias entre ambas resultan mas claras que en las anteriores.

En este trabajo nos dedicaremos al sincretismo manifiesto en las
practicas rituales del Cerro Brujo y la Fiesta Patronal respectivamente. Ambos
rituales, que como se vera mas adelante estin mutuamente interrelacionados,

conforman la religion del grupo otomi que nos interesa.
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ETNOGRAFIA CEREMONIAL

En este capitulo abordaré el ritual de la fiesta patronal dedicada a san Agustin
Apostol y el llamado Rito del Cerro Brujo realizados en agosto y mayo,

respectivamente.

El interés de este trabajo esta enfocado a los “catolicos tradicionalistas”,
aunque, como se vera en la fiesta patronal, también son considerados algunos

“catolicos institucionales”.

Como hipotesis central planteo que ambas manifestaciones rituales dan
elementos de organizacion social a un sector de otomies del pueblo de Tenango
de Doria. Esto permite a los practicantes reconocerse como parte del grupo

otomi y asi contar con expresiones de identidad en el proceso social.

Los dos rituales que ahora nos ocupan corresponden a aquellos
clasificados como periddicos y calendaricos, ya que su celebracion tiene efecto
en fechas fijas: la fiesta patronal el 28 de agosto; y el Rito del Cerro Brujo el 3
de mayo. Este ultimo también se realiza el 24 de diciembre y en el mes de
agosto con fecha variable, aunque no con la misma importancia que el del 3 de

mayo.




LoOS RITUALES
RiTO DEL CERRO BRUJO

Antecedentes

El constructo religioso del grupo otomies presenta desde la época prehispanica
un alto grado de complejidad como lo afirma Jacques Galinier: Las
representaciones mitologicas eran el reflejo de una organizacion de
divinidades articuladas en una estructura de varios niveles, con el Viejo
Padre y la Vieja Madre en la cima, asociados con la imagen de la gruta,
matriz del universo. El culto a las montaiias era la expresion directa de lo
anterior. [De] las divinidades fundamentales sobresalen... el dios del fuego,
principio masculino, purificador, divinidad del sacrificio y de la muerte, el
antepasado de linaje por excelencia... a quien asemejaria yo con El Serior del
Mundo... Los estratos inferiores del pantedn estaban ocupados por
divinidades de diversos atributos: ...duefio del viento, asociado al alma, a la
respiracion; ...divinidad de la vegetacion, ...divinidad de la muerte, etc.,.”®
Afirma también, que en sus ceremonias practicaban el autosacrificio, el ayuno y

los sacrificios humanos.

James Dow describe el sistema de creencias que los otomies tienen en
toda la Sierra de Tenango, tomando en cuenta desde los dioses ancestrales
benévolos, malévolos, los espiritus animales compaiieros, el hombre, plantas y
animales ordinarios, hasta los santos catolicos.”’ Todos y cada uno de ellos

reciben una ceremonia especial.

3 Galinier, Jacques, Pueblos de la Sierra Madre, p. 64.
3 Dow. James, Santos y supervivencias, pp. 97-109.
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En el Rito del Cerro Brujo se funde pues la adoracion a varias deidades
sin que a cada una de ellas se les deje de dar importancia. Cabe destacar que
ademas veneran a dos imagenes catolicas: la Santa Cruz y la Virgen de

Guadalupe, resultando esta ultima la de menor importancia.

Dichas creencias siguen teniendo una gran importancia para un buen
nimero de otomies habitantes de la cabecera municipal de Tenango de Doria, a
pesar de que -como en el resto del municipio y de la zona- las infiltraciones de

los grupos religiosos no catolicos ha ido incrementandose considerablemente.

Organizacion

Cerro Brujo es el nombre con el que los tenanguenses identifican a los montes
que consideran sagrados. Segun lo afirma James Dow, tal denominacion se
debe a los criollos a causa de los chamanes, mas comunmente conocidos en la
regién como brujos, que los visitan.”> Aun cuando esto sea cierto, los otomies
creyentes del Cerro han adoptado esa denominacion de tal manera que
actualmente la consideran heredada de sus antepasados indigenas, como se

vera mas adelante.

Los preparativos y realizacion de esta ceremonia esta a cargo de una ;
organizacion permanente que se autonombra Ngasteni (poneflores). En base al
conocimiento que los diferentes miembros de dicha organizacion tienen sobre
las creencias de los simbolos™® implicados en y del ritual, se establece una clara 4

jerarquizacion, como lo muestra el esquema 1.

3 Ibid. P. 98

33 Simbolo lo entiendo siguiendo a V. Turner como: agregados de sentidos abstractos, dentro del contexto )!
cultural creados arbitrariamente en donde una cosa estd representando a otra, y ¢s una fuerza ’
independiente, en si misma producto de muchas fuerzas opuestas, Turner, Victor, La Selva de los
simbolos. pp. 48-49.
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BRUJO PRINCIPAL

BRUJA PRINCIPAL

BRUJOS AUXILIARES O DIPUTADOS

l

MAYORDOMO

l

MAYORDOMA

l

DIPUTADOS DEL MAYORDOMO

Con al menos un mes de anticipacién el brujo principal junto con el
mayordomo distribuyen entre los miembros de esta organizacion las diversas
tareas preparatorias de tipo matenal: 1) buscar y contratar un grupo de musicos
de cuerdas y a veces dos, debido a que no siempre un sélo grupo esta dispuesto
a tocar los tres dias que dura el ritual; 2) seleccionar y hacer el trato de palabra
con los duefios para que les donen o les vendan animales, pollos y un borrego,
que seran ofrecidos y comidos en el Cerro durante el rito; 3) recolectar flores
que serviran tanto de ofrenda como de adorno para los altares de los lugares
donde sera realizado el ritual, esta actividad regularmente la hacen los
diputados; 4) comprar papel, velas y otros materiales también necesarios para
adornar; y 5) comprar todos aquellos viveres necesarios para la ofrenda y para

la elaboracion de la comida que se dara durante los tres dias.
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Actores del ritual.

Por las acciones que cada uno de los actores de este ritual realiza, nuevamente
me vuelvo a apoyar en una clasificacion. Considero que los integrantes de la
estructura organizativa presentados en el esquema 1 pueden catalogarse de la
siguiente manera: 1) expertos dirigentes del ritual: brujo principal y bruja
principal; 2) organizadores del ritual y custodios de simbolos rituales:
mayordomo y mayordoma, 3) brujos retirados, iniciados, o en proceso de, que
son discipulos o seguidores de los expertos: brujos auxiliares; y 4) novatos o
aprendices del rntual que ayudan al mayordomo: diputados. Agrego una quinta
catalogacion que es la de los fieles no incluidos en la organizaciéon pero que

participan en el rito como espectadores del procedimiento del ritual.

1) Expertos dirigentes del ritual. El brujo es asumido como el mas
importante de los brujos o "brujitos”, como comunmente se les nombra a todos
aquellos que son considerados como "personas de conocimiento" por sus
facultades chamanicas. Este brujo realiza las tareas mas delicadas de la
ceremonia, esto es, aquellas que requieren de mayor sabiduria, segun lo afirman
los propios participantes: "limpia" de oratorio, de altares y de objetos rituales,
direccion de la ceremonia y bendicion al resto de los integrantes de la

organizacion.

Por su parte, la bruja principal, también catalogada como "de gran
conocimiento”, se dedica a tareas tales como la elaboracién de los zakis que
son mufiecos de papel formados de varios cuerpos que, segun se cree,
representan la fuerza de las almas de los dioses, de los brujos y/o de los fieles.
Ella también esta encargada de la bendicion de los zakis y los pliegos de papel

de china picado que son elaborados por las brujitas auxiliares. Dicha bendicion

42




consiste en un rocio que la bruja hace a cada uno de los zaki con la sangre de
un pollo blanco que ha sacrificado pocos minutos antes de la accion. La

bendicion del papel picado también la realiza el brujo principal.

El cargo de brujo y bruja principales es vitalicio. Cualquiera de ellos
puede abandonar su cargo cuando sus facultades fisicas ya no se los permite.
La eleccion del sucesor de brujo y/o bruja principal se hace en un grupo de
ancianos “conocedores”, los cuales son conocidos como “brujitos”, puede
darse el caso de que el sucesor sea hijo del que deja el cargo, si éste participa y
sabe del ritual. En el 93, ultimo afio en que asisti al ritual, el sefior que ocupaba
el cargo de brujo principal ya se encontraba con problemas de salud, pese a
ello, no habia un solo candidato que aquél considerara 6ptimo para heredarle su
responsabilidad. El brujo principal dijo que para ocupar este cargo €ra
necesario que se tuviera corazon y que él no veia a nadie que en realidad lo
tuviera. Entre los brujos se comentaba entonces que lo mas seguro era que el

sucesor seria el hijo del entonces brujo principal pues éste conocia bien el rito.

