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Prologo

La etn6loga Marina Anguiano es una de las principales investigadoras del mundo indigena de los
huicholes, habiendo dedicado toda su vida profesional al conocimiento de la indole singular de
su tematica.

Dentro del gran mosaico de los pueblos del mundo, éste, explorado por Anguiano tiene su
sitio aparte en virtud de la riqgueza de su cultura, que guarda una vision Unica sobre la realidad del
ser humano. Guarda una memoria mitica del continente americano indigena.

Con sede tradicional en cuatro estados del pais, Nayarit, Jalisco, Zacatecas y Durango, la
migracion por necesidad de tal pueblo lo hizo presente en toda la Republica.

La autora sefiala que acorde a la mitologia huichol el grupo se originé en el mar, en la costa
nayarita de San Blas. Se comprende que se extendio, en peregrinaje ritual, hasta el meollo de su
religiosidad llamado Wirikuta, tierra donde crece el peyote, por cuya ingestion el wixarika (huichol)
se comunica con sus “ancestros deificados”. Huicholes primigenios que nacen del mar y que al
final de su peregrinaje, mediante un alucinégeno vuelven a encontrarse con sus antepasados que
habiendo desaparecido de la tierra, se vuelven deidades; la vida asi es profana y en la muerte se
torna sagrada. Asi también hay dos polos en la realidad: las profundidades del mary los parientes
deificados y ultramundanos.

Una suerte de geometria mitica de este pueblo, concibié una distribucion de sus instancias
en cinco referencias. Asi, los cinco centros ceremoniales para relacionarse con los dioses estan
en contacto directo con cinco puntos cardinales; éstos con los elementos del universo y con los
lugares sagrados.

No es este punto el Unico en estrecha relacion de los huicholes con los otros pueblos llama-
dos mesoamericanos, pues las cinco instancias sagradas son muy semejantes a las represen-
tadas en la Piedra del Sol de la cultura mexica del Altiplano Central, donde también observamos
una asimilacion de los elementos con los rumbos del universo. En el caso de la cultura mexica
se habla del Quinto Sol como quinto elemento, y la ubicacion de sus instancias miticas asocia a
los rumbos con deidades especificas y colores. Ademas, cada rumbo sefala otras extensiones
significativas como en el caso del norte, que es lugar de la muerte. Quiza estos matices parecidos
marquen nuevos senderos de investigacion de la cultura huichol. Sin duda, la saga mitologica
como la conocemos a través de la exploracion de nuestra autora y complementada con otros
estudios, indique precisamente la singularidad, la vision Unica de este pueblo indigena mexicano.

Es conveniente anotar que las similitudes huichol-mexica se encadenan naturalmente a
concepciones universales de los espacios sagrados. Para el huichol los elementos estan ensam-
blados con los lugares sagrados, con los puntos cardinales y con los centros ceremoniales. Es
decir, el nUmero cinco simboliza un concepto ritual propio. EI mexica concibi6é también cinco rum-
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bos del universo representados por deidades propias y agregd a los cuatro elementos naturales
un quinto denominado “sol” o “edad”: nahui ollin o “sol de movimiento”.

Por su parte en la antigliedad grecolatina en la que tuvieron un sitio importante los alqui-
mistas se sumaban instancias sacras. De éstas surge la concepcidén de un quinto elemento: el
animo, alma o quinta essentia. Mucho antes que los alquimistas medioevales, el presocratico
Empédocles de Agrigento se habia referido a los cuatro elementos llamandolos “raices”. Hasta la
época de Aristoteles se les nombré “elementos”. Animo y movimiento son nociones equivalentes.

Probablemente las instancias sagradas en el universo huichol, sostengan una concepcion
mitica mas antigua que las de la ideologia mexica. Anguiano muestra que la idea del tiempo para
los huicholes es circular. Se deduce tal vez, que su concepcion del espacio también pudo haber
sido circular, ya que como se indicd, el origen de los ancestros fue la costa de Nayarit; después
se establecieron en Wiriktta en San Luis Potosi, el cual es “origen y meta” de la peregrinacion
ritual. Por lo tanto San Blas y Real de Catorce quedan simbolicamente yuxtapuestos. Asi, en el
imaginario huichol, espacio y tiempo de los antiguos ancestros coinciden en el mismo punto.

En diferentes capitulos de este libro se observa la similitud cultural de huicholes y mesoa-
mericanos, particularmente en las caracteristicas de su mitologia. Desde su examen de grado de
maestria, Marina Anguiano establecié que la cultura huichola era mesoamericana de la periferia.
Hasta hoy y a lo largo de sus estudios, esta idea ha sido confirmada por ella. Tiene mucho sentido
esta aseveracion, ya que en el plano indigena americano es como en la mayoria de las culturas
del mundo, un continuum sociocultural y mitico. La diferencia se encuentra en acentos locales de
cada uno de los pueblos, derivados de su estructura. Lévi-Strauss dio a esta categoria un sustrato
subliminal que modula las caracteristicas del grupo. No los hace ajenos a unos de los otros, aun-
que son de utilidad para los fines comparativos. Las diferencias se dan de manera espontanea a
ojos del observador comun. La hueste de Cristobal Coldn not6 a su arribo a las Antillas en 1492,
que sus habitantes eran seres “naturales”, “gentiles” y de inmediato, que vivian en un estadio
primitivo. La noticia conmovi6 la mentalidad cristiana de la época y motivé la discusion iniciada
por Ginés de Sepulveda y rebatida por Fray Bartolomé de las Casas y por Fray Francisco de
Vitoria. Esta polémica antepuso la duda de la condicion humana de los seres americanos. Veinti-
siete afios después de los descubrimientos colombinos y cuando Hernan Cortés desembarcé en
Yucatan, los castellanos notaron que estas sociedades eran diferentes a las antillanas. Cuando
vieron Cempoala, Tlaxcala, Cholula y México-Tenochtitlan, notaron que habia una civilidad propia
de las ciudades-estado.

Lewis H. Morgan y Adolph F. Bandelier en 1876 y 1877, concluyeron en sus afanes clasifi-
catorios, que los aztecas pertenecieron a una etapa media de la barbarie. Eduard Seler y Clark
Wissler en 1906, desde el American Museum of Natural History de Nueva York, observaron que
las grandes ciudades-estado del centro de México y Centroamérica guardaban unidad y singula-
ridad clasificatoria. Ello dio pie a que Paul Kirchhoff estableciera su nocion de Mesoameérica, con
rasgos culturales iguales para todos sus integrantes.

Hay aciertos y errores en los afanes clasificatorios, que nos sirven para el ejercicio de
la investigacion comparativa. Los matices diferenciales son utiles para observar peculiaridades,
misterios y saberes del ser humano. Jaméas deben usarse con fines discriminatorios. Asi pues,
muchos rasgos culturales huicholes tienen correspondencia no so6lo con los mesoamericanos,
también con los de grupos indigenas del noroeste de Norteamérica y con otros como son los bo-
roro, caduveo y gen, del centro y suroeste brasilefio. El mosaico cultural del orbe obedece a una
continuidad historica y geografica, sincronica y diacrénica.

A partir de la presente antologia se puede observar una acertada comparacion entre el
mito de creacion del sol en el lugar sagrado de los huicholes: Wirikita, y la creacion del sol en
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Teotihuacan. Esta comparacion invita a estudiar similitudes y diferencias que permiten entrever
causales culturales y concepciones del mundo antiguo. En virtud de sus rasgos animistas, que
confieren sacralidad a plantas, animales, a todas las instancias geograficas y césmicas, el huichol
“tiene un profundo respeto a la naturaleza, sin depredar el medio ambiente. Lo cuidan y veneran
por medio de rituales, ofrendas y peregrinaciones. El wixaritari colabora con las deidades para
mantener el orden cdsmico, un aspecto ya olvidado por la cultura occidental.

La peregrinacion o “Caceria del Hermano Mayor o el Peyote” es fundamental para la con-
tinuidad de la cosmovision huichol, la salud y el sentido de la vida. En los antiguos tiempos, el
Gran Mara’akame o Dios del Fuego, convoco a todos los ancestros deificados a una asamblea
en la que estos Ultimos se quejaron de diversas enfermedades: resultado de la desobediencia a
las normas establecidas por sus antepasados o “costumbre”. Antes de la peregrinacion, se llevan
a cabo los preparativos que consisten en la elaboracion de abundantes flechas, la oracion, la
ofrenda de jicaras rituales, el ayuno y la abstinencia de sal y sexo.

Antes de llegar a Wirikuta, en el desierto potosino, los peregrinos se detienen en un ojo de
agua en donde moran Nuestras Madres duefias de la lluvia, quienes les dan de beber simbdlica-
mente. La siguiente parada en el viaje es el campo de flores donde viven las Madres de Todos los
Nifios”, quienes les asignan su sexo y su espiritu.

En nuestros dias, la peregrinacién anual recrea el viaje primigenio. Los nifos, hasta la edad
de los cinco afos participan en la Ceremonia del Tambor y viajan méagicamente en forma de aves
hasta llegar a Wirikdta, donde naci6 el sol y el peyote, que los esperara hasta que se tornen
adultos.

Lo que se omita al dictado de los ancestros es enfermo y perjudicial. Es una ruptura moral
que implica el envilecimiento del ser. Esta exigencia tiende a la identidad del grupo.

El remedio de esta desviacion a las normas consiste en la ingestion ritual del Peyote, el
Hermano Mayor o Venado Azul: una referencia al mundo sagrado y magico de la imaginacion.

Es deseable la preservacion de la ideologia y conducta huichol como un ofrecimiento al
mundo. Sobre todo si se observa que sus creencias, su cultura y su supervivencia son un ejemplo
de la interaccion y preservacion de un pueblo en su relacion con la naturaleza. Sobre todo hoy,
cuando el trajin industrial, comercial y depredatorio de los paises mas ricos amenazan al entorno
ecologico del planeta. Se puede aprender mucho de la idiosincrasia huichol.

Luis Barjau
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Joven huichola de San Andrés Cohamiata, Jalisco, 1971. Foto: Raul Anguiano.



Introduccion

El haber realizado investigacion entre los wixaritari o huicholes durante cincuenta afios, me ha
permitido tener una vision de los procesos de cambio que se han dado; tanto desde el punto de
vista politico, social, econémico como cultural y religioso. Sin dejar también de estudiar los pro-
cesos de continuidad que se manifiestan en diferente proporciéon o fuerza entre los huicholes que
permanecen en sus comunidades de origen y aquellos que han migrado a las ciudades medias o
a sus colonias marginales.

Todos los articulos de esta Antologia, desde el primero escrito en 1969 hasta el ultimo,
fechado en 2017, son producto del trabajo en el terreno también llamado trabajo de campo. Se
realizaron observaciones directas y, la mayor parte de las veces, ademas participantes. Se lleva-
ron a cabo numerosas entrevistas tanto a los campesinos, artistas, docentes, alumnos, padres
de familia como a los chamanes o mara’akate. En el caso de las escuelas bilinglies, se aplicé un
cuestionario en tres ocasiones, con el fin de detectar qué tan vigentes estan los saberes tradicio-
nales entre los alumnos de primaria.

La primera pregunta que varios lectores se harian: ;quiénes & Dutsrga
son los huicholes? La comunidad huichol constituye uno de los se-
senta y ocho pueblos originarios que todavia subsisten en México.
En su lengua se nombran wixarika en singular, y wixaritari en plural,
cuya traduccion al espafol varia segun los diferentes investigadores.
Para Carl Lumholtz, quien realiz6 investigaciones en este grupo ét-
nico a principios del siglo XX, wixarika significa “doctor, curandero”.’
Para Furst y Schaefer: “el pueblo o el verdadero pueblo”.2

Las siguientes preguntas serian: ;donde habitan?, ;en varios
estados? Cuando empecé a visitar a los huicholes en 1968, existian
cinco grandes comunidades y un anexo. Sus tierras eran comunales
no parceladas. Las cuatro grandes comunidades eran: Tuapurie o
Santa Catarina Cuexcomatitan, Wuautia o San Sebastian Tepona-
huastany Tateikié, o San Andrés Cohamiata. El anexo era Tutsipa o
Tuxpan de Bolafos. Todas ocupaban tierras de Jalisco y pequefios .
territorios en las fronteras de Zacatecas y Durango. La quinta gran e,

i . L. . 1£nm1nnm.rr..1chcu.
comunidad era: Guadalupe Ocotan o Xatsitsarie, localizada en Naya-
rit; la cual tiene un nombre muy bello, pues significa: “Lugar donde
brota la palabra”.

" Lumholtz escribia en esas fechas que esta “denominaciéon es muy justa por ser shamans casi la cuarta parte de sus

hombres”. Carl Lumholtz. E/ México desconocido, vol. Il. México, Instituto Nacional Indigenista, 1981 [1904], p. 21.

2 Schaefer y Furst (Eds.) People of the Peyote, Alburquerque, University of New Mexico Press, 1996, p. 531.
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Durante los ultimos cuarenta afios, la poblacién indigena ha migrado de la sierra a la alti-
planicie y costa nayaritas, en busca de mejores oportunidades de vida. En otras palabras, de sus
montafas de La Sierra Madre Occidental se han desplazado hacia las ciudades, en las cuales han
formado colonias marginales o asentamientos un tanto irregulares. Es pertinente comentar que
mis primeros trabajos los realicé en San Andrés Cohamiata, Jalisco. Afios después fui cambiando
el area de estudio de Jalisco a Nayarit, en donde encontré procesos de cambio muy interesantes
en diversos aspectos culturales.

Otra interrogante planteada: ¢ cuantos huicholes habia en los afios sesenta y cuantos hay
en la actualidad? Cuando comencé mis estudios entre los huicholes en 1968, sin un conteo es-
tricto, se calculaba que habia 10,000 individuos. El resultado es que han aumentado a 47,625.3

PUEBLO HUICHOL

ATLAS DE LOS FUEBLOS
IMDIGENAS DE MEXICO
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Mapa de asentamientos huicholes actuales. Tomado del Atlas de los Pueblos Indigenas de México, México,
CDI (Comision Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas), 2016.

Ya expliqué con anterioridad como se formaron en los afios ochentas las colonias y pe-
quenos poblados en Nayarit. En diversos asentamientos del municipio de Tepic sus habitantes
reprodujeron adoratorios y templos sagrados a la usanza de la Sierra. Eligieron gobernadores
indigenas como se hace en las grandes comunidades, celebrando el Cambio de Varas. Veamos
varios ejemplos: Zitakua, Colonia Huanacaxtle, Salvador Allende, Nuevo Valey, entre otros.

Una pregunta a nivel general: ;Qué lengua hablan? El wixarika o huichol, la cual tiene va-
riantes: la de Jalisco y la de Nayarit. Ha habido grandes discrepancias de como debe escribirse
que han durado mas de 25 anos. Faltaba un alfabeto practico para escribir el huichol con grafias
latinas. Desde hace, aproximadamente diez afios, por fin se eligié un solo alfabeto, aunque hay
variantes linguisticas o dialectos.

El alfabeto actual del wixarika esta formado por 21 simbolos que representan los diversos
sonidos:

3

Segun el Censo de 2010, los huicholes ascendian a 46,601 en los estados de Nayarit, Jalisco, Zacatecas y Durango. A
esta cifra habia que sumarle 1024 habitantes, distribuidos en las demas entidades de la Republica, haciendo un total de
47,625. http://cuentame.inegi.org.mx/monografias/informacion.
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En el alfabeto que fue distribuido a las escuelas, puede observarse esta unificacion alfa-
bética con mayor nitidez. Los veinte articulos incluidos en esta antologia contenian los términos
en huichol tal y como se escribian en ese momento. Nos dimos a la tarea de actualizarlos con
el nuevo alfabeto. Para facilitar la comprension del lector, la maestra Yolanda Sassoon, bajo mi
supervision elaboré un glosario formado por numerosas palabras con su respectivo significado en
espanol. Constituye el Anexo Il. Quiero puntualizar que acentué las palabras para que el lector las
pueda pronunciar de manera correcta.*

Afortunadamente no es un pueblo que esta desapareciendo o cuya lengua se esta per-
diendo como sucede con otras etnias de México. Como explica Miguel Le6n Portilla: “Cuando
muere una lengua, no solo la pierden los hablantes, sino toda la humanidad. Al desaparecer, se
pierde una parte fundamental de la cultura”.

En lo relativo a la educacion escolarizada, tanto Nayarit como Jalisco cuentan con un Sub-
sistema de Educacioén Indigena. Aqui me referiré a la situacion existente en Nayarit, la cual conoz-
co muy de cerca.

Este Subsistema esta dividido en Regiones: Region
Escolar Huichol, Region Escolar Cora, Region Escolar
Tepehuana y Region Escolar Mexicanera. La Region Hui-
chol cuenta con Educacién Inicial, Preescolar, Primaria
y Secundaria. La gran mayoria de los profesores son bi-
lingles.

En estos cincuenta afios que he tenido acceso a las
escuelas con el propésito de observar la evolucién y cam-
bios en la educacion indigena, puede decirse que ésta
ha pasado de la castellanizacion directa a la educacion
bilingtie. Posteriormente a la bilingue bicultural y ahora se
pretende llegar a la intercultural bilingle.

Considero que la educacion escolarizada, impartida
por el Estado ha traido la desindianizacién, el rechazo a
la cultura propia, abandono de practicas y saberes hui-
choles e incluso verglienza al hablar la lengua wixarika y
negacion de su etnicidad. Ello entre los alumnos y padres Alumnos de primer grado de educacion preescolar:
de familia de los niveles de educacion basica y media. Escuela Takiitzi, Colonia Zitdkua, Tepic Nayarit. Foto: Marina Anguiano.

Los maestros bilinglies huicholes son movidos de lugar en lugar, de escuela en escuela,
cada dos o tres afos y sus hijos van con ellos. Esta movilidad les provoca una gran inestabilidad.
Los hijos de estos maestros indigenas en su adolescencia, han tratado de acceder a estudios de
educacion secundaria.

El anhelo de los padres era llevarlos a Tepic para que ahi estudiaran la secundaria y des-
pués la preparatoria. Al vivir en la capital del estado, los jovenes comenzaron a rechazar su cultu-
ra propia: ya no se vestian como huicholes y se avergonzaban de su lengua.

Con el avance del tiempo se ha dado el fendbmeno contrario en los estudiantes que acceden
a las universidades u otro tipo de centros de educacion superior. Empiezan a revalorar su lengua
y cultura. Es decir, ocurre una reindianizacion. Varios alumnos de diferentes carreras pugnaron
se abriera en la Universidad Autbnoma de Nayarit una catedra de wixarika como segunda lengua
impartida por ellos mismos, asesorados por un linglista mestizo doctorado en Inglaterra. Para
esta materia se elaboré un libro y un disco compacto.

4 En el caso del articulo “Toponomia huichol” que se presenta como anexo |, preferi dejarlo con la misma grafia en que fue

escrito ya que presenta taponimos en desuso.
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Al graduarse de sus carreras, con orgullo visten el traje huichol. Tienen acceso a una es-
tacion de radio local, en la cual realizan entrevistas y se comunican con las comunidades en
wixarika.

Lo més importante de la manifestacion anterior es que se crearon dos organizaciones de
jovenes, una de alumnos mientras estan cursando sus carreras: Union de Estudiantes Indige-
nas por México A. C., la cual ha realizado varias acciones en las comunidades de la Sierra.’ La
segunda estéa conformada por los egresados de estudios superiores y se denomina: Union de
Profesionistas Indigenas por Nayarit, A. C.

Ambas agrupaciones realizaron un proyecto piloto con poblacién huichola que fue reaco-
modada a causa de la construccion de la Presa de Aguamilpa. En 2015 se celebr6 una jornada
de revitalizacion de la cultura wixarika. Se pusieron puestos con comida, bebida, dibujos con las
partes del cuerpo y de las vestimentas con letreros en lengua huichol. Se cant6 y se actu6 en
lengua huichol. Se tocé musica tradicional.

Las generaciones que han tenido acceso a la educacion superior han incorporado las nue-
vas tecnologias a la cultura propia, mediante la elaboracion de animaciones, documentales sobre
su cosmovision, relativos a leyendas y mitos. Utilizan las redes sociales, empleando la lengua
indigena en muchas ocasiones.

El arte huichol se conoce a nivel internacional. Artistas wixaritari han exhibido sus obras en
galerias y museos de numerosas ciudades del mundo como son Nueva York, Los Angeles, San
Francisco, Londres, Copenhague, Estocolmo, Amsterdam, Tokio y Singapur, entre otros. Sus
obras forman parte de museos de México, Estados Unidos de América, Canada, Europa y Japon.
En 2003 el artista y mara’akame ® José Benitez Sanchez se hizo merecedor del Premio Nacional
de Ciencias y Artes, en la categoria Tradiciones y Artes Populares.

2 'y F - e

Tabla de estambres de colores que representa el pedimento y ofrecimiento del maiz a la Diosa Takiitsi Nakawé.
Autor y artista: mara’akdme Eligio Carrillo Vicente, colonia Huanacaxte municipio de Tepic, Nayarit, 2011.
Foto: Claudia Hernandez.

En esta antologia podran encontrar un articulo sobre los jovenes y esta organizacion.

Mara’akame es el nombre huichol que se le da a un chaman. A la vez es sacerdote, curandero y cantador. Interpreta los
suefios, pone nombre a los nifios, despide al espiritu de los muertos, atiende partos y convierte los espiritus en cristales.
Pasa por un arduo proceso de autoinstruccion.
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Un fenbmeno que se ha dado desde hace anos, y que ha cobrado mucha fuerza es la expro-
piacion y apropiacion de los simbolos e iconografia huicholes por parte de empresas nacionales
y extranjeras que los reproducen en diversos objetos, sin darles crédito por derechos de autor ni
pagarles lo que merecen.

Como la mayor parte de los pueblos originarios de México y el mundo, los wixaritari tienen
una relacion armoénica y de respeto con la naturaleza. Se vuelven vulnerables ante un modo de
vida distinto, ante una concepcién del mundo y la naturaleza urbanos que contrastan con su
cosmovision.

A continuacién enumeraré cada uno de los veinte articulos que comprende esta antologia.
El primer articulo “Retomando el camino andado: trabajo de campo entre los huicholes” no esta
colocado en orden cronologico como el resto de los trabajos. Los editores Yolanda Sassoon y
Uriel del Rio, junto conmigo, consideramos que era pertinente que el lector lo tuviera a mano en
primer término, ya que en él se da cuenta de los diferentes viajes que he realizado a territorio
huichol, incluyendo incluso algunas anécdotas.

El primer articulo que escribi con dos compafieros de la carrera es “Mawarixa u ofrecimiento
a los dioses”. Es producto del primer acercamiento a esta cultura y sus impresionantes rituales
en 1968.

En 1971 tuve la oportunidad de presenciar y describir “El cambio de varas entre los hui-
choles de San Andrés Cohamiata, Jalisco”. Ceremonia anual del cambio de las autoridades in-
digenas, con duracién de una semana. En la publicacién se da a conocer la estructura social y
politica de las comunidades wixaritari. Constituyé el segundo trabajo y fue publicado, en Anales
de Antropologia de la entonces Seccion de Antropologia, perteneciente al Instituto de Investiga-
ciones Historicas de la UNAM.

El tercer articulo “La cultura huichol y su participacion en la sociedad nacional” es producto
de una conferencia que impartiera en la Escuela Nacional de Trabajo Social de la UNAM en 1975.
Ofrece un panorama muy general de la cultura huichol de ese momento.

El cuarto trabajo se intitula “Miki Kwevixa: el tiempo de llamar al muerto” y es fruto de mi
presencia en la despedida del espiritu del hijo del mara’akame o chaméan mas prestigiado de la
comunidad de San Andrés Cohamiata: Nicolas Carrillo. Se llevo a cabo a los cinco dias de falle-
cido el joven, que es cuando se desprende el espiritu del muerto. Durante el ritual se despide de
sus familiares en forma de insecto luminoso.

El quinto ensayo, “Volar como pajaros: mito y ritual como agentes de aculturacion entre
los huicholes” es una seleccion del libro La endoculturacion entre los huicholes, editado en dos
ocasiones por el Instituto Nacional Indigenista. En él se describen y analizan dos de las ceremo-
nias mas importantes del ciclo agricola: La Fiesta del Tambor o Yuimakwaxa y la Fiesta de los
Primeros Frutos o Tatéi Néixa.

El sexto ensayo es uno de los méas extensos y lleva el nombre de “Ceremonias agricolas
y rituales de caza recoleccion: el caso de los huicholes”. Como su nombre lo indica, hace una
descripcién etnografica pormenorizada de ambos ciclos rituales.

El articulo séptimo, “Jévenes huicholes migrantes de Nayarit”, incursiona en la problematica
de las nuevas generaciones de huicholes: la migracion a las ciudades, la insercion en las escue-
las y universidades de la capital nayarita, en las cuales recobran su identidad étnica.

El octavo trabajo, “Pasado, presente y futuro del mundo. La version de un maestro bilingtie
huichol”. Me refiero al profesor bilinglie Francisco Carrillo Zamora, quien también es marar’akame
en proceso de iniciacion. Se describe como surgio la vida y como se establecieron los dioses de
los cinco rumbos del mundo, el por qué se dio el diluvio y el poblamiento de América. También se
sefiala como los dioses estan discutiendo el destino y la sobrevivencia del hombre en la Tierra.
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El noveno lleva por titulo: “La escuela nayarita de Zitakua: crisol de migraciones multiples” y
constituyd una ponencia en la XXVI Mesa Redonda de la Sociedad Mexicana de Antropologia. Ya
comenté mas arriba que Zitakua es una de las colonias marginales que fueron creadas por wixa-
ritari en la Ciudad de Tepic. En un principio su escuela primaria albergaba so6lo nifios huicholes y
sus maestros eran bilinglies de espafiol y huichol. Al paso del tiempo, la situacion fue cambiando
y en 2006 era una escuela multilingle, a la que acudian no s6lo huicholes sino coras, tepehua-
nes, otomies, mazahuas y mestizos.

El décimo ensayo es uno de los mas extensos de la antologia. Versa sobre los “Recursos y
saberes medicinales entre los huicholes”. Se trata de una investigacion inédita, presentada en el
Seminario de Antropologia Médica de la Direccion de Etnologia y Antropologia Social del INAH.

“Ritos de paso y curacion infantil en la cultura huichol” es el onceavo trabajo. Es una sin-
tesis muy breve de la festividad Yuimakwaxa o Fiesta del Tambor escrita ex profeso para el libro
Ficciones de la otredad, compilado por Gabriel Weisz y Argentina Rodriguez. Se puntualiza qué
es un rito de paso o de transito por el que los niflos de uno a cinco afos de edad pasan. Tiene
propésitos curativos, ya que previene, de manera colectiva, las enfermedades. Tiene funciones
educativas o de endoculturacion, es decir, a los nifios se les ensefia a “ser huicholes”. Aprenden
asi los elementos culturales del pueblo huichol o wixarika.

“La ruptura de la tradicion: de aprendiz de mara’kame o chaman a testigo de Jehova”, es
el articulo numero 13, con la coautoria de Claudia Hernandez. Fue publicado de forma digital en
el disco electrénico que lleva por nombre: 17 Temas de Antropologia Mexicana por la Academia
Mexicana de Ciencias Antropolégicas, A. C. Describe la conversion a testigo de Jehova de un
wixdrika ya adulto. Consideramos que se traté de una ruptura, ya que no solo fue con su cultura
y religidon, sino también con su familia, ya que es hijo, nieto y sobrino nieto de mara’akate y la
tendencia cultural era que se convirtiera en chaman.

Como parte del libro Patrimonio inmaterial. Ambitos y Contradicciones, esté el articulo 14,
designado “Lugares sagrados huicholes y patrimonio cultural”. Fue coordinado por Carmen Mo-
rales y Mette Wacher. En este trabajo se exponen los lugares sagrados de los wixaritari, siendo
cinco los mas importantes. Se le da mayor énfasis a Haramaratsié, localizado en la costa de San
Blas Nayarit, debido a que asisti a este lugar a la Reunién Interestatal sobre la Proteccién de los
Lugares Sagrados del Pueblo Huichol y al Foro Interestatal sobre Lugares Sagrados del Pueblo
Wixarika, en las cuales se brindd gran informacion sobre este lugar sagrado.

El lugar numero 15 es una conferencia inédita que lleva por titulo: “Wirikdta, el principal lu-
gar sagrado de los huicholes o wixaritari’. Como podra constatar el lector, aqui me refiero al sitio
sagrado mas importante de los cinco. En él naci6 el Dios Sol y crece el Hermano Peyote. Todo
individuo que se precie de ser wixarika debe acudir en peregrinacion a este sitio, por lo menos
una vez en su vida. Aquellos que se convierten en chamanes o mara’akate, deben realizar el
peregrinaje al menos cinco veces.

Siempre tuve interés en emprender un estudio comparativo entre el chamanismo wixarikay
el de la Amazonia. Quiero aclarar que los datos relativos a los huicholes son producto del trabajo
de campo personal. La informacion sobre la Amazonia es de tipo documental. Tuve la fortuna
de encontrar bibliografia muy pertinente y con abundantes ilustraciones sobre el arte de sus
chamanes. Ello me permitié escribir “EI chamanismo de la Amazonia peruana y el chamanismo
del pueblo huichol: un estudio comparativo”, que constituye el ensayo niumero 16. Fue editado
de forma digital en Tlaloc ;qué?, Boletin del Seminario de Tlaloc del Instituto de Investigaciones
Estéticas de la UNAM.

En 2016 realicé dos trabajos. El primero es la ponencia: “La religion huichol frente a dife-
rentes religiones protestantes y los testigos de Jehova”. Fue presentada en el XVI Congreso Lati-
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noamericano sobre Religion y Etnicidad en Costa Rica. Vuelvo a incursionar en credos religiosos
que estan penetrando en las comunidades wixaritari y tratando de modificar sus creencias para
imponer las suyas, con todos los conflictos que esto acarrea. Es el nimero 17 de la antologia.

El segundo articulo presentado en 2016 es “Tawewiékate wa waikari: los juguetes de los
dioses. Simbologia y transformacién del arte huichol”. Es un trabajo inédito y fuimos coautores
Francisco Carrillo, profesor bilinglie wixarika, aprendiz de mara’akame'y la que esto escribe. Las
ofrendas que se le dan a las deidades huicholas, constituyen para ellas juguetes. Asi, por ejem-
plo, el Dios Sol o Tayau dice que para él disparar flechas (rayos) es como jugar. Si el ser humano
deja de hacer ofrenda de flechas, el Dios Sol dejara de lanzar sus rayos. Se habla de otros jugue-
tes que solicitan las divinidades, asi como de la transformacién del arte huichol desde el siglo XX
al XXI. Es el ensayo numero 18.

El dltimo articulo es “El don, la herencia y la eleccién en el chamanismo huichol”, es pro-
ducto de una conferencia inédita. En las investigaciones realizadas en la Colonia Huanacaxtle
de Nayarit tuve la oportunidad de trabajar con dos familias de chamanes emparentadas entre si,
quienes me proporcionaron gran riqueza de informacién sobre este fendmeno religioso-médico.
Se realiz6 un estudio de caso.

Esta Antologia cuenta con dos anexos: el articulo nUmero 20, intitulado “Toponimia huichol”,
cuyo coautor es Maximino Gonzalez, oriundo de la comunidad de Guadalupe Ocotén, en Nayarit.
Se trata de una vision y conocimiento de la toponimia local correspondiente a los afios ochenta,
en donde se consignan hasta los lugares mas pequefos de la geografia ritual. Fue realizado a
instancias de Miguel Le6n Portilla para ser presentado en un evento académico internacional
sobre los pueblos Yuto-aztecas. Fue publicado en la revista Tlalocan de la UNAM.

El segundo anexo es el Glosario de términos huicholes con su respectivo significado. Lo
realizo6 la etndloga Yolanda Sassoon.

Finaliza la antologia con una bibliografia general para toda la obra, ya sea de libros y docu-
mentos citados o so6lo consultados.

Marina Anguiano
Los Reyes, Coyoacan 4 de septiembre del 2017
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En los afios 70 s comenzaron a realizarse vuelos a la Sierra de los Huicholes. Avién Beechcraft, de la Segunda Guerra Mundial, 1971.
Foto: Marina Anguiano




Retomando el camino andado:
trabajo de campo entre los huicholes'

El interés por los wixaritari o huicholes me viene de muy atras. Comencé a realizar viajes a la
Sierra de los Huicholes desde 1968, meses antes de que estallara el movimiento estudiantil,
cuando me encontraba en el Ultimo semestre de la carrera de Etnologia. Tenia veintitrés afios y
organicé un grupo de trabajo, formado por tres condiscipulos: Yolanda Sassoon, Adrian Bretén y
la que esto escribe; el escritor Ramon Mata y el teniente Oswaldo Ramos. Llegamos en el avion
comercial —un Beechcraft de la Segunda Guerra Mundial— a San Andrés o Tatéikie (“Casa de
Nuestra Madre”), cabecera de la comunidad de San Andrés Cohamiata, y nos enteramos de que
en breves horas se iba a efectuar una ceremonia que los huicholes realizan antes de las siem-
bras y que tendria lugar en la rancheria de San José. Habia que caminar a campo traviesa, entre
bosques de pinos, encinos y madrofios a la mayor velocidad, puesto que debiamos llegar antes
de que anocheciera. Con ese fin, el entonces
teniente Oswaldo Ramos, personaje contro- Lo

vertido que frecuento la Sierra durante afios y " F\\_ e
que tenia gran ascendencia entre los indios, } ' B L
nos proporcion6 una dosis de peyote, por lo L
que en cinco horas estabamos inmersos en el
ritual, presidido por el chaman o mara’'akame,
Jacinto Lopez.

Por primera vez, todos, excepto Ramos
presencidbamos una ceremonia huichola en
toda su complejidad y profundidad. La expe-
riencia fue extraordinaria. De esta manera,
comenzamos a adentrarnos en el mundo ma-
gico de los wixaritari.

Sy
A partir de entonces investigué, durante |

varios afos en la comunidad jalisciense de

San Andrés Cohamiata tanto en su cabece-

ra, como en las rancherias dependientes de |
ésta: San José, Cohamiata, El Salate, Las
Guayabas. Tuve la oportunidad de conocer a
importantes chamanes o mara’akate, ya falle-

T Articulo publicado en en Diario de campo, Boletin interno de los Investigadores del Area de Antropologia, nim. 40, ene-

ro-febrero México, INAH, 2002, pp. 14-17.
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La autora entrevistando a un huichol, antes de partir a la sierra en el avion Beechcraft, 1971.
Foto: Raiil Anguiano.
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cidos hoy en dia, grandes conocedores de la tradicion y
cultura huicholas: Nicolas e Hilario Carrillo, asi como a
otros que siguen activos: Jacinto Lopez y Eusebio Lépez
Carrillo. Asisti a la ceremonia Miki Kwevixa “El tiempo de
llamar al muerto”, en honor del hijo de Nicolas, ceremonia
de gran emotividad que el padre oficié para su hijo, con un
dolor indescriptible, ya que el joven José era su heredero
como mara’'akame y habia sido asesinado de la manera
mas cobarde, una madrugada mientras dormia.

Asimismo, trabajé sobre el “Cambio de Varas” en la
cabecera de la comunidad y junto con un equipo del Cen-
tro de Estudios Cinematograficos de la UNAM (CUEC),
participé en la filmacion de esta ceremonia. Desde en-
tonces me interesé en el Tatéi Néixa, “Danza de Nues-
tra Madre”, también llamada “Fiesta del tambor o de los
primeros frutos”, asistiendo a esta festividad en diversas
ocasiones.

Debido a la similitud que existe entre la Semana
Santa indigena del Occidente y del Noroeste, una de
mis profesoras y varios amigos decidieron acompafarme
a presenciar esta celebracion entre los wixaritari. Ellos
fueron: la etn6loga Barbro Dahlgren, la arqueodloga Ca-
roline Czitron, la escritora polaca Maria Sten, el fotoégrafo

Ante los uwénite, se lleva a cabo el consumo ritual de alimentos, bebidas y tabaco. Ignacio Rodriguez y el estudiante de antropologia Vitelio
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Foto: Marie Areti Hers.  Hernandez. La presencia de la maestra Dahlgren fue in-

valuable, por los conocimientos que tenia de las etnias

de México y por su autoridad moral para dar indicaciones al contingente, relativamente grande y
formado por varias extranjeras, de como debiamos comportarnos en ese trabajo de campo.

En 1971, efectuamos un viaje a San Andrés para poder presenciar la ceremonia del “Cam-
bio de Varas” y me acompafid mi padre, el pintor Raul Anguiano. Fue un suceso muy interesante,
ya que el artista llevd cuadernos de apuntes de todos los tamafos e incluso pintura al éleo, con
los que realizd numerosos retratos de los gobernantes salientes y entrantes, de los peyoteros, de
los asistentes a la fiesta, de los rituales y de los paisajes de la comunidad. Los huicholes se admi-
raron al ver a un artista desenvolverse con esa facilidad y habilidad. Con todo el material obtenido
y reelaborado en su estudio, durante 1972, Raul Anguiano montd una interesante exposicion en
el Salon de la Plastica Mexicana.

Un viaje posterior a San Andrés, cuando se acababa de establecer el Plan Huicot, constitu-
ye una verdadera “anécdota politica” en mi vida. El presidente de la RepuUblica en turno organizé
una gira por diversos poblados del estado de Jalisco, entre los cuales estaba contemplado San
Andrés Cohamiata. Como es costumbre en estas giras, se invit6 a funcionarios, pero también a
intelectuales y a artistas que fuesen jaliscienses o que estuvieran ligados con la probleméatica ob-
servada. Formaban parte del contingente: Guillermo Bonfil, entonces Director del INAH; el escritor
Fernando Benitez y el pintor Raul Anguiano, entre otros. Ya en pleno vuelo del avidn presidencial
se comentd sobre los huicholes. Y mi padre sefal6: “Yo sélo he ido una vez a San Andrés, pero
quien los conoce bien es mi hija Marina, pasante de Etnologia”. El presidente preguntd por qué
yo no estaba ahi con ellos. Mi padre le contest6 que no se me habia invitado. El mandatario hizo
llamar al Jefe del Estado Mayor Presidencial y le dio instrucciones de que se me buscase en la
Ciudad de México para viajar lo antes posible y alcanzar a la comitiva. Y asi fue: me encontraba
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en el Deportivo Italiano, cuando recibi la llamada de mi madre, diciéndome que me trasladara de
inmediato a la casa, ya que habia instrucciones de la Presidencia de la Republica de que estuviese
en el hangar presidencial a la brevedad posible. Ya en el aeropuerto, pregunté con quién viajaria,
me dijeron que sola. Bueno, no del todo, sino con “los bustos de Juarez”, es decir con varias
esculturas de Benito Juarez que iban a ser colocadas en las diferentes localidades visitadas.
Después de dos horas, llegamos al pueblo de Tuxpan, Jalisco y a toda prisa, alcancé en la calle
a la comitiva. Todos estaban sorprendidos y me preguntaron como habia llegado.

Desde ese momento formé parte de la gira por Jalisco y visité San Andrés Coahamiata, des-
de otra perspectiva, ya no como investigadora, sino como una visitante fugaz e “importante”, por
ser parte del séquito presidencial. Saludé a mis amigos wixaritari de siempre, que me veian con
gran curiosidad. Entre otras obras, se inaugur6 el “rastro” de San Andrés que pronto se convertiria
en un “elefante blanco”, ya que los huicholes no le encontraban sentido a tener una “casa” para
matar reses, pues ellos estaban acostumbrados a sacrificarlas en la tierra y con fines ceremo-
niales. Ademas, no habia suficiente ganado en los alrededores: habia que traerlo de muy lejos y
durante el trayecto se enflaquecia. Por otra parte, para que la carne no se echase a perder, habia
que sacarla en avién o avioneta, o0 que encarecia demasiado su precio.

A fines de 1971 acudi con un grupo de comparieros: el Subdirector del Centro Coordinador
Indigenista Cora-Huichol, Jorge Hernandez Moreno y el médico del Centro, Enriqgue Campos; el
antropélogo Guido Miinch y la arquebloga Marie Areti Hers a la rancheria de El Colorin, situada
en Nayarit, arriba de las margenes del Rio Santiago.

Peter Furst, que laboraba en la Universidad de Albany, me encargd la investigacién de cam-
po del Tatéi Néixa con el fin de publicarla afios después en un libro colectivo sobre la endocultu-
racion en América Latina.

Esta festividad tiene tres propoésitos fundamentales: dar gracias por los primeros frutos de la
cosecha, agradecer por el crecimiento y salud de los nifios de uno a cinco afios de edad y dar a
conocer a estos infantes el meollo de la cultura huichol, ya que viajan simbélicamente a Wirikuta,
la tierra sagrada del peyote en forma de pajaros, conociendo los lugares sagrados que de adultos
recorreran en persona. El mara’akame que condujo la ceremonia era nada menos que Matsuwa,
cuyo nombre en espafol era José Rios. Este chaman fue  __
posteriormente muy conocido por su sabiduria y longevi-
dad. Murié cuando tenia mas de cien afos. Se dice que
también fue informante de Carlos Castaneda y le dio su
nombre a un talentoso joven pintor, mitad nayarita y mi-
tad originario de la Ciudad de México. Cuando muri6 este
mara’akame, segun la narracion de un amigo huichol que
se encontraba en Suecia, Matsuwa se despidi6 de él en
forma de un hermoso venado azul.

Como resultado de varias temporadas de trabajo
de campo, entre 1968 y 1973, se realizaron diversos tra-
bajos: el libro La endoculturacion entre los huicholes, en
coautoria con Peter Furst; varios articulos y una pelicula
etnografica. Durante ese periodo, también viajé a los co-
ras y comencé a conocer el estado de Nayarit, tanto la
costa como la altiplanicie. Realicé investigaciones etno-
historicas sobre estas dos areas geograficas y cultura-
les de Nayarit que culminaron con mi tesis de maestria:

Nayarit: Costa y Altiplanicie en el momento del contacto, Fiesta del Tambor o Yuimakwdxa. Foto: Marina Anguiano.

publicada afios mas tarde por la UNAM.

23



Tiiki en el centro ceremonial de Zitdkua, Tepic, Nayarit. Foto: Marina Anguiano.
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Dejé de viajar a la Sierra y de ocuparme de huicholes y coras por un lapso bastante largo,
ante otros compromisos de trabajo. Sin embargo, siempre estuve en contacto con los investigado-
res extranjeros que llegaban a México con el fin de estudiar a los wixaritari: franceses, espafnoles,
austriacos, alemanes, japoneses, norteamericanos y canadienses. De una manera u otra los
enviaban conmigo y les daba indicaciones de cémo llegar a la Sierra y la bibliografia méas actua-
lizada. Asi tuve la oportunidad de estar al dia de lo que se estaba realizando entre estas etnias.

En 1990 cuando laboraba en la Direccion General de Culturas Populares, fungi como jurado
de varios proyectos presentados al Programa de Apoyo a las Culturas Municipales y Comunita-
rias, mas conocido por sus siglas: PACMYC. Entre ellos, resultd elegido un proyecto que solicita-
ba apoyo para la construccién del centro ceremonial de una colonia marginal huichol de la ciudad
de Tepic, llamada Zitakua.

En 1996, a raiz de la XXIV Mesa Redonda de la So-
ciedad Mexicana de Antropologia dedicada al Occidente y
celebrada en la ciudad de Tepic, permaneci dias después
del evento con el fin de conocer Zitakua y valorar si era
factible comenzar una investigacién sobre los huicholes
de Nayarit, ya que afos antes me habia dedicado mas a
los de Jalisco.

En 1997 acudi por primera vez a la morada de Tatéi
Haramara, la Diosa del Mar en la Isla del Rey, en el mu-
nicipio de San Blas. Primero visitamos la cueva en donde
dejamos nuestras respectivas ofrendas, después el ado-
ratorio construido por las diversas comunidades huicho-
las y finalmente arrojamos los presentes al mar. Segin
nuestro acompafante huichol, la diosa recibi6 de buen
grado los ofrecimientos. Ahi, frente a la Pefia Blanca don-
de habita la deidad, mi amigo wixarika me bautizé con el
nombre de Haramara, sobre todo por la similitud entre
el significado de mi nombre, Marina y el de Haramara.
Dificil es describir la emocién que senti, debo confesar
que lloré.