2) Organizadores del ritual y custodios de simbolos rituales. Sobre el
mayordomo recae la principal responsabilidad de organizar, que no llevar a
cabo como el brujo, el ritual. El mayordomo es el guardian del oratorio del
Cerro, que es una pequefia habitacion de madera donde se guardan diversos
simbolos rituales entre los que se encuentran algunas imagenes de santos
catolicos. Este oratorio se encuentra como parte del complejo arquitectonico de
la casa del mayordomo, en la comunidad el Mamay, muy cerca del pueblo de
Tenango. Los fieles lo identifican como "e] oratorio del cerro Brujo de Tenango

de Dona"
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El cargo de mayordomo también es vitalicio, se hereda de generacion en
generacion por via paterna. Se dice que la eleccion para mayordomo entre los
hijos depende del grado de interés en la participacion y el conocimiento que

tengan del ntual.

3) Iniciados, o en proceso de iniciacion, que son discipulos o seguidores
de los expertos. Este grupo esta conformado por aquellos "brujitos" que estén
en proceso de aprendizaje. Estos colaboran en diversas tareas indicadas y
conducidas por el brujo principal, tareas que les son asignadas de acuerdo al

grado de sabiduria y experiencia que cada uno tenga.

Los brujos diputados asumen las obligaciones de su cargo, como un
COMPromiso con sus seres protectores, por lo que su ingreso que es permanente
en la estructura ritual, y el reconocimiento que los miembros hagan de esto, van

en el mismo proceso de aprendizaje.

Es importante aclarar que en este grupo también se encuentran brujitos
que por deficiencias de sus facultades fisicas tuvieron que retirarse, pero siguen
posibilitados para ayudar y asesorar a estos brujos diputados en algunas de las
tareas que no requieren mucho esfuerzo fisico. Estos brujitos retirados en

ocastones también cooperan en actividades que inicamente hacen los expertos.

4) Ayudantes del mayordomo. Este grupo estd conformado
principalmente por familiares y amigos del mayordomo. Los diputados del
mayordomo apoyan a éste tanto en las actividades previas como en las del
propio momento de la celebracion. Durante el Rito también ayudan al brujo

principal.
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St bien es cierto que este cargo es de sélo un afio, también lo es el que,
por la relacion que los integrantes de este grupo tienen con el mayordomo, el

tiempo que se dedican a ayudar a éste es regularmente de por vida.

En lo que respecta al quinto grupo podemos decir que, aunque son
espectadores, no en todos los casos permanecen pasivos, algunos se integran al
ritual activamente ya sea danzando, cantando, pidiendo al Cerro que los cure de
enfermedades tales como envidia, maldad u otras de tipo fisico, solicitandoA a
alguno de los brujitos que los "limpie" o simplemente depositando sus ofrendas

en los altares.

Simbolos

1) El Cerro Brujo es, sin lugar a dudas, el simbolo mas importante de este
ritual. Segin sus devotos, este Cerro es uno de los mas grandes del municipio
de Tenango y lleva ese nombre debido a que, segin dicen, en una cueva que se
encuentra en ¢l habita El Viejito, que es un ser sobrenatural de gran poder

considerado como el brujo mas sabio.

Los relatos de los fieles dicen que el Viejito guarda, en la cueva donde
vive, las semillas para que la gente se alimente, de tal manera que si “sus hijos
cumplen con la realizacion de los rituales él les dara qué comer y si no,
entonces €l guardara las semillas en su casa. Es asi pues que el cumplir con el
Cerro evita desgracias ya que no sélo es el protector de los chamanes sino de

todos los hombres.




Algunos informantes resaltaron que el Cerro Brujo se llama Fernando y
que tiene una hermana y un hermano de nombres Victoria y Antonio
respectivamente, que también son cerros brujos. Uno de estos informantes dijo
que Fernando es al que se le dio mas poder para andar en todo el mundo y

salvar “maldades” y enfermedades.

El mayordomo comenté que €l conoce a Fernando porque ha sofiado

unos dias antes del rito que él mismo le agradece.

2) Una cruz de cemento que se encuentra en la cima del Cerro Brujo. Esta
cruz se haya en un pedestal de cemento sobre el cual los fieles arman el altar
del Cerro. Dicen los fieles que esta cruz, junto con otras dos que también se
encuentran en la cima del Cerro, pero en lugares distintos, son las guardianas
del Viejito. Aseguran que la grande es la mas fuerte, la principal, por €so a sus

pies es adonde se pone el altar.

3) La Santa Agua. Por ser éste un rito agricola, el agua tiene un papel
fundamental. Es importante para los fieles que “la diosa del agua esté contenta
porque asi no mandara mas que las lluvias necesarias”. Para poder lograr este
objetivo los fieles sienten que tienen con ella el compromiso no solo de
invocarla durante el ritual, sino también de ofrendarla. Dicen que la santa,
como comunmente la llaman, les pide que hagan su imagen, por ello, las
mujeres a quienes se les reconocen atributos para esta tarea se sienten
fuertemente comprometidas para cumplir con esta labor. Las imagenes de la
Santa Agua son figuras femeninas elaboradas con una botella llena con agua de
algun arroyo sagrado; las visten con un traje de satin verde esmeralda

compuesto de un velo y una tunica. Aretes, collares, peinetas y broches son
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objetos utilizados para adornarlas, ademas de unos zapatos de bebé que dejan

verse debajo de la tunica.

4) Santa o Madre Tierra. La Diosa de la Tierra también es de suma
importancia en este rito. A ella le piden por la fertilidad y la mejor
productividad de los terrenos sembrados. Esta diosa la representan

simplemente con un puiio de tierra que depositan en un plato.

5) La lumbre es un dios importante en este ritual en tanto que, segin dicen
los fieles, sin lumbre no se puede hacer comida y entonces de nada les serviria

tener el maiz o el frijol. Este dios lo representan con el fuego.

6) Los ‘“santitos” son, en términos del brujo principal y algunos otros
brujitos, las representaciones de las distintas semillas que los hombres
necesitan para poder vivir. Estos “santitos” estan representados con muiiecos
de trapo que en algunos casos son vestidos con ropas femeninas y en otros con
ropas masculinas. De estos ultimos hay unos que tienen sombrero de charro. A
todos y cada uno de ellos tiene guardada la semilla que representa:  maiz,

chile, frijol, etc.

7) Cada brujo principal cuenta con un “baston” que es como el indicador del
poder que dicho brujo representa. Otros brujos de experiencia, aunque no sean
los principales del ritual, también cuentan con su baston. Cada baston esta
adornado con listones de colores, cascabeles y un crucifijo. Estan hechos con
un tubo metalico plateado de aproximadamente 30 cm. de largo. En el extremo
superlior tiene una Cruz, una campana y un cascabel, esta ademas adornado con

listones sueltos de colores. Todos los "brujitos" poseen un baston similar.
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8) Los zaki como ya se vio representan una especie de fuerza espiritual de
los dioses, de los hombres y de los intermediarios de éstos que son los brujos o
brujitos. Los muiiecos zaki pueden apreciarse durante todo el rito en distintos
lugares y objetos, son usados como protectores y /o como ahuyentadores del
mal. Para que los zaki cumplan con su cometido, deben ser bendecidos por
algun experto como ya se vio anteriormente y como S€ vera un poco mas, en
parrafos posteriores. El papel picado es semejante a los zaki en tanto que funge
como ahuyentador de las fuerzas malignas y protegen espacios y objetos
rituales. La mantas decoradas con la técnica del papel picado funciona también
como protectoras de la cruz principal. Estas mantas, segin dicen, representan

"las cobijas del Viejito" y son cambiadas en cada ceremonia de mayo.

9) Quiero por ultimo, mencionar a dos instrumentos que los fieles
consideran sagrados: un huehuetl (tambor) y un teponaztle (pieza de madera
con un pequeiio orificio al centro) que tiene una cruz labrada en la parte

posterior del orificio.

Desarrollo del ritual

Como se dijo en la primera parte de este capitulo el Cerro es wvisitado
comunitariamente en tres ocasiones: mayo, agosto y diciembre. Todas ellas
tienen un sentido agricola como objetivo primordial basico. La primera de ellas
tiene como finalidad pedir por la mejor productividad de las siembras; solicitan
a sus dioses que llueva y que hagan fértil la tierra; en la de agosto, ademas de

agradecer las lluvias, piden por la fiesta patronal y en la de diciembre
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agradecen los beneficios recibidos durante el afio. La de mayor importancia es,

sin lugar a dudas, la de mayo y es a ella a la que nos referimos a continuacion.

Dia precedente o de preparacion

A horas tempranas los brujos principales se dan cita en el oratorio con el
mayordomo. Este resguarda un altar en el cual se encuentran diversos objetos
rituales entre los cuales resaltan: cruces de madera; dos imagenes viejas de la
santa Agua, la representacion de la santa Tierra; los “santitos” y los bastones

de los brujitos-principales.

Este dia las actividades de los "brujos” y el mayordomo empiezan con la
limpieza fisica y espiritual del oratorio. En cuanto a la limpieza espiritual me
refiero a que durante toda la mafiana y parte de la tarde el "brujito" principal se
dedica a hacer "limpias" a todos y cada uno de los objetos que se encuentran en
el altar del oratorio. La "brujita” principal, mientras tanto, recorta y bendice los

zaki.

En el transcurso de la mafiana van llegando los diferentes diputados,
quienes hacen entrega al brujo principal o al mayordomo de sus ofrendas
personales (ceras, veladoras, refino, licor de anis, licor de grosella, cigarros y
dinero). Ademas de estas ofrendas, llevan consigo las otras que con
anticipacion les han sido encargadas por la organizacion: los hombres
recolectan tanto flores y follaje, que llevan en costales y que utilizan para hacer
racimos que seran colocados al dia siguiente en varias partes del Cerro, como
flor de zotol** con la que elaboran adornos para el oratorio y el altar del Cerro.

Cajas de refrescos, costales de galletas, cajas con pan y algunos otras cosas

34 planta de flor dura. recolectada en las barrancas
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pesadas también son encargadas a los hombres; las mujeres, por su parte,
tienen el encargo de llevar el papel de china picado. Una o dos de ellas lleva las
mantas blancas picadas como el papel de china, una de las cuales sirve para
adomnar la cruz principal del Cerro y otra para cubrir a los malos aires. Otras

mas de las mujeres diputadas llevan dos imagenes nuevas de la santa Agua.

Los diferentes ingredientes que seran utilizados para la comida son llevados por

algunas de las mujeres diputadas.

En el transcurso del dia van llegando otros fieles que entran al oratorio
buscando ser recibidos por el brujo principal para que éste les haga la "limpia"
de bienvenida. Después de esto, entregan sus ofrendas a €1, al mayordomo o a
alguno otro de los "brujitos”. Las limpias que el "bryjito” hace -que son la

mayoria- las realiza con su baston.

Muchos de los fieles solo llegan a entregar su ofrenda y a estar un rato
en el oratorio, pero varios se quedan durante toda la noche. La mayor

concurrencia se puede apreciar por la tarde, cuando la ceremonia empieza a

intensificarse. El brujo principal -que para entonces no abandona el altar sino

para ir al bafio- hace sonar en variadas ocasiones un pequeio silbato y una

campana con el cual, segiin dicen varios fieles, llama a los “santitos”, al Viejito
y a otros seres sobrenaturales para que oigan a la gente. Esto lo hace mientras
sigue removiendo y “limpiando” los objetos sagrados, y “bendiciendo” otros | d‘
como el papel picado que rocia con el resto de la sangre del pollo que sacrificd

la “brujita”.
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La musica de cuerdas, que toca desde la mafiana de este dia hasta el
tercero de la ceremonia, es "acompanada” por el sonido del huehuetl y el

teponaztle.

Ambos instrumentos antes de empezar a tocarse y de guardarse al final
del ritual, son bendecidos por el "brujito" con el sahumerio. A ellos se les
colocan varios zaki. Cabe destacar que el sonido que se hace con ellos, no
busca -al parecer- seguir el ritmo de la musica de cuerdas, como tampoco un
ritmo especial, sino simplemente el hacerlos sonar con el fin de que el Viejito y

los otros seres sobrenaturales los escuchen.

El altar, iluminado por las luces emanadas de la gran cantidad de ceras y
veladoras que en él se encuentran, sigue llendndose de ofrendas. Destacan
diversas botellas de refino, anis y licor de grosella que resultan imprescindibles
en ésta y otras ceremonias, incluyendo la de la fiesta patronal. El refino y el
anis, lo mismo que cigarros, son repartidos por el mayordomo a los presentes
durante todo el tiempo, con la finalidad de que la gente aguante "gustosa” la

desvelada.

Cuando la noche ha caido, la intensidad del ritual se incrementa con una
danza conocida como "danza de la flor", que es bailada por todo aquel fiel que
sienta el impulso de hacerlo. Las mujeres son las mas participativas. Esta danza
puede tomarse como un medio a través del cual se acentia lo sagrado del
espacio, como se vera mas claramente en la fiesta patronal. Dicha danza se
realiza en varios momentos del ritual, especialmente en los climaticos, donde la

motivacion por participar en ella es mayor.
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Asi pues, danzando, platicando, trabajando y cabeceando un poco, los
fieles esperan el amanecer para continuar con su obligacion, después de comer
lo que las mujeres dedicadas a la cocina, han preparado para entonces: café,

atole de cacao y pan.

Dia climatico

Las primeras actividades de este dia son semejantes a las del anterior. Algunos
fieles mas han llegado al oratorio para entregar sus ofrendas y/o salir con la

peregrinacion hacia el Cerro Brujo.

Diputados y mayordomo empacan todo lo necesario para llevarselo.
Cada uno de los objetos antes de ser guardados son "bendecidos" con el
sahumerio por el brujo principal. Las mujeres de la cocina también alistan
alimentos y trastos necesarios para la comida que haran y repartiran en el

Cerro.

Tradicionalmente los fieles hacen la peregrinacion al Cerro caminando,
pero los tltimos afios el centro coordinador regional del INI los ha apoyado con
transporte. Para poder acceder adonde se encuentra el altar en el Cerro, se
camina hasta la comunidad Potrero. Antes de subir, visitan una capilla que se
encuentra en las faldas del Cerro. Ahi, el “brujito” “bendice” el altar con el
sahumerio y su bastén mientras que en lengua otomies se dirige a las imagenes
catolicas. Hace “limpias™ frente al altar a todos los fieles que se lo soliciten,
para después “limpiarse” €l mismo. Otros “brujitos” hacen lo mismo con sus
familiares. Antes de retirarse, varios fieles “danzan la flor” cargando todas las

ofrendas que llevan.
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En el camino, cerca de la cima, ponen una pequeiia ofrenda de papel

picado, flores y ceras, en dos lugares distintos.

Ya en la cima, lugar rocoso semiplano donde hay tres cruces de tamarfios
diferentes, los diputados, el mayordomo y otros colaboradores quitan los
residuos que todavia quedan de la ceremonia anterior, dedicandose los
primeros al altar principal. Este ultimo es una base rectangular de cemento

sobre la cual se levanta, en uno de los extremos mas anchos, una gran cruz.

Poco tiempo después de haber llegado, varias mujeres sacan los
alimentos preparados que han llevado para almorzar con su familia y con otras

personas mas que deseen invitar.

En forma lenta y sistematica, "los brujitos" encabezados por el principal
colocan una a una las ofrendas, cubriendo asi todo el altar. Actualmente forman

parte de las ofrendas varios refrescos, entre los cuales destaca la Coca-Cola.

Cada objeto que se coloca o se quita del altar (ceras, flores, refrescos,
comida, papel, etc.) es “bendecido” por los brujitos con el sahumerio,
incluyendo la imagen de la Santa Agua y el simbolo de la Madre Tierra.
También la manta blanca con la cual visten la cruz del altar principal es

bendecida por el brujito antes de ser colocada.

Varios fieles se colocan en el estrecho lugar que esta frente al altar, ya
sea para observar detenidamente los acontecimientos, para ayudar a los
“pbrujitos” y mayordomo, para cuidar de sus idolos personales (figuras

pequefias de tipo prehispanico) o para danzar la flor.
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En un momento dado, varios fieles cargan en sus hombros las diferentes
ofrendas para danzar la flor. Destacan las canastas con botellas de refino anis y
licor de grosella, el pan, ceras y un borrego vivo que a veces es adornado con

papel picado.

Uno de los momentos mas interesantes del ritual es cuando algunos de
los fieles que esta danzando la flor, segin dicen, es “atrapado por el Vigjito”.
Se cree que el Viejito, en su necesidad de comunicarse con sus fieles, se
apodera de uno de ellos para usar su voz y expresarles a todos su gusto o
disgusto tanto de la ceremonia como de las acciones cotidianas mas recientes
de dichos fieles. Regularmente cuando un danzante es "atrapado"”, marca con
mayor vehemencia los pasos, resopla constantemente como fatigado y canta
fuerte en otomies al rntmo de la musica. Algunas veces, durante su éxtasis, el
danzante es sostenido por otra persona, ya que se toma en ese momento como
alguien inconsciente. A quien se pone asi se le considera un bendecido, ya que
es una muestra de que el Viejito lo ha elegido. Es también a través de estos
elegidos que los “brujitos” pueden hacerle preguntas al Viejito referentes al
futuro bienestar de la comunidad, preguntas que buscan como respuesta la
promesa de aquél por ayudarlos. Para calmar un poco a quien esta atrapado,
alguno de los “brujitos” le pone el sahumerio en la cabeza y lo “limpia” con ¢l
soplando el humo hacia el afectado. A uno como extraiio, le llega a parecer que
los “brujos” muchas veces no hacen caso de quien estd en ese estado, sin
embargo, cuando se les pregunto sobre ello respondieron que atienden todo
cuanto la persona dice ...no es la mujer o el hombre el que nos estd hablando,
es el Viejito. En una ocasion me toco ver que a una mujer en éxtasis se le
ofrecid un refresco Coca-Cola, el cual usdé como si fuera un sahumerio; sostuvo

la botella en lo alto, continu6 danzando y cantando unos momentos y
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finalmente regd el contenido del envase, como si fuera agua bendita, sobre

todos los que estabamos a su alrededor.