Pero veamos qué estoy haciendo ahora entre los huicholes, después de tantos afios. Con-
sidero que uno de los factores de cambio entre los wixaritariy no el Gnico, es la educacién esco-
larizada. De esta manera, cuando concursé para una plaza en la Direcciéon de Etnologia y Antro-
pologia Social del INAH, cuya temética eran los procesos de cambio en la poblacion indigena de
México, presenté el proyecto La educacion: factor fundamental en los procesos de cambio entre
los huicholes. En junio de 1999 ingresé a DEAS y comencé a procesar materiales recopilados
en cuatro temporadas de campo cuando trabajaba en la Universidad Pedagdgica Nacional. Con
base en esta informacion pude redactar cuatro ponencias, las cuales he expuesto en diferentes
foros. Una de ellas fue presentada en el L Congreso Internacional de Americanistas celebrado
en Varsovia, Polonia en el afo 2000. Los materiales de campo habian sido recolectados entre
los afios 1996-1998; por esta razon era urgente hacer un acopio de nueva informacién. De esta
manera realicé en el afio 2000, una temporada de trabajo de campo de cinco semanas y media,
con el apoyo de la DEAS y el INAH, por supuesto.

El objetivo principal del actual proyecto es conocer como la educacion escolarizada ha
incidido de manera fundamental en los cambios ocurridos entre los huicholes durante los Gltimos
treinta afios. Las dos localidades que son objeto de mi estudio forman parte del estado de Nayarit
y son: la comunidad wixarika llamada Xatsitsarie que significa “Lugar donde emana o surge la
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palabra, donde se platica”, conocida en espafol con el
nombre de Guadalupe Ocotan y la colonia marginal de la
ciudad de Tepic denominada en huichol Zitakua, “El patio
del elote tierno”.

En Guadalupe Ocotan que forma parte de la porcion
conocida como Sierra de Alica, se hicieron observaciones
sobre la educacién no escolarizada, donde pude obser-
var la ceremonia Tatéi Néixa durante dos ocasiones. La
primera en la casa de la familia Pacheco, cuyo hijo es
nada menos que el escritor y poeta Gabriel Pacheco,
Premio Netzahualcdyotl de Literatura. Fue una festividad
muy lucida en la que se distribuyeron abundantes alimen-
tos y bebidas. El mara’akame principal fue traido desde
Jalisco. Su aspecto y atuendo me record¢ a los wixaritari
estudiados y fotografiados por el antrop6logo noruego
Carl Lumholtz, a principios del siglo XX.

La otra Fiesta del Tambor se llevd a cabo en la casa
del mara‘akame José Zamora, tio de uno de mis mejores
amigos y colaborador en trabajos conjuntos: Francisco Ca
rrillo Zamora. Este hecho contribuy6 a que tuvieran confianza en mi y me dieran todas las facilida-
des para registrar, la fiesta tanto a base de mi diario de campo como de la grabadora y la camara
fotografica. Incluso, me comentaron que les gustaria que se filmara el proximo afo, peticion que
tengo como uno de los propositos actuales.

Trabajé haciendo observaciones de aula y aplicando cuestionarios tanto a alumnos como a
maestros en dos escuelas primarias: la “Escuela Primaria Bilingtie Cuauhtémoc” del Subsistema
de Educacion Indigena y la “Escuela Primaria Ramén Lopez Velarde”, perteneciente a la mision
franciscana. Se visitdé también la “Escuela Secundaria Técnica Agropecuaria Netzahualcoyotrl’,
en donde se entrevistd al director y apliqué el cuestionario disefiado para maestros. El director
mencionado me proporciond una lista de los profesionistas wixaritari originarios de Guadalupe
Ocotan. Unos son egresados de la escuela “Cuauhtémoc’, la cual tiene mas de treinta afios de
fundada y otros de la “Ramon Lopez Velarde” que tiene cuarenta y seis afios funcionando. Estos
datos son de gran utilidad para mi proyecto.

Se hicieron entrevistas a padres de familia e informantes clave de la comunidad. Esta era
la cuarta vez que visitaba Xatsitsarie, 1o mismo que sus escuelas primarias y los albergues esco-
lares. La acogida fue muy buena y los nifios colaboraron con interés y agrado. Me preguntaban
por mi nombre y al decirselo, me inquirian si no tenia nombre huichol. Al responderles que era
Haramara, todos sin excepcion, me llamaban asi. Voluntariamente se prestaron a leer cuentos,
adivinanzas y a cantar canciones en wixdrika, pidiéndome que los grabara.

En Zitakua se investigd en el “Centro de Educacion Preescolar Indigena Takutzi” [sic] y
en la “Escuela Primaria Bilingte Ignacio Zaragoza”. En esta ultima se llevaron a cabo diversas
actividades: observaciones de aula en los diferentes grados escolares; aplicacion de cuestiona-
rios a maestros y alumnos; asistencia a una reunion de la directora con las maestras de grupo,
tratandose diferentes problemas escolares, técnicos, de infraestructura y socio-econdmicos de
los alumnos y sus familias. También realicé entrevistas a diferentes pobladores de la colonia,
entre ellos al artista internacional José Benitez, quien estaba finalizando junto con su familia, el
mural “La semilla del mundo”, que fue colocado en la estacién Juarez del Sistema de Transporte
Eléctrico Urbano de la ciudad de Guadalajara, obra de grandes proporciones, de extraordinaria
belleza y que muestra de manera magistral la cosmovision wixarika.

La imponente Sierra de Alica. Foto: Marina Anguiano.
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En la ciudad de Tepic tuve la oportunidad de asistir a eventos de diferente tipo, todos ellos
ligados con la problematica de mi proyecto, entre ellos: al Diplomado “Nayarit: Evolucion eco-
némica y social de los pueblos indigenas”, organizado por el Instituto Nacional Indigenista y la
Universidad Auténoma de Nayarit, diplomado en el cual habia impartido un médulo el pasado mes
de septiembre.

Junto con maestros bilinglies de dos zonas de supervision de la Region Huichol tomé el cur-
so “Método Global Fonético”, con el fin de poder entender la forma en que los maestros indigenas
ensefian a leer y escribir a sus alumnos.

Participé en la “lIl Reunidn Nacional de la Red de Educacion Intercultural”, organizada por la
SEP y la Universidad Pedagogica Nacional. Se traté de una reunion muy rica, ya que tuvimos la
oportunidad de escuchar la problematica de la educacion intercultural en labios de los asesores
de todo el pais que imparten clases a los maestros indigenas bilingues.

También asisti a la Reunion sobre Desarrollo Indigena, convocada por la Mesa de la De-
mocracia, con la participacion de lideres naturales, autoridades tradicionales, autoridades muni-
cipales, maestros bilingues, funcionarios de diversas dependencias y estudiantes, todos ellos de
las etnias: huichol, cora, tepehuana y mexicanera. Algunos funcionarios no indigenas también
estuvieron presentes. La reunion fue presidida por el antropélogo Raul Méndez Lugo, delegado
del INAH en Nayarit. Fue, precisamente en esta mesa redonda que conoci al joven Maximino
Mufioz de la Cruz, miembro fundador de la Unién de Estudiantes Indigenas por México, A. C. y
alumno de la carrera de Derecho de la Universidad Autbnoma de Nayarit. Esta asociacion esta
formada por jévenes preparatorianos y estudiantes de carreras profesionales diversas, pertene-
cientes a los grupos étnicos huichol y cora. Con posterioridad, tuve la oportunidad de entrevistar
a la gran mayoria de sus miembros, obteniendo informacion muy valiosa para mi investigacion:
estos cambios han ido ocurriendo en treinta afios y han propiciado que la juventud indigena tenga
acceso a la educacion superior.

Por primera vez, en mas de treinta afios que tiene de existencia la educacion indigena en
Nayarit, se llevé a cabo el “Taller de Fomento y Desarrollo de la Lengua Indigena”, con el fin de
implementar como primer paso el alfabeto de la variante dialectal del huichol hablada en Nayarit.
Los directivos y maestros wixaritari de este estado no estan de acuerdo con algunas de las grafias
que los profesores de Jalisco han dado a conocer en los libros de texto gratuitos en wixarika, ya
que existen diferencias en la pronunciacion de los dos dialectos. Esta es la primera parte de otras
acciones que desean emprender estos maestros a largo plazo. Es de la mayor trascendencia,
puesto que al no contar con un alfabeto uniforme y estandarizado, no se ha podido avanzar como
debiera en la educacion bilinglie de Nayarit. La educacion intercultural en este estado forma parte
solo de los discursos politicos y dista mucho de convertirse en realidad.

Otro evento al que tuve el privilegio de asistir fue la “Reunion Interestatal sobre Proteccion
de los Lugares Sagrados del Pueblo Huichol”, realizada en San Blas del 23 al 25 de noviembre
del 2001. Estuvo presidida por “La Union de Jicareros de las Comunidades Indigenas Huicholas”.
Asistieron gobernadores tradicionales, autoridades religiosas, lideres naturales y campesinos,
todos ellos wixaritari, los cuales provenian de las comunidades jaliscienses de Santa Catarina
Cuexcomatitan, San Sebastian Teponahuaxtan, San Andrés Cohamiata y Tuxpan de Bolafios;
de las localidades nayaritas de Zitakua, Zoquipany Potrero de la Palmita. También acudieron re-
presentantes del estado de Durango. De Guadalupe Ocotan no asistieron, desconozco la razén.
Se habl6 de los lugares sagrados del mundo huichol en general, haciéndose énfasis en Wiriktta
(Donde Naci6 el Dios Sol y se da el peyote, en el estado de San Luis Potosi), Hauxamanaka (“La
Balsa de los Dioses”, en el Cerro Gordo de Durango) y Haramara (La morada de la Diosa Tatéi
Haramara, en el Océano Pacifico, en el estado de Nayarit).
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De manera muy democrética y en largas sesiones, alrededor de cien huicholes discutieron
diversos temas relacionados con estos sitios sagrados, pero dos de los puntos méas importantes
fueron: ¢ Qué capacidad se tiene para el cuidado de estas reservas por el pueblo huichol? ;Qué
instituciones pueden o deben participar en el cuidado de las reservas, tanto gubernamentales
como no gubernamentales? Otra tarea desempefiada fue la limpieza y desmonte de la Isla del
Rey por mas de cuarenta huicholes durante tres jornadas. El adoratorio o xiriki carecia de techo y
se sefiald en la discusion que en los Ultimos afos los mestizos le han quemado la techumbre en
dos ocasiones, posiblemente con el fin de que los huicholes abandonen el sitio. Se acord6 que la
proxima reunion se llevase a cabo en San Luis Potosi para tratar con mayor énfasis la problema-
tica que enfrenta Wirikuta.

Quiero finalizar este relato con una frase de un trabajo que hemos elaborado Francisco
Carrillo y yo y que tenemos la intencion de presentar este afio como ponencia:

Hoy los cantos de los huicholes, los rezos de los huicholes,

la revelacion de los dioses a los mara’akate dicen que esta

en discusion el destino, la sobrevivencia del hombre en la Tierra.
Tawewiékame, el Dios Sol, dice:

—Bueno, ya hay mucha gente,

ya se va a deteriorar el mundo,

yo voy a acabarlo.

Y dice Tatéi Haramara o Takutsi Nakawé, Diosas del Mar y de la Lluvia:
—No, no hagas eso,

porque si tu vas a acabar definitivamente con el hombre,

con la Tierra, con todas las criaturas que tenemos aqui en el planeta Tierra,
mejor déjanos hacerlo nosotras,

nosotras lavamos la Tierra.

i

<
f » ‘

Fiestas del Tambor y del Elote en Guadalupe Ocotdn. 2002. Foto: Marina Anguiano.
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Mawarixa u ofrecimiento a los dioses

. . .« . 1
(celebracion social-religiosa)

Durante el mes de mayo de 1968 tres pasantes de la ENAH realizamos un rapido reconocimiento
del area huichol (localizada en el norte de Jalisco, este de Nayarit y pequefas partes de Zacatecas

y Durango).

Contamos con la valiosa colaboracion del INI y del director del Centro Coordinador Co-
ra-Huichol, antropélogo Salomén Nahmad; asimismo, con la orientacién del teniente Oswaldo

Ramos, conocedor de esta zona.

Visitamos parcialmente una de las cinco comuni-
dades huicholas: San Andrés Cohamiata. Dentro de esta
comunidad estuvimos en la Mision Franciscana de Santa
Clara, internado para nifios huicholes. Més tarde llega-
mos a la rancheria de San José, en donde presenciamos
la ceremonia llamada Mawarixa, que describimos a con-
tinuacion. Y por ultimo, conocimos las instalaciones del
Centro Coordinador Cora-Huichol en San Andrés, lugar
que es, a la vez, la principal unidad politico-religiosa de
la comunidad. Ahi presenciamos una discusion relaciona-
da con uno de los principales problemas de San Andrés
Cohamiata: el relativo a las tierras. También se habl6 de
la posibilidad de hacer una presa para regar las plantacio-
nes frutales de San Andrés y de la necesidad de contar
con un lider agrario indigena, que represente a dicha co-
munidad.

Esta ceremonia se celebra en las rancherias y en
el centro ceremonial una vez al afio. Los nucleos familia-
res la efectdan, a veces, en varias ocasiones mas. En el
sentido mistico tiene por objeto propiciar las lluvias y las
buenas cosechas; en el sentido social-religioso, su finali-
dad es llevar a cabo el cultivo de las tierras dedicadas a
las divinidades, es decir, el producto obtenido de ellas sir-
ve para el mantenimiento de las celebraciones religiosas
indigenas. Se desarrolla en dos dias con un epilogo en la
mafana del tercer dia.

——————
México, INAH, 1969, pp. 22-28.
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Marina Anguiano en la escuela de la mision de Santa Clara en 1969.
Foto: Yolanda Sassoon.

Articulo de Marina Anguiano en coautoria con Yolanda Sassoon y Adrian Breton, publicado en Boletin del INAH, nim. 35.



Mawarixa o rito en que se sacrifica a un toro. Foto: Marina Anguiano.
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El Mawarixa que describimos tuvo lugar en la rancheria de
San José, perteneciente a la comunidad huichola de San
Andrés Cohamiata, Jalisco. Se efectu6 en la casa del can-
tador principal o mara'akame tsaurixika (cargo religioso
vitalicio) y tatewarika (autoridad local de San José). Su
nombre es Jacinto Lépez Ramirez, quien encabezo la pa-
sada Peregrinacion del Peyote.

A nuestra llegada a la citada rancheria, habia trans-
currido la primera parte de la ceremonia, que se celebrd
durante el primer dia (domingo y parte del lunes). Esta
primera etapa, segun el teniente Oswaldo Ramos se lle-
va a cabo de la siguiente manera: es necesario un previo
ayuno y abstinencia sexual de todos los concurrentes.

En las primeras horas de la mafiana se retnen
todos los que van a participar. Por la tarde, hay distribucion
de alimentos, mismos que se preparan con la carne del
venado que se ha guardado en el xiriki o adoratorio.
También comen frijoles, tortillas y tamales.

Durante los cinco dias previos se ha efectuado la
germinacion del maiz para preparar el naawa (especie
de tejuino), que se consume durante la primera noche; lo
mismo que peyote molido y mezclado con agua.

En esta ceremonia, el Dios contesta por boca de Jacinto. El venado es intermediario. El toro
también ayuda y se comunica con las divinidades.

Empieza el canto preliminar al sacrificio del toro. Antiguamente se sacrificaba un venado.
Desde hace cien afios lo han sustituido por un toro. Esto se debe a que actualmente los venados
escasean y los huicholes se han convertido en ganaderos y cuentan con piezas suficientes para
el sacrificio. Este canto esta compuesto por varias fases.

En la mafiana del segundo dia (lunes), se suspende el canto por breves momentos, es-
perando los primeros rayos (flechas) del Dios Sol. Cuando ya ha salido éste por completo, se
hacen oraciones en coro. El tsaurixika dirige el saludo al Sol, acompafandolo sus dos ayudantes
principales:

a)

b)

El primer segundero, cantador suplente o fatari hace la invocacién al sol. Esta invo-
cacion es mas emotiva, con mas ademanes y con voz mas alta que la del tsaurixika.

El segundo segundero hace la invocacioén al Sol, portando las velas y una vara de man-
do que representa al Tata Kuwduri Tatoani o Nuestro Padre Cruz. Terminando el saludo
al sol por este Ultimo, hacen oraciones al pie del poste donde esta amarrado el toro,
propiedad de Jacinto. Derriban al toro, de patas al oriente y la cabeza queda de norte
a sur. Se procede al sacrificio, que lo lleva a cabo cada uno de los hombres que fue
a la Peregrinacion del Peyote, sirviéndose de un cuchillo. El pecho del animal queda
colocado encima de la oquedad donde ha de recibirse la sangre destinada a alimentar
al sol y a las divinidades. Otro de los participantes recibe en una jicara la sangre con
que se han de ungir las imagenes de las deidades presentes, el propio cuchillo de sacri-
ficio, el lazo que sujetd al toro, las semillas que han de usarse en la siembra, las varas
de los gobernadores, los instrumentos musicales, asi como los diversos emblemas de
las deidades participantes (cuernos de venado, ramas, entre otros) y las ofrendas y
flechas que se llevaran a Wirikuta (el lugar donde recogen el peyote). Después de las
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oraciones corales y la sacralizacion de los objetos, se despelleja y destaza al animal,
entregando la pierna del toro al cantador, la paleta a los musicos y otras partes a los
demas cantadores. El resto servira para preparar el caldo que se tomara durante la
mafana siguiente.

Contindan las libaciones del naawa. Todos los hombres parten al lugar de trabajo, el sitio
designado a las siembras para el mantenimiento de las divinidades. Permanecen todo el dia en
ese lugar, repartiéndose entre ellos el naawa y el agua de peyote. Algunos, mientras trabajan la
tierra, caen borrachos.

Entrada la noche y lograda la cohesion de los elementos, vuelven de la labor del campo
para proseguir la segunda fase de la celebracion (segunda noche), la cual fue observada por
nosotros.

Cabe aclarar que todo lo relacionado con el Mawarixa se efectia con la participacion de los
que fueron a la Peregrinacion del Peyote (peyoteros), o sea, solamente hombres. Las mujeres
ayudan en los preparativos de la ceremonia.

Descripcion de la segunda etapa del Mawarixa

Alas 5:30 de la tarde del lunes, llegamos a la casa del cantador principal o tsaurixika. En el patio
habia varios hombres, mujeres y nifios. Las mujeres estaban preparando, en la cocina, los plati-
llos que se consumirian toda la noche. Molian el nixtamal en un molino de mano. Ya preparados
los platillos se ponen en el xiriki o adoratorio familiar, ofreciéndolos primero a los dioses.

Alas 7:30 de la noche empiezan de lleno los preparativos para la segunda parte de la cele-
braciéon. Se prepara la hoguera o tai —situada en medio del patio— y se procede a cocer ahi los
tamales. Una mujer barre el patio central.

A las 8:30 de la noche el tsaurixika Jacinto, acompanado de nueve hombres regresan del
campo, quienes tomaran parte en la ceremonia. Alrededor del fuego, varias mujeres colocan los
diez machetes de los recién llegados y los rocian con agua. El mojar los machetes significa dar de
beber a los dioses, simbolizados en los machetes mismos. Los dioses deben tener contacto con
el agua antes que los hombres. Inmediatamente después, éstos se lavan las manos y se colocan
en torno a la hoguera. Los cantadores estan del lado del poniente y mirando hacia el oriente. En-
tre el tsaurixika y el sol (oriente), debe estar el fuego, constituido por el palo alimentador llamado
Kupiéri, que todavia estd apagado. Las mujeres retiran los machetes y en su lugar colocan varios
bules llenos de agua, cigarros, dulces y pedazos de hikuri (peyote). Cada quien ha contribuido
con algo para el consumo durante la noche. Cada uno de los hombres que participaran en la ce-
remonia contribuyen simbélicamente con una vara delgada para alimentar el fuego.

Los concurrentes se sientan en el suelo, en torno al fuego, excepto el tsaurixika que utiliza
un banco de carrizo llamado ‘“fpari. Este cantador se coloca del lado poniente; en seguida los dos
cantadores suplentes o tatarixi, que se sitan uno de cada lado; después, los demas dignatarios
religiosos y por ultimo los civiles. En total suman dieciséis. Cada quien tiene un lugar segin su
jerarquia.

El tsaurixika vigila que todos cumplan con su cometido y les indica sus designaciones: “ia-
tari, comisario, etc.”. Todos le contestan de manera afirmativa. Cada uno, al ir haciendo su parte,
hace invocacion al Sol.

Los hombres se han pintado las mejillas de blanco. Uno de los participantes toma una
antorcha encendida y se dirige hacia el xiriki. Alli se encuentra ya el tsaurixika Jacinto, quien ha
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ido a recoger la parafernalia que se ha de usar en la ceremonia. En el interior del xiriki hay un
niwatari o altar rdstico, en donde estan colocados los simbolos de las deidades y piedras alusivas
a las cinco direcciones. Estan alli también las semillas para la proxima siembra, cornamentas y
carne de los venados cazados en las ultimas celebraciones; las raices de la planta llamada ‘uxa,
que colorea de amarillo y que es utilizada para pintarse en las festividades del peyote; peyotes
enteros y otros ensartados en hilos; varitas de la diosa Nakawé y velas. Salen de alli y ocupan
nuevamente su puesto.

Dos hombres van a cortar lefia para la hoguera. Uno de ellos lleva una antorchay el otro, el
“ayudante encargado de la lefia”, el machete.

Al lado izquierdo del tsaurixika, esta el asiento de los dioses simbolizado por un pequeio
trono de piedra, junto a éste colocan tres tecomates: uno con sangre del toro sacrificado, otro
con masa y el ultimo con chocolate; y tres varitas envueltas con hilo, que sostienen amarradas
algunas plumas de aguila, llamadas muwiérite (plumas sagradas todopoderosas que desatan a
las fuerzas naturales que contraponen las cosas de esta vida y de la otra) y una vela de sebo
encendida.

Todos los integrantes del grupo rezan una oracion dirigidos por el mara’akame. El tatuani o
gobernador arroja masa y una rama al fuego. Los demas echan un pufiado de sal en el tecomate
con sangre. Se ponen de pie y cada uno alimenta al fuego con una rama.

El mara’akame principal toma los tres muwiérite y bendice a la concurrencia, en especial a
los nifios.

Las mujeres arrojan agua a la hoguera y a los machetes. Los reparten a los hombres.
Ofrecen peyote entero y fresco al dios Tatewari y después parten pedacitos y los distribuyen. El
tecomate con sangre es retirado.

Jacinto toma una orquidea, la mete en una ollita de peltre con agua y rocia con ella varias
veces hacia todas las direcciones, a la vez que habla. Luego bebe un trago de la ollita. Este acto
esta conectado con el culto al agua y es un ofrecimiento en funcién de las jerarquias. Un hombre
que permanece de pie durante casi toda la ceremonia, llamado pariétsika (el que habita entre
el este y el norte, el que mata al venado o toro), recibe de Jacinto la ollita y lo imita. Lo mismo
haran en forma sucesiva los demas participantes, primero los dignatarios religiosos y al final el
tatuani (gobernador civil, que en esta ocasion no tiene una funcion importante, se le considera
un coamilero mas). El significado de lo anterior es un ofrecimiento del agua a los dioses, para
gue después los hombres sean dignos de beber, ya que al hacerlo dicen: “A Tatewari esta agua
que voy a beber y a las deidades que lo rodean en los confines”. El parietsika les contesta: “En
Wirikdta te estan oyendo”.

Las mujeres y los nifios se acercan al circulo y toman agua de la ollita, echando el resto al
fuego. Estos cuchichean y se rien. El pariétsika ofrece el agua varias veces a la concurrencia.

El ambiente es cordial, a veces rien, platican y fuman. Es la hora de tomar los alimentos.
Las mujeres reparten la comida por medio del pariétsika. Este ofrece los platillos a base de maiz,
venado desmenuzado, nopales, frijoles, tamales y tortillas, siempre siguiendo el orden acostum-
brado. Posteriormente las mujeres comen, haciéndolo como siempre fuera del circulo, en el lugar
donde son concentrados todos los alimentos. Los comensales dejan vacio el plato y para probar
que han quedado satisfechos, producen un eructo. En esta ocasion, el tatuani ha contribuido con
parte de la alimentacion y, por este hecho, s6lo durante este momento tiene derecho a sentarse
junto al tsaurixika.

Frente al pariétsika, otro joven llamado topéri (funcionario menor que ayudd en la caza del
hikuri) se pone de pie y alumbra con una antorcha, mientras todos comen.
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Son las 21:30, todos se han levantado, platican y
hacen chistes. Algunos duermen. En torno a la hoguera
s0lo hay seis hombres.

Alas 22:30, dos musicos comienzan a afinar su vio-
lin y su guitarra y la misica empieza. El cielo estda muy
estrellado y el viento sopla con fuerza. Una mujer sale de
la cocina con dos ocotes encendidos, toma un calabazo
y una cubeta. Parte por agua, acomparnada por un hom-
bre. Se escucha una radio que contrasta con la musica
indigena. Esta ha cesado por un momento y el circulo se
empieza a integrar de nuevo. El mara’akame y sus dos
ayudantes continuan relatando hazafas miticas. Regre-
san el hombre y la mujer que fueron al ojo de agua, con el
calabazo lleno y la antorcha humeante. Los hombres han
formado dos circulos, uno alrededor de la lumbre y otro
pequefio en torno a los musicos. Empiezan a tomar una
especie de aguardiente llamado tépe. Como es costum-
bre, se ofrece primero a los dioses. De vez en cuando el
fuego es alimentado para que dure toda la noche.

A las 12 de la madrugada, la hija de Jacinto muele

peyote en un metate. El tatuani canta por primera vez y Los miisicos acomparian el canto del tsaurixika. Foto: Marina Anguiano.

contrasta con la musica de la radio que sigue encendida.

Después de la molienda del peyote, comienza el canto pro-

piamente dicho. El cantador narra el viaje mitologico de Maxakwaxi (Nuestro Bisabuelo Cola de
Venado), acompafiado del violin y la guitarra. Los participantes le contestan a coro.

Son las 2 de la madrugada y el “atole” de peyote que se molié anteriormente pasa a los con-
currentes en una cubeta. Algunos calientan tamales al fuego para comerlos luego. La cubeta con
peyote sigue circulando. Casi todos descansan y s6lo Jacinto y uno de los cantadores suplentes
contindan en la ceremonia.

Alas 3:15 de la madrugada todos se sientan de nuevo en torno a la hoguera. Vuelve a pa-
sar la cubeta con el peyote molido. La hija de Jacinto muele mas peyote. El mara’akame canta
y los demas le responden. Ya no toca la musica. Varios vuelven a acostarse. Pasan por tercera
vez la cubeta. Dejan de cantar y conversan. Se manifiestan los efectos del peyote. Jacinto canta
abriendo y cerrando los ojos. De vez en cuando fuma. Los demas, a veces, contestan una silaba
y dormitan. Las personas despiertas no manifiestan sintomas del hikuri.

Alas 4: 30 de la madrugada una mujer coloca una pequefia vela de sebo sobre una piedra
junto a Jacinto. Ya se encontraban alli la cubeta con peyote, dos botellas de tépe; varias orqui-
deas; la parafernalia consistente en una cabeza de venado con un peyote en la frente, velitas
de sebo, varas adornadas con listones de colores (amarillos, azules y blancos) y muwiérite. La
esposa del cantador le entrega una escobilla y un manojo de hierbas.

A las 5:00 de la mafana Jacinto toma la parafernalia y sin dejar de cantar sefala con ella
la fogata y los puntos cardinales. Se la entrega a su esposa y a un hijo pequefio que tiene en la
mano una vela encendida. El cantador sélo se queda con las varitas con plumas que coloca al
lado izquierdo de la cubeta con peyote. Esta circulara nuevamente. Algunas mujeres barren alre-
dedor de la fogata y se lavan las manos y la cara, pues hay que estar limpios para recibir al Sol.
Jacinto y sus dos ayudantes toman los muwiérite; y los pasan varias veces sobre la piedra, donde
estan colocadas las varas y la pelusa del peyote. Finalmente los dejan alli. Tres jévenes toman los
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muwiérite; 10s juntan, se los acercan a los labios y caminan alrededor de la fogata. Hacen esto de
nuevo. Se posan los muwiérite en la cabeza y con una rama que llevan en la otra mano atizan el
fuego. Jacinto se pone un sombrero con plumas y en la mano tiene un muwiéri. No deja de cantar,
ni la musica deja de tocar. Los tres jovenes rezan; los demas rezan o cantan. Una nifia coloca
una vela de sebo junto a la pelusa del peyote. Los tres jovenes sostienen una rama en la mano
que sirve para alimentar al fuego. Primero la pone el del centro, después el del sur y luego el del
norte. La nifia recoge la vela que puso anteriormente, ahora prendida. Los tres jovenes siguen
alimentando el fuego. Detras del timulo, Jacinto y otro hombre colocan una zalea de borrego.
La musica sigue tocando, pero ya no hay cantos. Posteriormente la musica cesa. Jacinto esta
cabizbajo y fuma, sentado a la manera oriental.

Los gallos cantan. “El Sol ha llegado al quinto nivel. Este pasa de azul a rojo, de blanco a
amarillo y por fin, se vuelve pinto al amanecer”. Estos mismos colores tienen el maiz y el hikuri.

El circulo de hombres se ha hecho cada vez méas pequefio en torno a la hoguera, debido
al frio de la mafana. Circula nuevamente la cubeta con jugo de peyote. Vuelve a escucharse la
musica. Los mismos jovenes vuelven a tomar los muwiérite y Jacinto empieza a cantar, ahora
acompafiado de musica.

Cuatro hombres y tres mujeres se dirigen al xiriki, formados uno detras de otro. El primero
toca un violin, el que le sigue lleva un baston de mando, otro més lleva la ofrenda del venado y el
ultimo lleva un machete; atras van las mujeres.

Se acerca una mujer, saca velas con cintas de un costal, las prende y las fija sobre una
piedra. Ahora viene un hombre con dos barras de chocolate. Las mujeres traen tamales y galletas
gue se reparten a los concurrentes.

Alintervalos, Jacinto calla y después vuelve a cantar. El cantador toma un platito y dos velas
encendidas que ofrece a los dioses junto con un baston de mando. Varias mujeres sirven el caldo
del toro en platitos. Otros platos contienen tamales sin hojas. Revuelven los tamales con el caldo.
En total, son doce los platos servidos, para cada una de las personas que fueron a la Peregrina-
cion del Peyote. Jacinto posa el bastén de mando sobre un Cristo envuelto y lo toma.

Saludo al Sol

Jacinto levanta un muwiéri hacia el cielo, saludando al Sol que pronto saldra y después recorre el
bastén de mando con el muwiéri. La mujer de Jacinto, alumbrandose con una vela y haciéndose
acompanfar de una nifia de cerca de dos afos, vierte chocolate en un recipiente y después guia
la mano de la nifia para que haga lo mismo. El cantador suplente o tatari saca velas de unos mo-
rrales y enciende la vela de Jacinto.

Alas 5:45 de la mafiana empieza a amanecer. El fuego de la hoguera ha durado hasta ese
momento. Las velas de cada participante se van prendiendo, sirviéndose de la vela del tsaurixika.
A los que estan dormidos, se les despierta para darles su vela. La esposa de Jacinto amamanta
a la nifa que tiene en sus brazos. Otras dos mujeres, que sostienen a un nifo, se acercan a la
comida ritual. Jacinto y quien lo ayuda, siguen prendiendo velas, habiendo en total veinte velas
prendidas. Jacinto se levanta y se restriega los ojos en actitud de despertar. Siguen bebiendo. Un
joven pone una vela sobre la calavera de Venado. Jacinto canta y se refiere a la muerte del Dios.
Se levantan algunos hombres y junto con las mujeres que ya estan de pie, dan varias vueltas en
torno a la hoguera. Recogen las ofrendas y se dirigen al xiriki. Jacinto levanta el baston de mando
dirigiéndolo al centro del adoratorio. Algunos van entrando y dejan su sombrero en el techo en-
tretejido. En espera de la salida del Sol para el saludo, Jacinto canta en el interior del xiriki y mira
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al oeste. Traen consigo una rama de pino con colas de ardilla (ya que siempre en este tipo de
ceremonias debe estar presente algo verde), que han sacado del xiriki. Jacinto sale cantando y va
rumbo al lugar que ocupaba frente al fuego. Pone la parafernalia en su lugar original, la bendice
con los muwiérite y la vuelve a tomar. El fuego se alimenta nuevamente. Toman la cubeta con
peyote y le agregan agua.

Alas 6:20 de la manana se lavan las manos y la cara, primero Jacinto, después sus ayudan-
tes y luego lo van haciendo todos. Después vendra un pequefio receso.

Cuando el Sol se asoma, Jacinto se sienta y canta, sosteniendo los muwiérite. Se levanta
de nuevo y avanza hacia donde esta saliendo el Sol, al final del patio. Ahi mismo sefiala con los
muwiérite los cinco puntos cardinales. Prenden velas y las mojan en el caldo que tiene tamales.
Tocan el craneo del Venado, regresan y se acomodan viendo al poniente y cantan. Voltean al
lado opuesto, donde esta una rama inclinada con los implementos de labranza. Se dirigen al sur
donde murié el hikuri. Regresan alrededor del fuego y oran. Guardan la parafernalia en el xiriki.
Después de tronar un cohete siguen tocando y cantando. Cuando salié el Sol, la mujer de Jacinto
comenz6 a devanar hilo amarillo.

Son ya las 7:30 de la mafiana y sigue la musica. Algunos estan sentados o acostados al-
rededor del fuego, en donde se esta calentando el caldo del toro. Tres hombres se han pintado
formas de flor en las mejillas, utilizando raiz de ‘uxa. Las mujeres estan sentadas a la entrada
de la casa. Dos hombres y una nifia dan vueltas alrededor de la hoguera. Meten los muwiérite,
un arco y una vela en una botella que contiene posiblemente tépe y rocian con ellos la ofrenda.
Jacinto acerca los muwiérite a los musicos. Una nifia sostiene un rollo de paliacates. Una mujer
amarra la botella con los paliacates y vuelven a mojar los muwiérite en alcohol. Un joven con las
mejillas adornadas de flores hechas con pétalos de orquidea, se acerca. Colocan el recipiente
que contiene caldo sobre la piel del borrego para tomarlo luego.

Alas 8:30 de la mafana, se acaba la ceremonia. Todos los participantes toman el caldo del
toro y siguen conviviendo unas horas mas.

Al amanecer, el Sol ilumina sus rostros. San José, San Andrés Cohomiata, 1968.
Foto: Marina Anguiano
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El cambio de varas entre los huicholes
de San Andrés Cohamiata, Jalisco'

“...[El indio] nunca se atreve a
resistir a las autoridades ni a
oponerse al poder de la vara

por la que siente la supersticiosa
reverencia que le viene de los
tiempos pasados”

Carl Lumbholtz

En la actualidad, el grupo étnico huichol o wixarika? esta formado por aproximadamente 10,000
individuos.® Habita en el occidente de México, en una region que comprende el norte de Jalisco,
este de Nayarit, sur de Durango y suroeste de Zacatecas.*

Cinco son las comunidades habitadas exclusivamente por huicholes: San Andrés Coha-
miata,® Santa Catarina, San Sebastian Teponahuaxtla, Guadalupe Ocotan y Tuxpan, situadas en
la porcion de la Sierra Madre Occidental, llamada Sierra de los Huicholes. Estas agrupaciones
comunales estan rodeadas de pueblos y ejidos mestizos con los que se encuentran en conflicto,
tanto por cuestiones limitrofes, como por razones econémicas. El asentamiento de este grupo
étnico no se limita al territorio ocupado por las comunidades, ya que en las tierras de pequefias
poblaciones mestizas o coras, asi como en ciertas zonas aisladas de Nayarit y Jalisco se encuen-
tran grupos o ejidos de poblacién huichol.®

Articulo publicado en Anales de Antropologia, UNAM-Instituto de Investigaciones Histéricas-Seccion de Antropologia.
México, vol. XI, pp. 169-187, 197.

Wixarika es el nombre que se dan a si mismos los huicholes. Wixarika es el singular y wixaritari, el plural. Cf. McIntosh y
Grimes, 1954: 107. En los documentos y cronicas de los siglos XVIy XVII se les denomina con nombres muy diversos, por
ejemplo, usiliques, vitzuritas y guisares. Cf. Santoscoy, 1899: XX; Tello, 1891, II: 650, 740. S6lo en el siglo XVIII aparece
el término usado actualmente con ciertas variaciones en su escritura: guichol, huitzol y guisol. Cf. Velazquez, 1961: 35,
43, 51.

Las cifras no son muy exactas ya que debido a las condiciones geograficas del habitat de la montafa, los censos son im-
precisos e incompletos. En 1966 la Operacion Huicot del Plan Lerma, basandose en datos de la Comision Nacional para
la Erradicacion del Paludismo, estim6 que la poblacion huichol estaba constituida por 8,291 personas. Cf. Plan Lerma,
1966: 76. El censo de 1970 registra 6,874 huicholes. Cf. I. N. |, Poblacion Indigena Censo 1970: 1. El Instituto Nacional
Indigenista en 1972 da un total aproximado de 10,000 individuos. Cf. Nahmad, 1971: 21.

En el norte de Jalisco se encuentran huicholes en los municipios de Bolafos, Mezquitic y Huejuquilla; en el este de Naya-
rit, en parte de los municipios de El Nayar y La Yesca; en una pequefiisima parte del sur de Durango, en el municipio de
Mezquital; asi como también en el municipio de Valparaiso, al suroeste de Zacatecas. Cf. Plan Lerma, op. cit.: 69-76.
Desde 1772, el nombre ha sufrido ciertas variaciones en cuanto a su escritura: Cumiata, Camiata, Coamata, Coamiata,
Cohamiata. Cf. Reynoso, 1964: 108.

Los huicholes que viven fuera de las comunidades se localizan fundamentalmente en los municipios de El Nayar, La
Yesca y Ruiz, pertenecientes a Nayarit.
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El patron de asentamiento de cada una de estas comunidades indigenas es disperso. La
poblacion vive aislada en rancherias satélites separadas unas de otras por kilbmetros, en torno a
un centro ceremonial, que tiene funciones de tipo religioso, politico y econdémico.”

Antecedentes historicos

Las comunidades, tal como se encuentran en la actuali-
dad, son producto de la tardia conquista y evangelizacion
espafiola de esta region en los siglos XVII y XVIII; asi
como de los hechos histéricos posteriores.® Después de
la penetracion de los espafioles, gran parte de los hui-
choles fueron incorporados a “las fronteras de San Luis
Colotlan, Jalisco,® en calidad de indios flecheros o solda-
dos fronterizos”, con una serie de privilegios y prerroga-
tivas que incluian la exencion del pago de tributo.'® Esta
frontera se establecié con el proposito de contener y re-
ducir a los “indios de guerra” que vivian en los alrededo-
res, especialmente a los coras. En 1783 los alcaldes y
curas de la region opinaban que debia desaparecer esta
prerrogativa, puesto que ya era innecesaria, gracias a la
pacificacion de los indios de guerra. Recomendaban tam-
bién la instauraciéon de un gobierno civil para la frontera.
De los seis pueblos huicholes que se mencionan en los
documentos de 1783, tres de ellos (San Nicolas, Soledad
y Tenzompa, del Curato de Huejuquilla el Alto) se con-
sideraban pueblos ya convertidos, desde hacia bastante
tiempo. En cambio, Santa Catarina y San Andrés Coha-
miata eran sujetos de la Doctrina de San Sebastian,'? ya

“[...] poder de la vara por la que siente la supersticiosa reverencia que le viene de los ~ quU€ SUS habitantes estaban siendo evangelizados en esa
tiempos pasados”. San Andrés Cohamiata. 1971. Foto: Marie Areti Hers. época 13

Mas delante, cuando se hable del centro civico ceremonial de San Andrés Cohamiata se explicaran sus funciones.

Las fechas exactas de la conquista y evangelizacion de los diversos asentamientos del grupo huichol no han sido estable-
cidas hasta ahora. Desde el siglo XVII se hicieron varios intentos para penetrar el territorio que ocupaban, pero tuvieron
poco éxito. En algunas regiones de la parte sur, como Huajimic se hicieron congregaciones, inclusive a principios del siglo
XVII. Cf. Tello, 1891: 733. Diversos autores concuerdan que la conquista de todo el grupo se finalizé en el siglo XVIII.

“Las fronteras de San Luis Colotlan” comprendian los valles de los rios Colotlan, Tlaltenango y Bolafios. Al oriente confi-
naban con el camino real de Querétaro hacia Aguascalientes, Zacatecas, Fresnillo, Sombrerete y Durango. Al occidente
limitaban con la Mesa de El Nayar, habitada por los coras. Cf. Velazquez, op. cit.: 10.

En 1722 los huicholes son mencionados en los documentos como “indios auxiliares y fronterizos”. Cf. Reynoso, op. cit.:
114.

Por informes de los funcionarios espafioles de 1783 sabemos que el gobierno de la frontera estaba en manos de un
capitan protector, “Jefe Unico y absoluto de todos los Indios Flecheros de las Fronteras de Colotlan”, que tenia el mando
militar y politico. Cf. Velazquez, op. cit.: passim.

En la mayoria de los documentos se dice que dependian de la di6cesis de Durango, sélo en uno se afirma que pertene-
cian a la Doctrina de Franciscanos de Zacatecas. Cf. Velazquez, op. cit.: 11.

La categoria de Doctrina y no la de Curato quiza también se debia al aislamiento y dispersion en la que vivian. Esta
distincion entre los dos tipos de pueblos huicholes se refleja, en la actualidad, en el grado de mestizacién. Tenzompa, So-
ledad y San Nicolas son pueblos mestizos, mientras que San Sebastian, San Andrés y Santa Catarina son comunidades

sEEEEE®m indigenas que muestran alto grado de conservatismo.
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Desafortunadamente no se han localizado documentos que nos permitan saber cuales fue-
ron los cambios que sufrieron estos pueblos fronterizos y la situacién en que se encontraban al
finalizar la Colonia.'

Algunos autores'® opinan que la regién habitada por coras y huicholes fue abandonada por
los religiosos durante un periodo de cien afios aproximadamente, debido a la Guerra de Indepen-
denciay a las luchas internas de la Republica. La retirada de los religiosos, aunada a la decaden-
cia de los centros mineros de Zacatecas y Bolafios provocé la emigracion de la poblacion mestiza,
de dichos centros hacia la sierra, con el fin de obtener una nueva forma de vida. Las tierras y los
pastos pertenecientes a los indigenas fueron invadidos.

En 1857 surgié un movimiento armado, capitaneado por Manuel Lozada,'® en el cual par-
ticiparon coras, huicholes y tepehuanes. Luchaban contra los hacendados y latifundistas de Na-
yarit, Jalisco, Sinaloa y Zacatecas, que habian ido acaparando las tierras de sus comunidades.'”
Ademas de defender sus bienes comunales, deseaban obtener la “Independencia Indigena” de
los gobiernos liberales de Juarez y Lerdo de Tejada. Después de combatir durante dieciséis afios,
Lozada y parte de su ejército se replegaron a la comunidad huichol de San Andrés Cohamiata.'®
Finalmente fue derrotado y fusilado. El fracaso de este movimiento con matices mesianicos '
hace que los huicholes tomen una actitud etnocentrista. Se produce una especie de estancamien-
to en las relaciones del grupo huichol con otros nucleos de poblacién de la sociedad del México
Independiente. La participacion de los huicholes en la Revolucién Mexicana no ha sido estudiada
ampliamente hasta la fecha.