Una vez que las mujeres han acabado de preparar los alimentos (caldo de
pollo y atole de cacao), sirven algunos platos de caldo con pollo acompaiiado
de tortillas y unas tazas de atole con pan. Estos, junto con las ollas que
contienen el resto del alimento preparado, son bendecidos con el sahumerio por
alguno de los brujitos y depositados en el altar donde permanecen durante uﬁa
hora aproximadamente. Parte de los alimentos servidos son enterrados en el
Cerro, junto con algunas piezas de pan, pollos blancos enteros y el borrego,
que sacrifican poco tiempo antes. Dicen que todo esto es la comida que el
Viejito pide. El resto de la comida es repartida a los fieles y visitantes del

ritual.

Después de haber quitado la comida y algunas otras ofrendas, el brujo
principal junto con otros de sus ayudantes reacomodan los objetos rituales que
quedaran hasta la siguiente ceremonia. Estos objetos son cubiertos con varios
pliegos extendidos del papel picado. Para afianzar el papel, colocan sobre €l
veladoras y racimos de flores. Al frente, en la parte inferior del altar, diferentes
fieles han colocado ceras, veladoras y objetos personales que dejan como

ofrendas.

Al mismo tiempo que entierran a los pollos -incluyendo al que degollaron
en el oratorio para "bendecir" con su sangre diferentes cosas-, al borrego y
demas alimentos, entierran también una de las imagenes de la Santa Agua,
dejando la otra cubierta en el altar. Sobre cada una de estas cosas enterradas,

colocan papel picado y flores.
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Mientras tanto, dos “brujitos” se dirigen al pequeiio altar de flores y
velas de cebo, que fue hecho para el dios de los aires cuando se llego a la cima
del Cerro, para taparlo con una manta blanca picada como el papel. Asi tapado,
se cree que el dios de los aires queda tranquilo y no sale a hacer dafio. Otros
“brujitos” y colaboradores forman con racimos una especie de alfombra en los
espacios que hay entre la Cruz donde se encuentra el altar principal y otras dos

cruces menores.

Nuevamente en este lugar, “los brujitos” hacen “limpias” a los fieles
cuando llegan y antes de retirarse. Segun se dice, las primeras se hacen como
agradecimiento por haber llegado con bien al Cerro, y las segundas para pedir

que lleguen bien a sus casas.

Un poco antes de terminar la ceremonia, muchos fieles se acercan a los
brujitos solicitando a éstos que les hagan una limpia de curacion. Estas
consisten en sahumarlos y hablar por ellos a los dioses para que los curen; el
brujito coloca finalmente un liston que representa proteccion, alrededor de su
cuello. Dicho liston puede ser de cualquier color menos rojo o negro, por ser

considerados colores malignos.

Varios son los casos en que alguno de los fieles pide al brujo principal o
a alguno de los otros brujitos en quien tienen fe que le haga una limpia a algin
familiar ausente. Para ello llevan una foto de ese familiar y/o alguna prenda

personal de él.

Por tultimo, antes de retirarse, los fieles que ain quedan en el lugar
cargan las cosas que han de regresar al oratorio (cajas de refrescos, trastos,

comida sobrante, etc.), y bailan la danza de la flor alrededor de todo el plano
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donde se encuentran las cruces. Dan varias vueltas y van pasando con el

"brujo" principal para que éste los “limpie”.

Los principales del ritual y sus colaboradores mas cercanos regresan
nuevamente al oratorio para velar. Por la noche de este dia las mujeres
encargadas de la comida dan nuevamente café, atole y pan. Durante la
madrugada, dichas mujeres siguen preparando el mole y el atole que se

repartira la mafiana siguiente.
Nuevamente los que velan esperan el alba danzando, platicando,

trabajando y cabeceando un poco. Esta velacion se hace porque dicen que el

Viejito espera verlos durante esa noche para cerciorarse de que llegaron bien.

Dia de culminacioén

Al amanecer, el brujo principal y sus ayudantes disponen todo lo necesario para
dejar el oratorio listo para la proxima ceremonia. Las primeras actividades
consisten en guardar todos los objetos rituales. Sacan el baul donde se
encuentran los "santitos" para limpiar con ellos a los fieles que aun quedan en
ese momento. Una vez que ha terminado de hacer "limpias” los vuelve a
guardar junto con algunos pliegos de papel picado, algunos zaki, silbato,
campana y unas sonajas. Finalmente "bendice” el baul con el sahumerio y lo

deposita nuevamente en el altar. i

Para dar por terminado el rito, el mismo "brujo” revuelve con sus manos
en un plato, mole, pollo, aguardiente, tortillas, flores y hojas que ofrece a los
malos aires. Sale del oratorio con él haciendo, frente a la gente que se

encuentra al paso, movimientos como de "limpia. Rezando algunas palabras en
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otomies, lanza poco a poco el contenido alrededor del oratorio. Comentan que
esto es con el fin de evitar que los malos espiritus atrapen a algin fiel y lo
alejen del Rito impidiéndole rezar y cantar: “si a alguno de nosotros nos logran
intranquilizar con malos pensamientos durante el ritual, corremos el riesgo de

que nos suceda una desgracia”.

FIESTA PATRONAL
Antecedentes

Como se menciond en el apartado de antecedentes, la evangelizacion de los
otomies de esta zona la hicieron agustinos. Estos edificaron la iglesia bajo la
advocacion de san Agustin, quien hasta ahora sigue siendo el santo patron de

Tenango de Doria.

Con base a los estudios de Dow,> hasta los afios setentas la fiesta
patronal se realizaba en varias comunidades. Destacaban entre ellas las de San
Nicolas y Santa Monica (de mayor poblacion indigena en el municipio, como
se indico en el capitulo 1), hoy en dia estan fuertemente influidas por diferentes

grupos religiosos no catolicos.

Actualmente la celebracion de la fiesta, como una actividad que altera la
vida cotidiana de un grupo cultural, porque involucra a la gran mayoria de sus
integrantes, solo se realiza en la cabecera municipal; sin embargo, habitantes de
otras comunidades participan conjuntamente con los de la cabecera en la

organizacién y desarrollo de la fiesta.

** Dow. James, Santos y Supervivencias,
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Organizacion.

Ademas de la veneracion a San Agustin la fiesta involucra a otros cinco santos:
Sefior Santisimo, Virgen del Rosario, Virgen de Dolores, Santo Entierro y
Virgen de la Magdalena. Segin lo afirma Dow, los santos son nombrados

zidamus por los otomies.

Cada uno de los seis santos cuenta con una estructura organizativa
interna nombrada mayordomia, que se integra de la siguiente manera: 1) un
consejo, formado por un grupo de fieles activos de edad avanzada y/o de
amplia experiéncia en las actividades de la fiesta; 2) un mayordomo y una

mayordoma; 3) un padrino y una madrina; y 4) varios diputados.

Por lo observado durante el trabajo de campo y a referencias
proporcionadas por algunos informantes, puede decirse que la jerarquizacion se
adecua al tiempo que se esta viviendo, ya que hay una jerarquia en el tiempo
cotidiano (esquema No. 2) y una jerarquia en el tiempo festivo (esquema No.
3).

ESQUEMA 2
CONSEJO

! !
| PADI[{INO | MAD}{INAJ

[ MAYORDOMO |

MAYORDOMA
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ESQUEMA 3

MAYORDOMO

|

MAYORDOMA

|

CONSEJO

L }
PADRINO MADRINA

DIPUTADOS PRINCIPALES

DIPUTADOS AUXILIARES

Cuando el mayordomo no tiene la experiencia o el caracter suficiente
para dirigir y movilizar a la gente, son los consejeros o los diputados -que en
muchas ocasiones resultan ser las mismas personas- quienes toman la batuta.
Esto provoca que la jerarquia planteada para el tiempo festivo sufra
modificaciones de acuerdo con el grado de conocimiento que los miembros
tengan sobre el desarrollo de la fiesta. La mujer aparece en un nivel

subordinado, de manera que su poder de decision es casi nulo.
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Cada estructura organizativa busca que la mayoria de los miembros que
conforman su mayordomia sean aceptados por la comunidad, aun cuando la
responsabilidad de eleccion del mayordomo recae fundamentalmente en el

consejo v la de los diputados en el mayordomo.

Cada cargo tiene una duraciéon determinada: el de los padrinos y los
consejeros es vitalicio, el de los diputados es de un afio aunque como
frecuentemente son reelegidos, pueden y llegan a estar varios aflos; el de
mayordomo es de dos afios. Todos los que ocupan alguno de estos cargos estan

socialmente obligados a cumplir con €l.