Los conflictos interétnicos entre mestizos e indigenas se han agudizado, sobre todo en
lo que toca a la tenencia de la tierra actualmente. Desde hace diez afios,?° debido a un mayor
contacto con la sociedad y cultura nacional, han entrado en un proceso de cambio un tanto acele-
rado. Los huicholes han incorporado a su cultura una serie de adelantos tecnoldgicos que no han
destruido la estructura econdmico-social-politica “propias”.

A pesar de que existe una conciencia étnica huichol,?' las cinco comunidades son politica-
mente independientes y se encuentran en diverso grado de aculturacion. Debido a esto, sélo nos
referiremos al Cambio de Varas celebrado en la comunidad de San Andrés Cohamiata.

Con toda seguridad, en futuras investigaciones de los archivos, podremos completar los conocimientos que se requieren
para esta etapa.

S Entre ellos, Nahmad, 1972: 158.

Segun algunos autores, los padres de Lozada eran mestizos y segln otros, coras. Cf. Montoya, 1972: 587.

Los conflictos por la tierra se agudizan a raiz de las leyes liberales dictadas sobre los bienes comunales.

8 Meyer, 1969: 556.

Montoya, 1972: passim.

En 1962 se estableci6 el Centro Coordinador Indigenista Cora-Huichol, asi como también una mision franciscana.

Los huicholes en conjunto se llaman a si mismos wixarika, y denominan a los mestizos con otro término: teiwari. Exis-
ten diferentes maneras de simbolizar los fonemas del huichol. McIntosh y Grimes en su vocabulario huichol-castellano
presentan un cuadro sinéptico que regulariza las diferentes versiones de los investigadores de fines del siglo XIX y de la
primera mitad del XX, respecto a las palabras huicholas. Cf. McIntosh y Grimes, 1954: 110. En esta obra se comparan los
sonidos del huichol con los del espafiol y se presenta un sistema fonémico, que es el empleado por nosotros, debido a que
permite la comparabilidad con otros autores. Cf., op. cit.: 1, 105-106. Ultimamente Grimes y otros lingiiistas han realizado
estudios, utilizando las técnicas modernas de la linguistica. Sin embargo, ciertos autores que han escrito sobre la cultura
huichol registran los términos indigenas a su arbitrio, lo que dificulta grandemente su consulta. En el alfabeto que hemos
utilizado para transcribir las palabras huichol, aparecen las siguientes letras que tienen distinto sonido que en espariol.
Vocales: la i se pronuncia como la iinglesa en la palabra it; el saltillo, ; la u se pronuncia entre la uy la o del espafiol. Dos
vocales iguales indican una vocal larga. Consonantes: la h equivale a una aspiracion ligera, en lugar de hacerla totalmente
muda; la s es muy fuerte, casi como la z alemana; la v equivale a una w; la x es un sonido retroflejo que se pronuncia,
aproximadamente, como una r seguida de s.
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La Comunidad

San Andrés Cohamiata se encuentra en el municipio de Mezquitic, Jalisco. La comunidad esta
poblada aproximadamente por 1,200 habitantes,?? que viven dispersos en un territorio de 749.4
km?2. Estas tierras son bosques y pastizales que se utilizan para la agricultura y la ganaderia.?®

San Andrés Cohamiata esté constituida por sesenta y cuatro rancherias o Kiekarite, de las
cuales siete son las mas importantes,?* debido a que concentran a un mayor nimero de personas
y tienen opcién a los cargos civiles.2® Estas rancherias tienen un templo indigena llamado tuki, el
cual esta dedicado a las deidades mas importantes, en primer lugar a Tatewari, conceptualmente:
Nuestro Abuelo Fuego. El resto de las kiekarite s6lo cuentan con adoratorios menores llamados
Xiriki.

El centro civico ceremonial es San Andrés o Tatéikie (“Casa de Nuestra Madre”) y esta si-
tuado en una meseta. En él se encuentran las construcciones de indole religiosa y civil; asi como
las casas de las autoridades tradicionales, en donde se alojaran temporalmente los funcionarios
durante el afio de su mandato.?® Contadas son las familias que viven en este centro, ya que como
se ha dicho, tiene exclusivamente funciones politicas y religiosas. Es una especie de “cabecera”,
la cual da una cohesién de grupo y controla a las innumerables rancherias diseminadas por la
sierra. Una tercera funcion es la comercial, puesto que cada dia es mas frecuente la asistencia de
grupos mestizos, que van a vender diversos productos a San Andrés.

Practicamente casi todo el afio se encuentra desierto.?” Durante las tres fiestas del calen-
dario catélico que celebran los huicholes (el Cambio de Varas, que coincide con los primeros
dias del afio, el Carnaval o Las Pachitas, y la Semana Santa), se concentra la mayor parte de la
poblacién que vive en las rancherias. Esta es su funcién ceremonial méas importante.

La base de la organizacion social la constituye la familia nuclear de tipo patriarcal, que
habita en una casa o ki. Varias de estas casas, estan organizadas en torno al jefe de familia mas
anciano y conforman una rancheria o kiekari. Es decir, el Anciano es el cabeza de familia de un
rancho.

La organizacion patriarcal de la familia se refleja en la organizacion politica y religiosa de la
comunidad. Esto es: el Consejo de Ancianos o Kawitéru.?® En la estructura politico-religiosa de
los huicholes, coexisten formas de gobierno que provienen tanto de la época prehispanica como
de la colonial. En el siglo XVIII, a la estructura tradicional indigena se incorporaron nuevas insti-
tuciones: la Republica de Indios y las mayordomias.?®

Podria decirse que el Consejo, de origen prehispanico, es el organismo integrador de los
dos tipos de gobierno,®® ya que esta formado por los ex mandatarios de ambos.

22 Fabila da la cifra de 1 250. Cf. Fabila, 1959: 74. Los técnicos del Plan Lerma afirmaban en 1966 que la comunidad tenia

1,230 individuos. Cf. Plan Lerma, op. cit.: 74. En 1783, la poblacion total de los pueblos de San Sebastian, Santa Catarina
y San Andrés se calculaba en 1,000 indios.

Plan Lerma, op. cit.: 74.

Huaistita, Las Guayabas, Cohamiata, San José, la(s) Pitaya(s), El Chalate y Popotita.

Cuando se trate de la organizacion politica se hablara de sus funciones.

Actualmente se han agregado nuevas construcciones introducidas por el INI, como son la escuela-albergue, la tienda
Conasupo, la posta zootécnica, el centro de salud y la “casa del pueblo”.

Acuden los huicholes al centro solamente cuando necesitan solucionar algin problema de tipo judicial; también llegan los
peregrinos que regresan de la tierra donde se da el peyote, cactus alucinégeno.

Nombre que significa “aguilas viejas”. Esta constituido por los viejos mas sabios y conocedores de la vida y tradiciones
del grupo.

Los Informes de los Alcaldes y Curas de la frontera de Colotlan afirman que todos los pueblos de indios —con toda segu-
ridad San Andrés— tenian gobernadores y alcaldes indios. Cf. Velazquez, op. cit.: passim.

Las autoridades cuyas funciones provienen de la época prehispanica son: guardianes de los templos y deidades huicho-
las. Es decir, se ocupan del cuidado de los “idolos”, son los que hemos llamado genéricamente “sacerdotes”. Por otro
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En el Cambio de Varas toman parte todos los funcionarios de la comunidad, sin embargo,
los que tienen una mayor participacion son los gobernantes civiles.3' Durante este Cambio toman
posesion de sus cargos. El gobierno civil sigue un sistema de escalafon. El primer escalafon esta
constituido por el tupiriy el ultimo por el Gobernador. Parece ser que no todas las rancherias de
San Andrés Cohamiata tienen opcién a los cargos politicos, ni tampoco los miembros de las siete
rancherias mas importantes tienen oportunidad de ocupar todos los cargos. Este mecanismo
selectivo debe ser estudiado mas ampliamente.

El Cambio de Varas

La Ceremonia del Cambio de Poderes o Varas® se lleva a cabo en todas las comunidades hui-
choles, asi como en las coras, de forma semejante. Los espafoles introdujeron la costumbre de
elegir a las autoridades al comienzo del afio. La fiesta fue aceptada por los indigenas e incorpora-
da al ceremonial huichol, ya que seguramente coincidia con alguna celebracion que se efectuaba
en la misma época del afo.

Tenemos evidencias de que esta ceremonia se realizaba desde 1783 entre los pueblos fron-
terizos de Colotlan, cuando los gobernadoresy alcaldes indios ratificaban su nombramiento ante
el Protector de la Frontera.®® Carl Lumholtz, en 1898, hace una somera mencion de esta festivi-
dad.3* En 1933, Otto Klineberg sélo recibe escasos informes de la “fiesta de nuevos funcionarios”
de la comunidad de San Sebastian.®

En 1934, Zingg observa la “ceremonia y fiesta de la instauracion de las autoridades huicho-
les” en la comunidad de Tuxpan y nos da una amplia descripcion de la version tuxpefa.®® Mas
tarde, Fabila en 1959, s6lo se refiere al preciso momento de la eleccion y al instante en que las
viejas autoridades dejan las varas en el templo indigena. Parece ser, aunque no es muy claro,
que los datos también son sobre Tuxpan.®” La ceremonia que describimos a continuacion fue
observada en San Andrés Cohamiata, en enero de 1971.%8 Este cambio de autoridades puede
dividirse en tres etapas:

lado, los mara’akate que son a la vez curanderos, sacerdotes y cantores (de los cantos sagrados). A la cabeza de ambos,
el Consejo de Kawiterutsixi. El huichol pasa a formar parte del Consejo de Ancianos, siguiendo dos mecanismos, ya sea
después de haber terminado su servicio de cinco afios como sacerdote-curandero-cantador o mara‘akame, o después de
haber pasado por todos los cargos civiles y tener un conocimiento de la “costumbre”. En general, todos los kawiterutsixi
son hombres ancianos, y so6lo en contados casos son hombres maduros. Este Consejo es el dirigente méaximo, ya que
ellos eligen a los miembros, tanto del gobierno civil como religioso, impuestos en la época colonial por los espafoles. El
gobierno heredado de la época colonial esta constituido tanto por los gobernantes civiles como religiosos. Los funcio-
narios civiles son: el Gobernador; Alcalde o Juez; Capitan; Alguacil, Sargento; ocho comisarios: siete de las rancherias
mas importantes y uno del centro ceremonial mismo; y los tupiritsixi. Las autoridades religiosas estan encabezadas por
el xaturi, que cuida de los cristos y la iglesia abandonada o teyeupani. Son los mayordomos de San Andrés, San José,
Tutecuiyo y Tasonasi, que tienen ayudantes menores.

Que también tienen deberes u obligaciones de tipo religioso, pero secundarios.

“Vara” es el simbolo de poder de las autoridades civiles. Esta hecha del arbol del Brasil con una empufiadura de plata.
El tamafo es variable, dependiendo de la importancia de la autoridad que la porta. En huichol recibe el nombre de ‘itst.
Como dice Aguirre Beltran: “la vara o bastén de mando no es soélo ‘el simbolo del poder, sino el poder mismo’. El bastén
de mando era el que daba al gobernador o alcalde su facultad de regir y con ello su caracter de persona sagrada”. Cf.
Aguirre Beltran, 1953: 43.

Velazquez, op. cit.: passim.
34 Lumholtz, 1960: 187.

35 Klineberg, 1972: 36.

36 Zingg, 1938: 38-52.

37 Fabila, 1959: 109.

38 os datos que sirvieron para elaborar la descripcion provienen tanto de la observacién participante, como de las entrevis-
tas sostenidas con diferentes informantes.
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1. La eleccion de los nuevos gobernantes civiles en manos del Consejo de Ancianos o Kawi-
terutsixi. La eleccion tiene lugar de septiembre a noviembre en una fecha variable, coincidiendo
siempre con alguna festividad (/a del Tambor o la del Calihuey) que es cuando se concentran los
habitantes de las diversas rancherias en el centro civico-ceremonial. Los kawiterutsixi se reinen
en la Casa de la Comunidad. Las viejas autoridades que estan a punto de terminar el periodo
de gobierno, les entregan tépe, aguardiente de agave fabricado por los tepehuanes, indigenas
vecinos de los huicholes. Solo los ancianos pueden beber en esa junta. Se ponen de acuerdo
para reunirse en la proxima fiesta y presentar a sus candidatos. En el lapso comprendido entre
una y otra reunion suefian quiénes deben ser los nuevos gobernantes. Desde luego se toman en
cuenta las cualidades del nuevo representante: honestidad, responsabilidad, inteligencia, simpa-
tia, capacidad para expresarse por medio de la oratoria y el conocimiento de los problemas de
la comunidad. Sin embargo, no interesa que tengan una buena posicion econdmica. Sélo deben
contar, al terminar su periodo, con el suficiente dinero para devolver los regalos recibidos al co-
mienzo de su mandato. No perciben ningun salario. Trabajan por el bien de su pueblo. Tampoco
cuenta que hablen espafiol, ni que sepan escribir, para eso estan los secretarios alfabetizados y
los intérpretes.

Por fin, los kawiterutsixi se retnen nuevamente, discuten y proponen a sus candidatos,
avisan a un mara’akame o sacerdote-curandero y cantador, para que presida la reunién. A las au-
toridades en funciones les comunican quiénes los sustituiran, diciéndoles: “éste es tu compafiero,
tu nueva autoridad”. Se lleva a cabo una fiesta en la que las viejas autoridades obsequian a las
electas con una comida y aguardiente.

2. La ratificacion de los cargos ante el Gobierno Mexicano. Los huicholes, como un reflejo de la
situacion del siglo XVIII, se preocupan de que sus autoridades sean reconocidas y ratificadas en
sus cargos por el Gobierno Mexicano. En 1783, el alcalde mayor de Xerez dice literalmente: “[...]
y al tiempo de las Confirmaciones de Varas, el Gobernador de cada pueblo le da al Protector seis
pesos, sin comprender la Visita, cuyos derechos se ignoran”.3® Actualmente, las autoridades in-
digenas de San Andrés Cohamiata, acuden a la cabecera municipal, Mezquitic,*® para confirmar
los nombramientos hechos por el Consejo de Ancianos.

Los antiguos gobernantes, algunas de las nuevas autoridades o sus representantes, salen
de San Andrés el dia primero de enero, caminando con destino a Mezquitic. Hacen tres dias de
camino. El dia cuatro de enero presentan en la Presidencia Municipal un oficio que incluye los
nombres de los nuevos dignatarios, que en esta ocasion eran los siguientes:

Juan Antonio Carrillo de la Cruz, Gobernador *'

Casiano Martinez Coronado, Secretario de Gobernacion #?
José de la Cruz, Juez Auxiliar

Santos de la Cruz Cruz, Alguacil

José de la Cruz Cruz, Capitan

Pedro Carrillo de la Cruz, Sargento de San Andrés Cohamiata

N o o eDdh =

Ascension Carrillo Ramirez, Comisario del Rancho del Pitayo

3% Velazquez, op. cit.: 44.

Cuando los casos judiciales que se presentan son graves, por ejemplo, un crimen, las autoridades tradicionales turnan
el caso a los funcionarios municipales de Mezquitic. Actualmente los huicholes cuentan también con representantes de
bienes comunales, cuya funcién ideal es resolver los conflictos que se presentan con los mestizos o inclusive con otras
comunidades huicholes, por cuestiones limitrofes.

Llamado también tatuani o ‘itsikame, “El que lleva la vara”.

Cargo reciente, se les da a los castellanizados y alfabetizados.
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8. Guadalupe de la Cruz Cruz, Comisario de San José
9. Jesus de la Cruz Cruz, Comisario del Rancho de El Chalate
10. Agustin Lépez de la Cruz, Comisario de las Guayabas

11. JesuUs Lopez de la Cruz, Comisario de Cohamiata

12. Rosalio Ortiz Medina, Comisario de la Comunidad de Huaistita*®

13. Jerénimo Reza Valentin, Suplente Gobernador e Intérprete

14. Julio Carillo Ramirez, Suplente Secretario del Gobernador

Las autoridades municipales de Mezquitic, después de leer el oficio, expiden los nombra-
mientos en documentos separados que se reparten a cada uno de los funcionarios electos.

Los dignatarios mas importantes, como son el Gobernadory el Juez, tienen dos Tupiritsixi
(policias y mensajeros). Los demas dignatarios sélo cuentan con un tupiri. Ademas, tanto el Go-
bernador como el Juez, el Capitany el Sargento disponen de una tenantsi (mujer que se encarga
de la preparacién de la comida comunal y del copal durante las festividades).

Después de haber cumplido con este acto de tipo legal, co-
mienza la ceremonia tradicional, que cada dia se va transformando
mas, al agregarsele elementos culturales del México contemporaneo.

3. La ceremonia ritual y la entrega de varas. Se inicia desde el mo-
mento en que abandonan Mezquitic, de donde parten hacia el te-
rritorio huichol. Caminan tres dias con la luz del sol. En la noche
descansan. Antes de dormir y al amanecer, rezan a las varas o bas-
fones de mando, prenden velas y dan tépe a las nuevas autoridades.
Contindan la caminata, y al tercer dia ya de noche, llegan a la primera
parada llamada ‘fparimutimane (donde estan tiradas las sillas), situa-
da a dos kilbmetros de San Andrés. Ahi se encuentran las viejas y
las nuevas autoridades, lo mismo que los danzantes y los musicos.
Pasan la noche juntos, escuchando el canto y los rezos del kawitéru
mas prestigiado de la comunidad, Nicolas de la Cruz, anciano de
unos setenta y cinco afos, al que todos llaman con afecto Colas.

Varios kawiterutsixi dan consejos y explican cuéles son las obli-
gaciones a los nuevos gobernantes. Los danzantes o wainaruritsixi
bailan. Asi transcurre la noche anterior a la entrega de las varas. Al
amanecer del cuarto dia sacrifican una oveja como ofrecimiento a las
deidades. Los ancianos les quitan simbolicamente las coronas imagi-
narias al viejo Gobernadory a su esposa, haciendo ademan de po-
nérselas a los nuevos dignatarios. Se reparte aguardiente a las nue-
vas autoridades por medio de los kawiterutsixi. Los ancianos rezan y
dan consejos al nuevo gobernante y a su esposa, lo mismo que a sus
tupiritsixi, a las respectivas esposas de éstos y a la tenatsi. Posterior-
mente, entregan las varas a los hombres y morrales con maiz y obje-
tos rituales a sus mujeres. Lanzan un cohete y siguen caminando
entre bosques de robles y pinos, yendo al frente de la comitiva los
danzantes, los musicos y dos sacerdotes que llevan el equipal con

==

Los wainaruritsixi o danzantes de lo sagrado con tocado de plumas
de urraca y portando una sonaja. San Andrés Cohamiata. 1971.
Foto: Marina Anguiano.

43 En el oficio se considera a Huaistita una comunidad y no rancheria, como en realidad es. Puede deberse esto a un error,

o a la fuerza que esta adquiriendo esta rancheria en la actualidad.
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los bastones de mando.** En este momento sale el mensajero o pasiuni, a San Andrés para avisar
que ya se acerca la caravana al centro ceremonial.

En cada parada se entrega la vara a una de las nuevas autoridades y sus ayudantes.
San Andrés Cohamiata. 1971. Foto: Marina Anguiano.

Esta parada o kuruxi esta sefalada, lo mismo que
las once siguientes, por medio de una cruz de palma
adornada con una flor de sotol. Las paradas estan situa-
das aproximadamente a cien metros una de otra. En cada
una de ellas se entrega la vara a una de las nuevas au-
toridades y sus ayudantes. En las kurtxi dos, tres, cuatro
y cinco se repite el mismo ritual, dandoles la vara a las
autoridades por orden de importancia. Es decir, en la se-
gunda al Juez, sus tupiritsixi, y tenatsi; en la tercera al
Capitan, su tupiriy su tenatsi; en la cuarta al Sargento,
su tupiri y tenatsi; y en la quinta al Comisario del Pitayo
y su tupiri. En esta quinta parada se enarbola la bandera
mexicana que es encomendada a Patricio Miravete, en-
cargado de la Posta Zootécnica del INI en San Andrés.
Este la porta durante todo el tiempo, yendo al frente de la
comitiva junto con los wainaruritsixi y musicos. La sexta
parada, la mas importante, esta ya en la entrada de San
Andrés. Ahi se le entrega la vara al Comisario de Coha-
miata y a su tupiri siguiendo el patrén acostumbrado. Se

celebra la comida comunal, ofrecida por varios dignatarios religiosos y las tenantsite. Presiden la
ceremonia dos santos catblicos. La musica mestiza ameniza la comida. Vuelven a caminar, entre-
gando la vara a cada una de las restantes autoridades en cada una de las cruces.

Al llegar a San Andrés entran todos los gobernantes a la Iglesia Catélica o teyeupani, aban-
donada por los frailes. Ahi son “bendecidos” los dignatarios por funcionarios religiosos huicholes.
Después se dirigen a la Casa de Gobierno, en donde los viejos gobernantes sientan a los nuevos
funcionarios ante la mesa de las autoridades.

Los nuevos gobernantes reciben consejos de los kawiterutsixi, en especial de “Colds”.
San Andrés Cohamiata. 1971. Foto: Marie Areti Hers.
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Llamado ‘uwéni, es decir, la silla del poder.

Al caer la tarde, en una casa destinada a ellos, los
dos Gobernadores discuten los problemas que les co-
rresponden. A medio dia del quinto dia de festividad, los
nuevos gobernantes sentados frente a la mesa de las
autoridades reciben consejos de los kawiterutsixi, espe-
cialmente de Colas: es la confirmacion de los cargos ante
todo el pueblo y los santos catélicos. El ritual es muy se-
mejante al celebrado durante las paradas del dia anterior.

Posteriormente, los kawiterutsixi, mara’akate y nue-
vas autoridades se dirigen al tuki o calihuey, el templo en
donde estan los “dioses antiguos”, ahi rezan y piden a
Tatewari, el Dios Fuego, y a otras deidades que los con-
serven bien y que sean buenos gobernantes. Los nuevos
dignatarios reciben, una vez mas, la bendicién de sus
sacerdotes. Regresan a la plaza ceremonial, haciendo
paradas y bebiendo aguardiente; la mayor parte de los
hombres, e incluso las mujeres, estan ya embriagados
pues no han dejado de beber tépe. Regresan a la Casa
de Gobierno.
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Durante el sexto dia se hacen los preparativos para finalizar la ceremonia. Las mujeres
preparan los alimentos y bebidas. Los dignatarios religiosos elaboran las coronas de palma que
portaran el penultimo dia de festividad las nuevas autoridades. No se lleva a cabo ningun acto
ritual, sino hasta el anochecer. En la Casa de la Comunidad, el mara’akame y sus ayudantes
cantan y rezan a las deidades durante toda la noche; estos cantos sagrados se efectian antes del
sacrificio de los toros.*

Al amanecer del séptimo dia, cinco de las reses que
seran inmoladas estan amarradas en torno al adoratorio
dedicado a las varas, llamado ‘itsixirikiéya. Los animales
son ofrecidos por los viejos dignatarios a las deidades y a
los nuevos gobernantes.

En el interior de la Casa de la Comunidad siguen las
oraciones en forma de canto, acompafadas por la musi-
ca de violin y de una pequefia guitarra. Afuera, en la plaza
ceremonial, frente al palo de castigo® derriban al primer
toro. Se llevan a cabo los preparativos para el sacrificio o
ma’awari: en la mesa de las autoridades se colocan flores
blancas de garbancillo, tres santos catélicos, guardados
en sus respectivas urnas y una especie de canasto que
contiene una serie de ofrendas. De la Casa de Gobierno
sacan una vieja maquina de escribir  simbolo e instru-
mento del Secretario de Gobierno, asi como papel con el
sello de San Andrés Cohamiata.*® Los musicos, danzan-
tes, los mara’akate, los kawiterutsixi y los gobernantes

La sangre del toro sacrificado se recoge para ungir con ella los objetos rituales
civiles, seguidos de una multitud, salen de la Casa de la y para elaborar un platillo especial. San Andrés Cohamiata. 1971.

Comunidad. Un grupo de hombres porta el ‘uwéni o equi- Foto: Marina Anguiano.

pal de las varas, que se encontraba en dicha Casa. Se llama a todas las autoridades, lo mismo
que al grupo de peyoteros recién llegados de Wirikita.*® Rodean al toro que yace en tierra; el
Gobernador saliente, es decir, el que regala la res sostiene fuertemente la cuerda que inmoviliza
al animal para que pueda ser sacrificado. El dignatario entrante porta los bastones de mando. El
mara’akame reza y “bendice” al toro. El matancero le clava un cuchillo en el cuello. La res muge y
su Gltimo suspiro, es decir, el alma, es tomada por el especialista ritual, en un muwiéri.>° El chorro
de sangre que brota de la herida es recogido por una mujer en una jicara. Con esta sangre se
sacralizan los objetos rituales, los simbolos del poder: el ‘uwéniy las varas, asi como también la
maquina de escribir y los papeles sellados.

Siguiendo el mismo ritual, se sacrifican cuatro reses mas, pertenecientes a las autoridades
salientes mas importantes. Posteriormente destazan a los animales para guardar la carne, que al
dia siguiente cocinaran y repartiran al pueblo.

Los nuevos dignatarios ocupan sus lugares ante la mesa de las autoridadesy reciben de los
mara’akate sus respectivas varas.

45 El toro ha venido a sustituir, en parte, al animal mitico, el Venado. La trilogia Peyote-Venado-Maiz es fundamental en la
religiéon huichol.

En él son castigados los adulteros.

Ejemplo de la sefialada adaptabilidad a los adelantos tecnolégicos.

Estos papeles han sido sacralizados en Te’akata, uno de los lugares mas sagrados para los huicholes.

Cada afio los indigenas realizan peregrinaciones a Wirikuta o Real de Catorce a recolectar el cactus sagrado o hikuri.

El objeto sagrado de los mara’akate, hecho de una pequefia varita que lleva plumas de aguilas amarradas en uno de sus
extremos.
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Un grupo de ocho peyoteros y sus esposas acaban de regresar de Real de Catorce y entregan peyote y dos ovejas a las nuevas autoridades. San
Andrés Cohamiata. Foto: Marina Anguiano, 1971.

Un grupo de ocho peyoteros y sus esposas, habitantes del Rancho de Cohamiata, que
acaban de regresar de Real de Catorce, entregan hikuri o peyote y dos ovejas a las nuevas auto-
ridades. En el trayecto a la Casa de Gobierno, los peyoteros o hikuritamete hacen sonar soplando
con sus bocas, los cuernos de toro y de borrego. Se sacrifica una oveja macho y con su sangre
sacralizan las varasy otros objetos rituales. Posteriormente los peregrinos se dirigen al teyeupani
y frente a los “dioses nuevos”®' depositan: hikuri, flechas votivas y agua sagrada. Los dignatarios
religiosos que se ocupan del cuidado del templo y los santos cat6licos “bendicen” a los peyoteros
y a sus esposas. Mientras tanto, las autoridades siguen sentadas en la Casa de Gobierno hasta
acabarse el peyote que les han ofrecido.

A mediodia se sacrifica la vaca que dona uno de los tupiritsixi del Gobernador, debido a que
acaba de ser traida desde la rancheria de San José. A las cinco de la tarde inmolan el Gltimo toro
que obsequia el Juez saliente.

Durante la mafiana del octavo dia, se preparan las cargas (obsequios) que entregaran los
viejos gobernantes a las nuevas autoridades.’? Naranjas, platanos, camotes, cafas, cebollas,
quesos, panes, galletas, tamales, dulces, refrescos, cerveza, recipientes de miel, cigarros, ce-
rillos, se encuentran tirados sobre el suelo, fuera de las casas. Las cantidades de fruta y otros
obsequios varian de acuerdo con la importancia del donante. Este debe ofrecer, ademas, el caldo
del toro sacrificado, agua, tejuino, atole, tortillas, las coronas de palma adornadas con frutas y
quesos, asi como varias horas de musica que en esta ocasién ejecuta un grupo de mestizos del
norte de Jalisco. ElI Gobernador saliente invirti6 alrededor de 7,000 pesos para igualar la impor-
tancia del obsequio que él recibié de su antecesor en el cargo.

51 Es decir, los santos catolicos.

52 Las “cargas” tienen ante todo un valor social dentro de la cultura huichol.
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Se preparan los ‘uwénite o grandes huacales en forma de equipal. El armazdn lo constitu-
yen las cafias entrecruzadas que se cubren y adornan con las naranjas, platanos, cebollas y otros
productos ensartados y entretejidos. En total son once las cargas que se han construido frente a
la Casa de Gobierno.>®

Comienza la comida comunal. Los kawiterutsixi y los mara‘akate comen sentados a la
mesa. Las autoridades entrantes ofrecen la comida a todos los asistentes. Musica y danza indi-
gena, junto con la musica mestiza,> amenizan la cordial comida colectiva.

Posteriormente, los ‘uwénite y los regalos se guardan en las casas de los respectivos due-
fos, para ser entregados al atardecer a los nuevos gobernantes, A las cinco de la tarde en el
destruido atrio del teyeupani'y en torno a una gran cruz de madera se lleva a cabo la ceremonia
de coronacion de las autoridades y la entrega de las cargas.

Los regalos que formaban los ‘uweénite han sido dispuestos de diversa manera. A las cafias
se les han anudado trozos de carne de las reses sacrificadas, naranjas, cebollas y los demas
productos antes mencionados. Cada autoridad, lo mismo que su respectiva esposa, llevan en la
mano estas largas cafas. Un mara’akame, junto con Colas, sacraliza a cada uno de los nuevos
gobernantes, que van acompanados de los salientes. Al mismo tiempo, sostiene la vara de cada
autoridad que esté envuelta en pedazos de carne, y les da consejos. Acto seguido les entrega las
varas y les ofrece aguardiente. Coloca en la cabeza de los dignatarios entrantes las coronas de
palma. Finalmente, cuelga de sus espaldas las piernas de las reses que han sido anudadas con
cuerdas. Deberan cargarlas hasta la mesa de las autoridades con gran esfuerzo. Asi se explica el
nombre de carga que se le da a los obsequios recibidos; simbdlicamente las cargas representan
el peso de los cargos politicos indigenas.

Se forman varios grupos de autoridades con sus familias que entre el ruido de los cohetes,
la mlsica mestiza y las campanas, se dirigen lentamente a la Casa de Gobierno, para oir los
consejos y ocupar su puesto ante la mesa de Gobierno.

El tltimo dia de la festividad, las autoridades salientes rinden cuentas de su mandato ante
los mara’akate, kawiterutsixi y gobernantes actuales. Se entregan los oficios que contienen los
nombramientos. Los nuevos dignatarios rinden su protesta. Se reparte aguardiente, se dan con-
sejos y se discuten los problemas de la comunidad. La musica y la danza amenizan el acto.

Por la tarde se hace la cuenta de las cargas. Se anota cuidadosamente todo y se entrega
la lista a la nueva autoridad para que la conserve y sepa lo que tiene que donar al finalizar su
mandato. Los nuevos gobernantes extienden los regalos, frutas y alimentos en la tierra, lo cual
da la impresion de un tianguis. Pero no se trata de eso, en lugar de vender, obsequian a toda la
comunidad, siendo en cierto sentido un ejemplo de la llamada economia de prestigio.®

El Cambio de Varas, ademas de tener importancia politica, tiene gran significado ritual. Por
otro lado, da seguridad y cohesién de grupo a los miembros de la comunidad que viven aislados
en la sierra. También, reafirma los valores culturales huicholes que se ven amenazados por el
contacto con la llamada “cultura nacional”.

53 Pertenecen de izquierda a derecha, segun las palabras de un informante: “al tupiri del Juez, al Juez, al tupiri del Comisa-

rio de la Pitaya, al tupiri del Gobernador, al Gobernador, al Alguacil, al tupiri del Alguacily al Comisario de las Guayabas”.
Son grupos de “mariachi’, pero sin instrumentos de viento, es decir, como era el “mariachi’ en una época mas antigua.
55 Stavenhagen, 1970: 232.
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ambto de Varas de San Andrés Cohammta Jalisco, 1971.
Foto: Marina Anguiano.
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La cultura huichol y su participacion
en la sociedad nacional'

I. Antecedentes historicos

En la actualidad, el grupo étnico huichol o wixdrika esta formado aproximadamente por 10,000
individuos. Habita en el occidente de México, en una region que comprende el norte de Jalisco,
este de Nayarit, sur de Durango y suroeste de Zacatecas.

Cinco son las comunidades habitadas exclusivamente por huicholes: San Andrés Coha-
miata, Santa Catarina, San Sebastian Teponahuastan, Guadalupe Ocotan y Tuxpan, situadas en
la porcion de la Sierra Madre Occidental, llamada Sierra de los Huicholes. El asentamiento de
este grupo étnico no se limita al territorio ocupado por las comunidades, ya que en las tierras de
pequefias poblaciones mestizas y coras, asi como en ciertas zonas aisladas de Nayarit y Jalisco,
se encuentran grupos o ejidos de poblacion huichol.

Las comunidades, tal como se encuentran en la actualidad, son producto de la tardia con-
quista y evangelizacion espafola de esta region en los siglos XVII y XVIII; asi como de hechos
histéricos posteriores. Las fechas exactas de la conquista y evangelizacion espariola de los diver-
sos asentamientos del grupo huichol no han sido establecidas hasta ahora. Desde el siglo XVII
se hicieron varios intentos para penetrar al territorio que ocupaban, pero tuvieron éxitos muy re-
lativos. En algunas regiones de la parte sur, como Huajimic, se hicieron congregaciones inclusive
a principios del siglo XVII. Diversos autores concuerdan en que la conquista de todo el grupo se
finalizo en el siglo XVIII.

Después de la penetracion de los espafioles, gran parte de los huicholes fueron incorpora-
dos a las “fronteras de San Luis Colotlan, pueblo de Jalisco, en calidad de indios flecheros o
soldados fronterizos”, con una serie de privilegios y prerrogativas que incluian la exencién del
pago de tributo. Esta frontera se establecio con el fin de contener y reducir a los “indios de guerra”
que vivian en los alrededores, especialmente a los coras. En 17883, los alcaldes y curas de la re-
gion opinaban que debia desaparecer esta prerrogativa, puesto que ya era innecesaria, gracias a
la pacificacion de los “indios de guerra”. Recomendaban también la instauracion de un gobierno
civil para la frontera, ya que hasta entonces estaba en manos de un capitan protector que tenia el
mando militar y politico. De los seis pueblos que se mencionan en documentos de 1783, tres de
ellos: San Nicolas, Soledad y Tenzompa, del curato de Huejuquilla el Alto, se consideraban pue-

T Articulo publicado en dos partes en la Revista Trabajo Social, 2. Epoca num. 9, pp. 23-26. 2da. Epoca, nim. 10, pp. 22-

32, México, D.F., Universidad Nacional Autbnoma de México-Escuela Nacional de Trabajo Social, 1975.
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blos ya convertidos desde hacia tiempo. En cambio, Santa Catarina y San Andrés Cohamiata
eran sujetos de la doctrina de San Sebastian, ya que sus habitantes estaban siendo evangeliza-
dos en esa época.

Iglesia de Guadalupe Ocotdn en donde se aprecia el afio de 1854 en altorrelieve, 2007.
Foto: Marina Anguiano.

Desafortunadamente no se han localizado documentos que nos permitan saber cuales fue-
ron los cambios que sufrieron estos pueblos fronterizos y la situacién en que se encontraban al
finalizar la Colonia.

Algunos investigadores, entre ellos Salomén Nahmad, opinan que la region habitada por
coras y huicholes fue abandonada por los religiosos durante un periodo de cien afos aproxima-
damente, debido a la Guerra de Independenciay a las luchas internas de la Republica. La retirada
de los religiosos, aunada a la decadencia de los centros mineros de Zacatecas y Bolafios, provo-
c6 la emigracion de la poblacién mestiza de dichos centros hacia la sierra, con el fin de obtener
una nueva forma de vida. Las tierras y los pastos pertenecientes a los indigenas fueron invadidos.

En 1857 surgié un movimiento armado capitaneado por Manuel Lozada, en el cual partici-
paron coras, huicholes y tepehuanes. Luchaban contra los hacendados y latifundistas de Nayarit,
Jalisco, Sinaloa y Zacatecas, que habian ido acaparando las tierras de sus comunidades. Ade-
mas de defender sus bienes comunales, deseaban obtener la “independencia indigena” de los
gobiernos liberales de Juarez y Lerdo de Tejada. Después de combatir durante dieciséis afos,
Lozada y parte de su ejército se replegaron a la comunidad huichol de San Andrés Cohamiata.
Finalmente, Manuel Lozada fue derrotado y fusilado. El fracaso de este movimiento con matices
mesianicos hace que los huicholes tomen una actitud etnocentrista. Se produce una especie de
estancamiento en las relaciones del grupo huichol con otros nicleos de la sociedad del México
independiente. La participacion de los huicholes en la Revolucion Mexicana no ha sido estudiada
ampliamente hasta la fecha.

Los conflictos interétnicos entre mestizos e indigenas se han agudizado actualmente, sobre
todo en lo que toca a la tenencia de la tierra. Desde hace diez afios méas o menos, debido a un
contacto mayor con la sociedad y cultura nacional, han entrado en un proceso de cambio un tanto
acelerado. Los huicholes han incorporado a su cultura una serie de adelantos tecnoldgicos que
no han destruido la estructura econémica-social-politica “propia”.
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A pesar de que existe una conciencia étnica huichol, las cinco comunidades mencionadas al
principio se encuentran en diverso grado de aculturacion e integracion a la vida nacional.

I1. La cultura huichol

La cultura huichol es una cultura con caracteristicas propias que coexiste con el México moderno
del siglo XX.

Antes de emprender cualquier accion indigenista de mejoramiento social, hay que conocer
a fondo a la cultura y a las personas que seran objeto de esta accion. Por esta razdn, incluimos a
continuacion breves datos etnograficos sobre los huicholes actuales y en especial, los relativos a
la comunidad de San Andrés Cohamiata, que es la que nosotros conocemos.

A) Medio ambiente y comunicaciones

La region habitada por los huicholes es una zona que incluso hoy dia, se encuentra aislada e
incomunicada del resto del pais. Esto se debe a que esta localizada en la abrupta Sierra de los
Huicholes, que forma parte de la Sierra Madre Occidental. Esta cadena montafiosa cuenta con
picos de una altura cuyo promedio es de 2 000 metros. Estos picos, asi como las profundas ba-
rracas y los sinuosos cafiones, constituyen una barrera de penetracion para los demas hombres.

En la actualidad, los medios mas frecuentes para penetrar a la sierra son: a pie, a lomo de
mula o caballo y mas recientemente, por avion. Sélo hasta el afio pasado se han comenzado a
construir pequefos caminos de herradura que permitiran el acceso a esta zona.

El territorio esté limitado por el rio Bolafios al oriente y el Jesis Maria al occidente, ambos
afluentes del rio Grande de Santiago. Un tercer rio, el Chapalagana también afluente del anterior,
atraviesa la region. Estos rios no son facilmente aprovechables, por ello el agua que utilizan para
cubrir sus necesidades, la obtienen de pequefios manantiales. En general, disponen de muy poca
agua.

La tierra apta para el cultivo es verdaderamente escasa. En cambio, los suelos de bosque
abundan; encontrandose en ellos bosques mixtos de robles, encinos, cedros, madrofios y diferen-
tes variedades de pinos. Son también muy frecuentes los pastizales, utilizados para la alimenta-
cion del escaso ganado que poseen.

En general, el clima es templado, con inviernos secos y lluvias durante el verano. Sin em-
bargo, en las barrancas y cafiones el clima es mas bien subtropical.

En las tierras huicholas se produce: aguacate, durazno, ciruela, manzana, guayaba, pitaha-
ya, guamuchuil y sotol.

La fauna todavia existente consiste en: venados, ardillas, jabalies, chachalacas, lechuzas,
gavilanes, cuervos, aguilas, pericos, guacamayas, escorpiones y diferentes tipos de viboras.

A pesar de la hostilidad del medio, los huicholes se han adaptado a él de manera sorpren-
dente, logrando una perfecta écosis.

B) Tipo fisico
Los huicholes, por lo general, se han mezclado muy poco con los mestizos, lo que hace que

tengan un tipo fisico mas o menos homogéneo. Tienen una estatura promedio de 1.65 metros los
hombres; las mujeres son de menor estatura.
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La lengua huichol pertenece al tronco linguistico yuto-nahua. Existen diferencias dialectales entre
los individuos de una y otra comunidad. Mientras los de Tuxpan y San Sebastian denominan a
una cosa de un modo, los de Santa Catarina y San Andrés Cohamiata, lo hacen de otra manera.

Segun el censo de poblacion de 1970, el 65.17% de la poblacién huichol es bilingte, es
decir, hablan huichol y espanol. En cambio, el 34.82% es monolingle, o sea, habla exclusivamen-
te huichol.

Patrén de asentamiento disperso de las comunidades originarias,
camino a la comunidad de Guadalupe Ocotdn, 2007.
Foto: Marina Anguiano.

Casa de adobe de Rincén de Pochotitin, Nayarit, 2007.
Foto: Marina Anguiano.

D) Tipo de asentamiento

El patron o tipo de asentamiento de cada una de las
comunidades es disperso. La poblacion vive aislada en
rancherias satélites (kiekarite), separadas unas de otras
por kilbmetros, en torno a un centro civico ceremonial que
tiene funciones de tipo religioso, politico y econémico. Es
decir, varias rancherias habitadas por un grupo de parien-
tes forman una comunidad.

E) La comunidad de San Andrés Cohamiata

La comunidad de San Andrés Cohamiata se encuentra en
el municipio de Mezquitic, Jalisco. Esta poblada aproxi-
madamente por 1,200 habitantes, que viven dispersos en
un territorio de 749.4 kilbmetros cuadrados. Estas tierras
forman un conjunto de bosques y pastizales que se utili-
zan para la agricultura y la ganaderia.

Esta comunidad esté constituida por sesenta y cua-
tro rancherias o kiekarite. El centro civico ceremonial es
San Andrés o Tatéikie (“Casa de Nuestra Madre”) y se
encuentra situado en una meseta. En dicho centro se
agrupan las construcciones de indole religiosa y civil; asi
como las casas de las autoridades tradicionales, en don-
de se alojan temporalmente los funcionarios durante el
ano de su mandato. Contadas son las familias que viven
en este centro, ya que como se ha dicho, desempena ex-
clusivamente funciones politicas y religiosas. Es una es-
pecie de “cabecera” que da cohesion de grupo y controla
a las rancherias diseminadas en la sierra.

F) Habitacién y mobiliario

Los muros de las casas estan hechos a base de adobe y
piedra. Los techos son de zacate y van montados en un
armazon de otates. Carecen de ventana y sélo tienen una
pequefia puerta, lo que hace que el humo de la hoguera
en que cocinan salga de la casa con dificultad y dafie los
ojos de sus habitantes.

En otras ocasiones, las casas se hacen de enjarra-
do a base de lodo, piedras y otates.
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La casa familiar cuenta con tres construcciones diferentes: la cocina y el dormitorio, que
tienen la misma forma y un granero hecho a base de carrizos.

El mobiliario propiamente no existe. La cama, cuando se tiene, es un camastro rustico de
madera y carrizos. La mesa, hasta hace poco tiempo, no era usual.

En las ceremonias de tipo religioso y politico los funcionarios utilizan equipales de varejones
muy artisticos.

G) Economia

Casi es una economia de subsistencia lo que priva. A pesar de que
los suelos no son adecuados para el cultivo, los huicholes son agri-
cultores principalmente. Se concretan a cultivar en tierras comuna-
les: maiz, frijol, calabaza y chile para el propio consumo, valiéndose
de implementos y técnicas agricolas muy primitivas. Siembran en
coamiles (tierras de ladera), empleando la coa o palo plantador. En
las raras planicies con que cuentan, utilizan a veces el arado de ma-
dera y bueyes de tiro. Hace muy poco tiempo que las instituciones
gubernamentales han introducido de manera experimental el uso del
tractor.