Las sucesiones y/o ingresos de consejeros y padrinos se realizan
esporadicamente, las de diputados se observan afio con afio. En el caso de los
mayordomos, se celebra cada dos afos, pero €s posible verlo anualmente
debido a que de las seis mayordomias que participan en esta fiesta, unas lo
realizan en afio non y otras en afio par, es decir no todas coinciden en el tiempo
de inicio y/o término del cargo. Asi pues, los rituales que marcan el cambio o la
reeleccion de los individuos que han de ocupar alguno de estos tipos de cargo,

forman parte integral de la fiesta.

En el afio de 1994 las mayordomias del Sefior Santisimo, la Virgen del
Rosario y la Virgen de Dolores estuvieron a cargo de gente de las
comunidades: el Damo, y de San Francisco Ixmiquilpan respectivamente, y la
de la Virgen de Dolores de migrantes a la ciudad de México. Con excepcion de
los mayordomos del Damo, comunidad que se encuentra muy cerca del pueblo
de Tenango, los miembros de las otras dos mayordomias se apoyaron en sus

familiares que habitan en la cabecera para poder llevar a cabo la mayordomia.
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Todas las mayordomias estan unidas en principio por el interés comun de
llevar a cabo la fiesta patronal, la cual ha de considerarse el universo ritual. Sin
embargo, el conjunto que conforman las seis mayordomias se encuentra
segmentado por el interés particular que cada una de ellas tiene de ofrendar al
santo que representan, esto es, de realizar su propia fiesta dentro del mismo

universo ritual.

Asi pues, dicho universo ritual se halla, al mismo tiempo, conformado y
segmentado por pequefios rituales, de tal manera que las situaciones de
inclusiones y exclusiones entre los miembros que conforman el gran universo

organizativo no dejan de estar presentes.

Segun lo afirman los mayordomos y algunos fieles, las mayordomias se
dividen en dos grupos: 1) de los santos “naturales”; y 2) de los santos de
“razon”. Tal catalogacion se debe, al parecer, a que unas son atendidas por

indigenas y otras por mestizos, aunque en realidad no se sabe si primero fue la

catalogacion o primero la distribucion.

La Virgen del Rosario y la Virgen de Dolores son consideradas santos de
“razon”. Los fieles que participan en estas mayordomias son mestizos. Pero en
la mayordomia de la Virgen del Rosario, la estructura organizativa se diferencia
de la de la Virgen de Dolores por su lugar de residencia, por su economia y por |
sus creencias en ciertas practicas; estos ultimos comparten con los indigenas A
una condicion social y economica que hace dificil distinguirlos. En cuanto a las
mayordomias de los llamados “santos naturales”, tenemos que en la de San
Agustin y la del Santo Entierro los organizadores de una son en su mayoria los

mismos de la otra, solo participan indigenas. En las restantes, Sefior Santisimo

y virgen de la Magdalena participan tanto indigenas como mestizos.
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Las mayordomias de los santos “naturales” se identifican entre s por
compartir ademas de su indianidad la creencia o la fe en el Cerro Brujo. Una
semana antes de iniciar la celebracion, las cuatro mayordomias de los santos
“naturales™ acuden al Cerro para pedirle a éste que la fiesta salga bien. Para
ello realizan una ceremonia semejante a la del 3 de mayo, s6lo que en ésta no

se lleva papel picado ni zakis (“la fuerza”).

Un nitual llamado “el lavado de ropa”, que puede considerarse como un
acto purificativo de preparacion, antecede con varios dias a la fiesta. Para su
realizacion, las mayordomias acuden a una poza -considerada por varios fieles
como sagrada-, ubicada en la comunidad El Gosco, en las faldas del Cerro
Brujo que desemboca en el pueblo de Tenango. Aqui cada mayordomo junto
con los padrinos del santo que representan, lavan la ropa -nueva o no- que han
de ponerle a la imagen durante la fiesta, como se vera mas adelante. Al final del
acto, en un altar creado por las mayordomias, a unos metros de la poza donde
hacen el lavado, cada mayordomia deposita ofrendas de flores y velas de cebo

que permanecen ahi hasta consumirse.

Como parte de esta etapa organizativa de la fiesta tenemos el
mencionado cambio de mayordomia que consiste en lo siguiente: Unos dos
meses antes de la fiesta empiezan a verse en el pueblo movimientos en torno a
la toma del cargo de diputados. El mayordomo invita personalmente a cada uno
de los que desea ocupen estos cargos: diputado representante, diputado
suplente y diputados auxiliares. Tanto en el primer caso como en el segundo
solo se elige a una persona, en el tercero la cantidad depende de la capacidad

de convocatoria y convencimiento que tenga el mayordomo.
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El principal apoyo del mayordomo son los diputados, tanto en lo
economico como para las actividades practicas que se requieran. Una vez
decidido quiénes seran los diputados, el mayordomo los convoca a reuniones
para distribuir las diferentes tareas: compra de alimentos, refrescos, bebida,
cigarros, ceras, material para adornos, la elaboracion de éstos, construccion de
un oratorio en caso de no haberlo, asi como de su decoracion, etc. Ademas, se
discute y determina la cantidad de dinero que se necesita de cada diputado para
la creacion del fondo economico llamado “cuenta grande”, el cual sirve para
solventar los primeros gastos. A esta cuenta se agrega también el dinero que
inicialmente el mayordomo tiene destinado para los gastos de la fiesta.” El

monto es incrementado posteriormente con las limosnas de los visitantes.

Otra de las tareas de los diputados es invitar a otros fieles para que

acompaiien la mayordomia que representan.

Los diputados saben que durante la ceremonia deben asumirse como
subordinados del mayordomo, atin en los casos en que, por las razones antes
mencionadas, no sea este Gltimo sino alguno de aquéllos, quien dirija las

acciones a seguir en la celebracion.

Los movimientos en relacion al ritual de sucesion del mayordomo inician
con varias semanas de anticipacion a la fiesta. Su realizacion tiene efecto al
segundo afio de cumplimiento del mayordomo vigente. El ritual se divide en
dos tiempos: 1) el de eleccion e invitacion del candidato que empieza cuando el
consejo elige un aspirante que cuente con las que, segin su criterio, son
cualidades minimas: ser un hombre honesto, creyente y responsable.

Ultimamente no resulta raro que el candidato para ocupar el puesto sea elegido

"Digo inicialmente porque regularmente acaba poniendo mas.
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entre los migrantes, pues se considera que éstos tienen el dinero suficiente para
solventar el gasto. Hay un acuerdo implicito por el que se acepta que cuando
uno de esos migrantes, que ha tomado el cargo, no puede estar presente en la
fiesta, envie el dinero a familiares suyos para que éstos funjan como sus

representantes y se hagan responsables.

Una vez que se ha acordado quién es el candidato, el mayordomo vigente
en compaiiia de miembros del consejo y algunos diputados, lo visitan en su
casa para ofrecerle “la invitacion”. Esta se simboliza con una botella de refino,
cigarros y una cera adornada con una flor. La mayordomia de cada santo es, en
la mayoria de los casos, heredada a los parienfes. En caso de que esto por
alguna razon no sea posible, entonces se le ofrece a algiin amigo cercano que

haya mostrado su fe al santo.

2) El de toma del cargo se realiza al tercer dia después de que inicio la
celebracion del santo. Ese dia por la tarde, el mayordomo que deja el cargo
junto con su esposa, padrinos del santo, miembros del consejo, diputados,
parientes, amigos y un grupo de musicos de cuerdas o de viento, realizan una
procesion desde el oratorio hasta la casa del que va a tomar el cargo. Este
ultimo, auxiliado por sus familiares, amigos, y un grupo musical, recibe a la
comitiva y conduce a los personajes principales de ella (mayordomos, padrinos,
miembros del consejo y diputados) hacia el interior de la habitacién donde se
ha preparado un altar modesto en comparacion al del oratorio, para llevar a
cabo el rito de entrega. Ahi, el mayordomo que va a entregar, y sus
acompanantes, descargan los diferentes pertenencias que del santo han

trasladado desde el oratorio” . Mientras los musicos de uno y otro grupo siguen

‘En casi todas las mayordomias, si no es que en todas, dichas pertenencias son guardadas en baules de
madera
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tocando afuera, adentro los allegados del mayordomo entrante y del saliente,
esperan atentos a que se desarrolle el ritual. El mayordomo que entrega muestra
¢ indica en voz alta -pues asi se considera que todos los presentes quedan de
testigos-, cada uno de los objetos que le pertenecen a la imagen (tunicas,
adornos, mantas, candelabros, ceras que han sobrado, etc.), para que a su vez
el nuevo mayordomo los revise. Una vez terminada la revision de los objetos,
entrega cuentas detalladas del dinero, gastos e ingresos realizados durante su
estancia en el cargo, asi como la cantidad exacta del monto sobrante, en caso
de haberlo. El rito finaliza cuando el mayordomo que ha recibido las
pertenencias del santo coloca a cada uno de los acompafiantes del otro
mayordomo y a éste un liston de color claro que simboliza la invitacién para
que el siguiente afio le acompaifien en su mayordomia. La entrega de este liston
se hace en orden jerarquico, comenzando por el exmayordomo, su familia, los
integrantes comunes de la mayordomia y los amigos en general. Ya terminado
esto, el nuevo mayordomo convida a todos alguna bebida (cerveza, refresco o

aguardiente).