Siguiendo sus tradiciones religiosas, fertilizan simbdlicamente
la tierra y el mismo maiz con la sangre de un venado o una res, pre-
viamente sacrificados.

Lo reducido de las superficies cultivadas, los factores geogra-
ficos, los dafios que ocasiona el ganado en las siembras, aunado al
atraso técnico, dan por resultado una produccion raquitica.

La pesca es practicada en una escala minima, en los rios. Tam- El principal alimento de los wixaritdri es el maiz de cinco colores

bién recolectan algunos productos silvestres que complementan en
algo sus necesidades. La caza se ha convertido tan sélo en algo
ritual.

La ganaderia de tipo vacuno esta teniendo auge en la zona, ya que existen extensos pas-
tizales propios para el ganado. Sin embargo, esta actividad esta todavia muy por debajo de las
posibilidades que ofrece el medio geografico. Las técnicas empleadas para la reproduccion y
crianza son también muy primitivas, por lo que la calidad del ganado deja mucho que desear. Las
enfermedades de los animales causan pérdidas constantes. Por otro lado, la leche no es aprove-
chada y la carne s6lo es consumida durante las ceremonias religiosas. Ademas, la mayor parte
del ganado lo venden a los mestizos de la regidn a precios irrisorios.

La madera de los bosques no es empleada con fines comerciales por los indigenas. El
comercio con los mestizos de los alrededores, como veremos mas adelante, es casi siempre
desventajoso para los huicholes.

Para completar sus ingresos, los huicholes emigran temporalmente a la costa o al altiplano
para trabajar como jornaleros mal pagados.

Actualmente, la artesania se ha convertido en una nueva fuente de ingreso. Sin embargo,
presenta una serie de problemas que explicaremos posteriormente.

En todos estos renglones econémicos, el Instituto Nacional Indigenista y ahora, el Centro
Coordinador Indigenista para el Area Huicot, ha promovido programas de mejoramiento que to-
davia no han tenido los resultados deseados.

junto con el frijol, la calabaza y el chile. 2006.

Foto: Marina Anguiano.
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H) Alimentacion

La alimentacion es precaria y consiste fundamentalmente en maiz, frijol, calabaza y chile. Con el
maiz, la mujer huichol prepara tortillas, gorditas, tamales, pinole, atole y tejuino (bebida fermen-
tada de maiz).

Complementa su dieta con productos obtenidos de la caza, la pesca y la recoleccion de
frutas silvestres. La carne, proveniente del ganado, es consumida sélo durante las festividades o
cuando se hace algun sacrificio propiciatorio. No toman leche ni huevos.

Algunas veces, los indigenas acompanan sus alimentos con bebidas fermentadas o aguar-
diente. Acostumbran tomar peyote: cactus alucinégeno y estimulante.

Cuando el huichol trabaja en lugares lejanos a su casa, o cuando viaja, por lo general hace
una sola comida.

1) Indumentaria

El traje tradicional del hombre consiste en una ca-
misa abierta por los lados y un calzon largo, ambos de
manta y bellamente bordados con diferentes motivos a
base de punto de cruz.

La camisa se sujeta por encima del calzén por me-
dio de una faja ancha y varias pequenas. Estas fajas es-
tan hechas de lana y son tejidas en telar de cintura. En el
cuello y la espalda llevan una especie de capa (towéaxa)
de manta bordada y adornada con pafio rojo. Porta uno o
varios morrales, ya sea de lana o de manta bordada. En la
cabeza lleva un sombrero de paja, adornado con estam-
bre, pafo rojo, figuras de chaquira y plumas de diferentes
aves. Generalmente va calzado con huaraches rudimen-
tarios que él mismo hace o que compra a los mestizos.
Completa el atuendo con collares, aretes, anillos y pulse-
ras de chaquira de gran belleza.

La indumentaria tradicional de una familia wixdrika. La mujer viste blusa o camisa corta y falda |arga_

Colonia Huanacaxtle, Nayarit, 2015. . L, . o

Foto: Marina Anguiano,  OOPr€ 12 blusa lleva una especie de quechquemitl (xikuri)

que, en ocasiones, lo usa para taparse la cabeza. Las tres

prendas solian ser de manta ricamente bordada. Sin embargo, en la actualidad hay una tendencia

a confeccionarlas con telas de algodén estampadas. En la cintura lleva también una faja de lana

tejida. No todas las mujeres usan huaraches. Asimismo, se adorna con pulseras, aretes, anillos y
collares de chaquira.

El cambio en la indumentaria es cada dia mas palpable, sobre todo en los hombres. Las
mujeres, a pesar de que elaboran sus vestidos con telas compradas, siguen confeccionandolos
con el mismo corte. En cambio, los hombres en algunas ocasiones usan suéteres o chamarras
encima del traje tradicional, o visten por completo como cualquier campesino mestizo.

J) Ciclo de vida

Las mujeres dan a luz con la ayuda del esposo o una parienta mujer, bajo la supervisién de una
partera indigena llamada niweyame. Sin embargo, ahora empiezan a acudir a los centros de
salud para ser atendidas.
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Los nifios son cuidados por su madre y hermanos mayores.
Los padres los crian, dandoles mucho afecto. A los cinco dias de
nacido le ponen nombre al nifio, ya sea el chaman huichol o el abue-
lo de la criatura. Durante los primeros cinco afios de su vida participa
en la ceremonia de los Primeros Frutos o Tatéi Néixa. Se trata de una
ceremonia de tipo agricola, en donde los nifios y los primeros frutos
son considerados semejantes. Se da gracias a los dioses por haber-
los conservado con salud durante los primeros afios de su vida. Por
otro lado, se les ensefian las costumbres y tradiciones de la cultura
huichol, ya que participan en un viaje simbdlico a la tierra del peyote
o cactus sagrado. Sin embargo, el indice de mortalidad es muy ele-
vado.

Como hemos dicho, la educacion informal esta en manos de
los padres. Alos nifios se les va entrenando en las labores del campo
para que ayuden a los mayores. Las nifias son aleccionadas en el
conocimiento de los quehaceres domésticos. La educacion formal se
lleva a cabo en escuelas-albergue, pertenecientes al Instituto Indige-
nista o en las misiones franciscanas.

Los adolescentes participan muy pronto de la vida de los adul-
tos, tanto en las labores agricolas y ganaderas, como en la profesion
de sacerdote-curandero, que algunos heredan de su propio padre.

El matrimonio se efectua a temprana edad. En la mujer, entre
los 12 ylos 15y en el hombre, entre los 15y los 18. Es tradicional que
los padres del joven, sin consultarlo, son los que eligen a la novia,
fijandose en una muchacha que sea trabajadora y juiciosa. Acuden a
la casa de los futuros consuegros. Si éstos no aceptan la proposicion

Durante los cinco primeros afios de la vida de un infante,
en la primera visita, se realizan varias hasta que los convencen o, debe participar en la Ceremonia del Tambor.

. - Guadalupe Ocotdn, Nayarit, 2006. Foto: Marina Anguiano.
en caso contrario, se dan cuenta de que sus ruegos son inutiles. En

algunas ocasiones, el gobernador o tatuani acompafa al padre al

pedimento. Si los padres de la muchacha dicen que si, inmediatamente los papas del joven se la
llevan y sin mayores formulas, el nuevo matrimonio vive con ellos durante un afo o hasta que tie-
nen su primer hijo. Entonces, construyen una casa junto a la de los padres del varon. Los padres
de los jovenes, al unirlos, les dan consejos, les regalan ropas nuevas, les dan su bendicion, pero
no se lleva a cabo ninguna ceremonia o fiesta.

Cada dia es mas comuln que las parejas se elijan por si mismas y muchas veces huyan del
hogar paterno, para ir a vivir separados de los mayores. En los ultimos afios se ha ido observando
fracasos matrimoniales y cierto desorden en las relaciones maritales, ya que se abandonan los
conyuges y se unen a otros.

La poligamia, que era una costumbre, ha ido desapareciendo por influencia de la cultura
nacional.

K) Salud-enfermedad y muerte

Los huicholes consideran que la mayor parte de las enfermedades son de origen sobrenatural.
Cinco son las causas que producen la enfermedad: los efectos de los fenbmenos naturales,
desagrado de las divinidades hacia los hombres, brujeria, pérdida del alma y regreso de un an-
tepasado.
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Entre los huicholes hay un especialista llamado mara’akame que
es, a la vez, sacerdote, cantador y curandero. Else encarga de aliviar
las enfermedades producidas por causas sobrenaturales, mediante
diferentes practicas como son soplar, chupar y remover objetos extra-
flos como espinas y piedritas. Debe realizar también ceremonias,
cantos y procedimientos rituales que lo ponen en contacto con el
mundo sobrenatural y le dan poder para curar. También son utilizados
emplastos y remedios de hierbas para aliviar males de origen fisico.

Asimismo, los huicholes conocen ciertas enfermedades traidas
por los espafioles, como son el sarampion, viruela, tosferina, entre
otras. Respecto a ellas, son conscientes de no poder curarlas y acon-
sejan al paciente que acuda al médico alépata. Este concepto tan
complejo sobre las enfermedades debe ser comprendido por el mé-
dico ortodoxo, que desea introducir entre los indigenas los beneficios
de la medicina moderna.

Cuando una persona muere, la tienden en una cama de otates
o en el suelo. La velan durante un dia. La sepultan, envuelta en una
manta, un sarape o un petate. Actualmente se utilizan con frecuencia
los atatdes de madera muy simples. Antes de enterrar el cadaver, lo
amortajan con sus mejores ropas. Junto al muerto colocan su mache-
te, gorditas de maiz, un bule con agua, chocolate y unos centavos
para el camino hacia la otra vida.

Al quinto dia del fallecimiento se lleva a cabo una ceremonia,
durante la cual regresa del inframundo el alma del muerto para des-
pedirse de sus parientes. Durante toda la noche se escuchan cantos

Maraakdme curando a un nifio con sus muwiérite.
Colonia Huanacaxtle, Nayarit. 2011. Foto: Marina Anguiano.  rituales y los deudos se despiden del alma.

L) Organizacién social

La base de la organizacion social la constituye la familia nuclear de tipo patriarcal que habita en
una casa o ki. Existe gran cohesion entre sus miembros. Varias casas o familias estan organi-
zadas en torno al jefe de familia mas anciano y conforman una rancheria o kiekarite. Es decir, el
anciano es la cabeza de la familia de un rancho.

En general, las diversas rancherias que forman una comunidad estdn emparentadas entre
si, siendo la comunidad la unidad social mas amplia.

M) Organizacion politica

Cada comunidad (San Andrés Cohamiata, San Sebastian, Santa Catarina, Guadalupe Ocotan
y Tuxpan) cuenta con sus propias autoridades tradicionales indigenas. El sitio de reunion es el
centro civico ceremonial, en donde se encuentra la Casa de Gobierno y la Casa de la Comunidad.

La organizacion patriarcal de la familia se refleja en la organizacion politica y religiosa de la
comunidad. Esto es: el Consejo de Ancianos o Kawiterutsixi.

En la estructura politico-religiosa de los huicholes coexisten formas de gobierno que provie-
nen tanto de la época prehispanica, asi como del periodo colonial. Podria decirse que el Consejo,
de origen prehispanico, es el organismo integrador de los dos tipos de gobierno, ya que esta
formado por los ex mandatarios de ambos.
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En un nivel por debajo del Consejo de Ancianos, se encuentran las siguientes autoridades:
1) el Gobernador, tatuanio ‘itsikame; 2) el Secretario del Gobernador; 3) el Juez Auxiliar o Alcalde;
4) el Alguacil; 5) el Capitan; 6) el Sargento; 7) varios Comisarios de las rancherias mas importan-
tes, y 8) varios toupiritsixi. El Gobernador y el Secretario tienen sus respectivos suplentes.

El gobierno civil sigue un sistema de escalafon. El primer escalén esté constituido por el
tupiri; y el dltimo por el Gobernador.

Estos funcionarios toman posesion de sus cargos durante la ceremonia llamada “Cambio de
Varas”. Su mandato tiene duracion de un afio y los cargos no son remunerados.

N) Religion y magia
La vida del huichol gira en torno a la religion. El hombre debe colaborar con los dioses para el
mantenimiento del orden cdésmico. Debe propiciar a los fenébmenos de la naturaleza.

Dentro de la religion huichol existe un complejo simbolico o una trilogia que esté constituida
por el peyote, el venado y el maiz. Los tres simbolos son sinénimos y constituyen los elementos
mas sagrados del mundo huichol. Para obtener el peyote, realizan cada afio una peregrinacion a
Real de Catorce, San Luis Potosi, lugar en donde se da el cactus sagrado. Durante la peregrina-
cién se recrean los mitos de los primeros tiempos.

Las deidades mas importantes son: Nakawé (Diosa de la Fertilidad), Tatewari (Dios del Fue-
go), Tamatsi Maxakwaxi (Nuestro Hermano Mayor Cola de Venado), las Diosas del Agua de los
diferentes puntos cardinales y muchas otras. No existe la palabra dios, el término genérico usado
para las deidades familiares o antepasados deificados es kakatyarite.

El mara’akame es el funcionario religioso mas importante. Es el intermediario entre las dei-
dades y el hombre. Es chaman, sacerdote y curandero a la vez. Organiza y oficia en las ceremo-
nias sagradas, durante las cuales se sacrifican animales en honor de las deidades; asimismo,
canta la mitologia sagrada.

Los lugares de culto son muy numerosos, entre los
que se cuentan, cuevas, lagunas, manantiales, rios, ce-
rros, planicies e inclusive, el Océano Pacifico. Los cen-
tros civico-ceremoniales y algunas de las rancherias mas
importantes cuentan con un templo llamado tuki o cali-
huey, el cual esta dedicado a las deidades mas importan-
tes, fundamentalmente a Tatewari. El tuki es una cons-
truccion eliptica con muros de varas, piedra y arcilla. Su
techo es de zacate. Tiene una pequefia puerta y carece
de ventana. En el centro del piso se encuentra el tepari o
piedra circular grande, en la cual colocan ofrendas, velas,
jicaras y los asientos de las deidades. Las otras ranche-
rias cuentan con pequefios adoratorios llamados xirikite.

Las ceremonias mas importantes son las agricolas
y propiciatorias, ya que basicamente se trata de un grupo
agricola. En la mayor parte de ellas se hacen sacrificios
de venados y reses.

La religion de los huicholes ha sufrido en algunos
aspectos un sincretismo al introducirse ciertos elemen-

Maraakdte en la Ceremonia del Maiz Tostado, Colonia Huanacaxtle, Nayarit, 2011.
tos formales, como son los santos catdlicos, la iglesia en Foto: Marina Anguiano.

donde se encuentran los “dioses nuevos”, asi como la
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organizacion de procesiones durante la Semana Santa. Sin embargo, conserva su estructura
antigua.

O) Arte

El pueblo huichol es un pueblo artista por excelencia. Practica la musica, el canto y la danza, tanto
de tipo religioso como profano.

Destacan sus bellas artesanias que consisten en su propio vestido, los hilados y los tejidos,
objetos rituales de lana y madera, equipales, asi como diversos adornos de chaquira. Todos estos
elementos, tanto los utilizados en la vida diaria como los rituales, tienen una funcién dentro de su
cultura. Sin embargo, debido a su plasticidad y belleza, se elaboran en la actualidad para la venta,
ya que han sufrido un proceso de comercializacion considerable.

Podemos concluir, afirmando que la cultura huichol es una cultura bien integrada y que sirve
como medio de cohesion, reforzando de esta manera la identidad étnica de este grupo indigena.
Hasta aqui los datos etnograficos de esta cultura.

II1. La participacion de los huicholes en la sociedad nacional

Como hemos visto en los antecedentes historicos, los huicholes, a pesar del aislamiento geo-
grafico en que se encuentran y a su exacerbado tradicionalismo, han participado en mayor o
menor grado en la sociedad nacional. Es decir, estos indigenas no constituyen un grupo aislado
de la sociedad global, sino que estan integrados a ella, formando parte de una minoria explotada
econdmicamente. Podria decirse que dentro de esta integracion, solo sufren lo negativo del capi-
talismo, pero no son objeto de sus beneficios sociales ni de sus adelantos tecnologicos. Al igual
gue todos los nucleos indigenas de la Republica Mexicana, independientemente de su cultura,
tienen una condicién social que los caracteriza. Veamos de qué manera se da esta participacion:

Desde el siglo pasado y ahora con mayor frecuencia, los huicholes salen de su comunidad
para trabajar como asalariados en labores agricolas en diferentes plantios de la costa y de la
altiplanicie nayaritas, asi como de otros estados de la Republica. En estos trabajos, el indigena
se convierte en proletario eventualmente.

La artesania elaborada por los huicholes, que hasta hace unos afios era exclusivamente
de caracter ritual, en la actualidad ha sufrido un proceso de comercializacion. Gran nimero de
familias dedican parte de su tiempo a la confeccion de objetos artesanales que son comprados
por el Estado y por particulares. Los huicholes prefieren vender su produccion fuera de la sierra,
para obtener mejores precios, por lo cual viajan a diferentes ciudades de nuestro pais, entre ellas:
Tepic, Zacatecas, Guadalajara e inclusive la Ciudad de México. Estos viajes, sobre todo el que
realizan a la capital son antieconémicos. Venden sus productos a precios bajos y gastan mas de
lo que ganan, ya que el transporte hasta esta ciudad es caro, lo mismo que el alojamiento y la
alimentacion. Por otro lado, adquieren materias primas para la manufactura de sus artesanias, asi
como objetos y aparatos superfluos, que les dan prestigio ante sus paisanos. Debido a todo esto,
la mayor parte de ellos, sobre todo aquellos que no estan muy familiarizados con la economia
de lucro capitalista, regresan a su comunidad con muy poco dinero, inclusive endeudados. Estos
hechos estan condicionando al huichol a que juegue un doble papel, esto es, como miembro de
su comunidad y por otro lado, del México moderno. El desempefio de este doble papel trae una
serie de conflictos, tanto sociales, econémicos, culturales, como psicolégicos. A esto se le ha
dado el nombre de “choque cultural”.
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Dentro de la economia regional, es decir, en la sierra y en sus
alrededores, son objeto de despojo y explotacién por parte de los
mestizos. Por un lado, sus tierras son con frecuencia invadidas por
éstos, los cuales llevan a pastar a su ganado a tierras comunales in-
digenas sin pagar renta a los huicholes. En ocasiones no solo los te-
rrenos son invadidos para el pastoreo del ganado, sino también para
la agricultura. Hay que aclarar que la mayor parte de los mestizos que
afectan a los huicholes son ricos ganaderos. El resto de los mestizos
viven en situaciones tan precarias como los indigenas, y en ocasio-
nes en mayor estado de miseria. Estos conflictos se deben a que los
limites de las tierras no estan completamente definidos. Actualmente
se estan resolviendo estos problemas debido a la accion guberna-
mental.

También sus bosques son aprovechados por “rapamontes” que
sacan la madera y no les pagan nada a los indigenas.

Los huicholes, asimismo, son objeto de un intercambio desigual
0 asimétrico. Llevan a vender su ganado a las poblaciones aleda-
nas a la sierra, en donde les pagan precios irrisorios. En cambio, los
comerciantes ambulantes o las tiendas de los pueblos cercanos les
venden productos a precios muy altos.

Esta es, a grandes rasgos, la participacién que han tenido hasta
ahora en una economia de mercado capitalista, para la cual no estan
habilitados con mecanismos de defensa.

Veamos ahora la accién indigenista por parte del gobierno y los
franciscanos que ha tenido lugar en esa zona indigena y que trata de

En 1962 se establecié el Centro Coordinador Indigenista Co-
ra-Huichol. En ese mismo afo, los franciscanos instalaron una mision
en la sierra. En 1970 se cred el Comité Interestatal para el Desarrollo de la Sierra Occidental,
cuyo funcionamiento fue s6lo de un afo. A finales de 1971, se instituy6 el Centro Coordinador
Indigenista para el Area Huicot, presidido por un vocal ejecutivo. A los grupos cora y huichol se
han agregado los tepehuanes, mexicaneros y mestizos que constituyen el area huicot.

Los renglones que cubre la accion indigenista gubernamental son: salubridad, zootecnia,
agricultura, economia, educacion, comunicaciones y jurisprudencia.

Teoria y practica indigenista consideran que con una implementacion integral es posible
poner en manos de los indigenas los conocimientos e instrumentos necesarios de nuestra cultura
que desconocen. De esta manera, podran poner fin a la situacion social de dominio, sujecion y
explotacion en la que se encuentran.

De la misma forma, las misiones tienen dispensarios médicos, escuelas y campos de cul-
tivo; cuentan con asesoramiento técnico en veterinaria, agricultura y tecnologia, aunque no con
la magnitud de la acciéon del gobierno. Desde luego, el fin primordial de los misioneros es la
evangelizacion.

En estos tres ultimos afios, los trabajos de mejoramiento social se han acelerado con la
participacion de todas las secretarias y los gobiernos de los cuatro estados. Sin embargo, el
cambio debe hacerse desde un profundo estudio antropoldgico, en el cual se tomen en cuenta los
deseos, las opiniones y los anhelos de los indigenas, mediante un proceso lento, al que se vayan
adaptando paulatinamente. Si el cambio es brusco e impositivo, vendra el “choque cultural”, y por

L N Cirila Carrillo, artista originaria de Huanacaxtle,
resolver los principales problemas que la aquejan: vendiendo en un puesto de la ciudad de Tepic, 2013,

Foto: Marina Anguiano.
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lo tanto, la “desculturacion”. Estaran entonces desarraigados de su cultura y no se adaptaran a
la nuestra. Es decir, se convertiran en unos mestizos como los que habitan los alrededores de la
Sierra, que son analfabetas, pobres, desprotegidos y desvalidos, en contraste con los huicholes
que tienen una forma de vida comunal que les permite una mejor subsistencia.

En algunos casos, la aculturacion que se hace patente, sobre todo en una de las comuni-
dades huicholes, San Andrés Cohamiata, ha propiciado los siguientes procesos: el sincretismo
religioso; la desacralizacion; los conflictos interétnicos; los conflictos intercomunales, la destribali-
zacion, es decir, la pérdida de la identidad cultural y el contacto con el propio grupo indigena. En
algunos huicholes ha empezado a surgir el espiritu individualista y empresarial que caracteriza
a nuestra sociedad y sus resultados han sido la presencia de ciertos individuos que apuntan a
volverse explotadores de su propio grupo.

En mi concepto, el problema més crucial por el que atraviesa este grupo étnico es el “cho-
que cultural”, que trae aparejadas un sinUmero de dificultades, entre ellas la lucha intergeneracio-
nal muy aguda, que no se habia presentado con anterioridad en forma tan acentuada. Los viejos
tienen conciencia de que la cultura huichol se va a perder y quieren preservarla. Los jovenes em-
piezan a despreciarla, pero sin haber adquirido el bagaje cultural occidental, lo que los mantiene
en una situacion conflictiva.

Los huicholes tienen una serie de valores muy positivos que nosotros ya hemos perdido:
la cohesion familiar, la cohesion de grupo, la ayuda comunal, el tipo de gobierno y la habilidad
artistica, entre otros.

En este momento de crisis que esta atravesando el grupo huichol, y debido a que su par-
ticipacion en la sociedad nacional es desventajosa, urge que los cientificos sociales, entre ellos
antrop6logos, trabajadores sociales, psicologos, economistas y socilogos, trabajen en esta zona
indigena. En general, los trabajadores sociales han desempenado sus funciones fuera del campo
del indigenismo y preferentemente se han dedicado al ambito rural no indigena, lo mismo que
al urbano. La necesidad de su cooperacion en el radio de accion del indigenismo en inminente.



Miki Kwevixa: el tiempo de llamar al muerto'

La vida del huichol gira en torno a la religion. El hombre debe colaborar con los dioses para el
mantenimiento del orden cdésmico. Debe propiciar los fenébmenos de la naturaleza. Dentro de la
religion huichol existe un complejo simbdélico o una trilogia que esta constituida por el peyote, el
venado y el maiz. Los tres simbolos son sindnimos y constituyen los elementos mas sagrados del
mundo huichol. Para obtener el peyote, realizan cada afio una peregrinacion a Real de Catorce,
San Luis Potosi, lugar en donde se da el cactus sagrado. Durante la peregrinacion se recrean los
mitos de los primeros tiempos.

Las deidades mas importantes son: Nakawé (Diosa de la Fertilidad), Tatewari (Dios del Fue-
go), Tamatsi Maxakwaxi (Nuestro Hermano Mayor Cola de Venado), las diosas del agua de los
diferentes puntos cardinales y muchas otras. No existe la palabra dios, el término genérico usado
para las deidades familiares o antepasados deificados es kakaiyarite.

Los preceptos religiosos de los huicholes conciben el orden de la sociedad regido por las
deidades y los antepasados muertos. En otras palabras, el control social que se ejerce sobre la
sociedad esta fincado en el orden sobrenatural. EI mara’akame es el funcionario religioso mas
importante. Es el intermediario entre las deidades y el hombre. Es chaman, sacerdote y curandero
a la vez. Organiza y oficia en las ceremonias sagradas, durante las cuales se sacrifican animales
en honor de las deidades; asimismo, canta la mitologia sagrada.

Los lugares de culto son muy numerosos: cuevas, lagunas, manantiales, rios, cerros, plani-
cies e inclusive, el Océano Pacifico. Los centros civico-ceremoniales y algunas de las rancherias
mas importantes cuentan con un templo llamado tuki o calihuey, dedicado a las deidades mas
importantes, fundamentalmente a Tatewari. El tuki es una construccion eliptica con muros de
varas, piedra y arcilla. Su techo es de zacate. Tiene una pequena puerta y carece de ventanas.
En el centro del piso se encuentra el tepari o piedra circular grande, en la cual colocan ofrendas,
velas, jicaras y los asientos de las deidades. Las otras rancherias cuentan con pequefios adora-
torios llamados xirikite.

Los huicholes realizan una serie de ceremonias permanentemente. Destacan las ligadas
con la agricultura y que se efectuan a lo largo del ciclo agricola. También son importantes las ce-
lebraciones referidas a la imposicion del nombre, a los primeros cinco afnos de vida y a la muerte.

1 Articulo publicado en la Revista México Indigena, nim. 7 noviembre-diciembre, 1985. México, Instituto Nacional Indige-

nista, pp. 37-42.

61



62

Comision Nacional de los Derechos Humanos

La ceremonia

Entre los huicholes no se celebra a los muertos los dias 1°y 2 de noviembre, sino a cada individuo
cinco dias después de su fallecimiento en una ceremonia post-mortem llamada Miki Kwevixa.
Durante este ritual funebre, el alma del difunto regresa del inframundo para despedirse de sus
parientes.

Preparacion del difunto para ser enterrado, 1971. Foto: Patricio Miravete.

La traduccion libre del término huichol Miki Kwevixa es: “invocar o llamar al muerto”. Es
decir, el mara’akame con su canto llama al alma del difunto para que esté presente en la celebra-
cion. A su vez, el pariente muerto se comunica con el cantador o mara’akame 'y le transmite un
mensaje de cohesion familiar y de integracion social. Obliga a los vivos a mantener la tradicion
cultural mediante el acatamiento de las costumbres del grupo. Si los individuos trasgreden las
normas de convivencia, pueden ser castigados por las deidades y los parientes muertos, con
enfermedades o desgracias. O bien, en el otro mundo, sus almas pueden quedar prisioneras
eternamente.

Esta ceremonia post-mortem se efectla durante toda la noche del quinto dia de fallecido
un individuo; toman parte un mara’akame y dos ayudantes o kwinapuwamete, los parientes del
muerto, asi como sus amistades. Se lleva a cabo en el patio ceremonial de la casa del difunto,
frente a la hoguera que representa a Tatewari (Dios del Fuego). En el patio, junto al adoratorio
0 xiriki se coloca una especie de “altar de muerto” llamado miki tapiestéwa. En él se ponen las
pertenencias del muerto, asi como platos, jicaras y pocillos con diversos alimentos.

Frente al mara’akame y los kwinapuwamete que estan sentados en equipal y banquitos,
se pone un petate, en el que se colocan los objetos rituales que usaran los cantadores a lo largo
de la noche. El xiriki juega también un papel importante como en todas las ceremonias; en él
se encuentran diversas deidades y todos los simbolos materiales que se utilizan en las celebra-
ciones religiosas. Hacia las nueve de la noche comienza la ceremonia. Los cantadores rezan,
invocando a las deidades de los cinco puntos cardinales,? valiéndose de su muwiéri o varita con

2 Esdecir, los cuatro puntos cardinales y el centro de la Tierra. Forman lo que se ha llamado el quincunce en otras culturas.
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plumas de &guila. Las mujeres preparan alimentos alrededor
de una pequefia hoguera. Al mara’akame le son entregadas
cinco cruces hechas de ocote, huizache y de una planta silves-
tre llamada tuxu, a las cuales quema por un momento tres de
sus extremos. Con las cenizas hacen pintura negra que luego
utilizaran. Apagan las cruces y cuatro jovenes las llevan como
a cien metros de distancia en direccion a los cuatro puntos
cardinales, quedando frente al cantador tan sélo la que perte-
nece al centro. Se reparten a toda la concurrencia estas ceni-
zas molidas. Cada participante mezcla las cenizas con saliva
y se unta en el vientre la pasta asi obtenida, llamada tuxari. El
objeto de ello es impedir que el espiritu del muerto les haga
dafo y no “pegue dolor de estbmago” en el momento en que
se presente a despedirse.

El mara’akame y sus ayudantes con su canto estan lla-
mando al alma del difunto. Consumen una pequefa cantidad
de peyote o hikuri y alguna bebida alcohdlica: tépe, tuchi o
tejuino.® El fuego constantemente es alimentado con lefios.
Alrededor de las doce de la noche cesa el canto por un tiempo

ndan los cantos, interrumpiéndose cada hora por quince mi-
nutos: toda la noche se invoca al espiritu del muerto y a las
cuatro de la manana llegara.

Las cuatro cruces que habian sido colocadas lejos de los cantadores vuelven a ponerse
frente a ellos. El mara’akame prende varias velas consagradas con sangre de venado o res y las
reparte a las mujeres que han formado un circulo a la derecha de la hoguera. Estas mujeres estan
sirviendo en palanganas, ollitas y jicaras: caldo de toro, gorditas y tamales. Uno de los deudos
cocina chocolate en una olla. Esta bebida es repartida en pocillos a los hombres. Las mujeres
distribuyen los alimentos a toda la concurrencia, colocando en los recipientes una vela prendida.
Hombres y mujeres se ponen de pie en torno a la hoguera, llevando en las manos su respectiva
racion. Rezan todos, guiados por los cantadores. Invocan a Tatewari, lloran, cantan y ofrecen a
esta deidad: caldo y pedacitos de gordita y tamal. Una nifa lleva en una jicara un jabén y un trapo
morado. El mara’akame hace que limpie a Tatewari con ambas cosas.

Mas tarde, los asistentes a la ceremonia se dirigen al xiriki entrando so6lo el mara’‘akame,
los kwinapuwamete, la madre del difunto, las hermanas y la nifa que lleva el jabédn y el trapo.
Las mujeres llevan velas prendidas. Tanto los que estan dentro del adoratorio, como los que han
quedado fuera, rezan y lloran de manera conmovedora. Si el difunto fue bautizado ante un Cristo,
dentro del adoratorio se lleva a cabo el siguiente ritual: con el jabon y el trapo, el mara’akame
limpia un crucifijo, llamado en huichol Tatatay la explicacién es que “limpia todo como cuando se
bautiz6 al muerto, pues ya todo se acabd, todo se limpio”.

Abandonan el xiriki y se dirigen al tapésti construido en honor del difunto. Siguen rezando y
llorando. Es el tltimo adios del alma. Los cantadores con sus muwiérite invocan a las deidades
y al alma del muerto que llegd cuando sali6 el lucero. Solo el mara'akame puede ver al difunto
que,segun los habitantes de Santa Catarina, toma la forma de una nubecita.*

3 El tépe es una clase de aguardiente elaborado por los indigenas tepehuanes. El tichi es también un aguardiente, sélo que
esta hecho de sotol. El tejuino, tesgliino o naawa, en huichol, es una bebida fermentada de maiz.

4 Los de San Andrés Cohamiata, otra comunidad huichol, afirman que tiene la forma de un insecto luminoso, el cual no
coincide con uno real.

Esta tabla con estambres de colores de Ramén Medina, representa el viaje
del alma a la tierra de los muertos. El drbol de la vida estd enmedio.

corto. Algunos participantes duermen, otros platican. Conti- El alma de la mujer lleva penes (abajo izquierda); y la del hombre,

vaginas (abajo derecha). Tomado de Peter Furst y Salomon Nahmad.
Mitos y arte huicholes, México, SEP/SETENTAS, 1972, p. s/p.

63



64

Comision Nacional de los Derechos Humanos

El alma del muerto, posada sobre el muwiéri del cantador, se comunica con él y le dice:—Ya
no puedo llegar como antes, en realidad® es mejor que se olviden de mi—. Se despide de todos
sus familiares. El cantador trasmite el mensaje del alma a los vivios, ya que él es el Unico que lo
escucha. Todos lloran desconsoladamente y colocan sus recipientes con alimentos en el tapésti,
ofreciéndole de comer al muerto antes de su partida.

Los cantadores y los familiares mas cercanos vuelven a entrar en el adoratorio, donde el
mara’akame recoge en sus muwiérite el alma del muerto. La lleva a su dormitorio a que se des-
pida de todo. Después la monta en la mula que le pertenecia en vida para que empiece su viaje
y deje todas las pertenencias a la familia. Todos lloran con mucha pesadumbre, pues es el Gltimo
adiés de su pariente. A la mula le hacen invocaciones para que no se vaya definitivamente con
el muerto.

Mas tarde, todos los participantes se dirigen a la hoguera donde esta el Dios del Fuego y
rezan. De ahi van a la casa del muerto, rezando en su interior e invocando a las deidades. Pasan
por el granero del difunto y le dan una vuelta a todo el patio de la casa. Los cantadores vuelven a
ocupar sus asientos frente al fuego, cantando sin cesar. Las cinco cruces son quemadas ante el
tapésti. Se muelen y se mezclan con agua, quedando una pasta negruzca (fuxari como la que se
untaron en el vientre al comenzar la ceremonia.

Alrededor de las seis de la mafiana, con los primeros rayos del Sol, se lleva a cabo una
parte de la ceremonia que recibe el nombre de Teuté tauteuani tauxi, es decir, “la accion de poner
lunares negros”. Consiste en lo siguiente: a todos los participantes, después de haberse lavado
ritualmente la cara y las manos, se les pinta un lunar en la mejilla derecha, la mufieca derecha
y el tobillo derecho. Segun los propios huicholes, se lavan para “quitar el pensamiento, para
no acordarse del muerto; como ya no va a existir, para qué se le recuerda”. La mejilla se pinta,
porque con ella se veia al difunto. La mufieca, porque con la mano se le saludaba. El tobillo, ya
que con él se acercaba uno al muerto. Con esa misma pintura se dibujan cruces en la puerta del
dormitorio, de la cocina y del adoratorio, lo mismo que en el mobiliario familiar, para que el muerto
no regrese, pues puede espantar.

Carl Lumholtz, antrop6logo noruego afirmaba en el siglo pasado que durante algin tiempo
los huicholes colgaban en la casa una cruz de tuxu para evitar que el muerto volviera a entrar en
sus predios, e impedirle que se acercara a los destilatorios de aguardiente y echara a perder la
bebida. Asimismo, que colgaban unas ramas de zapote en las veredas que conducian al lugar del
destilatorio. De igual manera, se tapaban las ollas de tesguino. Dice Lumholtz: “cuando algun hui-
chol va a llenar su primer guaje (ya sea de tesguino o con el aguardiente nativo llamado mezcal),
mete el dedo en la vasija y arroja algunas gotas de su contenido a uno y otro lado en sacrificio
a los muertos que se apefiuscan a su alrededor como muchachos. Si no hiciera esto, aquella
bebida le hincharia el cuerpo”.®

Todo lo anterior refleja el temor que se les tiene a los muertos, ya que pueden hacer dafo.
Los antepasados deificados, junto con los dioses, rigen la sociedad de los vivos. El control social
se ejerce con base de sanciones sobrenaturales a aquellos individuos que trasgreden el cédigo
moral de la cultura huichol.

El Muki Kwevixa finaliza con la sacralizacion de las mazorcas de maiz, velas y los muwiéri-
te, que mojan en el tejuino, en el caldo y el chocolate que para esta hora estan congelados.

Por la mafiana la concurrencia es obsequiada con gorditas, tamales, caldo de toro, calaba-
za cocida, queso, fruta, tesgiino y chocolate. Antes de comer los alimentos, hay que ofrecer parte
de ellos a Tatewari.

En otras palabras, de manera corpérea, fisica.
8 Carl Lumholtz. El México desconocido. México, Editora Nacional, 1960, t. II: 241-242.
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La ofrenda y el entorno ritual

a) El xiriki o adoratorio

En el adoratorio huichol todo es simbdlico: la construccion misma, los objetos que contiene vy el
material con que esta hecho. Constituye la habitacion de las deidades. Es muy semejante a la
casa habitacion. Se distingue de ella por el tamafo y por contener enclavadas en la parte superior
de los muros, tanto al frente como en la parte superior, una piedra de cantera redonda con un
agujero en el centro, llamada tepari.

Estas piedras circulares simbolizan: la de la pared anterior, el oriente, la salida del Sol. La
que esta en la pared opuesta representa al poniente. El espacio que queda entre las dos paredes
marca el trayecto que el Sol recorre durante un dia. La circulos de piedra o teparite sirven a las
deidades para mirar desde afuera las ofrendas (si son de su agrado, entran a disfrutar de ellas).

Los huicholes presentan a sus dioses dos clases de ofrendas: objetos y alimentos. Los prin-
cipales objetos que les ofrecen son: flechas simbdlicas, bastones emplumados, jicaras votivas,
tsikirite u “ojos de dios”, nierikate o tablillas cuadradas hechas de lana, miniaturas de animales
elaboradas de madera, cabezas de venado, colas de venado y chachalote, arco, flecha y equipa-
les pequefios para que lleguen a sentarse las deidades.

Como alimentos y bebidas les ofrendan lo mismo que ellos preparan y consumen en sus
fiestas. Algunas viandas son especificas para determinadas celebraciones. Hay que aclararar
que el adoratorio es utilizado para todas las ceremonias, incluyendo el Miki Kwevixa.

Los objetos rituales que se encontraban dentro del adoratorio en esta ocasion son:

« Dos ‘uwénite tiritsi o equipales pequefios destinados a los dioses que entran a mediano-
che a descansar y gozar de las ofrendas.

+ Cinco katira o velas de cera, destinadas para los cuatro puntos cardinales y el centro.
+ Un takwatsi o petaquilla sagrada, donde se guardan los muwiérite del mara’akame.

+ Cinco hayurime o botellas con agua sagrada traida de Real de Catorce, del mar, de Ta-
tewarita, de la Laguna de Chapala y de Takutsita.

+ Un ‘uwéni o equipal usado por el mara’akame

+ Un ‘itsi o petate

+ Varias mazorcas de maiz (‘iku) de diferentes colores: rojo, amarillo, blanco, negro pinto.
+ Varios muwiérite o varitas con plumas de aguila amarradas en un extremo.

+ Dos putsi o sahumerios.

« Un tapésti o repisa, donde se colocan los asientos de los dioses.

+ Kaitsa o sonaja.

« Varias jicaras votivas o xukurite, que contienen galletas, chocolates, tamales, tortillitas,
frijol y semillas de calabaza.

* Kixauri o bules pequefos para guardar tabaco.

+ Una yakauai o tabaquera.

« Wakaxe awaya o cuernos de res.

+ Kaapura awaya o cuernos de carnero, que utilizan los peyoteros para tocar.

» Un carcaj o calavina.
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+ Varias canastas o tsamdurite.
« Tamales o tétsu.

+ “Ojos de dios” o tsikirite

+ Xarite u ollas para el tejuino.
» Morral o kitsidri.

+ Espejo o xikiri.

b) El muki tapiestéwa o especie de “altar del muerto”

En el costado izquierdo de la puerta del xiriki o adoratorio se coloca el tapésti hecho de cuatro
horcones y cuatro troncos horizontales, formando un cuadrado. Sobre este se colocan varas, que
asemejan una especie de mesa, sobre la cual se ponen las pertenencias del muerto: sus vesti-
dos, huaraches, instrumentos de trabajo; asi como los alimentos que le ofrecen sus familiares y
amigos para que el difunto los coma antes de irse. Si los parientes tienen recursos, se mata una
res y la piel de ésta se coloca bajo el tapésti. Los cuernos se ponen en el “altar”. Los alimentos
consisten en caldo del toro, tamales, gorditas, carne de venado tatemada, elotes y calabazas co-
cidas, asi como tortillitas. Las bebidas son: jarritos de tejuino, pocillos de chocolate y aguardiente
en botellas. En platos que llevan una vela prendida se ponen las gorditas y tamales. El caldo se
sirve en jicaras. De los horcones cuelgan dos morrales viejos que contienen mazorcas de maiz
sacralizadas con sangre de venado, velas, botellas con agua sagrada traida de diversos manan-
tiales, flechas votivas y cabezas de venado.

¢) Utensilios rituales de los cantadores

El grupo de cantadores lo forman tres personas: un mara’akame y dos ayudantes o kwinapuwa-
mete que se colocan sentados frente a una hoguera, viendo hacia el oriente. Frente a ellos se
pone un petate. En él se colocan los objetos rituales que utilizaran, asi como alcohol, tabaco y
peyote que consumiran durante la noche:

+ takwatsi o petaquilla.

* varios muwiérite.

+ ‘fritéxi o flechas sacralizadas.

* katira o vela de cera.

« xikiri o espejo revelador de los secretos deparados por las deidades.
* Xukuri tumine ayamaniti, jicara con dinero.

* XuKuri yayatsame, jicara con tabaco.

+ xama, hojas de maiz para hacer cigarros con tabaco.

* kwitsuri naawa ayamati o bule con tejuino.

* tuchi o aguardiente de sotol.

« hikuri o peyote

Al lado izquierdo de los cantadores se ponen dos piedras, en donde se colocan cinco cruces
(kuruxi) hechas de ocote, huizache y de una planta silvestre llamada tuxu. Junto a las piedras van
dos velas prendidas y la pintura negra o tuxari.



Volar como pdjaros
(Extracto del libro: La endoculturacion entre los huicholes)

Introduccién

Este fragmento del libro de Marina Anguiano y Peter T. Furst, que lleva como titulo La endoculturacion
entre los huicholes, es un registro etnografico fundamental, pues consigna el canto del mara‘akame
del camino simbdlico que debe recorrerse hacia el lugar sagrado de Wirikuta (el méas importante para
el pueblo huichol), lo que no esta descrito en ninguna otra publicacion acerca de los huicholes.

El mara’akame o chaman Ramon Medina Silva, describe como en la Ceremonia del Tam-
bor o Yuimakwaxa, se lleva simbolicamente a los nifios de uno a cinco anos a la lejana Wirikuta.
Se les guia por medio de cantos y por el sonido ritmico e hipnético del tambor. Narra cémo las
almas de los nifios, convertidos en pequefias aves y guiados por un aguila, que es el chaman,
se dirigen hacia Wirikuta, pero antes de llegar alla hacen escalas en varios sitios donde viven
diferentes deidades que Ramdn menciona con acuciosidad. Describe tanto las caracteristicas de
las escalas que se hacen durante el viaje, hasta llegar a su destino. Asi como a las deidades y el
trato de bienvenida que éstas le dan a las avecitas. También relata como conciben la geografia
ritual y sus peligros.

Los autores mencionan, asimismo, la parafernalia y los movimientos magicos del chaman
y sus ayudantes para que los dioses les sean propicios a los nifios en este recorrido, que les
impedira enfermarse. Los nifios participan en la ceremonia usando pequenas sonajas hechas de
guajes con piedritas dentro y sostenidas con un palito, que hacen sonar casi ininterrumpidamen-
te. Cabe mencionar que gran parte de lo anterior lo pueden ver en la pelicula Volar como péjaros.

Desgraciadamente, el mara’akame Ramon fue asesinado y no fue posible que se registra-
ran los canticos que narran el regreso de Wirikuta al poblado donde habitan los nifios.

Otra actividad importante que marco6 la vida de Ramén Medina Silva es que fue el primer
artista que realiz6 tablas con estambres de colores, en las que narra mitos, leyendas y ceremo-
nias. En un principio recibi6 la ayuda de su esposa, Guadalupe Rios; mas tarde, ella se desarrolld
como artista independiente, produciendo obras de gran trascendencia.

Actualmente La endoculturacion entre los huicholes esta agotado. Su primera publicacion
fue en 1978 y la reimpresion en 1987, por parte del Instituto Nacional Indigenista.

Yolanda Sassoon
(editora)

T Video digital de 28 minutos, cuya investigacion antropolégica, produccién y guion estuvo a cargo de Marina Anguiano.
La realizacion fotografica y el guion los llevé a cabo Octavio Hernandez Espejo. La produccién fue de Ana Galicia bajo el

patrocinio del Instituto Nacional de Antropologia e Historia. Ha tenido tres ediciones: 2004, 2006 y 2007.
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La Ceremonia Tatéi Néixa

Asi como la caceria del peyote deriva de un prototipo mitoldgico, lo mismo sucede con su ale-
goria, el vuelo magico de los nifios hasta Wirikuta. Zingg (1938: 546-548) publicd una version
de la ceremonia del mito de origen del tambor y la calabaza que aunque esté algo resumida, no
obstante, sirve para dar al ritual su necesaria dimension ancestral.

Tal como Zingg lo dice, la primitiva ceremonia de los primeros frutos tenia como uno de sus
propositos primordiales, la curacion de los nifios enfermos. En el acontecimiento mitolégico, los
padres eran el hijo y la hija de un personaje llamado Muchacho Pato, que se habia transformado
en un Pato cuando se zambullé en las aguas primordiales para atrapar el pez cuya sangre nece-
sitaba Nakawé para asperjar las calabazas votivas de las Madres de la Lluvia. Aunque al parecer
Zingg no se dio cuenta, Muchacho Pato no es otro que Watakame, el Desbrozador de Milpas,
quien con la Mujer Perro procred la nueva raza después de la destruccion del mundo por el agua;
en otra de las narraciones de Zingg (1938: 542), Tatewari en realidad le da al Muchacho Pato el
nombre de Watakame, cuando lo transforma temporariamente en un venado.

Los hijos e hijas del Muchacho Pato tenian que casarse entre ellos porque en esa época
no habia nadie mas de su raza. El tabu contra el incesto era superado con rituales: el muchacho
tenia que matar a una venada, cuya sangre era usada para ungir sus avios? y derribar aguilas con
su arco y sus flechas. La joven tenia que atrapar lagartos con un palo encorvado, pues su sangre
se necesitaba para asperjar los avios ceremoniales de Nakawé.

Las parejas hermano-hermana tuvieron muchos hijos. Cuando éstos se enfermaron, los
padres le preguntaron a Kauyumarie el divino, qué podrian hacer. El Dios les dijo que llevaran
ofrendas a la morada de la Diosa de los Nifios, en el pais del peyote. En caso de fracasar en esta
empresa, debian llevarlas a su cueva sagrada cerca de Santa Catarina en la sierra.

Siguiendo las instrucciones de Kauyumarie, hallaron un tronco sagrado hueco con el que
pudieron hacer un tambor y cerca de él, un disco ceremonial (tepari) sobre el cual encendieron el
fuego para estirar el parche o cabeza del tambor. Con gran cuidado, pues era muy “delicado”, lle-
varon el tronco al rancho. Cuando qued6 terminada la caja del tambor, tendieron trampas de lazo
para atrapar al venado con cuya piel harian el parche del tambor. Cuando los venados cayeron en
las trampas, Kauyumarie les dijo que eso significa larga vida para los nifios. Después los hombres
hicieron sonajas y demas objetos que se requerian para la ceremonia de los primeros frutos y
acomodaron nuevas mazorcas de maiz y calabazas. La primera noche, el cantador enton6 los
canticos sagrados y al amanecer toco el nuevo tambor. Los nifios tenian las caras pintadas con
la raiz amarilla ‘uxa con dibujos de peyote y en los cabellos les pusieron plumas del chaman, cru-
ces de estambre y cintas nuevas. Luego, el chaman canté a todos los dioses para que los nifios
aprendieran. Por la tarde, hubo que matar nuevamente venados para obtener la sangre con qué
rociar los avios ceremoniales. De esta manera se efectud la cura.

Segun la version del mito presentada por Zingg, en este momento ya se podian comer los
frutos de las milpas, pues “en esta ceremonia se le habian quitado al maiz tierno las flechas ma-
las. De la misma manera es tratada la calabaza” (1938: 549).

En realidad, el significado es algo mas complejo. “Las flechas malas” se refieren al concepto
de que la mayoria de las enfermedades tienen un origen magico y de que los sintomas fisicos de
las afecciones son producidos por proyectiles magicos —“flechas de enfermedad”—2 disparadas

Otro ejemplo de complementacién masculina-femenina.

Las “flechas de enfermedad” son el equivalente negativo de las omnipresentes flechas ceremoniales o de plegaria que
como lo sefiala Lumholtz (1900: 84), son inseparables de todos los aspectos de la vida huichol, como la expresion mas

3
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al cuerpo de la victima por un brujo, quizas o por un ser sobrenatural disgustado por la violacion
de un tabu o porque no se cumplid con una promesa o un deber ritual. Los elotes (mazorcas
tiernas de maiz) y las calabazas que desempefian un papel en la ceremonia de los nifios, son
algo méas que simplemente los primeros frutos de la milpa: son en si mismos los propios nifios
participantes que han asumido otra forma. En el contexto de la ceremonia mitolégica, la extrac-
cion de las flechas de enfermedad del maiz y la calabaza significaba, no s6lo que ya se les podia
comer sin peligro sino ademas, que se habia quitado la enfermedad a los nifios, en cuyo honor
se celebraba dicho ritual. Todo huichol sabe que la curacién o lo que podriamos decir “medicina
preventiva’, es después de todo, un aspecto importante del ritual. Asi pues, este mito tal como
ocurre con el origen del peyote y otros mas, es un recordatorio de que la salud y el bienestar tanto
para los habitantes actuales, como para los antepasados, dependen de la correcta observancia
de las costumbres antiguas.

A continuacién, presentamos tres versiones diferentes, pero complementarias de la cere-
monia de los nifios: (1) la version de Ramon, grabada en 1966; (2) notas etnograficas sobre una
Tatéi Néeixa de 1971;y (3) fragmentos de un cantico del chaman que narra el magico vuelo hasta
Wirikdta, relatados también por el desaparecido Ramoén Medina.

La vision desde dentro: la narracion de Ramoén cuando se toca el
tambor y el maraakdme se lleva volando a los nifios hasta Wirikuta

Aqui hablo de la Ceremonia del Tambor, de la Calabaza y de los Irf kite (elotes, mazorcas de maiz
tierno). La nueva calabaza, el maiz nuevo se tuesta en su mazorca. Es la ceremonia de los nifios.
Se le llama Tocar el Tambor, les diré lo que el mara’akame canta en esa ceremonia.

El maiz tierno, la calabaza nueva, son sagrados. Se los purifica asperjandolos con la sangre
del venado. Se lo caza porque es sagrado, para que podamos comer. Nos pasamos el tiempo
de las lluvias, desde mayo hasta junio, hasta julio, hasta agosto, hasta los ultimos dias de sep-
tiembre, sin comida, sin maiz de las milpas, sin calabazas, sin nada. S6lo maiz viejo, seco, que
ha sido almacenado para hacer tortillas. Algunos de nosotros ni siquiera tenemos eso. Es un
momento de gran peligro para nosotros, mucha hambre, mucho sufrimiento. Estamos hambrien-
tos. Pero es peligroso comer de los nuevos frutos antes de la ceremonia. Antes de que se toque
el tambor. Antes de que se cace al venado. Entonces salimos a rastrear a los venados. Salimos
muchos de nosotros, los hombres. Las mujeres se quedan para cantar y rezar. Parten muchos y
entre nosotros tocamos el tambor, como se hacia en los tiempos antiguos. Parten los que tienen
familia, los que tienen hijos. Si hay diez o doce hombres, todos salen. La cabeza del tambor es
la piel del venado. Tatewari le da el sonido apropiado. EI mara‘akame cuida que tenga el tono
correcto. Se toca el tambor y todos ayunan antes de salir a cazar venados. El naawa (cerveza de
maiz) esta listo. Ha sido colado. Todo esta listo.

comun de suplica para todas “las necesidades del indio desde la cuna hasta la tumba”. Los proyectiles sobrenaturales de
la enfermedad son extraidos mediante diversas técnicas de curaciéon chamanica: por ejemplo, succionando, escupiendo,
soplando, frotando (con los muwiérite o plumas del chaman), fumigando con humo de tabaco y masajeando. Succionando
enérgicamente en la parte afectada, al rato el chaman saca de su boca, para que todos puedan ver el objeto extrafio cau-
sante de la enfermedad, que puede asumir la forma de una espina de cactus, una pda, una ramita, un hueso de pescado,
hilo de algodén, semillas o guijarros. Sin embargo, la eliminacion del sintoma fisico no basta para una curaciéon completa.
El chaman debe adivinar ademas, el origen sobrenatural de la enfermedad y los motivos por los que fue inflingida. Y el
paciente debe acceder a cumplir con ciertas obligaciones rituales. En el caso de que se descubra que la enfermedad ha
sido provocada por un brujo humano, el chaman curandero puede intervenir magicamente la direccion del proyectil, o, a
instancia del paciente, disparar sus propias flechas magicas contra el enemigo. Todo chaman posee este poder de curar
e inversamente, de causar enfermedades, pero pocos desean adquirir fama de brujos.
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Toda la noche el mara’akame canta en el tuki donde arde Nuestro Abuelo (el Fuego). Nues-
tro Abuelo, Nuestro Padre, Nuestras Madres, Nuestros Bisabuelos, Nuestras Abuelas estan en
sus lugares. Sus vasijas votivas estan en sus sitios. Sus flechas estan en sus lugares. Sus nie-
rikate * estan en sus sitios. EI mara’akame les ha hablado sobre los tiempos antiguos. Les ha
contado como Nuestro Abuelo, Nuestro Padre, Nuestras Madres, Nuestro Hermano Mayor, todos
ellos aparecieron, como surgi6 el maiz, como aparecié el venado, cdmo nacié el peyote. Ahora los
nifos emprenderan ese viaje a Wirikuta, al pais del peyote. El mara’akame los lleva. Todos rezan
alli, muy hermosamente sentados en el circulo, en sus lugares. Luego se caza al venado para
que nuestra comida, nuestra vida, pueda ser ungida con su sangre. Sin el venado no podemos
recoger, no podemos comer. Es por ello que es tan hermoso.

Al dia siguiente, en la mafiana, comienza el viaje simbdlico. El mara’akame se sienta alli en
su silla. A un lado estan los nifitos, al otro lado, las nifitas. Todos ellos muy bellos. Estan muy her-
mosamente adornados. Tienen los tsikf rite (cruz de estambre) en el pelo, también llevan puestas
las flechas sagradas. Y entonces el chaman les dice: —Mirad mis pequefos, vamos a hacer esta
ceremonia, para que ahora podamos comer ’ikfrite, para que ahora podamos comer calabaza,
para que podamos alimentarnos. Porque ahora no tenemos nada que comer—.

Muy bien. Todos llevan su velita, sus varas sagradas, los incensarios con el sagrado incien-
so0. Todos estan contentos. Felices. Todos llevan sonajas para hacerlas sonar mientras el chaman
esta cantando, mientras esta tocando el tambor. Mientras les habla de los tiempos antiguos para
que puedan llegar a conocer el corazon de los huicholes. Para que puedan saber como era antes.
Para que todos los nuevos alimentos, las nuevas calabazas, los ikfrite, sean purificados.

—Mirad—, les dice. —Hay este camino. Pasaremos por encima de esta pequefia montana,
volaremos sobre esta montafa. Iremos a Wirikuta. Iremos a donde estéa el agua sagrada, donde
esta el peyote. En la direccion por donde aparece Nuestro Padre—.

Y desde alli salen volando como abejas, en linea recta, van en alas del viento, como se dice,
asi. Como si fuesen una bandada de tértolas, muy bellamente, como tértolas cantoras. Vuelan
suavemente, se puede ver como se vuelven como diminutas abejitas, muy bello. ContinGan volan-
do de una montafa a otra, de un sitio a otro, tal como les dice el chaman. El mara‘akame ya con
Kauyumarie, quien se lo dice todo. El los protege a todos. A una nifiita se le esta cayendo un ala
porque el padre o la madre han cometido muchas trasgresiones. Si pierden un ala, el mara’akame
se la vuelve a colocar. Luego la nifiita sigue volando con el resto de los nifios. Dice: —jOh, qué
bueno es Tayaupa, qué bueno es Tatewari —. Dice: —Gracias a ellos nuestro mara’akame tiene
el poder—.

De modo que siguen viajando. Cuando llegan a un lugar, el chaman dice: —Este lugar se
llama tanto o cuanto, este lugar se llama asi o0 asi—. De ese modo aprenden todo de aquel lugar,
como era en los tiempos antiguos, como era cuando Nuestro Abuelo, Nuestro Padre, Nuestro
Bisabuelo, Nuestras Madres, cuando hicieron este camino, cuando cruzaron por alli, cuando fue-
ron a Wirikuta. Cuando Tatewari, Tatutsi (Bisabuelo), Tayaupa (Padre Sol), Tamatsi Maxa Kwaxi
(Hermano Mayor Cola de Venado), cuando todos ellos cruzaron por alla. Cuando los hijos de los
primeros huicholes fueron alla para ser curados, cuando se sanaron.

Eso es lo que el tambor dice cuando se lo toca: —Alli me voy a dirigir. Al sur, al norte, al
este, hacia arriba—. Asi le hablé a Nuestro Abuelo, Nuestro Padre, Nuestras Madres, Nuestro
Bisabuelo, a todos ellos. Asi habla el mara’akame. Las flechas que purifican, vuelan y aterrizan
en la milpa donde crece el maiz. Caen donde esta ‘Ai Xurita (“Riscos Rojos”), a donde los nifios
vuelan, a donde él los lleva sobre el viento. Aterrizan en una de las rocas. Es como si estuvieran
colgados de la roca, como un animalito que se sostuviera fuertemente. Lo hacen mientras él les
habla, mientras él les sigue explicando. Luego se elevan nuevamente. Y el mara’akame dice:

4 » o«

“Apariencia”, “aspecto” o “rostro”, escudo o disco ceremonial decorado con disefios especificos para las diferentes deidades.
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—Vayamos, viajemos juntos una vez mas—. El chaman
les dice: —Mirad, nifios, no conocéis estos senderos. Hay
muchos peligros, hay muchos animales que comen ni-
fos, que amenazan a la gente. Esto es lo que ocurre en
este camino—. El chamén se los dice todo: —No debéis
separaros—, les dice:—Debéis permanecer juntos, todos
ustedes—. Y los nifios estan muy alegres, muy conten-
tos. Sonrien y rien porque pronto podran comer ’ikfrite,
calabazas, todo.

Siguen volando hacia Tsanakuxari, Lugar donde
esta el Amate. Luego vuelan hacia donde esta Takutsi,
aquella que recibe el nombre de la Ermitafa del Mun-
do, la anciana de pelo blanco que esta alla, sola, que
paso por alli en el tiempo de la Gran Inundacién, cuando
la tierra fue ablandada por el agua. Ella pas6 por aqui
y todavia podéis ver las huellas que dej6. Es por ello
que este lugar se llama Takutsi Kakai, “Las Sandalias
de Nuestra Bisabuela”. Las Sandalias, se llama, por las
huellas de pies que dej6. Y asi el mara’akame continta
explicandoselo todo a los nifios. Como es que ella for-
mo la inundacion, cémo la deshizo y volvié a poner los
arboles y todas las cosas de nuevo en la Tierra, luego
que ésta se hubo secado. Les habla acerca de Wataka-
mey la perrita negra en la canoa. Como se salvaron los
granos de maiz, las semillas de calabaza. Todo, todo les
explica el mara’akame:

—Aguilas del sur, vosotras, aguilas del norte, voso-
tras, aguilas en vuestros lugares, volad de esta manera,
descended alla al sur, bajad alla al norte—. Asi les habla

a los nifios. Les pide a ellos. Asi habla, asi les dice. Chamdn tocando el tambor para preparar el viaje mitico que hardn los nifios a
’ Wirikiita. Rancheria El Salate, San Andrés Cohamiata, Jalisco. 1971.

Contintian volando hasta Tekuari, “Donde Estan las
Flechas”. Pasan volando por alli. El sonido de su vuelo
es xiuwa, xiuwa, xiuwa. El ruido de sus alas. Llegan a Te’akata, el Lugar Volcanico. Alli, entre los
riscos, llegan a conocer el lugar. Es el sitio, donde, en los tiempos antiguos el Primer Mara'akame,
Tatewari, bendijo el agua sagrada de las cuevas, para que todos pudieran ir alli, nuestros parien-
tes, los huicholes, todos.

Al llegar alli, el mara’akame dice: —Mirad, nifos—, y sigue explicandoselos todo. —Mirad—,
dice: —Aqui esta agua es sagrada, ha sido bendecida por nuestros antepasados—, y luego coge
un cuenco de calabaza y los rocia con el agua sagrada. Los bendice y les dice: —Mirad, hagamos
esto, aqui debéis ser bendecidos, aqui quedais purificados, todos vosotros—. Le acercan a unoy
él lo unge con el agua sagrada, para que quede purificado. Y luego a otro, y a otro. Les dice: —Te
bendigo con el agua de las cuevas sagradas que Nuestro Padre y Nuestro Abuelo pusieron aqui.
Te bendigo a los Cuatro Vientos, a la derecha y al otro lado, al norte, al sur y arriba, todo hecho
muy bien, para que puedas ir a donde quieras—. Y después dice: —Venid, nifios, debemos partir
porque no s6lo vinimos aqui, que esta cerca, sino que vamos muy lejos, a Wirikuta—.

Asi aprenden donde esta Nuestro Abuelo. Liegan a saber donde esta Nuestro Padre. Llegan

a saber donde esta Nuestro Bisabuelo. Llegan a saber donde estan Nuestras Madres, donde
estan Nuestras Abuelas. El se los dice. Luego que han estado alli, contintan el viaje. —Hemos

Foto: Marina Anguiano.
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aprendido cémo sostenernos—, les dice: —Por fin sabemos cémo hacer una ofrenda al sur, cobmo
hacer una ofrenda al norte, como hacer una ofrenda al este, como hacer una ofrenda hacia arriba.
Cbémo se dan las ofrendas—. Asi les dice. Asi lo digo yo mientras me ubico alli, mientras ocupo
mi lugar. Reza:

Alimentémosles. Alli donde esta Nuestro Abuelo, alli al sur, alli al norte. Donde todos
vosotros estais, todos vosotros a quienes hago esta ofrenda. Aqui esta. T, Nuestra
Tia, Nuestra Madre que estais alli. TG4, Kumukite, que estas alli, reunios todos juntos.
Vosotros, Nuestros Abuelos, que estais guardados en nuestras casas como cristales de
roca, y vosotros que habéis hecho esto, reunios. Vosotros, Nuestros Abuelos, a quienes
se dan ofrendas, reunios. Vuestros cuencos votivos estan colocados aqui, de esta ma-
nera, vuestros cuencos votivos estan en sus lugares, alli estan.

Asi les habla. Asi es como los nifios, los nifios que vuelan con él sobre aquel lugar aprenden
todo. Después él canta:

Asi como en el norte

Cuando hubo hecho una ofrenda a vosotros todos al norte
Cuando hubo hecho una ofrenda a todos vosotros

Cuando hubo colocado una ofrenda para todos vosotros

Os ofrenda a todos vosotros al sur

Os ofrenda a todos vosotros hacia el norte, a vuestra izquierda

Os ofrenda a todos vosotros al este.

Asi continta:

Cuando hubo hecho una ofrenda a todos vosotros
Os ofrenda a todos vosotros al sur

Os ofrenda a todos vosotros al este

¢ Donde vives Xuturi’iwiyékame?

¢, Dbnde estas, ‘Utianaka?

Ta lo hiciste... ta eres la Unica

Acepta tu ofrenda.

Esto es lo que dice. Les da sus ofrendas.
¢ Doénde ta estas, Muchacha Alacran?
Tu que lo hiciste
Su Madre es como eso.

Asi el chaman canta y hace sus ofrendas a los dioses. Hace sus ofrendas hacia su derecha,
hacia su izquierda, al este, hacia arriba. También levanta sus ofrendas al este, donde vive Nuestra
Madre Haramara (el endiosado Océano Pacifico), también hacia donde habita Nuestra Madre Ha-
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muxa. El chaman les hace sus ofrendas. Alli donde aterrizan, donde se detienen para descansar,
alli él hace sus ofrendas a los dioses.

Por ultimo, les dice: —Seguiremos volando—. Les dice: —Volemos de aqui a alla—. Se
eleva. Bajan al llegar a Wakanarixipa. Alli aterrizan. Es un terrible territorio montafioso. Alli el
mara’akame les explica: —Este camino por el cual marchamos, éste es el camino que nuestros
antepasados recorrieron. Esta es nuestra costumbre. Este es el camino que ellos recorrieron en
los tiempos antiguos y que no hemos olvidado. Asi es como debemos viajar, los simbolos que
debemos seguir. Porque cuando alguien muere, siempre hay alguien que viene después. Y reco-
rre el mismo camino y sigue el mismo simbolo—. Esto es lo que el mara’akame les dice a todos
los nifios.

Esto es lo que yo digo. Es por ello que el relato nos viene de muchos afios atras, de los
tiempos antiguos, y no puedo decir cuanto tiempo hace que todo pas6. Desde que la Tierra nacio,
desde aquel tiempo hemos seguido este sendero, nuestra costumbre. Tal como ahora os lo digo,
asi el mara’akame se los dice a los nifios. Después, continda volando. Los nifios participantes
siguen volando. Vuelan hasta Donde la Estrella Vive. Luego vuelan hasta un lugar que llaman
Hikuta (“El Lugar de la Lefa para Encender”, Ocotal o Pinar). Ahora los nifios dicen:—Mara’aka-
me, dinos ¢cémo cruzaremos el rio que esta alla?—, —Bueno—, contesta el chaman: —Yo sé
como—. Y entonces les hace atravesar el rio. Después vuelan hasta un lugar llamado El Lago. Alli
se detienen y el chaman dice: —Mirad, aqui hay animales muy feroces que podrian devoraros—.
Nos encanta el agua, el agua es sagrada para nosotros, pero no nos gustan los animales que hay
en el agua, los que son peligrosos, los que tratan de devorar a Nuestro Padre cuando él anda por
el agua—. Asi se los dice el mara’akame.

Vuelven a partir. Llegan a Kuyietsariépa. Desde alli siguen volando hasta el lugar llamado
“Donde Hay una Encina Blanca Achaparrada”. Crece entre rocas. El chaman canta: —Me pondré
en esa encina. No, no puedo colocar mis ofrendas alli—. Asi les canta para que sepan lo que
sucedid en los tiempos antiguos, cuando la Persona Oruga no pudo pasar por alli rumbo Wiriktta
porque estaba cansada. Porque tenia hambre y sed. —Me quedaré en aquella encina—, asi can-
ta el chaman, como en los viejos tiempos.

—Por fin—, reza el mara’akame: —Todos vosotros que estais en Wirikuta, aquellos que
son comidos como peyote, vamos alla. Estamos en camino hacia Wirikuta—. Les dice a ellos, a
aquellos nifios: —Alla vamos—, mirando hacia su derecha, hacia su este. Les dice: —Actuad y
sentios como 4guilas. Iréis alla con vuestras alas—. Los nifios se dan instrucciones mutuamente,
aprenden. Uno le dice a otro: —Enciende tu vela—y el otro contesta: —Si, muy bien—. El ma-
ra’akame coge yesca, coge pedernal, coge eslabon para hacer fuego. Hacen esto cinco veces y
encienden las velas y alli rinden culto y contintan su camino. Siguen viajando hasta llegar a un lu-
gar que llaman Las Cruces, Donde esté la Encrucijada. Exclaman: —Oh, mirad, realmente hemos
llegado muy lejos, si, hemos llegado lejos. ;Y como podremos continuar?— Y dicen: —Bueno, es
porque estamos yendo a Wirikuta, donde crece el peyote, a donde fueron nuestros antepasados.
Debemos quitarnos nuestros pecados, todo—.

Siguen volando y llegan a Huejucar. No se quedan alli mucho rato porque es un pueblo lleno
de espafoles y no desean permanecer alli ni un minuto, ni un momento. Simplemente pasan de
largo y continuando su camino dicen: —No, aqui no nos podemos quedar, no podemos demo-
rarnos, porque los espanoles de aqui son perversos, pueden hacernos dafno. Es mejor continuar
nuestro camino—. Esto les dice el mara’akame. El mara’akame que viaja con Kauyumarie, que
es el Sagrado Venado. Es el compariero de Nuestro Abuelo, Nuestro Padre. El mara’akame viaja
con su ayuda. Kauyumarie es quien los guia a todos, es el que los cuida a todos ellos.
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No se detienen en Huejucar, debido a los perversos espanoles y siguen su vuelo hasta el
rancho llamado El Tepetongo. Alli, en los tiempos antiguos, los antepasados hicieron ’itsite
(esteras-petates) del cactus llamado sotol. Vuelan hasta el lugar llamado Las Serpientes, porque
en los tiempos pasados habia alli muchas serpientes peligrosas. Y puesto que alli hay muchos
peligros, tampoco se demoran en ese lugar. Contindan su viaje hasta pasar por Hierros, volando
alto y luego llegan a Tepari. Es el Tepari (disco votivo de piedra, circular, decorado). Es el Tepari
de Kauyumarie. Llegan a conocerlo a la luz del dia. Alli Kauyumarie muele la pintura de su rostro,
los nifios machacan las raices para obtener los colores con los cuales se pintan los huicholes,
con los que pintan sus caras. Es la pintura que obtienen de las raices que crecen en el pais del
peyote. La raiz amarilla. —Para que conociéramos el lugar, fue por ello que Nuestro Abuelo,
Nuestro Padre nos llevaron. Aqui es donde ellos se pintaron las caras, aquellos viajeros que iban
a Wirikdta. Alli, donde esta el Tepari, donde esta el disco ceremonial, asi se llama el lugar. Alli se
pintaron las caras. Alli recogieron la raiz, para llevarsela con ellos, para llevarsela a sus casas.
Nuestro Abuelo paso6 por aqui en los tiempos viejos; fue él quien la puso aqui. Es en los tiempos
antiguos que se le dio su nombre, cuando Nuestro Abuelo pasé por aqui, cuando Kauyumarie
pas6 por aqui. Es un lugar muy hermoso. Muy sagrado. Esto es lo que los nifios aprenden del
mara’akame.

Contindan viajando, volando, luego de haber aprendido todas las cosas que deben hacer. Re-
visan todas sus ofrendas, todo, pues ahora viene la cosa mas misteriosa de todas las grandes cosas
de ese viaje. Llegan al lugar llamado Xapimukaka, donde esté la Vagina, donde se llama La Puerta,
en castellano; Kauyumarie la abre con sus cuernos. Aparta la puerta con sus cuernos y le dice al
chaman: —Aqui el camino esta abierto, debemos continuar—. Es un sitio muy sagrado. Es alli donde
los peyoteros se sientan en sus lugares alrededor de Nuestro Abuelo, junto a Nuestro Abuelo.

Siguen su viaje hasta llegar al lugar llamado Hinarimayaka, Donde Cuelga el Pene. Alli el
chaman le habla a Nuestras Madres, a Nuestros Abuelos: —Oigamos qué dicen las plumas de la
cola del venado—. Alli también le hablara a Nuestro Abuelo. Alli pueden hallar sus vidas. Nuestro
Abuelo le habla al chaman.

Contintian volando hasta que llegan a San Miguel. Luego pasan sobre El Huerto. Mas tarde
llegan a Mayutekuta. Cuando parten de Mayutekuta, arriban a Donde Reposa el Gavilan de Cola
Roja y después a Tsauwiri, Lugar del Pajaro, porque hay un pequeno colibri. Mas tarde arriban a
Hainamari, Lugar de las Nubes Cerradas. —Mirad—, dice el mara’akame: —Nuestra Madre vive
en ese lugar. La que nos envia lluvia. La que nos hace crecer esta alla—. Coge sus flechas. Las
sostiene con el brazo en alto hacia la derecha, hacia la izquierda.’ Por (ltimo, les dice: —Podéis
hacer esto—. Y lo hacen. —Esta bien—, dice él de nuevo: —Todos prestad atencion, prestad
atencion—. Lo hacen. Se paran todos juntos. Nuevamente se echan a volar, hasta el sitio lla-
mado ‘fritsata, Lugar Donde estan las Flechas. Les habla sobre ese lugar muy claramente para
que aprendan. Contintan su camino. Descienden, sosteniéndose entre si. Este lugar se llama EI
Seno de Nuestra Madre. Es el nombre que se le dio en los tiempos pasados. De alli siguen su
viaje hasta llegar a Witsexuka, donde se sientan en circulo. —;Cémo se llama este lugar?— Le
pregunta alos nifios. Y asi lo aprenden. El chaman contina y continta hablando, hasta que todos
se quedan dormidos.

5 Esto se refiere a Kauyumarie empleando sus astas “flechas” para sostener los batientes portales de nubes que amena-

zan con cerrarse sobre los peregrinos, separandolos de ambos lados al intentar pasar de “este mundo” al “otro mundo”.
Hainamari, las Cerradas Nubes o la Entrada de Nubes representa, pues, la mistica linea divisoria o paso al otro lado del
cual esta el pais sagrado de los antepasados. Asi pues, es nuevamente el pasaje “peligroso” o “paraddjico” a través del
cual, tal como lo sefala Eliade (1964), sélo pueden pasar sin sufrir dafio aquellos que se han convertido en espiritus. Por
supuesto, eso se aplica a los nifios, transformados méagicamente, en espiritus pajaros, como también a los participantes
de una caceria real del peyote, puesto que, habiéndose desprendido de su personalidad ordinaria (mediante el ayuno, la
abstinencia ritual de la sexualidad adulta y demas ritos de purificacién), han asumido las personalidades de los sobrena-
turales, que en los tiempos antiguos iniciaron el peregrinaje del peyote.
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Después llegan al lugar que los huicholes denominan Ramduxay que los espafoles llaman
Tierra Ramos al arribar a Téi Ki Huta, el chaman llama: —jOh, donde Nuestra Madre Enuixi,
vivel—. Saca su cuenco votivo de su bolsay lo lanza jkara!La tierra retumba: Xiawawawawawau.
—Muirad lo que sucede— dice: —Cuidad de todo. De esta pluma de cola de venado de vosotros,
del dibujo pintado en vuestras caras, de estas sandalias de vosotros, de estas mufiequeras de
vosotros, de esta vida de vosotros—. Asi habla: —Esta es vuestra vida, es por ello que realizamos
este viaje—.

—No comemos nada en este viaje. S6lo unas cuantas sandias, calabazas, mazorcas tier-
nas de maiz asadas, so6lo algo, una cosa u otra. jOh, es una verdadera carga nuestra vida! Si
Nuestra Madre es asi, si Nuestro Padre (el Sol) alli es asi, nos daran alimento, los alimentaran.
Vosotros, Nuestras Madres, Nuestro Padre, nos daran alimento. Eso es lo que ocurrira—. Luego
de decir esto, el mara’akame hace sus ofrendas. Coloca los objetos sagrados sobre la tabla ce-
remonial. Una, dos, tres, cuatro veces, colocandolas para Nuestra Madre ‘Utianaka. Después de
poner las ofrendas para ‘Utianaka, para Nuestra Madre Xuturi'iwiyékame, luego él dice: —Ahora,
al fin, he cumplido con mis obligaciones. Os he hablado a vosotras, Mis Madres, he cumplido con
mis deberes. Alli, mientras el humo asciende—. Asi habla el mara’akame; asi los nifios aprenden.

El chaman mira hacia Tsinurita.® Continta volando hasta la Morada del Muerto, que llama-
mos Mikimayaka. Siguen su vuelo hasta Ha Matiwe, el lugar que se llama Caida de Agua. Des-
pués arriban a Tsinurita. Alli se detienen y extienden sus flechas hacia las Madres y los Padres
en varias direcciones.

—Todos habéis visto donde estamos, dénde esta nuestro lugar—. Asi habla el chaman.
—También vosotros estais en vuestros sitios—. Y siguen viajando, mientras dice: —Estamos en
camino—. Se dirigen al lugar donde esta Wirikuta, que ellos llaman Real de Catorce, hacia alli se
dirigen. EI mara’akame toca el tambor.

Ya es casi el mediodia. Luego llega la tarde. Sigue tocando el tambor. Mientras oscurece,
contindan viajando. Han ido a Tsinurita. Luego van a Wiki Hapa, Lugar del Péjaro. Se dirigen a
Tupina Hapa, donde vive la Persona Colibri, volando de flor en flor, desde los tiempos remotos.
Después de haber pasado un rato alli, van a ‘Aitsarika, Declive con Cuevas Sagradas. Luego de
pasar por Maxa Tekuta, “Boca del Venado” llegaron a Maxa Huxite,“Ojo del Venado”. Alli colocan
las ofrendas de Nuestras Madres y Nuestros Padres. Es donde estan sus varas ceremoniales,
donde estan sus kunuari, donde se llama Kunuarita. De alli vuelan a Yu’ftsf, Vara Azul.

Llegan al lugar que se llama Wirikuta, donde mora el peyote. Cuando él haya llegado alli,
cuando él haya tocado el tambor, cuando se haya parado junto a los estanques sagrados, donde
se llama Tatéi Matiniéri, cuando le haya hablado a las Madres y a los Padres, a Nuestro Padre, a
Nuestro Abuelo, a Nuestro Bisabuelo, cuando haya colocado sus ofrendas, cuando los cuencos vo-
tivos de ellos estén en sus sitios, cuando sus flechas estén en sus lugares, cuando sus mufiequeras
estén en sus sitios, cuando sus sandalias estén en sus lugares, cuando todo esté en su sitio, en-
tonces todo estara bien, entonces tendremos vida. —Si puedo hacerlo, lo haré, alli en ese lugar—.

Todos los nifios estan contentos porque ahora pueden comer los ’ikfrite (elotes, mazorcas
tiernas de maiz), las calabazas, todo. Porque ahora estan bendecidos. Han viajado hasta llegar a
ese lugar, Donde esta el Peyote, Donde esta el Venado, donde estan Nuestras Madres, Nuestros
Abuelos. Se colocan las ofrendas, las plumas de cola de venado estan en sus sitios, las flechas
estan colocadas hacia el sur, hacia el norte, hacia el este, hacia arriba. El chaman las sostiene
con los brazos extendidos. Los cuernos que el venado tiene, alli estan en su lugar. Ellos dicen:
—iOh, es el mara’akame, el mara’akame esta aqui, con ellos!'—. El dice: —jOh, Nuestro Padre,
Nuestro Abuelo, Nuestras Madres, todos vosotros que morais aqui, hemos llegado para visitaros,

6 Cadena montanosa sagrada que esta frente a la cordillera de Wirikita.
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hemos venido para veros. Hemos llegado bien!'—. Y al llegar, se arrodillan y Nuestro Padre, Nues-
tro Abuelo, Nuestro Hermano Mayor, los abrazan.

—¢ Para qué habéis venido, mis nifios?—preguntan. —jHabéis venido tan lejos! ;Por qué
habéis viajado hasta tan lejos?—

Ellos contestan:—jOh, de este a aquel lugar, por este y aquel camino, vinimos a visitaros
para saberlo todo, para tener vidal—

—Esta bien—, dicen. —Esta bien—. Y los bendicen. Y alli se quedan sélo diez minutos, tan
so6lo diez minutos, para hablar con Nuestro Padre, con Nuestro Abuelo, con todos ellos. Transcu-
rridos diez minutos, el mara’akame dice: —Vayamonos ahora, nifios, porque no somos de aqui,
vinimos a visitar a Nuestra Madre. — Madre, nos marchamos, danos tu bendicion—. Y entonces
la Madre los bendice y ellos se van.

—ijAh, estoy agotado de golpear el tambor. Los he llevado, volando, para mostrarles los
lugares, siendo como soy, seguramente podré hacer esto, volaré en linea recta, me iré volando,
paupaupaupaupaupau, un dia, dos dias, tres dias, cuatro dias. Al quinto dia llegaré. Ved, digo
que tengo un buen corazén!—. El les dice a los nifios, en el sur, en el norte, hacia el este y hacia
arriba. —jVed, tengo un corazén fuerte!—

La vision desde fuera: Tatéi Néixa en El Colorin, Nayarit

En 1971 los autores fueron invitados a asistir a una ceremonia Tatéi
Néixa que iba a realizar Ramon para los nifios del poblado El Colorin,
Nayarit, al pie de las montafias de la Sierra Madre Occidental. Si bien
esta fuera de los limites del territorio huichol, no obstante puede con-
siderarse que EI Colorin pertenece a la tradicion huichol, puesto que
su poblacion esta constituida por unos ochenta hablantes de huichol y
so6lo dos familias de mestizos. Los habitantes de El Colorin observan
las costumbres antiguas y varios de ellos, incluyendo mujeres, han
participado en los viajes del peyote. Desgraciadamente, en junio de
ese afio, Ramén recibié una herida fatal en una refriega a tiros durante
una fiesta para celebrar el desmonte de una nueva milpa, en un ran-
cho que habia instalado para él al pie de las montafias. De modo que
se realiz6 una sola parte de la Tatéi Néixa, limitada a una ceremonia
para nifios de un afio de edad, con José Rios, un tio de Lupe, la viuda
de Ramén, como mara’akdame oficiante. El mismo, un tradicionalista
con gran dominio de los conocimientos rituales, José Rios, junto con
su esposa Eusebia y tres de sus hijos con sus respectivas esposas,
habian participado en el viaje del peyote de 1968, bajo la direccion de
Ramén, para quien era su quinto peregrinaje, ya que se necesitan cin-
co viajes para convertirse en un chaman cantador completo. Ramon,
hasta ese momento un aprendiz de chaman, al terminar exitosamente
la caceria del hikuri de 1968, fue reconocido por los demas miembros
de la comunidad como un chaman “completo”. Realizaria otro pere-
i Coromo ;:fggﬁf;“g:ifgg;:ﬁ";Vaq}‘,‘;fl’:;’JZ;’I" grinaje mas en la primavera de 1970 antes de su muerte, totalmente

Foto: Marina Anguiano. @ Pi€: un deber ritual que Lupe y él emprendieron como pago para la
cura de la mujer de un ataque de artritis reumatoide.
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Una de las razones que se dio para no realizar todo el ritual Tatéi Néixa en el momento
adecuado del afo, fue que ninguno de los parientes cercanos de José Rios habia estado Ultima-
mente en Wirikdta, de modo que no se disponia de peyote, un ingrediente esencial. En diciembre
1971 varios miembros de la familia hicieron dicho viaje, y puesto que entonces se tenia suficiente
cantidad de peyote, se decidid6 completar el rito antes de que transcurriera mas tiempo. En dicha
ocasion pudo asistir Anguiano, por invitacion de la viuda de Ramon y de su tio José Rios.

Es necesario explicar por qué ese Tatéi Néixa pudo postergarse sin que ello ocasionara
funestas consecuencias. Pese al papel crucial que esta ceremonia desempefa para la endocul-
turacion de los nifios, tal como se enfatizd en estas paginas, no se debe desestimar el aspecto
de los “primeros frutos”, siendo absolutamente cierto que se supone que nadie debera comer la
nueva cosecha de maiz y calabaza hasta que estos dos productos sean consagrados y ofrecidos
como alimento a los dioses. Obviamente, este tabu fue violado, pues prescindir de los frutos de
la milpa habria significado morir de inanicién. Que esto se haya podido hacer sin que los nifios
enfermaran ni murieran, los devotos huicholes, como creen que sucederia cuando no se cumpla
con el necesario ritual, ya que hay que recordar el aspecto curativo del Tatéi Néixa mitologico. Un
buen mara’akame siempre puede aplacar la ira de los dioses ofreciendo un arreglo quid-pro-quo:
a cambio de algun esfuerzo extra en su nombre. En un caso como éste, el chaman explicara a
Maxa Kwaxiy a las Madres, por intermedio de Kauyumarie, por qué no se puede realizar la ce-
remonia en el momento propicio, prometiéndoles llevarla a cabo con cuidado especial y ofrendas
también especiales, en la primera oportunidad que se presente. Les pide que permitan que el
pueblo, sobre todo los nifios se alimenten mientras tanto sin enfermarse. En tales casos, se hace
la promesa de un viaje especial a Wirikuta.

El rancho Rios-Medrano esta constituido por ocho unidades habitacionales independientes
de nlcleos familiares, cada una con una recamara, una cocina aparte y un granero. Ademas, hay
lo que Lumholtz llamo “casa del dios”, el xiriki, el santuario o el templo familiar que se encuentra
en la mayoria de los ranchos huicholes. Comunmente, el xiriki sirve como depdsito de toda clase
de avios e imagenes ceremoniales de diferentes deidades: trampas de lazo para las cacerias ce-
remoniales del venado, almacenamiento del peyote fresco traido de Wirikdta, calabazas usadas
como vasijas y otros recipientes mas modernos, llenos de agua obtenida en los manantiales sa-
grados de la sierra o de Tatéi Matiniéri. También, a menudo, es dentro del xiriki donde las mujeres
preparan naawa, la cerveza ceremonial de maiz, conocida en el resto del México indigena por su
nombre derivado del nahuatl, tesgtiino o tejuino,” indispensable en el ritual huichol como la bebida
preferida por igual por los vivos y los muertos. A éstos ultimos se les apartan cuencos especiales
para que no salten dentro de las ollas de naawa dedicadas a los vivos y echen a perder su bebida.

El objeto ritual mas importante del adoratorio —en realidad, la razén principal de su exis-
tencia— es el ‘frikame, una flecha ceremonial (flecha: ‘#rf) a la que se ata un haz medicinal muy
pequefio y muy sagrado. Este haz, de apenas dos pulgadas de largo y acaso media pulgada de
grosor, esta formado por una cubierta exterior de algodon especialmente tejido y a veces borda-
do, dentro de la cual hay un trocito de bambu hueco, con un pedazo de cristal de roca envuelto
con suave algodon. Fibras del mismo material cierran los dos extremos del tubo. Los huicholes
consideran que esta piedra transparente es el alma cristalizada de un chaman fallecido o de
alguna otra persona de sabiduria superior, cuyo deseo de retornar a la tierra para habitar entre
sus parientes como guardian sobrenatural se ha manifestado a través de una enfermedad o al-
gun otro signo, al chaman de la familia extensa. El ‘#rikame, también conocido con el nombre de
tewari, Abuelo, es recuperado en el viaje onirico del chaméan detras del sol (Furst, 1967). En un
xiriki puede haber varios ‘frikame. El xiriki de José Rios daba al este, el punto cardinal de Wirikuta

7 Naawa significa bebida de maiz fermentada. El término huichol se relaciona con el nava o nava-it pima-papago, una be-

bida ritual alcohélica hecha por los indios de Arizona y del norte de México, elaborada con frutos fermentados de cactus.
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y el lugar de nacimiento del Padre Sol. Junto con el fuego
ceremonial de Tatewari, el santuario constituye el centro
sagrado de una pequefa plaza ceremonial, cerrada por
varias de las casas que forman el rancho de la familia ex-
tensa; es alli donde normalmente se celebran ceremonias
tales como Tatéi Néixa.