A partir de este momento el nuevo mayordomo se hace responsable de
todas las tareas en relacion a su cargo, incluyendo las visitas que se hacen a las

otras mayordomias que todavia no festejan.

Varios de los fieles afirman que aquellos que no aceptan “la invitacion”,
es decir, ser mayordomos, corren el riesgo de ser reprendidos por el santo. Uno
de los exmayordomos de san Agustin, que en alguna ocasion rechazé el cargo
por los gastos que ello implica, cuenta: ...en la noche de ese mismo dia que
rechacé los regalos, sofié que llegaba a mi casa un sefior desconocido que me
pedia asilo. Yo, después de pensarlo un poco, le dije que no tenia por qué

dejar dormir en mi casa a alguien que ni siquiera conocia. El sefior me
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insistio en que por favor lo dejara, que solo seria esa noche, pero no acepté.
Al dia siguiente se me murié una vaca, una de las mds bonitas que, ademds,
estaba bien sana. Esa noche sorié que el santo me visitaba y me decia: -Mira
ni, ya viste lo que te paso por no querer ser mi mayordomo, se te murio tu
vaca por no quererme recibir... ; por qué no quieres, hombre, si solamente
tienes que cuidarme dos dias ?- Entendi que eso queria decir cuidarlo por dos
aiios que son los que dura el cargo y entonces desperté, pensando que debia

aceptarlo...

Actores de la Fiesta

Al igual que en el Rito del Cerro Brujo, los participantes de esta fiesta pueden
ser catalogados de acuerdo con los esquemas 2 y 3 y con sus actividades,
teniendo asi: 1) expertos del ritual: consejeros; 2) organizadores del ritual:
mayordomo y mayordoma; 3) custodios de simbolos rituales: padrino y
madrina; 4) auxiliares y/o aprendices del ritual: diputados; y 5) espectadores

del procedimieto ritual: fieles no incluidos en la organizacion.

1) Expertos del ritual. Los consejeros son hombres y mujeres de edad
avanzada que cuentan en su historia el haber ocupado y cumplido con los
cargos de diputado o diputada y mayordomo o mayordoma. Son reconocidos
por el resto de la cofradia como gente de respeto en tanto que se les atribuyen
ser poseedores de amplio conocimiento y sabiduria con respecto al ritual y a los

elementos simbolicos que en este ltimo se manifiestan.
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Los consejeros asesoran al resto de los organizadores en el como,
cuando y donde deben realizarse las distintas tareas relativas al ritual. No

siempre tienen el compromiso de cumplir con alguna actividad practica.

La autoridad y el prestigio del cual gozan dichos consejeros estan
condicionados a su conducta ¢ interés por el ritual. Si algun consejero vive en
otro lugar pero esta pendiente de la fiesta, sigue siendo reconocido por la

cofradia aun cuando no asista en uno o dos afios.

Si bien el cargo de diputados es responsabilidad del mayordomo, éste

siempre cuenta y pide la opinién de los consejeros.

Cabe destacar que en las mayordomias de los "santos naturales” los
consejeros tienen mayor influencia que en las de los "santos de razon" debido,

probablemente, a que en las primeras su distincion es mas clara.

2) Organizadores del ntual. El mayordomo y la mayordoma son las
personas sobre las cuales recae la mayor responsabilidad de organizacion y

pago de la fiesta. Regularmente la pareja de mayordomos es un matrimonio.

El cargo de mayordomo esta designado para aquellos que hayan ocupado
con anterioridad el cargo de diputado y que hayan mostrado "buena conducta".
Esta ultima se califica en buena medida por el cumplimiento de las
estipulaciones de la iglesia catolica, por lo que la opinion del sacerdote resulta
fundamental. Un ejemplo de esto es el de un mayordomo de la Virgen del
Rosario que por vivir en unidn libre no fue aceptado por el sacerdote y tuvo

que delegar el cargo a uno de sus hyjos.
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Tanto en el tiempo cotidiano como en el festivo los mayordomos apoyan
a los padrinos en todo lo referente al cuidado y resguardo de la imagen del
santo. Los mayordomos de los "santos naturales" estan también obligados a
ofrendar la imagen del santo en otros ritos ya que, segun sus creencias, los
santos se enojan si no son tomados en cuenta en las fiestas de sus "hermanos",

sean €stos santos catdlicos o dioses.

3) Custodios de simbolos rituales. El padrino y madrina fungen como

protectores permanentes de la imagen del santo que apadrinan.

Sus obligaciones durante el tiempo festivo es la de compra, lavado y
cambio de ropas de la imagen y limpieza de la misma. En el caso de los santos
masculinos el padrno es el que, auxiliado por otros hombres, debe limpiar y
cambiar la imagen; las imdgenes femeninas en cambio son limpiadas y

cambiadas por la madrina, auxiliada por otras mujeres.

4) Auxihares y/o aprendices del ritual. El grupo de los diputados esta

conformado tanto por inexpertos del ritual como de algunos consejeros.

Los diputados principales son asesores y auxiliares del mayordomo, casi
todos, si no es que todos, son también consejeros. El grupo de los diputados
auxiliares esta integrado en su mayoria por gente que o bien no tiene mucha
experiencia ni conocimiento sobre la fiesta o bien que vive en otro lado y solo
asiste de vez en cuando; las obligaciones de estos diputados se restringen a las
demandas de los diputados principales y/o del mayordomo, regularmente sus

tareas son "talacheras"
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5) Espectadores del procedimiento ritual. Los fieles no incluidos en la
organizacion participan como espectadores que, al igual que en el Rito del
Cerro Brujo, no todos permanecen pasivos. Varios de estos fieles llegan con
ofrendas y piden ser bendecidos por el padrino, la madrina o el mayordomo al
llegar y/o antes de irse. En las mayordomias de los "santos naturales" parte de

estos fieles también "danzan la flor".

Simbolos

Los simbolos de esta fiesta son las imagenes. Estas son consideradas por los

fieles como personificaciones de los santos.

.La imagen de San Agustin Apostol es el simbolo mas importante de esta
fiesta. En términos de los indigenas este santo es el protector de todos los
hombres; él comprende a todos porque su vida tuvo semejanzas con la de ellos

y con la de los mestizos.

Los indigenas piensan que aunque el Sefior Santisimo, el Santo Entierro,
La Virgen del Rosario y la Virgen de Dolores también pueden amparar a toda
la humanidad, viven mas al pendiente de un cierto grupo, considerando asi que
los "santos naturales" los protegen a ellos y los "santos de razon" a los

mestizos.

Desarrollo de la Fiesta

El ambiente festivo se manifiesta en pleno a partir del 27 de agosto. Uno a uno,

como se indica en el siguiente cuadro, los seis santos van siendo festejados.
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Serior Santisimo dia 27

San Agustin dia 28
Virgen del Rosario dia 29
Virgen de Dolores dia 30
Santo Entierro dia 31
Virgen de la Magdalena dia 1° de septiembre (Santa Maria

Magdalena)

Si bien el dia marcado en el cuadro es el mds intenso € importante, no es
el tnico de fiesta en cada mayordomia. En cada una de éstas se realiza un ciclo
festivo compuesto de tres dias: uno precedente o de preparacion; uno climatico;

y otro de culminacioén o despedida.’’

Dia precedente o de preparacion

Los organizadores se reunen desde la mafana en el lugar donde esta o habra de
estar el oratorio, que por lo regular es en la casa del mayordomo, para la
instalacion y/o adorno del mismo. Ademads, se organizan para la compra tanto
de alimentos con los que se habra de preparar la comida, como de objetos
necesarios para hacer ofrendas. Algunos otros fieles llegan para prestar su
ayuda en la elaboracion de los objetos rituales y, en el caso de las mujeres, en
la cocina. Asi llega la noche, el mayordomo y sus colaboradores mas cercanos
permanecen con sus actividades hasta la madrugada y en muchas ocasiones

hasta el dia siguiente.

3" Ha de entenderse entonces que en realidad la fiesta empieza el 26 de agosto y concluye el 2 de septiembre.
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Dia Climatico.

Durante las primeras horas de la mafiana, al mismo tiempo que las mujeres
continian trabajando en la cocina, mayordomos y diputados se dedican a

terminar con los arreglos del oratorio.

En cada mayordomia el inicio de los momentos mas importantes del
ritual festivo se marca con una misa que se celebra a las doce del dia y que
representa una especie de despedida que la imagen del santo y sus devotos
hacen de la iglesia. Los fieles que asisten a esta misa no solo son los
organizadores o los devotos al santo, sino también miembros de otras
mayordomias, incluyendo dos mas que no celebran en esta fiesta: Virgen de

Guadalupe y Divina Majestad (representada con el santo Cristo).

Todas las mayordomias tienen asumida como una obligacion su
asistencia a las misas, pues consideran que ésta es un compromiso con los
santos, los zidamus. Las tnicas personas autorizadas para faltar son las mujeres
ocupadas en la cocina y algunas otras que como ellas no pueden dejar sus

obligaciones.