Los nifos que en lugar de ser meros espectadores,
participan directamente en Tatéi Neéixa, reciben el nom-
bre colectivo de tewainurixi. Se los viste con sus mejo-
res prendas y se les ponen diminutas tsikfrite (cruces de
estambre), una por cada ano de edad del nifio y flechas
ceremoniales prendidas a sus cintas tejidas y se les dan
pequefas sonajas de calabaza, cuyo sonido segun se
afirma, representa el aleteo de su vuelo, que acompafa
el retumbar del tambor. Gracias a esas vibraciones el cha-
man y sus espiritus ayudantes elevan magicamente a los
nifios al cielo. Por regla general, las edades de los partici-

Nirios con sus madres tocando las sonajas para imitar . . ~
el aleteo de los pdjaros en su vuelo magico, 1971, P@NtES 0scilan entre uno y cinco anos solamente. En este

Foto: Marina Anguiano.  cgso especial, también se incluyeron nifios de seis afios

por decision de su abuelo, el mara’akame oficiante, que

queria que “también ellos vean nuestra vida”. La ceremonia descrita dada a continuacién sigue

las notas de campo tomadas por Anguiano, aumentada con material explicativo de Furst. Se rea-
lizé durante tres dias, de la noche del 22 de diciembre hasta el 24 del mismo mes.

Primer dia: miércoles 22 de diciembre de 1971

Los procedimientos de la noche consistirian en la peticién a los dioses, solicitandoles permiso por
parte del mara'akame, José Rios, por medio de cinco canticos, para comenzar el viaje a Wirikuta
al dia siguiente con los nifios reunidos. Todos los participantes tienen vinculos de parentesco mas
0 menos cercanos.

Alas 10 de la noche, un joven que no estaba vestido a la usanza huichol templa el tambor,
llamado tépu & en huichol, sosteniendo su extremo inferior abierto sobre el fuego, para que la piel
de venado que forma la cabeza del instrumento se estire bien. Con esta operacion también se
oscurece el interior del tambor, con parte del humo que sale de su “boca”: una pequena apertura
rectangular a mitad de camino desde la parte superior. Se considera que el hollin que se saca del
cuerpo del tambor posee propiedades medicinales magicas y a veces el mara’akame lo usa para
pintar las caras de los que participan en la ceremonia, con dibujos destinados a protegerlos de

todo dafo o para ayudar a curarlos.
8 El tépu cilindrico, vertical de tres patas de los huicholes, se parece a un tambor vertical similar, que los mexica llamaban
huéhuetl, de amplio uso en Mesoamérica pre-colombina, incluyendo el oeste de México como lo demuestra el arte ar-
queoldgico de hace dos mil afios. Sin embargo, curiosamente, la palabra huichol para este tambor o tépu, se relaciona
con un tipo totalmente diferente de tambor prehispanico, el teponaztli, un instrumento cilindrico horizontal de madera,
cuya parte superior presentaba una ranura en forma de una LL mayUscula para formar dos lengietas. Tanto el huéhuet,
como el teponaztli eran instrumentos estrictamente rituales; lo mismo que el tépu, de posterior introduccion entre los hui-
choles. El arco-tambor; similar a éste es el arco de caza usado como instrumento de percusion, cuya cuerda estirada se
golpea con las puntas de dos flechas de madera, mientras la parte posterior curva se sostiene con el pie, sobre un cuenco
de calabaza vacio e invertido. Esta es una adaptacién del arco de caza como instrumento musical. El extremo del arco
esta sostenido contra la boca, mientras el masico pulsa la cuerda estirada con una flecha de caza. Resulta interesante
que Lumholtz (1900: 34-35), quien no vio un arco musical entre los huicholes, repara en la sorprendente similitud entre
el sonido del tépu cuando lo tocaban los huicholes, y el arco-tambor de los coras: “El tiempo [del tépu] es el mismo que
produce el arco musical de los coras con los dos palos, y el sonido de ambos instrumentos es parecido, sobre todo cuando
se le escucha a cierta distancia, si bien el arco es mas musical”.
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El chaman cantor, José Rios y sus dos asistentes, llamados kwinapuwamete, ocupan sus
lugares alrededor del fuego sagrado: Tetewari. El cantor es un anciano, al igual que uno de los
asistentes, mientras que el otro es un hombre maduro. A un costado, contintan los preparativos
para la ceremonia a un ritmo pausado y un grupo de personas escucha musica mexicana en un
radio de transistores.

El tépu sera cuidado por un nifio que se sienta en un banco huichol de tule y madera y reci-
be del mara’akame el titulo de “guardian del tambor”.

Ritualmente, el mara’akame levanta la cubierta de su takwatsi de fibra de palma y saca de
él varios objetos rituales:

1. Cuatro muwiérite (plumas de chaman).

2. Una vela, adornada con una flor roja. Las velas, de origen espafol entre los huicholes,
reciben cominmente el nombre de katira que viene de candela; la vela ceremonial también se
conoce por el término indigena: hauri.

3. Una clase especial de muwiéri, que lleva atados los cascabeles de una serpiente o xaye.
El nombre completo de esta pluma de chaman particularmente potente es muwiéri xaye Kaitsa
makawiye.®

4. Una especie de tuberosa con una pequena medalla incrustada de un santo catdlico.

El takwatsi es colocado en el suelo, sobre una pieza de costal extendida frente al cantor y
sus asistentes. Los objetos arriba mencionados son acomodados de la siguiente manera: uno de
los cuatro muwiérite queda dentro del canasto del chaman. Sobre la tapa, de izquierda a derecha
estan colocados: (1) el muwiéri de serpiente de cascabel, (2) un muwiéri, (3) la tuberosa, (4) la
vela, (5) otro muwiéri. El cuarto muwiéri esta en la mano del chaméan. También encima del costal
hay dos pequefas sonajas de calabaza, llamadas kaitsate y cuatro tsikirite multiples o cruces de
estambre pertenecientes a los ninos. El tsikfri esta formado por diferente nimero de cruces de
estambre unidas, dependiendo de la edad de los nifios. La forma de estos arreglos de cruces de
estambre difiere algo de las vistas en otras comunidades huicholes. También hay varios paque-
tes de cigarrillos junto al takwatsi'y alrededor de él. A los pies del cantor se colocan cuatro velas
encendidas.

ElI mismo chico que va a tocar el tambor, ahora se pone a soplar una trompeta o‘awa hecha
del cuerno de un toro [en la época de Lumholtz, los huicholes aun usaban trompetas de conchas
marinas que ahora son sumamente raras, ahora reemplazadas por cuernos de vaca, de toro o
de cabra].

El chaman cantor esta sentado en un banco sagrado o ‘ipari. A ambos lados de él, sobre
el piso estan los asistentes o kwinapuwamete, todos de cara al xiriki. Los hombres del rancho
forman un circulo alrededor del fuego, Tatewari. Las mujeres permanecen sentadas a un costado.
Una vez terminados los preparativos, va a darse comienzo a los canticos sagrados.

Primer canto. A las 10:30 de la noche suena nuevamente el cuerno, seguido por los versos
iniciales del primero de los cinco cantos, con el Guardian del Tambor acompafiando al mara’aka-
me. Normalmente, el chaman sostiene el muwiéri con su mano derecha, pero como a José Rios le
falta ésta, sostiene su muwiériy el muwiéri xaye con su mano izquierda, mientras canta acompa-
nado todo el tiempo por el retumbar del tambor. Los asistentes repiten la ultima estrofa. Por unos
instantes, otro huichol que ha permanecido de pie, hace sonar el ‘awa o cuerno. El mara’akame
canta en voz baja, la cabeza inclinada, el sombrero cubriéndole casi completamente el rostro.
Tiene los ojos semi-cerrados.

% Proviene de la palabra kaitsa o sonaja de calabaza para el nifio.
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Uno de los hijos de José, que ejerce las funciones de juez en la estructura gubernamental
de El Colorin, se para delante del cantor y sus ayudantes, sosteniendo en su mano derecha las
kaitsate o sonajas de calabaza y los tsikfrite o cruces de estambre. Hace sonar las sonajas, si-
guiendo el ritmo marcado por el tambor. La técnica y ritmo fueron descritos por Lumholtz (1900:
32) de la siguiente manera:

[...] el joven que toca el tambor lo hace golpeando el parche de piel de venado con las palmas
de sus manos, levantando la derecha y bajandola una vez, mientras con la izquierda da rapidos
golpes. A cierta distancia, el efecto es de golpes casi iguales, pues los golpes de la mano derecha
y la izquierda son casi (aunque no del todo) sincronicos.

Ahora, el mara’akame pone los muwiérite sobre el tambor y su hijo hace lo mismo con las
cruces de estambre y las sonajas. Esto indica que se ha completado el primer cantico, mediante
el cual el chaman cantor, acompafado por las repeticiones de las Ultimas estrofas por parte de
sus asistentes, ha anunciado a los dioses que los nifios viajaran mafiana a Wirikuta, bajo el tu-
telaje de su mara’akame. El canto estaba dirigido a las diversas deidades: Tatéi Werika Wimari
(Nuestra Madre Aguila Joven), Tatéi Haramara (Nuestra Madre del Mar), Nuestra Madre Niwe-
tukame (Nuestra Madre y Madre de Todos los Nifios), EIl Hermano Mayor Kauyumarie, Tatewari.

Hay una interrupcién de un poco mas de diez minutos para que todos descansen. José Rios
y los demas se ponen a conversar y a hacer bromas: tipica conducta en un contexto ritual.

Segundo canto. Al comienzo, nuevamente se acomodan sobre la tela de costal los tsikfrite
y las sonajas. Empieza a sonar el tambor, acompafiando al cantor principal, quien invoca a Maxa
Kwaxi, con los asistentes repitiendo los versos finales. Nuevamente el mara’akame sostiene en
su mano izquierda el muwiéri xaye o vara emplumada, acompafiada de un crétalo de serpiente
de cascabel.

Su sobrina, Lupe Rios (viuda de Ramén) acomoda dos vasijas y una botella que contienen
naawa o tejuino. El Guardian del Tambor ha sido reemplazado por otro joven.

Los muwiérite que estaban en el takwatsi ahora se juntan con el resto de los objetos rituales
que estaban sobre la tapa del canasto del chaman.

El Hermano Mayor Maxa Kwaxi, la Deidad Venado, les ha pedido a los cantores naawa para
beber.!? Estos y el joven que toca el tambor les ofrecen a los dioses de los cinco puntos cardinales
—este, oeste, norte, sur y el centro— un poco de la bebida de maiz fermentado y luego beben
ellos.

Como en el caso del primer cantico, el hijo de José, el juez de El Colorin hace sonar las
sonajas, que sostiene juntas en una mano con el conjunto de las cruces de estambre. Luego las
coloca sobre el tambor en el mismo momento en que el chaman pone sus muwiérite sobre el
parche del tambor. El cantor les pide a los dioses permiso para emprender la sagrada busqueda
hacia el territorio del peyote. Maxa Kwaxi pide de beber naawa, y el canto termina con la informa-
cion de que los dioses se estan preparando para acceder al viaje de los nifios.

0 No solo los parientes vivos y muertos, sino también los dioses y los animales sagrados gustan del naawa y lo piden, de
modo que se los incluye en el acto ritual de beber. Cuando se introduce en el rancho o centro ceremonial un venado
abatido durante la caceria ceremonial, se lo coloca con sumo cuidado sobre una tela de algodén bordada, en particular
la version huichol de la caracteristica prenda triangular en forma de poncho, que los aztecas llamaban quechquémitl y
los huicholes xikuri, los presentes le piden perdén por haberle matado y lo alimentan simboélicamente con sus alimentos
preferidos y con naawa. Hay una cancién especial que los huicholes cantan, en la que se nombran las cinco clases de
hierba que el venado prefiere y, que, junto con la cerveza de maiz, deben ser ofrecidas al venado que temporalmente ha
entregado su vida a los cazadores, para que puedan realizarse las ceremonias.
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Nuevamente el cantor se toma un descanso de quince minutos. El publico asistente canta,
fuma, hace bromas y bebe.

Tercer canto. Igual que anteriormente, después de haber acomodado los tsikfrite y las sona-
jas en sus lugares, el chaman cantor con los muwiérite en la mano, inicia el canto, al retumbar del
tépu. José Rios invoca a Maxa Kwaxi'y soplan cuatro veces el cuerno. En esta ocasion, corres-
ponde a los ayudantes terminar el canto; evidentemente, todavia no se ha concedido el permiso
para iniciar el viaje.

Cuarto canto. Antes de reanudar el canto, se vuelve a templar el tambor: se moja el parche
de piel de venado y luego se sostiene el instrumento sobre el fuego para que la piel se seque y
se estire.

El mara’akame da comienzo al cantico con una nueva invocacion a Maxa Kwaxi. En todo el
transcurso del canto repetidamente suena el cuerno. Los Guardianes del Tambor se turnan, pero
sin omitir un solo golpe al instrumento. El ritmo cambia. A medida que canta cada tanto, el chaman
ondea los muwiérite de izquierda a derecha. Una y otra vez es repetido en el canto el nombre de
Maxa Kwaxi. Igual que en los casos anteriores, el cantico concluye con el mara’akame acomo-
dando los muwiérite y el juez los tsikirite y las sonajas sobre el parche del tambor.

Los huicholes nos piden cigarrillos y mezcal (licor destilado de agave) hecho en Oaxaca,
que hemos traido como regalo y que los wixaritari denominan simplemente “Oaxaca”. Dicen que
ahora Maxa Kwaxi necesita fumar y beber.

Quinto canto. En este recitado final del ciclo de apertura, el mara’akame canta durante los
primeros diez minutos sin los muwiérite en la mano. Posteriormente, los levanta y hace una sefal
con ellos, indicando que el juez debe empezar a sacudir las sonajas. Igual que en el cantico ante-
rior, el mara’akame mueve los muwiérite de izquierda a derecha mientras canta.

La mayoria de las mujeres se han retirado a dormir, quedando sélo tres de ellas para obser-
var la fase inicial de la ceremonia.

Es durante este quinto cantico final que se hace sonar el cuerno mas frecuentemente; tam-
bién se sopla vigorosamente como senal de la conclusién del ciclo de canticos. Maxa Kwaxi ha
sido invocado. Ahora los dioses han empezado a dar su consentimiento, luego de haber sido con-
vencidos por el mara’'akame 'y Maxa Kwaxi de que el viaje magico de mafana puede ser llevado
a cabo tal como es conveniente. La ceremonia finaliza a las 12:40 de la noche, a las dos horas
cuarenta minutos de haber comenzado. Cada canto duré aproximadamente veinte minutos, con
intervalos de hasta quince minutos. Los dioses han sido invocados y alimentados; el permiso fue
pedido y finalmente concedido para que los tewainurixi inicien mafana el sagrado viaje.

Segundo dia: jueves 23 de diciembre de 1971

El tambor, con las sonajas y los tsikfrite sobre su parche, fue guardado toda la noche en una de
las casas usadas para dormir. —Desde ayer— dice el mara’akame: —los dioses, el Hermano
Mayor (Maxa Kwaxi), Kauyumarie, Tatewariy los demas estan dentro del tambor, esperando para
llevar a los nifios volando a Wiriktta hoy mismo—.

7 de la mafana, al levantarnos, hallamos que todos estaban ya en plena preparacion para
la ceremonia. El mara’akame se habia puesto nuevas vestimentas, bellamente bordadas.

Las mujeres estaban muy atareadas preparando tetsute o tamales rituales elaborados con
masa de maiz mezclada con una salsa muy picante, rellena de carne y envuelta en hojas secas
de maiz. En el resto de México, el tamal es un platillo popular: para los huicholes es estrictamente
ceremonial. Los tamales serian comidos mas tarde.
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Alrededor de las 9 de la mafnana se habia armado, delante del
xiriki, lo que los huicholes denominan una ‘uta, una cama, hecha de
canas puestas sobre un armazon de madera. Sobre ella se habia
colocado: maiz tierno y calabazas; dos sonajas; las multiples cruces
de estambre; seis velas; tres recipientes de latén conteniendo naawa;
dos platos con cuatro tortillas gruesas de maiz, llamadas papaturixi
(papa -te = tortilla, turixi = nifos) cada uno; una caja de chocolates
y flores. Cuatro guajes de calabaza, cada uno conteniendo cinco ta-
males; un pequefio calabazo lleno de naawa; una botella de naawa;
tres pequenas charolas con seis tortillas miniatura en forma de hoja,
y otra charola con algunos tamales. Cuatro cafas sujetas en forma
de rectangulo formaban una especie de cabecera de la “cama”, a la
cual se habian atado diversos objetos rituales: dos muwiérite, un gran
tsikiri con una sola cruz de estambre; tres flechas ceremoniales con
diminutos envoltorios conteniendo cristales de roca (los guardianes
sobrenaturales o antepasados conocidos como ‘frikate ''; una flecha
ceremonial especial de Tatewari, de gran tamafio con plumas en la
base y adornada con una flor verde de papel, que fue llevada a Wi-
rikuta y traida de regreso de la peregrinacion del peyote; otra flecha
sin plumas que va a dejarse como ofrenda a Tatewari en el pais del

Irikiate o almas de difuntos materializadas en un pequeiio cristal de  peyote; y por Ultimo una flecha votiva para Nuestra Madre ‘Utianaka.

roca. Se envuelven en parios de algodon y se adhieren a una flecha
votiva. Se guardan en el adoratorio. Foto: Claudia Hernandez.i
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Toda la parte posterior de la ‘uta ha sido adornada por Lupe con flores
color purpura.

La “cama” funciona como una especie de altar y por lo tanto, recibe el nombre de niwetari,
término que designa la tabla o estante del tuki (templo) y el xiriki donde se pone la parafernalia
ritual. Frente al niwetari, a una distancia de aproximadamente cinco metros se coloca el tambor,
circundado en su mitad superior por un cinturén de lana adornado con dos clases de flores: la
puwari, una especie de caléndula (Tagetes erecta. Nahuatl =cempoalxdchitl) que es considerada
la flor sagrada de los muertos en todo México. Se cree que puede afectar la percepcion. La otra
flor es la teurari, de color rojo, llamada madrofio en espanol. En el cenidor se habian atado dos
muwiérite.

Frente al tambor, se habia clavado en el suelo una flecha que representaba al chaman. De
la flecha a la cabeza del niwetari hay extendida una cuerda de fibra de cactus (wikuxay) a la que
se han atado veintitn bolitas de algodon (kwiamdixate). Se dice que la cuerda esta sostenida en
uno de sus extremos por Maxa Kwaxi, y al otro, por la flecha ceremonial del chaman. Su simbo-
lismo se explica de la siguiente manera: en cada bolita de algodén viaja el espiritu de uno de los
nifios, veintiuno en total que volaran a Wirikuta. El venado —es decir, el Hermano Mayor Maxa
Kwaxi—y el chaman seran los que sostendran la cuerda de los nifios. En realidad, sélo dieciséis
de los veintiun nifios que van a realizar el viaje magico estan fisicamente presentes: los otros
cinco no pudieron asistir, pero se los incluye in absentia.

Los cantadores, el mara’akamey sus asistentes, se acomodan delante del tambor, de cara
al este. El mara’akame esta sentado en un viejo banco de escuela, que ha sido investido del po-
der adjudicado al ‘uwéni, el caracteristico sillon redondo con brazos y respaldo tejidos y un borde
de piel de venado rodeando el asiento, que se reserva para los chamanes y los ancianos o jefes
de los ranchos. Los asistentes estan sentados en dos ‘uwénite. Frente a ellos, en el piso hay un
costal extendido, sobre el que se han colocado varias sonajas, algunas de las cruces de estambre
de los nifios, y un plato lleno de flores color violeta.

" “rikame, singular. ‘frikate, plural. Alma de un difunto o de una persona viva de edad madura o anciana, materializada en

un pequefio cristal de roca. Se envuelve en pafios de algodon y se adhiere a una flecha. Se guarda en el adoratorio.
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José Rios saca sus muwiérite y la vela adornada, katira, de su takwatsiy los acomoda junto
a las sonajas y los tsikirite. En la parte posterior de su banco hay atadas dos plumas de chaman,
como lo estarian en un‘uwéni. Se templa nuevamente el tambor, sosteniendo el extremo abierto
sobre el fuego.

Las personas reunidas para el viaje simbolico a Wiriktta forman una especie de rectangulo
cerrado en uno de sus extremos por los tres cantores y al otro, por el altar o tabla ceremonial:
niwetari. La cuerda con las bolitas de algodon en las que viajaran las almas de los nifios, esta en
el centro del rectangulo. A la izquierda del chaman cantor y sus ayudantes, se han sentado sobre
costales, cuatro nifios, una nifia y una madre con su hijita en brazos. Los demas participantes,
cinco muchachitos, tres nifias y dos madres con bebitas en sus brazos, estan a la derecha. Frente
a los chicos del lado derecho, se han clavado en el suelo cruces de estambre. La mayoria de los
nueve varoncitos y siete nifas participantes tienen edad suficiente —entre tres y seis afios— como
para poder sentarse solos y sacudir sus sonajas. Las madres de los mas pequefios les toman las
manitas y les hacen sacudir las sonajas.

Desde los costados, varios mestizos observan la ceremonia, pero no como participantes.

El mara’akame, sus asistentes y el Guardian del Tambor empiezan a cantar. Alrededor de
ellos se han esparcido por el suelo flores de color violeta. También sobre el piso, justo delante de
José Rios se ha puesto una cola de un venado, simbolo del Hermano Mayor Cola de Venado,
Maxa Kwaxi.

ContinGia la monoétona recitacion del cantico. Un compafiero reemplaza al Guardian del
Tambor. Los nifios sacuden sus sonajas sin interrupcion. Las mujeres intervienen, acompafiando
a los asistentes en la repeticion de las Ultimas estrofas cantadas por el mara‘akame, alargando
asi enormemente la recitacion, que ya de por si es prolongada.

Lupe ha repartido velas entre los participantes. Sobre el niwetari se ha colocado un cuen-
co de calabaza conteniendo una mazorca de maiz morado, uno de los cinco colores sagrados.
Frente a cada uno de los dieciséis nifios se han puesto platos con una vela, una manzana, una
naranja, una mandarina, un platano cocido y galletas.

La abuela de los nifios, Eusebia, se pone a bailar sola. Por un largo rato, también acompa-
fian al canto del chaman un violin y una guitarra de elaboracion huichol. Las madres participantes
en la ceremonia y la abuela se han pintado un circulo rojo en las mejillas. Algunas han afadido
una crucecita azul en el centro del circulo, otras se han dibujado un circulo azul dentro del rojo.

Catarino Rios, uno de los hijos de José y Eusebia (y también uno de los miembros del pere-
grinaje del peyote de 1968 en el que particip6 Furst), baila con su madre, ambos con sus manos
puestas sobre los hombros de su pareja.

Frente al mara’akame se coloca una pequefa vasija y un vaso que contiene jugo de peyote,
dos paquetes de cigarrillos y un peyote entero. También se ha vertido peyote molido en ollas co-
locadas sobre el niwetari. Cada tanto, el mara’akame y los ayudantes toman un sorbo del peyote
licuado. Unas charolas con fruta, una caja con galletas, una vasija de calabaza con una tableta
de chocolate, el violin y la guitarra de los musicos se afaden a los otros objetos que hay sobre
el niwetari.

Cada tanto, el mara’akame coge un pufio de las flores violeta que hay en el plato frente a él
y las arroja al aire. Caen dentro del cuadrado formado por los participantes. Esto se explica asi:
en su viaje hacia Wiriktta, a medida que los nifos se posan en los diversos lugares sagrados,
recogen flores y las esparcen, lo cual los divierte y pone contentos: — y asi no se demoran en
ese camino—.

En el cantico, muchas veces se hace mencion a Maxa Kwaxi. Catarino reemplaza al Guar-
dian del Tambor. José apunta con sus muwiérite y el muwiéri xdye a los puntos cardinales, nom-
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brando a los dioses que alli habitan. Luego de completado este paso de la ceremonia, coloca sus
muwiérite y el muwiéri xaye sobre el parche del tambor. Ha llegado el momento de descansar por
un rato.

Por ahora, el cantador principal es el Unico que se levanta, los otros “viajeros” permanecen
en sus sitios. Nos dicen: —En este momento ya han pasado por diferentes lugares: Te'akata, la
Sagrada Cueva de la Bisabuela Nakawé en la sierra, donde no se detienen; Jerez; Las Viboras;
San Miguel y Zacatecas. Pero aun no ha visto a un solo dios. Ahora descansan para estar fuertes
cuando lleguen a la sagrada entrada, Haikitéme, un lugar donde correran grandes peligros. Pron-
to arribaran a Wirikata, para buscar el hikuri (peyote) que tomaran—.

Nuevamente Lupe llena la vasija con peyote molido y lo devuelve a su lugar frente al ma-
ra’akame.

Suenan dos cuernos, indicando el comienzo de una danza. Va a haber baile por el resto de
este periodo, tal como sucede en un verdadero viaje a Wirikuta. Dos hombres tocan el violin y
la guitarra y otros tres empiezan a bailar. El resto manifiesta su gozo con gritos. Lupe canta por
un rato al compés de la musica y la danza. Dejan de cantar, pero la musica y el baile continuan.
Un joven entona dos nuevas canciones. Suenan dos cuernos y un grupo de hombres y mujeres
adultos inicia una danza, en parejas de hombres con mujeres, hombres con hombres, mujeres
con mujeres. Bailan en un circulo a la derecha del rectangulo formado por los “viajeros”. Bromean
y conversan libremente; es evidente que a todos les encanta la ceremonia.

Al rato, se reanudan el batir del tambor y la recitacion de los canticos, pero esta vez la
inician los asistentes, acompafiados por el mara’akame. Nuevamente las mujeres repiten las
Ultimas estrofas. Se ponen tamales frente al chaman cantor y otra vez el violin y la guitarra se
colocan junto a los demas objetos sobre el niwetari.

Nos han informado que Kauyumarie le ha dicho al mara‘'akame José Rios que cuando
todos lleguen a Tatéi Matiniéri, el lugar de las Madres a este lado del pais del peyote, nosotros,
los visitantes invitados deberiamos participar en las acostumbradas ofrendas que alli se hacen,
dando algunas monedas como regalo para el takwatsi (el canasto del chaman en el que el propio
Kauyumarie se manifiesta). Esto nos lo comunica Lupe, quien nos dice que hagamos la ofrenda
cuando ella nos indique el momento apropiado.

Los nifios y sus madres se ponen de pie y ayudados por uno de los asistentes e instruidos
por el mara’akame, describen un circuito ceremonial alrededor del fuego, Tatewari. De esta ma-
nera, se les dice que el mara’akame (que personifica a Tatewari) cuidara de ellos y los ayudara a
llegar sanos y salvos a su destino.

El percutir del tambor ha cesado para darle tiempo a su Guardian para templar el instrumen-
to al calor del fuego.

Continda la recitacion del cantico con la participacion de las mujeres. Se sopla dos veces
el cuerno. Una de las hijas de José y Eusebia que ha sido una de las principales ayudantes en la
entonacién del cantico, enciende las velas colocadas frente a los participantes.

Ahora, Lupe nos dice que ha llegado el momento de poner el dinero y una vela, pedidos por
Kauyumarie, delante del chaman. Asi lo hacemos.

Aparece repetidas veces en el cantico la palabra Wirikuta, lo cual indica que por fin los via-
jeros han llegado para ser recibidos por la Madre. El cantico cesa por cinco minutos. Lo que sigue
ocurre en los siguientes veinte minutos, es decir, el tiempo en que los nifios van a permanecer
“alla”, en el sagrado pais del peyote.

Se coloca una mazorca de maiz tierno sobre el costal tendido frente al chaman. Se llena
un vaso con maiz apenas molido: el alimento de Kauyumarie. Se inicia nuevamente el canto. Se
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cosecha simbolicamente el peyote o hikuri. EI mara’akame pasa dos muwiérite, primero, sobre
las cabezas de los nifios sentados a su derecha y luego a lo largo de la cuerda, desde el niwetari
hasta donde esta el tambor. Nos explican que de esta manera los esta encaminando en su viaje
de retorno desde Wirikuta hasta El Colorin. Dos madres se dirigen al niwetari y revuelven las
mazorcas tiernas de maiz y las calabazas, de modo que queden orientadas hacia la direccion
opuesta, con lo cual se simboliza que los nifios emprenden el retorno a sus hogares. Nuevamente
cesan el sonido del tambor y el cantico.

Se pasan entre las personas reunidas los platos de alimentos: fruta, galletas y tamales.
Eusebia le lleva a su marido, el mara’akame que ha permanecido sentado, un plato con tamales y
un vaso lleno de jugo de peyote. Luego de ofrecer primero a los dioses, ambos beben del mismo
recipiente. Las otras mujeres también ofrecen tamales y peyote a José. Un poco después, el ma-
ra’akame pasa las mismos alimentos a los participantes. También se reparte peyote, ritualmente
entre los participantes como sucede en un verdadero viaje de busqueda del peyote. A los nifios
se les sirven frutas y galletas.'? Pero ni a las madres ni a los cantadores —el chaman principal y
los asistentes— se les permite comer; deben ayunar hasta pasado el mediodia. S6lo a los nifios se
les autoriza beber agua, puesto que el sol esta muy fuerte. Ademas comen los alimentos que se
les han puesto en los platos frente a ellos. Esta parte de la ceremonia tiene un nombre especial,
que puede traducirse, aproximadamente como “Todos vamos a comer”.

Son las 12:15 de medio dia. Esta a punto de comenzar el “retorno a El Colorin”. Una vez
mas empieza a sonar el tambor. Ahora el principal cantador es Catarino, quien ha sido instruido
por su padre, el mara’akame. Las mujeres repiten las estrofas cantadas por los asistentes. El
canto continta hasta que se dice que los peregrinos han arribado a las orillas del Rio Chico en su
camino hacia la Sierra Madre Occidental.

José desprende los muwiérite del respaldo de su asiento y se pone al frente de la fila for-
mada por los nifios con sus sonajas, y por sus madres. Van a dar una vuelta ceremonial al rec-
tangulo que formaban cuando estaban sentados. Uno de los nifios lleva una mazorca tierna de
maiz y una de las nifias una calabaza: los primeros frutos. Después de pasar cerca de Tatewari
(el fuego ceremonial), se acomodan frente al niwetari, sacudiendo sus sonajas. En ese momento,
el mara’'akame, José Rios se dirige a los dioses de las cinco direcciones, moviendo sus muwiérite
hacia cada punto. Al mismo tiempo, todos rezan, dirigidos por José. Lupe se emocionay llora. La
musica y el cantico no han cesado por un solo instante.

Todos dan otra vuelta ceremonial alrededor de Tatewari, hacen una pausa de cara al fuego
y José vuelve a dirigirse a las deidades de los puntos cardinales. Todos rezan al unisono. Se
enciende una vela que es colocada en la fogata. José y los demas adultos ordenan a los nifios
que pongan las calabazas y las mazorcas tiernas de maiz cerca del fuego. Eusebia, abuela de
los nifios salpica las cabezas y rostros de sus nietos con una flor que moja en agua sagrada que
lleva en una pequefa vasija. También purifica de la misma manera a los nifios que no participan

2 Es costumbre que el mara’akame les dé pequefias cantidades de peyote real o simbélico a los pequefos participantes del
Tatéi Néixa, durante su breve “permanencia” en Wirikita, asi como les hace probar, por primera vez, el sagrado cactus
a sus compaferos en una caceria real de peyote. Frecuentemente se emplean trocitos de tortilla o galleta como peyote
metaférico, sobre todo en el caso de los tewainurixi mas pequefios, pero no existe ninguna prohibicion respecto de que
los nifios prueben el peyote real. Cuando se les da verdadero peyote, se observa atentamente su reaccién ante el gusto a
menudo excesivamente amargo y acre del cactus. Si dan muestras de que les agrada, ello es tomado como una sefial de
que se convertiran en excelentes chamanes. Pero ningun estigma se adjudica a las expresiones de desagrado. En el viaje
del peyote del afio 1968, dirigido por Ramén Medina, participaron un bebé de tan solo siete dias de vida, otro de dos afos
y un nifio de diez —todos los nietos de José Rios y Eusebia Medrano—, pero Unicamente el mayor comi6 realmente peyote
(en cantidades prodigiosas y sin sufrir malas consecuencias perceptibles). En el caso de los otros dos nifios, Ramén se
limité a tocar sus rostros con un trozo de “la carne del Hermano Mayor”, diciéndoles lo que es de costumbre: —Comed
esto, para que podais ver vuestra vida—.
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directamente en el ritual.’® Por Gltimo, asperja su propia cabeza con la misma flor, después de lo
cual quema un poco de incienso de copal cerca del niwetari.

Durante los ultimos quince minutos del recitado sobre el regreso de los nifios a sus hogares,
un violin y una guitarra acompafian al chaman. Ahora “estan llegando a El Colorin”. Se ponen de
pie Catarino y uno de los ayudantes cantadores (kwinapuwame), cada uno recogiendo algunos
de los tsikirite y varias sonajas que sacuden. Luego colocan todos los objetos sobre el tambor,
para senalar la finalizacion del viaje. En ese momento son las 2 de la tarde.

Se recogen del niwetari todas las ofrendas. Con sumo cuidado, Eusebia desata la cuerda
con las bolitas de algodon y la enrolla. Se distribuyen entre todos los presentes las mazorcas
tiernas de maiz, los tamales, el jugo de peyote, las galletas y el naawa. El tambor, las cruces de
estambre, las sonajas y los muwiérite son guardados en el xiriki.

Ceremonia nocturna: 23 de diciembre

Alas 8 de la noche se inician los preparativos para el cocimiento ceremonial de las mazorcas de
maiz y para la danza de agradecimiento por las lluvias que se han recibido de las Madres. El rito
recibe el apropiado nombre de Tatéi Néixa, Danza de Nuestra Madre.

El mara’akamey sus asistentes se ubican de cara al fuego. Los ayudantes no son los mis-
mos que los que cantaron anoche y esta mafiana. Ahora se trata de dos hombres jovenes: el que
esta a la izquierda de José Rios es su sobrino, Andrés Lopez; el de la derecha es Julian Garcia,
primo hermano del mara’akame. Los otros asistentes se han marchado a sus casas, que estan
bastante lejos. Delante de los cantadores, en el suelo hay un costal extendido y sobre él se halla
el takwatsi, el canasto del chaman, en este momento cerrado y cubierto con una tela roja. Hay
dos muwiérite atravesados sobre el takwatsi. Frente a estos objetos hay una vela encendida,
colocada sobre una pequefa piedra. El mara’akame sostiene en su mano izquierda, un muwiéri
comun y el muwiéri xaye con el cascabel de serpiente.

Alas 8:15 de la noche, José empieza a cantar acompafado de los asistentes. Por momen-
tos, algunas mujeres también repiten las Ultimas estrofas. En esta ocasién no se toca el tambor.
Varias mujeres avanzan hacia el xiriki.

Quince minutos después se soplan varias veces los cuernos, anunciando la danza. Todos
los presentes lanzan gritos de jubilo. Primero dan una vuelta ceremonial alrededor del fuego,
llevando velas encendidas y bailando lentamente. Al frente va un hombre y dos mujeres tomados
del brazo. Evidentemente la danza sigue un plan: los bailarines circundan el fuego, dando una
vuelta hacia delante y otra hacia atras. Cada tanto giran sobre si mismos. Casi todos bailan so-
los, pero algunos lo hacen en pareja. En un momento dado forman dos hileras, los hombres en
un circulo interior, cerca del fuego, las mujeres del lado exterior. Lupe no ha dejado de cantar ni
un instante. Todos gritan o silban o hacen ambas cosas, con evidente placer. Durante el baile se
hacen bromas, hay gritos por el estilo de “jMuévete, vieja mula!”

Cada tanto suenan los cuernos. El mara’akame dispone qué danzas hay que bailar. La
primera es el Hikuri Teukai Nenéi que, segin nuestros informantes, significa “Bailemos la danza
del peyote”. Otro de los bailes es el Tatéi Néixa, la Danza de Nuestra Madre. El baile, siempre
alrededor de Tatewari, el fuego ceremonial, dura esta vez aproximadamente una hora, en una
atmosfera de gran jubilo y camaraderia.

Normalmente, en la Fiesta del Tambor el baile dura toda la noche, pero en esta ocasiéon se
interrumpi6 luego de transcurrido un tiempo, pues todos estaban ansiosos por hacernos escuchar

B Los peregrinos de peyote realizan el mismo ritual a continuacion de su retorno de Wirikita.
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interpretaciones de un grupo musical, integrado por los Hermanos Rios Medrano de canciones
populares y corridos mexicanos que se cantan en los pueblos mestizos de los estados de Nayarit,
Jalisco, Zacatecas y Durango. El grupo incluia un bajo, un violin, un guitarrény una guitarra bajo
la direccion de Catarino Rios y su actuacion resultd excelente. A los huicholes les encanta la mu-
sica popular mexicana y la escuchan en sus radios de transistores, pero hasta ahora, esta aficion
no los ha llevado al extremo de deteriorar en forma notable su estilo musical indigena.

Viernes 24 de diciembre

Alas 7:30 de la mafiana. Todas las mazorcas tiernas de maiz y las calabazas ya han sido coci-
nadas para ser distribuidas. La ceremonia de este dia se llama Hikiri Kumixa, que significa: “Los
elotes van a ser comidos”.

Son las 9 de la mafana. Dos joévenes estan tocando enérgicamente la guitarra y el violin
huicholes, acompafiados de cantos y baile. Lupe entona una cancién en huichol, que se nos
traduce asi:

Cuando tenia a mi novio,

lo queria mucho

y él me amaba mucho.

Eramos nuevos [virgenes]

Me dijo que deberiamos hacerlo.
Le dije que no,

pero no obstante, yo lo deseaba.

Un hombre joven del grupo de bailarines le contesto, en broma: —También a mi me gusta-
ria; vayamos ahora, puesto que tienes deseos—. Todo el mundo celebré la broma.

Al mismo tiempo, tres hombres jovenes, entre ellos Catarino bailan al compas de la mu-
sica, moviéndose de un lado a otro, separados. Lupe deja de cantar, pero la musica y el baile
continban. También Eusebia y algunas de sus hijas bailan. Todo eso sirve como introduccion a la
invocacion de los beneficios de los primeros frutos y su traslado al interior del xiriki.

Dentro del xiriki se acomodan sobre el costal: el maiz tierno, las calabazas y un recipiente
que contiene agua y flores silvestres. El mara’akame José entra en el xiriki'y “purifica” —es decir,
cura— con sus muwiérite al maiz tierno y a las calabazas para que no puedan dafiar a quienes
los coman. A continuacién, toma un trozo de calabaza y lo ofrece, acompanandose de oraciones a
Tatewari. Sentado delante de los primeros frutos, el mara’'akame purifica a cada uno de los nifios
con sus muwiérite.

Ahora las mujeres y los nifios describen un circuito ceremonial en torno del fuego, los ni-
fos llevando en sus manos un trozo de calabaza y otro de maiz tierno. José purifica a todas las
personas y las cosas con sus muwiérite. Las madres rezan junto con el chaman. Igual que el dia
anterior, los nifios son purificados con flores silvestres mojadas en agua sagrada del recipiente
que se guarda en el xiriki.

Puesto que los dioses ya han comido, se reparten los primeros frutos. Lupe es la encargada
de distribuir porciones iguales de todos los regalos que hemos llevado a EI Colorin.
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Dirigiéndose a nosotros, Lupe dice: —Esta bien hecho—. El final de la ceremonia no es
nada especial: simplemente concluye después de tres dias y sus noches agotadoras y cargadas
de emocion. Los nifios han volado hasta Wirikita y han retornado sanos y salvos; probablemente
el afo que viene volveran a oir toda la recitacion del viaje y lo mismo ocurrira el otro afo. Se nom-
braran los lugares sagrados, se sefialaran las antiquisimas regiones miticas. Cuando emprendan
Su propio peregrinaje, recorreran un camino que ya en la infancia han aprendido de memoria.

Cantico del chaman del magico viaje

Pese a su longitud y a su sucesion mas o menos hilada desde un punto de partida en la Sierra
hasta su meta final, el territorio del peyote y el lugar donde habita Nuestra Madre Niwetukame,
pasando por los venerables lugares donde descansaron los dioses o donde ocurrieron acon-
tecimientos significativos durante el primitivo peregrinaje, el texto reproducido a continuacion,
en traduccién al espafol de la propia version huichol de Ramdn y Lupe, representa tal vez una
quinta parte de la verdadera esencia narrativa de la primera mitad del cantico. Cada uno de sus
pasajes habitualmente, es repetido de dos a cuatro veces por los dos asistentes del cantador y
los parientes de los nifios. La segunda parte, no incluida aqui, narra las aventuras de los nifios en
su vuelo de retorno de Wirikdta, que también incluye una vuelta ceremonial al lugar de nacimiento
de “Nuestra Madre el Tambor”, las cuevas sagradas y demas moradas de los dioses de la Sierra,
especialmente Te’akata:la cueva de Nakawé. Segun Ramdn, el vuelo de retorno del este al oeste
no sigue exactamente el recorrido anterior de oeste a este, como tampoco lo siguen en su viaje
de regreso los verdaderos viajeros que han ido a buscar peyote. La ubicacion de los otros lugares
que se han convertido en sagrados, porque los antepasados se detuvieron en ellos durante su re-
torno al hogar con su carga de peyote deben aprenderse, a medida que el cantador hace descen-
der a los nifios-pajaros en un sitio tras otro y los vuelve a elevar con las vibraciones de su tambor.

Se advertira que el cantico subraya, mucho més que la narracién anteriormente presentada,
la recepcion de los nifios por parte de las Diosas Madres, en especial Niwetukame. Se dice que
esta diosa es la Madre Divina “especial para los nifos” y que determina el sexo del bebé. Tam-
bién se afirma que es ella quien pone el kupiri, término que literalmente se refiere a los cabellos
finos de la cabeza del bebé o los que hay en el centro del cactus sin espinas del peyote, pero
que se emplea como metafora para referirse al alma o la fuerza vital dentro del craneo del nifio
en el punto de la fontanela; en realidad la fontanela y el kup#ri son la misma cosa (Furst, 1967).
La otra Madre que se menciona destacadamente en relacion con la llegada de los nifios es Xuturi
‘Iwiyékame, una diosa de la fertilidad que segun se dice, habita un campo de flores de muchos co-
lores (xutario flor de papel). Niwetukame y Xutari comparten atributos con la joven Madre mexica,
la Diosa Xochiquétzal, que a su vez corresponde a la diosa huichol de la tierra, el maiz y la fertili-
dad, Nuestra Madre ‘Utianaka. No hay que hacer una separacion muy marcada entre dos Madres
diferentes de los nifios y la fertilidad, o entre ellas y la propia ‘Uttanaka; junto con otras Madres
de la tierra, el maiz y la fertilidad, en un sentido general o especifico son personificaciones estre-
chamente vinculadas al mana femenino del universo, con personalidades y atributos especificos
de estados o planos particulares pero que en ultima instancia, como sucede con sus equivalentes
mexica, son manifestaciones o aspectos de la misma diosa fundamental: Toci o abuela entre los
mexica; Nakawé, “la ancianita que puso en orden al mundo”, entre los huicholes.

De acuerdo con Ramén, lo que el chaméan cantador describe en su cantico es lo que el
Hermano Mayor Maxa Kwaxi (Cola de Venado) que viaja como guia y guardian por el cielo, junto
con el chaman y su parvada de nifios, le relata por intermedio de Kauyumarie. También Kauyu-
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marie es Venado, pero a diferencia de Maxa Kwaxi o de Wawatsari (El “Venado Principal”), no
siempre es digno de confianza, porque tiene la indole de un tipico embaucador y, en los tiempos
antiguos, a veces se portaba tan mal que Nakawé tenia que “domarlo”. Sin embargo, puesto que
no estan bien definidos en cuanto a sus personalidades y hasta sus nombres tienden a ser inter-
cambiables, no siempre es claro cual venado sagrado desempefia un papel especifico en un ri-
tual. Este problema preocupa mas a las personas ajenas que a los huicholes, ya que entre los
primeros su sistema de ordenamiento de la realidad es diferente. Para citar a Ramon:

Entiendan bien esto. El mara’akame canta y su canto es repetido una, dos, varias ve-
ces. Pero es Maxa Kwaxi quien esta diciendo estas cosas en secreto (magicamente), y
el mara’akame es quien las oye y las interpreta. Maxa Kwaxi, Kauyumarie, Wawatsariy
el mara’akame son lo mismo y actian de mutuo acuerdo. Y Kauyumarie es los muwié-
rite (las plumas del chaman) y el takwatsi (el canasto del chaman): Takwatsi Kauyu-
marie es como se llama.' Kauyumarie lleva sus muwiérite en la cabeza; sus cuernos,
sus astas, son los muwiérite. Con sus muwiérite oye los secretos de Maxa Kwaxi. De
esta manera Maxa Kwaxi le habla a Kauyumarie y éste a su vez, le dice las cosas al
mara’akame. El interpreta todas las cosas correctamente para que las aprendan bien.

Como ya se ha mencionado anteriormente, Ramén y su esposa Lupe grabaron el cantico en

cinta magnetofénica que luego oyeron regrabada para hacer la traduccion del huichol al espafiol.
La version inglesa sigue lo mas fielmente posible la traduccion castellana de Ramon.

14

Mirad, vosotros, tewainurixi '®
Seguramente vamos a donde los peyoteros han ido
En el peregrinaje del peyote.

Quién sabe si vamos a llegar o no,
Porque el viaje a esa region es peligroso.
Hay que volar sobre el viento

Ligeros como el aire,

Volar como pajaros.

Acamparemos

Alli bajo los &rboles més altos

Que veis alli

Y se los ve...

Se oye el zumbido de sus alas.

Maxa Kwaxi les marca el rumbo

Es esta fusion conceptual del takwatsi del mara’akame con su espiritu ayudante, Kauyumarie, lo que lo diferencia de los
cestos de los hombres comunes, y no sus caracteristicas formales tales como materia prima, forma o técnica de cesteria.
En el contexto de una ceremonia se puede subrayar la identificacion del takwatsi con el Divino Venado, colocando astas
sobre o cerca del canasto. Encontré este aspecto del simbolismo huichol expresado en su arte: Ramoén pint6é en uno de
sus cuadros de estambre (disefios hechos con estambres de colores pegados a una base de cera de abeja esparcida so-
bre una tabla de madera ) un takwatsi estilizado con astas de venado y otro sin ellas; explicaba que al primero “le crecian
las astas porque era Kauyumarie, el ‘takwatsi Kauyumarie™ del chaman; decia que en los tiempos antiguos el takwatsi era
venado, asi como, la calabaza para guardar el tabaco era serpiente y el tabaco era halcon.

El nombre dado a los nifios que participan en el viaje magico a Wirikita. Se dice que van alla volando como péjaros, pero
no se aclara la especie. Ramoén decia que sus pequefos espiritus o almas tiemblan como colibries, pero que no son ese
péjaro propiamente dicho.
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Alli, ése es el nombre a donde van a volar,
Para entrar alli.

Ahora, acerca de los tewainurixi

Se elevan como si fuesen una sarta de brillantes cuentas.
Y luego él dice,

Qué bello es este viaje,

Esto dice Maxa Kwaxi.

Y después se elevan de ese lugar,

Y se les dan otros (signos)

Y alli ven donde esta el estanque de agua
Pero no es agua.

Es un atole que se llama tsinari.'®

Asi es como se llama el campamento

Y es alli donde deben detenerse.

Se elevan desde el Agua del

Atole Rancio.

Y luego los envian

Hacia Las Lajas, donde hay

Piedras que son lajas.

Contintian caminando,

De modo que se oye a los sagrados tewainurixi caminando
Y cumpliendo con sus promesas [rituales].

Se oyen los sonidos que hacen

Debéis entender que es como si se oyera el sonido de
Agua Sagrada.

Se oye un sonido como de crujido de ramas
Pasan por un poquito de oscuridad

Porque las nubes los envuelven en el viento
Pero los tewainurixi nunca dejan de caminar
Se oye un murmullo como si fuera una catarata.
Van a enterarse de

Doénde vive Tatéi Niwetukame,

La diosa de la vida familiar.

Una vez mas les dicen
A doénde estan viajando
A donde van

aEmmEEEE 6 Bebida ritual hecho con el hongo de maiz, llamado en el Centro de México cuitlacoche.
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Van a pasar por donde hay muchos ocotes [pino tea],
Donde hay muchos ocotes, en el Ocotsari [Ocotal]
Se lo dicen a los pobres tewainurixi,

Porque iban con mucha humildad.

Y estan cansados.

Ahora han llegado a donde les decian, a Ocotsari

Descansan un poquito

Luego vuelven a elevarse

Les dijeron, aqui vayan derecho a donde se alza la elevada encina
[muyéwel]

Tienen que deciros, de alli podran luego ir.

Qué bonito suenan las sonajas
Suenan muy bonito

Y los tewainurixi continlan caminando.

Se oye incluso en medio del sonido del tambor,

¢ Por qué este camino?

Es porque ellos son muy sagrados.

Nuevamente les dijeron a déonde iban

Les dieron las instrucciones

De que alli Donde la Cruz esta podrian obtener
Informacién. Es una cruz, una antigua cruz [es decir, no espafola]
Este es el nombre del lugar,

Del campamento a donde van los tewainurixi entrando,
Se oye el susurro cuando

Hacen su campamento, donde se les dijo

Cuando plegaron sus alas, los tewainurixi.

De alli se elevan

Y ellos volvieron a decirles dénde
Detenerse una vez mas.

Y ellos les dijeron que ese lugar se llamaba
Huchukawana.

De alli se elevan.
Y entonces empiezan a viajar nuevamente.
Y ellos les dijeron que alli donde se llama Kumayaka, las Serpientes,

Entraran de nuevo.
EEEEEER
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Otra vez continuan viajando.
Los tewainurixi,
Son muy sagrados,

Van caminando muy alegres, con mucho gozo, muy contentos.

De alli se elevan
Y luego siguieron volando y ellos les dijeron a donde ir
Para posarse en Teapari Mutimani,

Donde se muele ‘lixa."”

Otra vez viajan, viajan,

Se oye el bonito zumbido de sus alas.
¢ Por qué es que jamas oi esto antes?
Ta que eres la mas vieja, Aguila,
Procura que ellos se eleven alto,

Para viajar més rapido.

Nuevamente viajan,

Y contintan la ruta hacia la rancheria de los Petates [esteras tejidas].

Otra vez viajan,
Viajando hacia donde van.
Es seguro que vamos a conocer ese lugar,

Aunque todavia tenemos por delante un largo viaje.

De nuevo viajan,
Y ellos les dijeron que continuaran viajando,
Para poder llegar a Jérez.

A Teapua Matewua [Jérez]

Maxa Kwaxi sigue viajando

Entre los tewainurixi en este peregrinaje
Porque ellos no saben,

Sélo Maxa Kwaxi sabe.

De alli se elevan y siguen viajando
Hacia San Miguel.

7" Tintura amarilla que se obtiene de cierta raiz machacada y que utilizan los peyoteros para pintarse la cara. Cf. Lumholtz
(1900: 196-203).
8 Uno de los ayudantes del chaméan que como &guila guardiana ayuda a proteger a los nifios-pajaros en su vuelo o posible-

emmEEEE mente, Tatéi Werika Wimari, Nuestra Madre, la Joven Muchacha Aguila.
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Nuevamente van viajando.
Se elevan para ir a San Miguel,
Viajan y viajan

Y ahora se estan cansando.

Se elevan desde San Miguel

Y contintian viajando

Y entonces Maxa Kwaxi les dice
Vamos a llegar a Campos Verdes,
Harahuerta.

Tu, Maxa Kwaxi

Que lo conoces bien,

Continda vigilando a los sagrados tewainurixi,

Para que no les quiten su ‘uxa,

Aqui hay muchos espiritus que pueden quitarles su ‘uxa,
O que los pueden dejar ciegos.

Tu, Maxa Kwaxi, ta sabes coémo cuidarlos.

Ta continda vigilando los cuatro vientos, para que ellos no te
Quiten ni uno solo.

Tu los estas cuidando

Para que se siga oyendo el zumbido de sus alas.

Vuelven a elevarse sobre la planicie.

Continuan volando, muy lenta, lenta, lentamente,
Porque es una planicie muy, muy verde,

Y eso los pone contentos.

Siguen viajando con el viento.

Maxa Kwaxi sabe que otro va detras,

Otro mara’akame.

Le dice, joh, estas borracho!

Por qué andas cayéndote,

No dejes caer a una sola de las xikurite [calabazas votivas],
No dejes caer a un nifo.

Porque si lo haces es una ofensa grave.

Esto le dice.

No sueltes tu calabaza votiva.

Lo sabes muy bien.

93



94

Comision Nacional de los Derechos Humanos

Seguimos viajando,

No os preocupéis, mis nifios.
No os preocupéis

Solo Maxa Kwaxi os cuida.
Continuan caminando
Cuidando las ofrendas.

Siguen caminando, sin cejar.

Werika Wimari,'® no te detengas,
Y dales animo a los otros compareros

Que son tewainurixi.

Llegan al campamento con el nombre del Le6n de la Montafa,
Mayemuyéwe.

Y él llega a este campamento, porque fue

Aqui donde en tiempos pasados los dioses le dieron su nombre.
Estan llegando a donde vive Mayemuyéwe.

Se elevan desde el campamento y

Contintan viajando hasta donde esta Mezcal,
Maimuyaka.

Ala derechay a la izquierda, para que se abra,
Para abrirlo.

Para poder entrar, los tewainurixi.®

Entremos donde esta el peligro,

Con mucho cuidado para ver a Werika Wimari
Siguen viajando, siguen viajando,

Para subir por la cordillera divisoria.

Trepan la montafa,

Llegan a Tsauwiriwana,

9 Nuestra Madre la Joven Muchacha Aguila, generalmente representada como un &guila bicéfala.

20 Hainamari, la entrada o paso de las estruendosas nubes, es el peligroso pasaje o pasadizo por el cual se entra en el
territorio sagrado de Nuestras Madres, las Divinas Antepasadas y del Venado-Peyote. Los huicholes dicen que el Divino
Venado atraviesa sus grandes astas en la apertura entre los portales de nubes para sostenerlos abiertos mientras los
peregrinos pasan de uno en uno, en una sola fila. En el verdadero viaje del peyote, el mara‘akame hace la representacion
pantomimica de esto con sus muwiérite o plumas, que se identifican con las astas del venado sagrado. En la caceria del
peyote de 1968, Ramoén condujo a los peregrinos a través del simbolico paso, haciendo sonar su arco de caza como un
instrumento musical y sosteniendo un extremo contra su boca y pulsando la cuerda estirada de ixtle (fibora de maguey)
con la punta de madera dura de una flecha mixta. Se dice que la musica resultante tiene un efecto méagico: igual que
el retumbar del tambor en la ceremonia de los primeros frutos, el sonido de la cuerda del arco eleva a los peregrinos al
cielo, fuera del alcance de influencias hostiles. Al parecer, el arco musical es muy antiguo entre los huicholes. Hay un
repertorio completo de canciones, muchas de ellas referentes a las aventuras de los mitologicos pre-huicholes, los héwi
y los nanawata, para las cuales se afirma que la musica de arco es el Gnico acompafiamiento musical adecuado.
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Y contindan el viaje.

Y ahora han entrado,

Y siguen viajando a través de las nubes,
Dentro de ellas,

Estan atravesando Haikiténi [a través de las nubes].

Cuida a tus companferos, que son tewainurixi,

Cuidalos porque aqui pasamos por peligros.

Contindan viajando y se oye el bonito

Zumbido de sus alas mientras siguen viajando.

Se elevan del lugar donde estéa el Mezcal,
Y entonces les dicen que van a llegar

A Xurawe Muyaka, el Lucero del Alba,

El campamento del Lucero del Alba.

Vayamos a Hauriyapa, Tatéi Matiniéri,
Vamos a saber, vosotros que vais como los primeros que fueron,

Les dice Maxa Kwaxi a los tewainurixi.

Y luego dicen, lleguemos al Lugar del Pajaro
Porque hay un colibri, un pequefio colibri
Que no tiene alas y no puede volar.

Alli esta el pajaro, donde ponemos Tsauwiri.
Alli voy a daros alas para que podais volar.

Y para que de alli podamos trepar el Tsauwiri

[el paso o cordillera divisoria]

Luego les dijeron donde esté el Lugar del Pajaro,
Lo nombraron,

Para que pudieran llegar alli.

Maxa Kwaxi os dice como vamos a daros alas

Para que podais volar bien.

Vosotros que podéis sacar todo esto,
Sacadlo, para que pueda ser dado a los tewainurixi.

De modo que luego dice, ahora hemos arribado adonde
Esta Hainamari, donde esta la entrada.
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Tl que puedes, Maxa Kwaxi, haz que se sostenga el porton
Porque aqui estan los que les quitan la pintura de la cara,
Aquellos que pueden quitar ‘Uxa,

Por esa razén debes vigilarlos bien.

Ahora han llegado donde esta el porton principal [porque hay cinco]
Eso dice Maxa Kwaxi.
Ahora si, dice Maxa Kwaxi, ahora lo abriremos a la derecha

Para entrar a ‘#ri Tsata, Donde estan las Flechas.

Tu que puedes, Maxa Kwaxi,
Abre ahora las puertas.

Ahora esta abriendo las puertas,
Del lado izquierdo,

Abre la del lado derecho.

Abre el porton principal,

Y entonces todos los tewainurixi entran.

Se oye el bonito zumbido,
Porque ahora estan entrando por los portones de nubes.

Sé muy cuidadoso, Maxa Kwaxi, con aquellos que van por
Primera vez

Porque no saben nada.

Justo ahora vamos a pasar por mucho peligro

Hay muchas flechas de enfermedad que nos pueden quebrantar,
Vayamos a Kutsaraupa Hauriyapa, donde esta Tatéi Matiniéri
M+i’'ukimayaka [Casa del Hombre Muerto], Xukdrita [lugar de la
Calabaza Votiva]

Tupina Hapa [Lugar del Péjaro Tupina], Hinarimayaka [Pene],
Xapimukaka [Vagina], Xuturi [Lugar de la Flor de Papel], a todos
Estos lugares vuelan.

Todo esto aprenden bien.

Luego dijeron, ti que puedes y sabes bien

Como protegernos, ponte a nuestro lado,

Para que no haya problemas,

Pues mientras haya problemas, no quiero que ningun tewainurixi
Se quede atras.

Aqui, entre los espiritus de aquellos que fracasaron no quiero que
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Ellos fracasen en su empresa sagrada.
Pues hay muchos aqui que nos pueden hacer fallar.
Kakawame, ti a quien nunca se le acaban las palabras,

Quédate aqui conmigo para ayudarme.

Siguen viajando,

Contindan viajando hacia donde van

Estan muy contentos,

Siguen viajando muy felices.

Contindan viajando,

Y él con su poder

Sigue viajando,

Y a sus espaldas Maxa Kwaxi cerr6 el porton,
Y asi continGian viajando.

El sigue viajando

Y ellos les han dicho a donde dirigirse,

A Guadalupe Ma’ayéwe,

Siguen viajando para arribar a esa rancheria.

ContindGan viajando

Se oyen los sonidos, los lindos sonidos de los tewainurixi
Mientras viajan en el viento.

Siguen viajando y rodean donde esté

El pequefio tsikiri[la cruz de estambre].

Contindan viajando,

Como pajaritos.

Luego se levantan de alli

Y siguen su viaje,

Esos tewainurixi

Hasta la punta de Paxturi.

Contindan viajando muy lenta, muy cuidadosamente,

Con mucho cuidado

Porque se dirigen a Entre las Flechas [‘rt Tsata] donde hay ofrendas

Alli esta Guadalupe Ma’ayéwe, donde estan las ofrendas,
Donde estan las ofrendas que alli dejaron los antepasados.
Siempre con mucho cuidado,

Todos estan viajando,
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Los tewainurixi, con mucha contricién,

Porque van muy sagrados

Con sus muwiérite, lenta, lentamente,

Hacen poco ruido, un poco de ruido,

Como si fuesen gotas de agua.

Todas las ofrendas, las calabazas, las flechas,

Las ofrendas viajan con los tewainurixi.

Siguen viajando, continGan volando,

Como si un diminuto ser estuviera volando en el viento.
Se les ve en el viento.

Pasan por encima de un pequefio lago,

Pero poco a poco, para no caerse

En el agua.

Observan el lugar, Tsinurixka, es ese
El Punto en el que van a entrar.
Tsinurixka llaman a las ofrendas que dejaron los wixarika [huicholes]

Les dijeron, van bien

En la direccion correcta,

Van a aterrizar en

Mukunyiwe, donde esta la ofrenda de la cuerda anudada.?’
Vuelan descendiendo y ascendiendo

Como si estuvieran un poquito pesados.

Van a lo largo de la cuerda [con bolitas de algodon]??
Manteniéndose juntos para no caer.

Agarrandose fuertemente.

Contintan viajando por la wikuxau [cuerdal,

Viajan por ella para no cometer un error.

Tres cuerdas anudadas desempefian un papel importante en el viaje del peyote. Una es la llamada cuerda calendario
descrita por Lumholtz (1900), en la cual la extension del peregrinaje del peyote es representada mediante nudos, uno
para cada dia, que se van desatando a medida que transcurren los dias. La otra es para la cuerda de ixtle en la cual el
mara’akame oficiante ata nudos que representan las experiencias sexuales extramaritales adultas de cada uno de los
peregrinos; al final de una ceremonia en la cual los peyoteros confiesan publicamente dichas experiencias, dando ademas
el nombre de cada pareja, se quema la cuerda anudada, con lo cual los peregrinos retornan, simbélicamente a su infan-
cia. Una tercera cuerda, en cierto sentido mas importante, es aquella en la cual los peregrinos son anudados, cada nudo
representando a un peyotero, atando de esta manera a los participantes entre si y al chaman, lo que puede considerarse
un cordén umbilical simbolico; los nudos son desatados cuando los peyoteros regresan (Cf. Furst, 1972b: 159-161).

La cuerda de ixtle en la que se han atado las bolitas de filamentos algodonosos del fruto de la ceiba que representan a
los nifios. Generalmente, un extremo de la cuerda esta atado a una flecha ceremonial clavada en el suelo cerca del tam-
bor del chaman, y el otro a una silla de chaman en miniatura, adornada con cruces de estambre y astas de venado que
representan al Hermano Mayor o como en la ceremonia presenciada en El Colorin, a un escudo ceremonial con ofrendas
y simbolos pertenecientes a Maxa Kwaxi.
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Mayentue, se elevan para viajar a Mayenue,
Se elevan desde Mukunytwe, donde esta la cuerda sagrada,
Luego empiezan a viajar de nuevo hasta que llegan a

Mayente, habiendo estado donde se halla la pequefia cuerda sagrada.

El chaman esta cuidando a los nifios
A quienes est4 llevando
Los esta aconsejando

Para que no haya problemas.

Todos los compafieros llegan a Werika Nuitsi,
Que es la deidad aguila
A quien conocéis bien.

También Tsikuakame [payaso ceremonial] esta entre los tewainurixi,
En la forma de una diminuta calabaza tierna,

Se ponen a jugar muy contentos,

Continuando el viaje.

También yo voy a Parikutsi,
Con gran felicidad y placer voy,
Dice Tsikuakame.

Vayamos a donde vive Werika Wimari,
Vayamos a donde esta Nuestra Madre ‘Utianaka,
Vayamos a donde esta Niwetukame,

Todos ellos, para saber donde Nuestra Madre esta.

Vayamos donde esta la que nos abraza,
La que nos ama tanto.
La que es Nuestra Madre,

Les dice Maxa Kwaxi.

Los que estan aqui por primera vez,
Los nifiitos, vosotros no sabéis.
Vamos a ir alla para que sepais

Les dice Maxa Kwaxi.

Se elevaron desde alli y luego

Les dieron mas instrucciones,

Ahora van a aterrizar sobre aquella montafa.
EEEEEER
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Aterrizan en la montafa llamada Witséxka Tsiye.?®
Alli se oia el muy diminuto ruido

Porque marchaban muy despacio

En el vigje,

Y aterrizaron

Sobre la montafia de Witseka Tsiye.

Nuevamente ellos les dijeron, solo el Sol
se los dijo, hay otro lugar,

Para que podais ir y descansar.

Alli esta ‘Uxata [Punto Zacatongo]
Alli esta el sendero que lleva directamente alla.

Contindan viajando,
Viajando muy contentos
Todos los colibries van viajando muy felices.

Van viajando muy contentos
Y de aqui en adelante van a viajar
Todavia mas felices, porque

Les estan arrojando flores, la anaranjada caléndula,

El rojo madrofo, son las flores que les estan arrojando.

Siguen adelante con mucha felicidad,
Con sus tsikirite en las cabezas, los nifios
Van felices porque

Van a descubrir a donde van.

Se elevaron desde ‘Uxata
Y se fueron volando otra vez

Ahora estan volando en el viento.

Contindan viajando y viajando

Y llegan a Kiaréka [Tierra Ramos].

Se elevan de Kiaraka

Y entraron en Ramuxa [Ramos] que es el pueblo.
23 Witse = un ave pequefia de rapifia.
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Y contintian viajando para aterrizar.
Estan viajando para
Arribar a la cordillera divisoria

Que los separa de Tatéi Matiniéri.

‘Uxipita es donde descansaron,

Donde Nuestros Abuelos descansaron,
Donde el Sol descanso,

Donde Nuestro Abuelo [el Fuego] descanso,

En el campamento del Tambor.

Aqui es donde descansaron

En los tiempos pasados

Cuando vinieron aqui en peregrinaje
Les dice Maxa Kwaxi.

Sed muy cuidadosos, hijos mios, mis nifos,
Porque ahora vamos a llegar a Hauriyapa,
(donde dejaremos las velas y las ofrendas)

Vamos a llegar a ‘Utzaraupa, Tatéi Matiniéri.

Todos vamos a regresar bien,

Sin ninglin problema,

Porque vamos a donde esta Tatéi Werika Wimari,
Tatéi Kukuru Wimari, Niwetikame, Tatéi Niwetukame
es Nuestra Madre.

‘Utzaraupa es Nuestra Madre,

Vamos alla para saber, para entender.

Maxa Kwaxi no vacila,
Soy yo quien os elevara alto,
Si algo nos sucede yo soy quien

Os regresara a vuestra rancheria.

Vamos a pasar por donde Kukurd Wimari esta

Que es la Madre del Maiz [en la forma de una tortola],
Vamos a pasar por alli,

Maxa Kwaxi les dice.

Los tewainurixi siguen viajando
Muy contentos porque EsmEmmn
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Van a conocer Wirikuta
Y a entender

Todos continlan caminando muy contentos como

Si estuvieran jugando.

Contintan viajando

Hasta donde se alza el arbol de la ‘uxa [para moler pintura para la cara]
Arribaron al campamento del arbol ‘“Uxa.

Y al Campamento del Leén.

Llegaron.

Contindan viajando,
Se oye el zumbido, poco a poco, despacio, despacio,
Como si fueran gotas de agua.

Siguen viajando, contindan
Viajando en el viento,
Van volando muy despacio.

Ahora nos estamos acercando a ‘Utzaraupa, Tatéi Matiniéri,
No os detengéais aqui, no os demoréis aqui,

Porque aqui hay un peligro.

Ahora hemos llegado a Hauriyapa,

Donde esta Xuttri?*

Donde hay nifios

Donde los ninos vienen a bafarse,

Ahora hemos llegado a Hauriyapa.

Por fin llegaron a Tatéi Matiniéri [Lugar de las Madres],
Ahora estan viendo cémo es Wirikuta.

Todo lo que hay en Wirikuta.

Maxa Kwaxi les da vida,

Kupfiri a todos.

Les dice, veamos, démosles
Kupfiri a estos nifos,

Que vinieron aqui para conocerte.

Este lugar se llama Kutsaraupa

24 PP - . are
- Xutari ‘iwiyekdme, Diosa de las Flores y la Fertilidad.
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Este lugar se llama Tatéi Matiniéri,
Aquellos que no saben, los que son nuevos,

Que son los primeros matewamete

Aqui es donde se ofrece el nunutsi[bebé] a los dioses
Hay alguien que nombrara al nifio,

Para darselo a los dioses que estan aqui en Kutsaraupa.

Dad al nifio que viene, al matewame,

A los cuatro vientos.

Rezad como es debido,

Porque ellos son el padre y la madre del nifio,

Que pueden rezar para que los dioses, el Sol, el Fuego,

Kutsaraupa, Tatéi, se den cuenta de esto.

Ahora han cumplido con todo,

Ahora se dan cuenta del hecho de que aqui esta un nifio matewame.
Dice:

Tatéi Matiniéri, Tatéi Kutsaraupa,
todos los que estais aqui, he aqui que este nifio ha venido,
¢ Acaso no deseamos,

Acaso no queremos,

Que sus padres y sus madres,
Lo ofrezcan a los cuatro vientos?
Abrazadle bien, sostenedle bien,
Para que no caiga enfermo,
Mafana o al dia siguiente,
Kupftri es nuestra vida.

Dadle vida,

Kutsaraupa, dadle vida,

Tatéi Matiniéri, dadle vida,

Para que un dia venga

A arreglar las ofrendas.

Contindan viajando desde alli
Pero ya han cumplido con su obligacion.
Siguen caminando

Y ellos les dicen que en tal y cual lugar,

25 Matewame, peyotero novicio. Matewamete, plural. EEEEEEm
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Hay una pequena puerta,
Por la que tenéis que pasar,
Para poder seguir caminando.

Contintan andando

Pero con mucho cuidado, sobre las ofrendas,

A donde estan las xukdrite, las calabazas de ofrenda

Y él sigue caminando, poco a poco, con su familia xukuri,

con sus hijos sigue caminando poco a poco,

Lenta, lentamente, esta pasando en medio de las calabazas de ofrenda
Si caminara ligero o torpemente, podria haber problemas,

Y por esa razén camina con cuidado, con sumo cuidado, despacio,
despacio,

Con sus alas, poco a poco,

Para decirles a los nifios a donde van, para ver
Donde tienen que poner sus pies,

Para ver como salir de alli sin ningin problema.

Ahora él esta pasando por encima de Tsinurita,

Por encima de los Kakauyarixi, los antiguos dioses.
Tsinurita es flores, la flor cempoal, el madrofo, la azucena,
Xikuri, tsauye, tsuwiri, muchas flores.

Que él esta regando en Tsinurita.

Se llama asi porque es un lugar muy florido, muy hermoso.
Las estan cuidando

Porque los tewainurixi van a venir aqui.

Ahora pueden beber naawa?® [maiz fermentado]

Para que se den cuenta de que también traemos ma’awari®” que es naawa.
El chaman les dice,

quien tenga un hijo o una hija

Deberia tener cuidado de cémo se los nombra,

Como se les dice [ensefia],

Qué trabajo tenemos

Qué obligaciones [rituales] tenemos,

Como mujer, como hombre.

El hombre dando tabaco a los otros hombres,

26 Naawa o tejuino. Bebida fermentada de maiz. No debe faltar en las ceremonias.

EamEmEEm 27 El significado es ofrenda. De ahi la palabra Mawarixa: fiesta en la cual se sacrifica a un toro como ofrenda.
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A los que vinieron a la fiesta,

Y dandoles a beber naawa

Y las mujeres alli, junto al chaman encendiendo velas,
Repartiendo [regalos] para el chaman,

Para que mafiana y al dia siguiente puedan decir,

Ah, esa mujer tiene corazon,

Ese hombre tiene corazon,

Asi les habla el chaman.

Dice que esto jamas terminara,
Esto que se refiere a nuestra herencia que nuestros
Abuelos nos dejaron.

El chaman les dice,

No recuerdo dénde estaba yo,

en qué estado me puse,

Y su esposa le responde,

Bueno, tu lo sabes, solamente tU sabes a dénde fuiste,
En qué rancheria estuviste,

Le dice su esposa.

Por esa razon muchos cantadores lo hacen de esta manera,
Y tienen problemas en su familia,

Las cosas no resultan bien,

La familia se enferma.

Veamos, voy a ver en qué rancheria estuve,

Para ver donde esta la familia,

Voy a ver,

Veamos si es lo mismo que era [en los tiempos antiguos].

Continda viajando,

Tsinurita, Tsinurita,

Se eleva desde Tsinurita,

Y sigue caminando alli, en las nubes,

Poco a poco, los conduce alli.

Ah, ahora si, ahora he descubierto que aqui hay peyote.
Ahora recojamos todos un poco,

Qué lindo es el peyote,

Es como una flor sagrada.
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Continta andando,

Pero con sus flores,

Comiendo, alimentandose,

Con su ‘Uxa, con su sagrado alimento,

Con toda su familia,

Toda su familia sigue caminando muy contenta,

Dichosamente comiendo tutd [flor, es decir, peyote].

Contintian caminando,

Ellos les dijeron tenéis que llegar al pasaje de las nubes,
Y llegan alli,

Ellos les dijeron tenéis que llegar al arbol ‘txa,

Y llegaron alli,

Ellos les dijeron tenéis que llegar al Campamento del Ledn,
Y llegaron alli,

Ellos les dijeron tenéis que llegar a Tatéi Matiniéri,

Y llegaron alli,

Ellos les dijeron tenéis que llegar a Tatéi Matiniéri,

Y llegaron alli,

Poco a poco,

El zumbido de sus alitas,

Volando en el viento,

Dondequiera ellos dijeron,
Alli llegaron.

Contintan caminando, caminando, lenta, lentamente,
Iban a llegar al paso de las nubes,
Con gran cuidado, muy cuidadosamente,

Recordad bien dénde vamos.

Porque vamos a pasar por encima de las ofrendas.

Nos estamos acercando a Paritékua
Frente a Wirikuta

Estamos llegando alli.

Ahora él esta empezando a percibir la distancia,
A ‘Unaxu, de donde el Padre Sol estallo
Asomandose por Wirikuta.
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Ahora nos estamos acercando.

Se elevaron del paso de las nubes

Y continGan caminando.

Llegan a Chakira [collar de cuentas],

Asi es como se llama ese antiguo campamento,
Llegan al campamento de Chakira,

Y siguen viajando.

Contintan andando,

Y llegan a la rancheria de la oscuridad,

Llegan alli y siguen caminando.

Contintan caminando
Lenta, lentamente, volando, volando,
Los tewainurixi van muy bien

Los tewainurixi van sin problemas.

Contintian caminando,

Hasta que trepan a Tsauwixika,

Como cuando uno se agarra de algo, como enredaderas
Para balancearse y subir,

Para ascender hasta el cielo,

Llegan al cielo.

Contindan viajando,

Partieron de alli y siguieron andando,

Rumbo a Ojo del Venado,

Ojo del Venado es el nombre de esa rancheria.

Siguen caminando,

Llegan a Tukitsata 2®

Donde nace el fuego, de las teas,
Teakamutemane tatéima,

Donde naci6 Tatewari.

Contintian caminando,
Se elevan desde alli
Se elevaron desde Tukitsata

Lenta, lentamente, y volando mas contentos que nunca.

28 Proviene de la palabra ttki que significa templo. sEEEEEE
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Ellos les dijeron que iban a llegar,
A Wiru’uima, Wiru'uima,

Llegamos al Wiru'uima,

Aquella alta montafa [en Wirikuta],

Llegaron alli.

Yo les digo, éste es Wiru'uima,
Yo les digo a los nifios,

A todos lo que son matewamete.

Wiru’uima los abraza, Wiru’'uima, la Madre del Tambor,
Wiru’uima abraza a los ninos,

Porque ellos van a visitarla con mucho gusto.

Ella les pregunta, ;de donde venis?,

¢,De donde venis?

Qué bellos nifios los que vienen aqui desde tan lejos para visitarme,
Vienen desde tan lejos para visitarme,

No sé por qué,

¢ De dbénde vienen?

¢ Quiénes son sus parientes?

Asi dice Wiru'uima.

Ahora hemos llegado
Donde esta Niwetukame,
La que tiene una calabaza votiva de los nifios,

La Madre misma de todos los nifios.

El le dice a ella, mira, te traigo tu familia,
Nunca hemos venido aqui antes,

No sabemos nada,

Vinimos aqui para ver a Niwetukame,
Para verla,

Vinimos para ver.

Aqui donde el Padre Sol estalld

Aqui donde se quedo nuestra Madre

Que es Niwetukame.

El saca una cosa muy linda

Que es tsukdri[calabaza de ofrenda). Se las alarga,

108



Los huicholes o wixaritdri: entre la tradicion y la modernidad. Antologia de textos 1969 - 2017

Les dice, sentaos sobre ella muy contentos,

Con mucha tristeza, como si sintierais que vais a llorar,
Les dice, llegan hasta tan lejos,

Y yo también lo hago,

Jamas los conoci, dice Niwetukame,

Nunca les he visto,

Ahora estoy muy contenta, estoy muy feliz,

Asi habla Niwetukame.

Les daré vida,

Les doy su vida para que vayan contentos

Les doy flores,

Ella arroja flores a los pies de los nifios,

Caléndula, madrono, flores de cactus y muchas otras.
No saca sino sus flores para los nifios,

Porque son tan sagrados que son muy bien cuidados.

Los abraza con gran placer,

Ella los abraza,

Mirad a mis nifios, yo soy la que os abraza,
Yo soy la que os pone en libertad desde aqui,
Y ustedes van alla.

Hacedlo todo con gran cuidado,

En todas las circunstancias guardad el kupiri
En todo.

No sé de dénde vienen,

Verdaderamente no sé bien de dénde vienen,

pero quiero que me lo digan,

Asi habla Niwetukame.

Alli también viene Tsikuakame,?®

Tsikuakame llega muy contento,

Ahora encended las velas,

Vosotros, nifios, todos encended vuestras velas
Porque estais con vuestra Madre Niwetukame.

Aqui estamos ahora, muy felices, muy contentos,
Abrazad a su Madre Niwetukame,
Estamos en ‘Unaxu, donde el Padre Sol estallo

2% El payaso ceremonial. 109
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Y lo sabemos todo,
Sabemos donde el Padre Sol salié en un estallido.

Se ve el océano, muy bonito,

Un poquito de espuma que surge

Es muy bonito, me gustaria llegar alla,

Porque su secreto [es decir, poder mégico] es bueno para uno,
Ya llegamos,

Lo hemos visto todo

De Nuestra Madre Niwetukame,

Lo hemos aprendido todo,

Doénde esta Nuestra Madre,

Donde esta el xukduri,

Doénde estan las flores,

Donde esta los Kakatyarite,

Quiénes son Nuestros Abuelos, Nuestras Abuelas,
Alla en sus lugares,

Doénde esta el Venado,

Donde esta Nuestra Madre Peyote,

Ahora hemos llegado aqui,

Descansando, descansando.

Ahora hemos venido,

Ahora les hemos visto,

Hemos visto sus lugares

Para que retornemos bien, llevando el tambor
A donde nacié

Alla a la orilla del mar,

Alli nacio, alli lo devolveremos,

Alla, muy lejos,

Seguiremos nuestros pasos,

All4 seguiremos el zumbido de las alas,

Las alas, los pasos de los tewainurixi.

Por supuesto, lo anterior sélo narra la mitad de la historia. Falta la narracién del vuelo de
retorno al hogar de los tewainurixiy su obligatoria visita ceremonial a todos los lugares sagrados
de la sierra. Con el tiempo y con la sagrada geografia firmemente grabada en sus mentes, los
tewainurixi emprenderan fisicamente el mismo circuito ceremonial siguiendo su regreso desde
Wirikata como hikuritamete iniciados, companeros en la caceria del divino peyote.

Ramon tenia el propésito de narrar esta segunda parte tan importante, en una ocasion futu-
ra. Pero desgraciadamente, ello nunca ocurriria.
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Alos tres meses, durante una fiesta para celebrar el desmonte de una nueva milpa, Ramon
murié por heridas de bala, antes de que sus parientes pudieran sacarlo de las faldas de la sierra'y
llevarlo por el rio Santiago hasta un hospital de Tepic, Nayarit. Los tiros fatales fueron disparados
por otro huichol durante una discusion, no se sabe sobre qué asunto. Los testigos oculares dije-
ron que la causa de la disputa habia sido la usual borrachera que es casi obligatoria en ese tipo
de ocasiones. El agresor tratdé de escapar, pero fue aprehendido por los parientes de Lupe que
lo entregaron, herido pero vivo, a las autoridades de Tepic. Dijeron que el hombre estaba “loco,
loco de celos”.

Aparte de lo mucho que Ramon significaba para su esposa Lupe, sus parientes y aquellos
de nosotros que lo conocimos y valoramos como amigo, su muerte dramatiza la otra cara de la
vida huichol. El ideal cultural y las normas apreciadas son: la unidad, el equilibrio y la armonia.
Particularmente en las ocasiones sagradas es de esperar que todos pongan a un lado sus sen-
timientos hostiles hacia los demas; como el propio Ramén a menudo decia: “Todos deben estar
unidos, todos tienen que ser un solo corazon”. Lo decia en relacion con el peregrinaje del peyote,
pero sus palabras se aplican a todas las demas ceremonias y al comportamiento general. Pero
en el mundo real, no menos que en cualquier otra cultura, la huichol tiene sus contradicciones y
elementos destructivos, y se producen frecuentes violaciones a la conducta ideal.

Inutil es decir que las fuerzas que escapan al control de los huicholes y que chocan diaria-
mente con los diferentes sectores del estilo tradicional de vida, si es que realmente no minan sus
cimientos mismos, han tendido a aumentar mas la desarmonia y a agravar el conflicto interper-
sonal e intercomunitario.

A este respecto, digamos que hay una especial pertinencia para algunas de las conclusio-
nes a las que arriba Myerhoff acerca de la subyacente significacion del complejo simbdlico
maiz-venado-peyote para la supervivencia de la cultura huichol.*°

En Wirikuta, escribe dicha autora, no existe el tiempo con sus compartimentos y limitaciones, asi
como tampoco hay reclamos e intrusiones conflictivas de la realidad social en el dominio subjetivo,
individual. Todos los aspectos negativos de la herencia humana —discordia, celos, ambivalencia,
espiritu de contradiccion—desaparecen las distinciones entre el presente real y el pasado mitol6-
gico: todo es inmortal, todo es armonia. Ademas, el complejo simbolico amortigua el problema de
la incoherencia moral, pues:

Al hacer posible la retencion del pasado como parte del presente, elimina la necesidad de ocu-
parse de la cuestion de por qué cambi6 el mundo, por qué desaparecieron la belleza y la libertad
de los tiempos anteriores, por qué el hombre perdi6 el contacto con los dioses, las plantas y los
animales, por qué los esparioles les arrebataron sus tierras a los huicholes y por qué ya no es
posible llevar “la vida perfecta: ofrendar a los dioses y cazar al venado”.

Durante la caceria del peyote en Wirikita, continta diciendo esta autora, los simbolos prin-
cipales:

[...] convierten a la vida imaginaria en vida real, y proporcionan aquella fusion del orden de lo
“vivido” con lo “recordado” que Geertz describe como una de las tareas principales de la religion.
Wirikata no es un lugar imaginario. Los peregrinos no necesitan especular acerca de como sera.
Por su propia voluntad, dedicacion y virtud estan realmente alli, e incluso los que jamas han ido a

30 Barbara G. Myerhoff, 1974:260-264.
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ese lugar lo conocen por los informes de los otros buscadores de peyote. Tocan la tierra, sienten
que los cabellos de los dioses les rozan las caras, sienten el calor del fuego, mientras éste consu-
me su pasado, prueban las aguas de los manantiales sagrados, mascan el peyote en sus bocas y
contemplan con sus propios o0jos, como el mundo circundante se convierte en un luminoso y vivido
lugar de animales, plantas y flores magicos |[...]

Esta gente no envidia a nadie, al menos éste es su ideal. Tiene, en abundancia el mayor regalo
de una cultura: la plena convicciéon de que su vida esta llena de sentido. Tal como le gustaba decir
a Ramon: “Nuestros simbolos, el venado, el peyote, el maiz de cinco colores —todo, todo lo que
habéis visto, alla en Wirikita cuando fuimos a la caceria del peyote— todos son hermosos. Son
hermosos porque son verdaderos, reales”.

Tal como se dijo anteriormente, Tatéi Néixa no deberia considerarse aislada de la totalidad de la
cultura intelectual huichol. En su sentido mas estrecho, su funcién principal encaja claramente en
el complejo simbdlico maiz-venado-peyote y obviamente no se le puede entender fuera de dicho
complejo. Como tampoco habria que exagerar el valor de Tatéi Néixa, sobre todo en el contexto
de este ensayo: la endoculturacion sigue varios caminos simultaneos. No obstante, como lo ha
recalcado Myerhoff, el complejo maiz-venado-peyote y sus tradiciones asociadas esta en el cen-
tro mismo del estilo de vida huichol. En ese sentido, ciertamente que Tatéi Néixa es decisiva para
la continuacion de ese estilo de vida: mas que cualquier otro ritual, asegura que cada nifio hui-
chol, casi literalmente con la leche materna, empiece desde el nacimiento a asimilar algunas de
las verdades esenciales de la cultura tradicional huichol, mucho antes de emprender un viaje real
a la busqueda del peyote y en realidad, aunque nunca ese nifio llegue a visitar Wirikdta.

El mara’akdme carga al nifio mds pequefio y lo hace pasar encima del tambor. De esta manera le da el nombre huichol, 1971.
Foto: Marina Anguiano
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Tabla de estambres de colores que representa el pedimento y ofrecimiento del maiz a la Diosa Takiitsi Nakawé. Autor: maraakdme y artista
Eligio Carrillo Vicente, Colonia Huanacaxtle, Municipio de Tepic, Nayarit, 2011. Foto: Claudia Hernandez
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Ceremonias agricolas y rituales de caza/recoleccion.
. 1
El caso de los huicholes

Nadie obtiene su subsistencia

de los dioses, sin esfuerzo propio,

sin ceremonias y fiesta, sin sacrificio

y trabajo personal. Tales son los sacrificios
que los dioses demandan del pueblo
inferior para otorgarles maiz,

frijoles y calabazas.

Carl Lumholtz

La base econdémica de los huicholes actuales es la agricultura de roza y quema, cuyos productos
fundamentales son el maiz, el frijol y la calabaza. Esta agricultura de subsistencia se complemen-
ta hoy en dia, con una incipiente ganaderia extensiva de bovinos de forma prioritaria, aunque
también crian equinos.

En la actualidad las artesanias se han convertido en una fuente complementaria de ingre-
sos. Las piezas artesanales que tenian hasta hace unos afios solo caracter ritual y doméstico han
sufrido un proceso de comercializacion.

Los huicholes, cada dia mas emigran de manera temporal a la costa o a la altiplanicie na-
yaritas y a otras regiones colindantes de Jalisco y Zacatecas para trabajar como jornaleros en la
siembra y cosecha de diversos cultivos, entre ellos el maiz y el tabaco.

La caza, sobre todo la del venado se ha convertido tan sélo en algo ritual, debido al deterio-
ro del medio ambiente. Sin duda la caza y la recoleccion fueron las primeras actividades del grupo
que a través del tiempo, se fue convirtiendo en agricultor y después, ya en este siglo adopté la
ganaderia. Esta aseveracion se ve reforzada en la propia mitologia huichol: “el maiz fue primera-
mente venado”, es decir, el primer sustento.

Este trabajo se publicd como un capitulo del libro Sistemas de trabajo en la América indigena, editado por Claudio Este-
va-Fabregat. Quito, Ediciones Abya-Yala, 1994, pp.161-210. (Coleccién “Biblioteca Abya-Yala”, nim. 13). Quiero hacer
un homenaje péstumo a mi maestro y amigo recientemente fallecido, Claudio Esteva-Fabregat, el gran antropélogo
catalan-mexicano, exiliado en México a causa de la Guerra Civil Espafola, fundador de dos escuelas de antropologia en
Espafa y Premio Bronislaw Malinowski.
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Tabla con estambre que representa a un venado sagrado y el peyote o hikuri.
Artista: Eligio Carrillo Vicente. Huanacaxtle, Nayarit, 2015.
Foto: Marina Anguiano.