Una vez terminada la ceremonia eucaristica, cuyo sermon trato de la vida
y obra del santo, todos los mayordomos y sus colaboradores se dirigen al lugar
donde se encuentra la imagen del santo; bajan la imagen de su nicho y la
colocan en un pedestal sobre el cual permanece la imagen durante la procesion
que hacen alrededor de todo el pueblo para finalizar rodeando el atrio antes de
llegar a la puerta de la iglesia. Las imagenes son devueltas por sus mayordomos
a la parroquia. La mayordomia del santo festejado llega a la iglesia como en

accion de despedida de los santos restantes y de sus respectivas mayordomias,
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continuando su procesion hasta el oratorio que su mayordomia le ha preparado.

Ahi permanece hasta la noche de este dia.

Las mayordomias tienen asumida como una obligaciéon su asistencia,

tanto a las misas como a la procesion, hasta el ultimo dia de fiesta.

En el oratorio parte de los organizadores y de la familia del mayordomo,
con velas y sahumerios prendidos, esperan a que llegue la procesion con la
imagen. Antes de entrar al oratorio los cargantes de la imagen hacen con ella
una estacion a la entrada, donde los que la reciben se santiguan ante ella y/o
rodean el cuerpo de ésta con el humo del sahumerio. Una vez adentro la imagen
es depositada, por principio, sobre unos petates en el suelo para que los
mayordomos y/o los padrinos la puedan limpiar, ungir y vestir (con las prendas
que han sido lavadas en el Gosco). Mientras tanto, la mayoria de los
expectantes fieles esperan con una vela prendida entre sus manos. Cada prenda
u objeto que se le coloca a la imagen se "bendice" con el humo del sahumerio,
lo que se le quita es depositado en un canasto. Ya arreglada, la imagen es
colocada en el altar del oratorio, donde permanece hasta el anochecer. En las
mayordomias de los santos "naturales", una vez que la imagen ha sido
depositada en su altar, bailan la danza de la flor, cargando ceras, flores y

algunas ofrendas grandes.

Durante el tiempo que la imagen permanece en el altar del oratorio, es
visitada por fieles al santo (individuos, familias o grupos). Ademas de éstos, el
santo recibe la visita de comitivas enviadas por las otras cinco mayordomias
para que en su nombre entreguen al mayordomo del santo festejado varios
presentes. La mayoria de los fieles llevan consigo ofrendas (regularmente

dinero), que entregan al mayordomo o al diputado principal. Uno a uno,
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conforme van llegando, los fieles se dirigen hacia el altar, entregan su ofrenda,
se hincan, toman el sahumerio, hacen con éste una sefial de cruz, se persignan y
esperan a que quien haya recibido su ofrenda les haga con ella una "limpia”. El
"limpiador” toma la ofrenda en una de sus manos, la "bendice" con el humo del
sahumerio y, mientras recorre con ella el cuerpo del devoto, reza al santo una
serie de frases referentes al bienestar, la fe y la devocion del creyente®®; para
finalizar, este ultimo simula besar la ofrenda que el "limpiador" pone ante su
boca. Si la ofrenda la entrega una familia o un grupo, el "limpiador" realiza a

cada uno de los miembros el mismo ritual.

Una vez terminada la "limpia", la ofrenda es depositada en el altar. Ya
que el fiel ha sido "hmpiado”, uno de los organizadores lo invitan a comer los

alimentos que las mujeres de la mayordomia han preparado.

Algunos fieles permanecen por solo unos instantes en el oratorio, otros
en cambio se quedan ahi la mayor parte del dia platicando, escuchando la
musica del trio o de la banda que han contratado los organizadores. Estos

ultimos, mientras tanto, siguen atendiendo a aquellos que siguen llegando.

Las ofrendas de los fieles (comida, ceras, velas, refino, anis, licor de
grosella, flores y cigarros), y las que los mismos diputados, padrinos y
mayordomos han llevado (costales de galletas, de pan, paquetes de cigarros y
bebidas), cubren el altar. En ¢él también se ha depositado el dinero que se
recibio de la ofrenda. Este dinero es contado por el mayordomo o por el

diputado mayor, auxiliado por otros de los organizadores, minutos antes de

*®En las mayordomias de los santos naturales, las oraciones son hechas en otomies. Segin algunos
informantes, en todas estas limpias se¢ dice mas o menos lo mismo. Para tener una referencia, he de
mencionar aqui una que escuché, en espaiiol. en la mayordomia de la virgen de la Magdalena: "...ya ves
madrecita, aqui estad tu hijo que te trajo tu limosna... ayidalo a €l y a su familia, mira €l te esta visitando
ahora en tu fiesta... cuidalo”
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que, nuevamente en procesion, la mayordomia salga nuevamente en procesion
hacia la iglesia para escuchar la misa nocturna y entregar la imagen. Al
terminar, el que ha contado el dinero informa en voz alta a todos los presentes
la cantidad exacta que se ha recopilado. Este dinero se destina principalmente

al pago de los musicos, de castillos y/o toritos.

Por la noche, minutos antes de disponerse a partir hacia la iglesia, el
mayordomo o el diputado mayor, auxiliado por otros de los organizadorés,
cuenta el dinero recolectado; al terminar, en voz alta informa a todos los
presentes la cantidad exacta. Este dinero se destina principalmente al pago de

los musicos, de castillos y/o toritos.

Al igual que en el Rito del Cerro Brujo, se reparten cigarros, refino y
anis durante toda la noche. A media noche danzan la flor con las diferentes
ofrendas. Las mayordomias de los santos de "razéon" no lo hacen. Cuando
amanece, todos los que han velado vuelven a danzar para después ir pasando a
la cocina a almorzar. Desde que empiezan a danzar se abren las botellas de
licor de grosella y las restantes de anis que son repartidas, hasta terminar con
su contenido, en una misma copa a todos los presentes. Se dice que esto es
para festejar que todo ha salido bien. En esta ceremonia los danzantes no se
ponen en éxtasis como en la del Cerro Brujo. Al tercer dia de sus obligaciones,
varios fieles regresan nuevamente a la casa del mayordomo para por ultimo
danzar frente al altar (en el caso de la de los santos "naturales") y recibir parte
de la reparticion de las diferentes ofrendas (galletas, dulces, pan y cacahuates).

Asi se dan por terminadas las obligaciones principales.

Cada mayordomia contrata un grupo de cuerdas y en ocasiones, segun

las posibilidades, una banda de viento que tocan durante los dos primeros dias
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de festejo del santo. Algunas organizan un baile popular, al que esta invitado

todo el pueblo. El dia 28 el baile es organizado por la presidencia municipal.

A todas las mayordomias llega una comitiva de las otras para entregar
algunas ofrendas, manifestando con ello que estan apoyando. Los padrinos de
San Agustin acompaiian a todas las mayordomias casi de tiempo completo,
exceptuando quiza la del Sefor Santisimo. Las primeras mayordomias
mantienen su oratorio abierto hasta que se da por terminada toda la fiesta,

indicando con ello que siguen apoyando a las otras.

Dia de culminacion

En este dia varias personas- allegadas a la mayordomia visitan el oratorio, ya
vacio de la imagen, para compartir con los organizadores alguna bebida que
éstos sigan dando. Algunas veces, las mayordomias que festejan entre el dia 28
y el 30, preparan para la noche del dia de culminacion un baile popular. Las

mas tradicionales lo hacen con musica de huapango.

Desde el 27 de agosto hasta el primero de septiembre se celebran dos
misas, una al medio dia y la otra por la noche: la primera simboliza la
despedida de la iglesia del santo festejado; la segunda su bienvenida. Dichas
misas marcan, respectivamente, el inicio y el final del ritual mas importante del

dia principal de cada mayordomia.
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ANALISIS COMPARATIVO

Como ya se ha dicho y se ha podido ver en el desarrollo de este capitulo, el
Rito del Cerro Brujo y la Fiesta Patronal manifiestan un importante nimero de
creencias de los “catdlicos tradicionalistas”. Utilizando las descripciones
anteriores quiero enfatizar, a nivel de resumen, cudles son aquellos aspectos
que forman una zona liminal entre ambos rituales y cudles los que marcan su
diferencia; asi también cuales son algunos de los puntos en los que mestizos e

indigenas coinciden a nivel de creencias religiosas.

CONVERGENCIAS

En cada uno de los rituales los seres sobrenaturales a los cuales se
dedican son concebidos como seres protectores. Los seres malignos, dioses y/0
diablo, aunque son ofrendados, no son el mévil principal de ninguno de los

ritos.

Los participantes de ambos rituales comparten la creencia en los santos

catolicos.

En ambos casos se haya establecida una relacion de interdependencia
entre los seres sobrenaturales y los fieles: los protectores piden su ritual y su
ofrenda para dar beneficios, los seres malignos piden su ofrenda para no hacer

dario.

Los fieles de ambos ritos dicen conocer a los seres sobrenaturales a
traves de suefios. De esta manera sus protectores les agradecen o les piden sus

ofrendas.
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En los dos rituales hay una estructura organizativa jerarquizada cuyos
miembros deben ser reconocidos por la congregacion, es decir, por el conjunto
de fieles, como poseedores de conocimiento tanto del rito como de los

simbolos implicados en él.

Los miembros de las organizaciones gozan de prestigio comunitario.

La existencia de un oratorio es fundamental, asi como el hecho de que
este esté en la casa mayordomal. Cabe recordar que los mayordomos de la
fiesta no siempre habitan en el pueblo o en lugares aledafios a él, por lo que la

casa mayordomal no necesariamente es la casa-habitacion del mayordomo.

El mayordomo es el organizador de la fiesta. Siempre cuenta con

asesores y auxiliares practicos para desarrollar sus funciones.

En los dos se considera necesaria la velacion en el oratorio por creerse

que los protectores estan con ellos para observarlos y cuidarlos.

El sahumerio es un instrumento para la purificacion tanto de personas

como de alimentos y ofrendas en general.

En los dos rituales se observan “limpias” que son solicitadas por los

fieles.

La musica es considerada un elemento propiciador para que los seres

protectores los escuchen.
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La comida, la bebida y los cigarros son parte de las ofrendas. El
consumo que los asistentes hagan de ellos es una forma de participacion en el

rito, simbolizan agradecimiento y alegria.

El desarrollo del ntual se da en un tiempo de tres dias. Aunque la fiesta
patronal como universo ritual dure una semana, cada mayordomia considera
solo los tres dias dedicados al santo que representa como los realmente

festivos.

Como expreston de aceptacion a todos y cada uno de los asistentes al
rito es la invitacion a tomar del mismo vaso donde todos lo hacen las distintas

bebidas alcohodlicas que quedan al final.

El refino es usado como estimulante.

DIVERGENCIAS

El Rito es una manifestacion religiosa de los indigenas. La Fiesta es una

manifestacion religiosa tanto de indigenas como de mestizos.

En el Rito la autoridad eclesial catolica no tiene injerencia. En la Fiesta
la opinion del sacerdote llega a influir en la toma de decisiones de los

organizadores.

El Rito es dirigido por una sola organizacién. La realizacion de la Fiesta

esta a cargo de seis organizaciones, cada una de las cuales dirige solo parte de

los actos del universo ritual.
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En el Rito los fieles comparten su vulnerabilidad a los dafios o beneficios
de todos y cada uno de los seres sobrenaturales que veneran. Atribuyen de
manera semejante los poderes e influencias que cada uno de esos seres tienen
sobre ellos. En la Fiesta los fieles asumen de manera distinta su vulnerabilidad
a los daflos y beneficios de todos y cada uno de los santos venerados. Dichos
fieles asumen de manera distinta los poderes e influencias que cada uno de los
santos tienen sobre ellos; segun los indigenas los “santos naturales™ tienen

mayor poder e influencia sobre ellos que los “santos de razon”.

La ofrenda en el Rito es integral. Cada uno de los seres sobrenaturales
que se venera es considerado de igual manera en los dos espacios rituales
donde los fieles dejan ofrendas. La ofrenda total es formada por los mismos
actores durante tres dias. La ofrenda de la Fiesta es fragmentaria, cada uno de
los santos que se venera durante la semana de fiesta es considerado de manera
distinta en cada uno de los siete espacios donde los fieles dejan ofrendas. Ni
los actores que forman la ofrenda ni el tiempo durante el cual la hacen son los
mismos. Resaltemos que la semana de fiesta esta dividida por los tiempos que

cada mayordomia ocupa para venerar a su santo.

En el Rito los fieles comparten un mismo conjunto de creencias. En la
Fiesta no todos los fieles comparten las mismas creencias. Los fieles de las
mayordomias de los “santos de razon” no creen en el Rito ni en los seres

sobrenaturales distintos a los santos que ahi se veneran.

La danza de la flor implica para el Rito una accién fundamental,

propiciatoria para la comunicacion con los seres sobrenaturales. Para la Fiesta,
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esta danza unicamente es vista en las mayordomias de los “santos naturales”

pero sin las implicaciones que tiene en el Rito.

El oratorio del Cerro Brujo es permanente. Los oratorios de los santos

son temporales.

El oratorio en el Rito ocupa un segundo lugar de importancia como

espacio ritual. El oratorio en la Fiesta es el espacio ritual mas importante.

Durante el Rito los fieles acuden al espacio ritual donde, segun
consideran, habitan los seres sobrenaturales mas importantes de los que
veneran. Durante la Fiesta los santos son quienes acuden al espacio ritual que

sus fieles les han preparado para venerarlos.

La jerarquizacion de la estructura organizativa del Rito es todo el tiempo
igual. La jerarquizacion de la estructura organizativa de la Fiesta cambia segun

el tiempo que se esté viviendo.
En el Rito las mujeres de la estructura orgnizativa gozan de un prestigio

y autoridad permanente. La autoridad que tienen las mujeres de la estructura

organizativa de la Fiesta es relativa.

81




CONCLUSIONES

En la permanente regeneracion social, la practica de los rituales permite a cada
uno de sus participantes revalorar para si mismo los simbolos manifiestos en el
rito y encontrar o no elementos de identificacion con el resto de los
participantes; a nivel grupal permite recrear la memoria histérica que es
actualizada en funcion de la resignificacion de un pasado, un presente y un

futuro, cada uno de los cuales adquiere sentido en funcion de los otros.

A través de la realizacion del Rito del Cerro Brujo y de la Fiesta Patronal
los “catolicos tradicionalistas” recrean y resignifican su pasado su presente y su
futuro. Reconocen una serie de creencias heredadas de sus padres, abuelos y
demas antecesores, resignificandolas para explicar su situacion y condicion

presente con lo cual pretenden proyectar su futuro como grupo.

El conjunto de individuos que conforman el sector de los “catolicos
tradicionalistas”, al encontrar una serie de identificaciones y/o similitudes
ideoldgicas entre si, establece lazos de uniéon que le permite proyectarse ante

los otros como grupo cohesionado.

Esta cohesion, dada a partir de la organizacion establecida para la
realizacion de los dos rituales, ofrece al grupo la posibilidad real de influir en

otros aspectos de la vida social.

Como ejemplo de lo anterior tenemos una situacion que no ha sido
expuesta en este estudio, pero que por su importancia ha sido considerada para
tomarse en cuenta como parte de una investigacion mayor: la organizacion del

grupo practicante de los rituales ha permitido a éste establecerse como grupo
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de poder. Esto es, la unidad que este grupo tiene deriva en un reconocimiento
social no solo de los que participan o comparten con ellos sus creencias
religiosas, sino también con aquéllos que no lo hacen; estos tltimos reconocen
de alguna manera la capacidad de organizacion y los asumen, aun con todas las
dificultades y diferencias que entre ellos puedan existir, como sus
representantes ante las autoridades locales, municipales e incluso federales.
Todo esto se resume con el hecho de que el lider indigena reconocido por el
INI y por las autoridades municipales, persigue que el grupo de ancianos que
conforman la autoridad religiosa indigena lo acepte. Este lider no forma parte
de las estructuras organizativas de los rituales, sin embargo, durante el tiempo
de preparacion y de desarrollo se mantiene atento y/o presente de tal suerte que

esto le ayude a mantener su prestigio con el grupo de los otomies catdlicos.

Muchas son las preguntas que este estudio ha tenido que dejar sobre el
tintero, ya que es mucho mas amplia la informacion sobre la cual hay que
sumergirse para poder entender mejor y con mas profundidad la vida ritual de

los tenanguenses que habitan en la cabecera municipal.

Pese a la riqueza que los estudios de Galinier y Dow ofrecen con
respecto al conocimiento sobre la religiosidad de la region, son todavia muchos
los puntos que sobre el tema quedan por estudiar. Este trabajo, aunque retoma
algunos de los aspectos manejados por los dos autores, se ha abocado a dos
rituales que no son considerados en su totalidad por ninguno de ellos, es asi que
este estudio sélo se ha pretendido ser sélo un pequefio aporte para conocer un
poco mas sobre la vida de los otomies del pueblo de Tenango de Doria y asi,
de los serranos del Estado de Hidalgo que, a diferencia de los que habitan en el
Valle del Mezquital, han sido motivo de interés para muy pocos cientificos

sociales.
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ANEXO FOTOGRAFICO
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Ofrenda principal del Rito del Cerro Brujo




Imagen de la Santa Agua.



Imagen de San Agustin en su oratorio.



Mayordomo de San Agustin bendiciendo a fiel con la ofrenda




Imagen de Santa Maria Magdalena en su oratorio.




Imagen de Santo Entierro.




Imagen del Seiior Santisimo.



Brujo principal bendiciendo papel ritual.




Brujo principal bendiciendo los “santitos”.



I3

Sahumando “‘zakis

2

Brujos principales y mayordomo arreglando “zakis
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Fiel pidiendo al “Viejito™.