Los huicholes todavia practican el sistema de roza y quema.
Colonia Huanacaxtle, Nayarit, 2011.
Foto: Marina Anguiano.
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En 1985, el investigador noruego Carl Lumholiz se
referia a la importancia ritual de este animal de la siguien-
te manera:

[

y los venados mismos son de tan capital importancia en la vida
religiosa de la tribu que, si por algun motivo se llegasen a extin-
guir, la religion de los huicholes tendria que modificarse.?

Este hecho en parte ha ido ocurriendo, ya que los
venados casi han desaparecido de los montes cercanos
al territorio huichol y ahora hay que ir mas lejos para ca-
zarlos. A este problema se ha aunado la prohibiciéon del
gobierno de portar armas de fuego, con las cuales los hui-
choles hoy en dia cazan.

Los venados todavia se atrapan y sacrifican a las
deidades, pero cada dia mas se inmolan reses que los
sustituyen. En el momento en que se sacrifica al toro, se
sostienen junto a él, cornamentas de venado como dicien-
do: “es como si fuera un venado”.

La mayor parte de la agricultura que practican es
como ya se dijo, la de roza y quema. Se utilizan como im-
plementos agricolas la coa o bastdn plantador y el arado,
segun sean las condiciones del terreno en el que se tra-
baje. En algunos sitios planos se ha introducido el uso de
tractor y de fertilizantes, pero en pequefiisima escala. A
la par de los tres cultivos mesoamericanos segun en qué
altitudes viva el huichol, acostumbra sembrar durazno, ci-
ruelo, zapote, sandia, meldn, cafia de azlcar, entre otros.

Tanto para la agricultura de temporal como para la
ganaderia extensiva, se requieren lluvias abundantes y
oportunas. Por ello, gran parte de los rituales se abocan
a su obtencion.

Se venera de tal forma al agua que adultos y nifios
por igual, se lavan la cara, la cabeza y las manos todas
las mafanas para obtener salud y fuerza, dones que le
atribuyen al mar y a los manantiales. “Estos son lugares
sagrados habitados por seres maternales o serpientes
que suben al cielo con las nubes y descienden en forma
de lluvia”. Y en palabras de Lumholtz:

Es el agua el mas generalmente reverenciado de los cuatro ele-
mentos, y no hay fiesta en que el pueblo no se rocie la cabeza.®

Lumholtz (1981, II: 45). Para una descripcion completa de la caceria ritual del venado, véase en un futuro cercano el tra-

bajo de Denis Lemaistre. “The deer that is peyote and the deer that is maiz”, en Stacy B. Schaefer y Peter T. Furst (eds.),
People of the Peyote. Huichol Indian History, Religion & Survival. Albuquerque, University of New Mexico Press, 1996, pp.

308-329.

3 .
EEEEEE®R Ibid.: 57.
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Asi como en la cultura occidental, el afio se divide en cuatro estaciones bien definidas, en la
cultura huichol sélo existen dos temporadas: la hUmeda o lluviosa y la seca. La primera se asocia
con la agricultura y la segunda con la recoleccion del peyote, cactus alucinégeno llamado hikuri
en huichol. De manera genérica, podria decirse que durante el “tiempo de lluvias” se realizan las
ceremonias agricolas y en el de las “secas”, rituales de caza-recoleccion. Esto no es totalmente
asi, sino que las festividades agricolas se ven reforzadas con rituales ligados a la caza del venado
y a la recoleccion del peyote. Lo mismo ocurre con las ceremonias del ciclo del peyote, en las
cuales se asocian rituales propios de la agricultura.

Durante la estacidén de sequia, las ceremonias se suceden durante un lapso mas amplio,
ya que el tiempo de ocio es mayor. Las peregrinaciones a la tierra del peyote pueden comenzar,
incluso quince dias después de la ceremonia agricola de los primeros frutos, es decir, en octubre
0 noviembre, o hasta fines de septiembre. Los ultimos grupos de buscadores de hikuri pueden
iniciar su peregrinaje tan tardiamente como diciembre o incluso en los primeros meses del si-
guiente afio.* La Fiesta del Peyote o Maiz Tostado, intimamente ligada a la peregrinacion, ocurre
normalmente en los meses de abril 0 mayo, incluso cuando empiezan a caer las primeras lluvias.

En cambio, si las lluvias son regulares y abundantes, ya para el mes de julio se suspenden
las celebraciones agricolas, pudiendo haberse comenzado desde abril. En los meses de julio,
agosto y septiembre, la principal preocupacion del huichol es cuidar el desarrollo de las milpas.
Cuando se han cosechado los primeros elotes y calabazas, por los meses de octubre o noviem-
bre, tiene lugar la Ceremonia de los Primeros Frutos.

La sucesion de las temporadas seca y humeda, no sélo cambia la vida econémica, social
y religiosa de los huicholes, sino incluso, el tipo de asentamiento. Ciertos huicholes, debido a las
condiciones del relieve tan accidentado en el que viven y a la lejania de sus parcelas, habitan
en dos casas diferentes: una durante la época de sequia y otra en la temporada lluviosa. A esta
Ultima se le denomina “rancho de aguas”.

Mediante las ceremonias del ciclo de la temporada lluviosa y el ciclo de la temporada seca,
los huicholes consideran controlar al sol y a la lluvia, de manera que se dé un equilibrio entre
ambos, equilibrio que es necesario para el buen desarrollo de los cultivos.

Como ya habiamos sefialado, Peter Furst y la que esto escribe, en un trabajo anterior:

[la religion] huichol es esencialmente shamanistica, mégica y animista, en algunos aspectos tipica
de las sociedades que empiezan su etapa de agricultura de sustento, pero en cuanto a algunos de
sus supuestos adyacentes, mas cerca de las sociedades de cazadores y recolectores.®

La gran mayoria de las deidades del pantedn huichol encarnan fuerzas naturales, otras son
los “Amos” o “Duefios” de distintas especies de animales. Estas Ultimas son caracteristicas de las
religiones de sociedades que se hallan en la etapa socioecondémica de la caza y la recoleccion.®
Estos “Duefios” son a la vez protectores y homicidas de su propia especie y regulan las activida-

4 Enlos primeros dias de enero de 1971, cuando en la cabecera de San Andrés Cohamiata se estaba celebrando el cambio

de autoridades, llamado Cambio de Varas (Parkutiki en huichol), un grupo de peyoteros o hikuritdme que acababan de
regresar de la peregrinacion del peyote, entregaron esta planta y dos ovejas a las nuevas autoridades, con el fin de que
se sacrificasen. Es decir, en esta ocasién quienes habian participado en los antiguos rituales de caza-recoleccion propios
de la temporada de sequia, tomaron parte en una ceremonia de tipo civico-politico, con connotaciones religiosas. Esta
celebracion, junto con el Carnaval o Las Pachitasy la Semana Santa son de introduccion colonial y constituyen otro ciclo
diferente de los que aqui se tratan. Las tres festividades anteriores se llevan a cabo en la cabecera de las cuatro comuni-
dades y son las Unicas ocasiones en que se retne toda la poblacion de las rancherias dependientes. Cf. Anguiano, 1974:
182-183.

5 Anguiano y Furst, 1987: 20.
5 Ibid.
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des del cazador o del agricultor.” Si se caza en demasia, el indigena es castigado por el duefio
del animal respectivo.

El huichol se dirige a sus deidades en términos de parentesco. Y se refiere a ellas de mane-
ra genérica como Nuestros Abuelos, Nuestras Madres. Por ejemplo:

* Nuestro Abuelo el Fuego (Tatewari)

+ Nuestra Bisabuela (Takutsi Nakawé)

* Nuestro Padre el Sol (Tayaupa)

+ Nuestras Madres del Agua Terrestre y Celestial

* Nuestro Hermano Mayor (Wawatsari)

Segun la cosmogonia huichol existen deidades masculinas del Venado y Madres del Agua
de los distintos puntos cardinales. La lluvia se origina en el mar (Océano Pacifico), en los manan-
tiales sagrados, las charcas y otros depositos de agua que son las moradas de las Madres. El
agua preciosa bana a la Tierra, Nuestra Madre ‘Utfanaka, en un ciclo que nunca termina y exige
al hombre para poder completarse, una serie de obligaciones rituales.

Aparte de ‘Utianaka, Diosa de la Tierra, el Maiz y la Fertilidad,® cuentan con otras deidades
femeninas ligadas a la fertilidad y la vida, entre ellas Niwetukame, Madre Divina, especial para los

ninos y Xuturi ‘twiyékame, todas ellas manifestaciones de la misma diosa primordial: Nakawé, “la
ancianita que puso orden en el mundo”, madre de los dioses y de la vegetacion.

Las Diosas de la Lluvia de los diferentes puntos cardinales son:

+ Diosa de la Lluvia del Norte (Tatéi Auxatémay)

- Diosa de la Lluvia del Sur (Tatéi Xapaviyéme). Se encontraba, hasta hace poco, en la La-
guna de la Magdalena y al desecarse ésta, la reverencian en el Lago de Chapala.®

+ Diosa de la Nubes Orientales o Madre del Agua del Este (Tatéi Ni’ariwame). Habita en la
tierra del hikuri.

+ Diosa de las Nubes Occidentales o Madre del Agua del Oeste (Tatéi Haramara). Tiene su
morada en el Océano Pacifico, cerca de San Blas, Nayarit.

Benitez, 1971: 439.

Segun Lumholtz (1936: 39 y 85) y Zingg (1982, |: 339 y 535) el nombre de la diosa del maiz es Otuanaka. Respecto a su
escritura hay una pequefia diferencia entre la version de Lumholtz y la de Zingg. Furst y yo hemos encontrado, mediante
nuestras investigaciones, que ‘Utianaka es, a la vez Diosa de la Tierra, el Maiz y la Fertilidad. Segin Schaefer (1993:
7), quien a su vez se apoya en otros autores tanto de principios de siglo como de afios recientes, Niwétsika es la Diosa
del Maiz y aparece en los mitos de creacion. Lumholtz (1986: 38-39) y Zingg (1982, II: 537-540) se refieren a otra diosa
aparte: Yuliana’ka o lolianéka, que consideran Diosa de la Tierra. Zingg describe, con todo detalle la ceremonia que debe
realizarse al comienzo de la temporada lluviosa, a la cual llama “Ceremonia de Preparacion de la Tierra para Recibir la
Semilla, dedicada a Nakawé, Otuanaka e lolianaka”.

La Laguna de Magdalena o San Juanito estaba localizada en el estado de Jalisco. Todavia en el siglo pasado, cuando
Lumholtz escribié sobre los huicholes, tenia cinco leguas de longitud y tres de anchura y contaba con dos pequefas islas.
En sus aguas vivian bagres, truchas, mojarras, sardinas y nutrias. Después se desec6 con fines agricolas. En la época
del contacto hispano-indigena, la laguna formaba parte del sefiorio de Xochitépec o Guaxicar, habitado por indigenas
coanos, considerados para esa época, el grupo cora mas meridional. El territorio huichol era mas amplio que el actual y
colindaba, por el sur, precisamente con ese sefiorio. En el siglo XVI, en torno a la laguna existian varios poblados que
vivian de la explotacién de las salinas y la pesca. Seguramente los viajes o peregrinaciones de los huicholes a esta zona
para depositar ofrendas a la diosa también tenian una aplicacién practica: la obtencion de la sal. A sus parientes linguisti-
cos y vecinos, los coras, la obtencion de la sal les costé, nada menos, que el ser conquistados por los espafioles en 1722.
Cf. Anguiano y Olguin, 1990: s/p; Anguiano, 1992: 42-43 y 172-175.
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El venado es el simbolo del sustento y la fertilidad. Con su sangre se moja el maiz que va
a sembrarse, con el fin de “fertilizarlo”. El huichol considera que sin este animal tutelar no se ob-
tendria ni lluvia, ni buenas cosechas, ni salud. En pocas palabras, no se tendria vida. Esta deidad
cuenta también con diversas advocaciones.

« Wawatsari (Venado Principal, Hermano Mayor)
« Tatutsi Maxa Kwaxi (Bisabuelo Cola de Venado, Hermano Mayor)

* Kauyumarie (el ayudante del chaman o mara’akame)

Las personalidades de estas deidades “venado” y otras mas no estén totalmente definidas
y sus nombres tienden a ser intercambiables.!® Por esta razon, no siempre resulta claro cuél de
ellas desempefia tal o cual papel especifico en un ritual. Por ejemplo, respecto a la Ceremonia de
los Primeros Frutos, nuestro informante explicaba:

El mara’akame [chaman cantador] repite su canto una, dos, varias veces. Pero es Maxa Kwaxi
quien esta diciendo estas cosas, en secreto (magicamente), y el mara'akame es quien las oye
y las interpreta. Maxa Kwaxi, Kauyumarie, Wawatsari y el mara’akame son el mismo. De esta
manera Maxa Kwaxi le habla a Kauyumarie y éste, a su vez le dice las cosas al mara’akame. Y el
mara’akame interpreta todas las cosas correctamente, para que las aprendan bien."!

El orden de importancia de algunas deidades varia de una zona a otra del terreno huichol.
En ciertos sitios se considera a Nakawé la principal diosa creadora de la Tierra. En otros lugares,
el Abuelo Fuego, Tatewari, el primordial chaman guardian es tenido como la deidad principal del
amplio panteén de Kakauyarixi, término genérico con el que se designa a los sobrenaturales.
Para otros huicholes, el Padre Sol (Tayaupa) es el dios mas importante. Y en otros mas concep-
tualizan al Fuego y al Sol con igual jerarquia.

En general, puede decirse que los dioses masculinos se asocian con la temporada seca y
los femeninos con la lluviosa.

El ilustre antrop6logo Robert Zingg opinaba que entre los dos grupos se daba una especie
de “guerra de los sex0s”, una constante lucha campal. Sin embargo, consideraba que lo que real-
mente existe entre las Diosas del Agua y las Deidades del Sol y el Fuego es una oposicién com-
plementaria. Ambos conjuntos de divinidades intervienen en el crecimiento de las plantas —maiz,
calabaza, frijol—, propiciando lluvia y sol, tan necesaria la una como el otro.

El espacio sagrado es amplisimo en este grupo étnico. Esto hace que el huichol peregrine
y se mueva de forma constante. Acuda a lugares tan lejanos de su habitat actual como la costa
de Nayarit, el Lago Chapala (Jalisco), Real de Catorce (San Luis Potosi), a donde recolecta el
peyote, y al volcan Sangangtey, situado en las inmediaciones de Tepic, Nayarit, entre muchos
otros sitios.

10 Al igual que las Diosas del Agua, existen deidades venado de los diferentes puntos cardinales. Por ejemplo, Wawatsaries,
ademas del Venado Principal, el Dios Venado del Sur. La importancia del venado esta inmersa en la mente y en la vida del
indio huichol desde su infancia; por ejemplo, en ocasion del Proyecto de la Secretaria de Educacién Publica, denominado
“Imaginacion y realidad”, al solicitarles a los nifios huicholes que hicieran varios dibujos y un pequefio mural colectivo con
tematica libre, la mayor parte de ellos pintaron al venado. Este animal aparece, en la mayoria de las veces, de tamafo
descomunal en relacion con los hombres y sus casas. En su cuerpo se ve dibujado el peyote, varias veces. Cf. Anguiano,
1980: 9-30.

Anguiano y Furst, op. cit.: 76-77.
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La forma de agradar, honrar y propiciar a las deidades va desde la fabricacion de las nu-
merosas ofrendas, las penitencias, los ayunos, la abstinencia sexual, la celebracién de las cuan-
tiosas ceremonias, la Peregrinacion a la Tierra del Hikuriy los viajes sagrados que realizan los
mara’akate ? y los Custodios de las “Jicaras Votivas”. A la par de las peregrinaciones colectivas
se da una serie de viajes individuales o familiares a los diferentes lugares sagrados y a los nume-
rosos santuarios indigenas.

Los huicholes juzgan que sus principales alimentos son un especial don de los dioses y
tanto, para solicitar como para agradecer el haberlos recibido, celebran ceremonias periddicas.
No toman nada de los productos de la nueva cosecha de maiz, frijol o calabaza hasta que cele-
bran la Ceremonia de los Primeros Frutos. Aln los platillos ya elaborados exigen se ofrezcan a
las deidades, antes de que se prueben. Lo mismo debe hacerse con las bebidas embriagantes e
incluso, con el agua.

Al maiz, su cereal mas importante, le tienen especial reverencia. Hay cinco clases de maiz,
cada uno de color diferente: rojo, amarillo, blanco, azul y veteado, todos pertenecientes a diferen-
tes deidades.'® Lumholtz dice al respecto:

A tal grado llevan los indios la personificacion de este cereal que guardan cinco mazorcas en la
jicara sagrada de la casa, “para que esperen a los hijos del maiz”, es decir, a la proxima cosecha,
aunque por algunos meses carezcan del necesario para sus diarias necesidades. '

Asegurar la proxima cosecha es la principal preocupaciéon anual del huichol. Sus cultivos
dependen del agua y por consiguiente, todas sus peticiones a los dioses son en primer lugar, para
que llueva y en segundo término, para tener salud, suerte y larga vida. El canto del sacerdote in-
digena, la danza, la musica, el sacrificio de los animales, las oraciones tienen el mismo propésito.
Sin embargo, no son suficientes. Deben fabricar numerosos objetos ceremoniales: flechas, escu-
dos, “ojos sagrados” o tsikt rite, jicaras o tecomates votivos (xukurite). Estas ofrendas, cargadas
de simbolismo, pueden parecernos simples y de poco valor. No obstante, su elaboracion exige
considerable trabajo. Las jicaras son consideradas medios muy efectivos para las suplicas, ya
que los dioses cuando llegan a usarlas, se beben las plegarias del pueblo.'®

Las rogativas a las deidades no sélo se hacen con base en alimentos, objetos o ceremo-
nias, sino con simbolos pintados en el propio cuerpo, en especial en la cara o bordados y tejidos
en el vestuario y los adornos. La pintura facial representa las caras o mascaras de ciertos dioses,
entre ellos figuran: las Diosas del Agua, el Abuelo Fuego, el Padre Sol, la Joven Madre Aguila. Al
regreso de la Peregrinacion del Peyote y durante la fiesta dedicada a este cactus, los peyoteros
se pintan con una raiz amarilla,'® simbolizando a estos dioses.

Los cantos sagrados que se llevan a cabo en todas las ceremonias explican como los dio-
ses ensefaron al hombre lo que debia hacer para agradarlos: a construir templos, a cazar vena-
dos, a ir en busca del “Divino Cactus” (peyote), a cosechar el grano, a fabricar arcos y flechas, e
incluso a ejecutar ceremonias y rituales. Lumholtz explica el por qué de las ceremonias:

Plural de mara’akame, chaman, cantador, curandero y sacerdote.

Segun Schaefer (1933: 7) estas diosas son muchachas jévenes y reciben los siguientes nombres: Taurawima, maiz rojo;
Taxawime, amarillo; Tuxame blanco; Yuawime, azul y Chiwime, maiz veteado, a todas las considera como “diversas
advocaciones de la diosa del maiz”, Niwétsika.

Lumbholtz, op. cit.: 9

S bid., 77.

A la raiz se le designa en huichol ‘uxay se recolecta en Wiriktta, donde se da el peyote. Este lugar sagrado se localiza
en Real de Catorce, San Luis Potosi, muy lejos del territorio huichol. Con ‘uxa también decoran de amarillo con diferentes
motivos el violin y la guitarra, instrumentos que acompafan a la gran mayoria de los cantos sagrados.
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Los dioses viven irritados contra los hombres y les envidian todo, particularmente la lluvia. Pero
cuando las deidades oyen cantar sus hazafas por un augur, se sienten complacidas y se apiadan,
dejando entonces en libertad a las nubes que han estado deteniendo y la lluvia comienza. Asi,
pues, los chamanes e indirectamente el pueblo mismo, estan en posibilidad de hacer llover.'”

Estoy de acuerdo con Zingg, cuando afirma que las ceremonias huicholas son una forma
de participacion mistica con el reino de lo sagrado. Y esta participacion tiene por objeto influir en
dicho reino a favor del hombre. En la Peregrinacion del Peyote, los participantes asumen de tal
manera el papel de los dioses, que se convierten ellos mismos en deidades.®

Cuando el chaman canta y recita los mitos en las diversas ceremonias, no se limita a contar
lo que sucedid en otros tiempos. Mas bien, lo que hace es trasladar el pasado mitico al presente
y el presente al pasado, y fusiona de esta manera, el tiempo “real” y el tiempo “mitico”.

La totalidad de las ceremonias huicholas recrean los mitos sagrados. Y esta recreacion o
dramatizacion por medio de los rituales es casi perfecta. En otras palabras, se da una correlacién
completa entre mitoy rito.

Las ceremonias de ambos ciclos no tienen fechas fijas para celebrarse. Son muy fluctuan-
tes. Se conmemoran segun la posibilidad de las rancherias o poblados tanto de tiempo, como de
recursos. También pueden obedecer al mandato o peticion de las deidades, dados a través del
sacerdote cantador. Las fiestas pluviales son las mas movibles, ya que pueden realizarse durante
varios meses, en una sola ocasion o en varias, dependiendo de como haya llovido ese afio. Es
frecuente que llueva de forma torrencial mientras se cantan los mitos sagrados o justo en el mo-
mento en que finalizan, lo cual confirma en la mente de los indigenas la idea de que “es el canto
la causa de la lluvia”.

En ocasiones se traslapan las ceremonias de los dos ciclos en las diferentes poblaciones
del territorio huichol. Mientras en algunos sitios se dedican ceremonias a los dioses de la estacion
seca, en otros ya se empiezan a celebrar fiestas ofrecidas a las deidades del agua.

Ya se ha sefialado que el venado es el animal mas sagrado entre los huicholes, por ello
parece paradojico que se le sacrifique. Los indigenas consideran que no es una muerte definitiva,
ya que solo se ha entregado temporalmente su vida a los cazadores, con el fin de que puedan
realizarse las ceremonias. Después de darle muerte, lo tratan con gran cuidado y veneracion. Se
le pide perdon por haberlo matado y lo alimentan simbdélicamente con sus alimentos preferidos.
En la religion huichol existe el complejo peyote-venado-maiz. En la concepcion de los indigenas,
los tres elementos son sinbnimos. Asi, los primeros peyotes que se encuentran en Wirikuta (Real
de Catorce) son cazados como si fueran venados. A su vez, con la sangre del venado se sacraliza
el maiz a sembrarse. En la cosmovision del huichol, sin venado y peyote no se daria el maiz. Atal
punto depende la agricultura de la recoleccion del peyote y la caceria del venado.

Lumholtz, el pionero del estudio sobre los huicholes, sintetiza este complejo sagrado de la
siguiente manera:

[...] tan estrecha asociacion ven los huicholes entre el maiz, el venado y el peyote que suponen
que igual efecto se produce tomando caldo de venado: es decir, el maiz se da bien. Por lo mismo,
cuando se ocupan de limpiar los campos, comen jiculi antes de emprender el trabajo del dia.'®

7 Lumholtz, op. cit.: II: 9.
8 Zingg, op. cit.: Il: 164-165.
9 Lumholtz, op. cit.: II: 266.

121



122

Comision Nacional de los Derechos Humanos

Ceremonias de la temporada de sequia

Estas ceremonias también reciben el nombre de Ceremonias del Ciclo del Peyote y se inician
una vez que ha dejado de llover y se ha cosechado la tierra. Se componen de dos grandes
ceremoniales: La Peregrinacion del Peyote y la Fiesta del Hikuri o del Maiz Tostado, las cuales
estan constituidas por diversos rituales. La peregrinacion actual sigue al pie de la letra el mito que
describe la primera “Caceria del Venado-Peyote”. Segun el mito, este primer peregrinaje hizo que
el sol apareciera en el cielo: “Como el Venado-Peyote habia sido atrapado, el Sol ya podia salir
y reemplazar la luz de la luna que hasta ese momento era la Unica que alumbraba el mundo”.?°

Debido a que este peregrinar ya se ha descrito en diversas obras, sélo me limitaré a men-
cionar ciertos hechos importantes. La peregrinacion actual es la que hace brillar al sol. Es decir,
hay que realizar este peregrinaje afio con afio para que el sol alumbre, tal como se hizo en los
primeros tiempos.

El complejo venado-peyote-maiz se hace evidente en el mito de la “Caceria del Hermano
Mayor” o “Primera Peregrinacién”, la de los antepasados divinos. El Hermano Mayor se manifes-
t6 inicialmente como venado a los ojos del Guia: Tatewari. Al perseguirlo notaron que en donde
dejaba huellas de sus pezufias, crecia peyote. Le dispararon y vieron que no se moria, sino que
se convertia en peyote. Toda su carne y sus huesos eran peyote.

En la peregrinacion de hoy en dia, los participantes se desprenden de su personalidad hu-
mana por medio del ayuno, abstinencia sexual y diversos ritos de purificacion y de esta manera,
asumen las personalidades de las deidades que en tiempos antiguos iniciaron el peregrinaje al
peyote. Después de permanecer en Wirikita cinco dias, los peyoteros regresan a su tierra, car-
gados de la planta sagrada. En el camino se detienen en Tatéi Matiniéri, manantial sagrado para
tomar un bafo ceremonial.

Antes de integrarse a su rancheria deben cazar suficientes venados, los cuales son reque-
ridos para la Fiesta del Peyote. Esta caceria les puede tomar varias semanas.

En el transcurso de los meses que siguen al regreso del peregrinaje, los funcionarios del
templo indigena fukipa en huichol, llevan ofrendas de peyote a los principales lugares sagrados,
los cuales estan a veces, a varios dias de camino.

Cuando ha finalizado la caceria de los venados, se debe realizar el desmonte y la quema de
la maleza de las tierras del templo y de las rancherias. Durante la estacion de sequia, el campo
se seca demasiado. Para poder sembrar las milpas y que nazcan nuevos pastos para alimentar
al ganado se utiliza el fuego, que debe controlarse para que no se convierta en incendio total.
Se considera que las ceremonias de esta temporada de sequia “domefian 0 amansan al Abuelo
Fuego y al Padre Sol, para que ninguno de los dos queme por completo el mundo”.

Estas tareas del campo se realizan mediante trabajo cooperativo. En el caso de las tierras del
templo, son los peyoteros quienes las llevan a cabo. En la época adecuada, los funcionarios
del templo se ocuparan del cultivo de la tierra. En lo que concierne a las milpas de las rancherias,
quienes desbrozan las tierras suelen ser los invitados de quien ofrece la Fiesta del Hikuri Néixa o
Fiesta del Peyote.?'

Los motivos primordiales de esta festividad son la llegada del peyote a tierras huicholas y
la fortificacion del Sol. Se comparten las recientes experiencias de la peregrinacién. Se consume

20 Zingg, op. cit.: II: 73, 197-198.

21 Weigand (1972: 39) considera que en la comunidad de San Sebastian Teponahuaxtlan se trata de una ayuda mutua un
tanto simbdlica, debido a que se bebe en exceso bebida de maiz fermentado y el trabajo no es muy efectivo. Este hecho
deriva de que la limpieza de los campos se lleva a cabo al finalizar la Ceremonia del Maiz Tostado. En cambio en San
Andrés Cohamiata, sucede lo contrario, primero se desbrozan los terrenos y después se efectla la fiesta que culmina con
una borrachera generalizada o puede ocurrir que ambas actividades sean simultaneas.
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el cactus traido y se distribuye tanto a los que fueron a Wirikita como a los que permanecieron
en sus rancherias. Se ingiere en demasia, bebida de maiz fermentado (naawa en huichol) y se
reparten grandes cantidades de tamales proporcionados por toda la comunidad participante. Pre-
cisamente, los productos de las milpas comunales trabajadas en forma colectiva se utilizan en
ésta y en otras ceremonias.

Antes de llevar a cabo la limpieza del terreno se sacrifica un toro, ya sea en pleno campo,
o en el patio sagrado de la rancheria o cabecera de la comunidad.??> Cuando se le inmola en las
tierras que seran cultivadas, se hace junto al agujero donde se colocan diversas ofrendas, con el
fin de que la sangre caiga directamente en él. Las ofrendas consisten en flechas votivas, jicaras,
la sangre de los venados sacrificados al regreso de Wirikuta, hikuri, naaway tépe (aguardiente de
agave). Cuando se le mata en el poblado, la primera sangre que fluye de la res se recoge en una
jicaray se lleva a la futura milpa. Todos estos dones dedicados a la Diosa de la Tierra aseguraran
una cosecha abundante.

Cuando los anteriores rituales finalizan, comienza el trabajo de desbrozamiento, valiéndose
de machetes, mientras la musica de violin y guitarra los acompanfa.

Al regresar de desbrozar las milpas, cada uno de los participantes contribuyen con un trozo
de lefia para el Abuelo Fuego. Se les da de comer y beber a los machetes con los que han limpia-
do los campos, ya que han trabajado duramente junto con sus duefios.?®

El Dios Fuego esta presente, como en la mayoria de los rituales, por medio de la hoguera
sagrada. En esta celebracion, ademas de reverenciarlo por medio de la oracion, la lefia y el ofre-
cimiento simbdlico de alimentos, agua y bebidas alcohdlicas como es lo comun, se le dan fisica-
mente (de manera real) tamales de tamafio mindsculo, los cuales al caer al fuego se transforman
en peyotes.

Durante varios dias se baila la Danza de Tatutsi Maxa Kwaxi (Bisabuelo Cola de Venado)
también llamada del Venado-Peyote. En ella se golpea con los pies, de manera vigorosa el suelo
y se dan saltos. Los saltos de esta enérgica danza representan los brincos del venado que se
ve amenazado de ser cazado.?* Esto es muy légico si lo comparamos con la Danza del Venado
de los yaquis y mayos. Esta danza también se baila en la Ceremonia de los Primeros Frutos que
tiene lugar al final de la estacion himeda. Los peyoteros danzan con un fervor increible y sostie-
nen debajo del brazo pieles de venado. Durante las pausas, la gente entra al tukipa, donde los
musicos tocan el violin y la guitarra y se ponen a danzar sobre un tronco hueco, colocado frente
al altar, toméandose todos por la espalda.

Se llevan a cabo diversos ritos que purifican a los peyoteros y les devuelven su personali-
dad cotidiana. Los peregrinos lanzan a las llamas del Dios Fuego, el tabaco, ‘ukitzi, en huichol?®
envuelto en hojas de maiz en forma de pequefios tamales. Este tabaco les fue distribuido durante
la Peregrinacion a Wirikuta y no lo tocan hasta el momento de la Fiesta del Hikuri. Esta quema
tiene el significado de “devolver” al Dios este estimulante, ya que él es su duefio. También que-
man en la hoguera sagrada el sombrero de peyotero ricamente decorado con plumas y colas de
ardilla que portaba durante el peregrinaje. Arrojan al fuego una ardilla disecada que los peyoteros

22 Mas adelante, cuando se mencionen los ritos mas importantes de las Fiestas de la Lluvia, se describira el sacrificio del

toro.

El machete corto y curvo es sin duda, un instrumento no nativo, pero ha adquirido una gran importancia para el huichol.
Lo utiliza no sélo para las labores agricolas, sino para cortar lefia, desenterrar el peyote, elaborar violines y guitarras y un
sinfin de propositos. Otro instrumento agricola introducido es el hacha para cortar los arboles de gran tamafio y sacar de
los troncos, pedazos de lefia. Cada rancho posee una de estas hachas.

Un informante le explicé a Zingg (op. cit.: Il: 65) que los saltos de la danza también pueden simbolizar los “brincos” que
dan los granos de maiz en el comal caliente cuando estallan y revientan.

Yacue segun Lumbholtz (op. cit.: II: 129-130). El término tabaco es una voz caribe. En el México prehispanico se designaba
en nahuatl con la palabra yetl o picietl. Entre los indigenas del resto de América su uso era ritual y con él se sahumaban
las imagenes de las deidades.

23
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Tueste del maiz de los cinco colores por una joven virgen.
Huanacaxtle, Nayarit, 2011. Foto: Marina Anguiano. 0 hikuritamete han cumplido su mision, asegurando de este modo, el

bienestar de la comunidad y la bendicion de los dioses.
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capturaron antes de regresar a su tierra, habiéndola elegido como
“guia” y como “tesorera” de las riquezas simbodlicas que Tatewari —es
decir, el hombre que lo representa— exalta ante los habitantes de la
rancheria, al retorno de la expedicion. El “tesoro” del cual la ardilla
es el guardian, consiste en un collar de peyote que los indigenas le
cuelgan en el cuello. Antes de tirar al roedor a la hoguera, un sacer-
dote le quita el collar y distribuye pedazos de peyote a los peregrinos,
quienes reciben “la comunién” en silencio.

Borran o despintan los motivos amarillos de sus rostros, brazos
y piernas. Recobran su libertad sexual, después de la larga abstinen-
cia impuesta por el mito del peyote.

La quema de los objetos que se llevan durante la peregrinacion,
el despintarse los simbolos sagrados del cuerpo y el bafo ceremo-
nial, implican una purificacion y una transformacion. Por medio del
fuego y del agua, los peyoteros que encarnaban a los dioses reco-
bran su verdadera personalidad, son de nuevo hombres comunes y
corrientes.

La Ceremonia del Hikuri Néixa culmina con el ritual del tosta-
do de maiz. A partir de esta fecha se inaugura el periodo en que se
come el maiz preparado de esa forma. Los peyoteros desgranan las
mazorcas de maiz de varios colores y después de ofrecer cinco gra-
nos al fuego, ponen a tostar el resto en un comal de barro. La mujer
del Custodio que tiene bajo su cuidado la Jicara Votiva del Maiz es
la encargada de tostarlo. Por este motivo esté revestida de atribu-
tos sacerdotales: en la banda que cifie su frente tiene colocado un
muwiéri.?® Una vez que el maiz esta bien tostado, se distribuye a toda
la concurrencia en medio de la excitacion y escenas de jubilo. Asi
finaliza la Gran Fiesta del Peyote o del Maiz Tostado. Los peyoteros

En resumen, asociada a la Fiesta del Hikuri se hace la limpieza de los campos y el tostado
del maiz, actividades ligadas a la agricultura que se entreveran con la caceria ritual de venados y
la Danza de Tatutsi Maxa Kwaxi o del Venado-Peyote.

La Ceremonia del Maiz Tostado es la fiesta puente que entrelaza las celebraciones del ciclo
del peyote con las del ciclo de la temporada de lluvias.

Ceremonias de la temporada de lluvias

El ciclo ceremonial de la temporada lluviosa se compone de tres celebraciones: Las Fiestas de la
Lluvia; la Ceremonia de Preparacion de la Tierra para Recibir la Semilla a |la cual llama Lumholtz
la “Gran Fiesta de los Tamales de Maiz Crudo” y por ultimo, la Ceremonia de los Primeros Frutos.

Como en el caso de las ceremonias de la estacion seca, respecto a estas festividades, s6lo
voy a mencionar los elementos y los rituales mas significativos para fines de este trabajo, ya que
cada fiesta y aun cada rito, pueden ser objeto de todo un tratado.

26 Objeto ritual que utilizan los mara’akate para curar y para oficiar las ceremonias. Esta formado por dos plumas, ya sea de
aguila, halcén o de guacamaya y un pequefio palo o varita a guisa de agarradera, de cuyo extremo cuelgan las plumas
por medio de estambres de colores.
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Segun se mencion6 con anterioridad, se puede realizar una o més Fiestas de la Lluvia en
una misma rancheria o incluso en la cabecera de la comunidad —el caso de San Andrés Coha-
miata— segun la cantidad de lluvia caida poco antes y durante el crecimiento de los principales
cultivos.

Ya en el tiempo de Lumholtz siempre que dejaba de llover dos o tres dias, los cabezas de
familia se reunian en el templo para consultar al mara’akame: “; cual seria la causa del enojo de
los dioses? y se resolvian a hacer otra fiesta y matar méas bueyes para satisfacerlos”. Comenta
este autor que siempre habia alguien dispuesto a donar una res, ya que se creia que quien la
proporcionaba:

[...] ademas de los beneficios de la lluvia y de la buena suerte que recibe el distrito entero, obtiene
a la vez especiales bendiciones para sus campos y familia. El también provee del maiz vy frijol
necesarios para la fiesta, y se distribuyen gratuitamente al pueblo carne y caldo, tortillas, tamales
y frijoles. Con frecuencia se retinen dos o tres familias para dar una fiesta.?”

El principal ritual de las fiestas pluviales es el sacrificio de reses, dedicados a las Diosas de
la Lluvia y como se refiere Zingg:

[...] con la introduccién de bovinos, se traspasé al ganado el complejo ceremonial prescrito para el
sacrificio del venado al padre-Sol.?8

Las ceremonias de la lluvia, ademas de ser propiciatorias para la agricultura, lo son también
para la ganaderia. Los animales son “bendecidos” durante ellas, con el fin de lograr su multiplica-
cion. De igual forma, es el momento mas propicio para la hierra de los animales.

Veamos con cierto detalle como se lleva a cabo el
rito sacrificial del toro, designado en huichol con la pala-
bra Mawarixa.?®

Durante la noche, el mara’akamey sus dos ayudan-
tes, los kwinapuwamete, no han dejado de cantar en tor-
no a la hoguera sagrada, acompafados de los asistentes
varones. Al amanecer, se suspende el canto por breves
momentos, en espera de los primeros rayos (“flechas”)
del sol. Cuando ya ha salido éste por completo, se hacen
oraciones en coro. El mara’akame dirige el saludo a Ta-
yaupa, el Padre Sol, acompanandolo sus dos auxiliares.
Al terminar el saludo al astro, oran ante el poste donde
esta amarrado el toro. Derriban al animal, de manera que
al caer al suelo, las patas miren hacia el oriente y la ca-
beza de norte a sur.

Se procede al sacrificio, hundiéndole un cuchillo en
la garganta. La res muge y su ultimo suspiro, el alma, es

capturada por el chaman en un muwiéri. En una jicara se En las fiestas pluviales se realiza el sacrificio de reses.
recoge la sangre con que se han de ungir imagenes de San Andrés Cohamiata, Jalisco, 1971.

27 Lumholtz, op. cit.: II: 11.

Zingg, op. cit.: I: 460.

Para tener una idea mas completa del sacrificio del toro, véase Anguiano, 1969: passimy Anguiano, 1974: 169-187. Tam-
bién puede consultarse el libro del pintor mexicano Raul Anguiano (1972), prologado por Marina Anguiano y bellamente
ilustrado con dibujos realizados por el pintor.

28
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Foto: Marina Anguiano.
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diversos santos catolicos, el propio cuchillo de sacrificio, el lazo que sujetd al toro, las semillas
que han de usarse para la siembra, los instrumentos musicales y las ofrendas para las deidades
de origen prehispanico: flechas y jicaras que se llevaran con posterioridad a sus moradas. El
chaman, valiéndose de su muwiéri, ofrenda de manera simbdlica, sangre y agua sagrada a las
deidades de la lluvia de los diferentes puntos cardinales: Tatéi Auxatémay, Tatéi Xapaviyéme,
Tatéi Ni’arivame'y Tatéi Haramara.

Las mujeres cuecen la carne y hacen la comida, la cual se distribuira entre los asistentes.
Las primeras porciones seran ofrecidas a las deidades, como de costumbre.

Si a pesar de haber celebrado varias Fiestas de la Lluvia, las diosas no enviaban el liquido
precioso, siempre habia un Gltimo recurso segun nos refiere Lumholtz:

Toman agua de una fuente sagrada situada a doscientas millas al este, en la tierra del jiculi, y la
llevan hacia el oeste para echarla en el Océano Pacifico, haciendo otro tanto con igual cantidad de
agua de mar que llevan a la fuente. En opinion de los huicholes, una y otra se sienten a disgusto y
necesitan volver a sus respectivos lugares. Como no tienen méas medio de conseguirlo que levan-
tandose en forma de nubes y pasando por la region de los huicholes, por fuerza se encuentran alli
ambas nubes, y a consecuencia del golpe, caen en forma de lluvia.3°

En lo que concierne a la Ceremonia de Preparacion de la Tierra para Recibir la Semilla, se
cuenta con la descripcion que hace Zingg en los afos treintas de las celebradas en la rancheria
de Ratontita y en la cabecera de Tuxpan.®' Lumholtz, como ya mencioné con anterioridad, la de-
signa con el apelativo de la Gran Fiesta de los Tamales de Maiz Crudo.®?

Debido a que se trata de una fiesta que no he observado y sobre la que so6lo he encontrado
algunos datos recientes, me basaré en lo referido por los dos autores anteriores y por Schaefer,
para la época actual.

Quiza los autores actuales no se han ocupado en describir a detalle esta ceremonia porque
coincide con las fiestas de la lluvia, las cuales se llevan a cabo en una o varias ocasiones, pero
fundamentalmente en el mes de junio.

Respecto a su denominacion y al principal alimento que se comia, Lumholtz a lo largo de
su texto, menciona cuatro términos diferentes cuando describe la fiesta celebrada en la rancheria
de San José o “Haiocalita”, perteneciente a la comunidad de San Andrés Cohamiata: “Tamales
de maiz crudo, tortas de elote, panes ovalados, bollos duros muy sabrosos, cocidos en horno de
piedra y barro”. Puntualiza que en la comunidad de Santa Catarina Teponahuaxtlan los cocian en
comales de barro.

Robert Zingg habla de “tamales de maiz crudo, a los que se les da la forma de hogazas de
pany se los cuece en el horno de tierra”. Y en otra parte de su obra se refiere a “tortillas ceremo-
niales alargadas, hechas de maiz crudo, dulces y de sabor bastante agradable”.

Me inclino a pensar que se trata de un alimento dulce, mas bien parecido a una tortilla o
“gordita” hecha de elote y no de granos de maiz ya “recio” y por lo tanto, que no se han cocido
previamente con cal y han sufrido el proceso de “nixtamalizacién”, de ahi que se le denomine

30 Lumholtz, op. cit.: II: 192.

31 Zingg, op. cit.: I: 335-342, 345, 360-361; Il: 115-142. Un nombre mas corto que le da el mismo autor es: “Ceremonia de
Preparacién del Suelo para la Siembra”.

32 Lumholtz, op. cit.: 1I: 21, 28-33, 35-51. El traductor de la obra especifica que el término en inglés que utiliza Lumholtz para
este alimento es el de “unhulled corn cakes”, del cual no he encontrado una traduccion precisa, pero el verbo hull signi-
fica “mondar, quitar a los frutos su cascara”, por lo que seria: “pasteles de maiz al que no se le ha quitado su cascara”.
Comenta el autor que se conservan sin perder su gusto, una o dos semanas.
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“maiz crudo”. Lo que me extrafa es que para el mes de julio, cuando se celebra esta ceremonia,
en teoria no tendria que haber habido elotes, ya que, precisamente, se trata de rituales antes de
la siembra, a menos que se cultivara de manera especial y ritual, un pedazo de tierra con maiz
de regadio.

Carl Lumholtz la considera la mayor fiesta del afio, la cual se dedicaba a los seres “subte-
rrestres” —Dios del Fuego y la Madre de los Dioses, Nakawé— a quienes los mara’akate tienen
la facultad de ver al tiempo que cantan en el templo. Nos dice que los indigenas pensaban que
las deidades se “apifiaban” alrededor del fuego y levantaban sus jicaras vacias para que los
huicholes se las llenaran.® Si no se les daba nada, “el viento haria brotar fuego de los volcanes
para detener las nubes”. De esta manera se hace patente la colaboracion que deben tener los
hombres con los dioses, para mantener asi el equilibrio del cosmos.

Como ya se expresd mas arriba, opina que esta celebracién se ofrecia a las principales
diosas de la temporada hiUmeda que tienen que ver con el crecimiento del maiz: Nakawé (en su
advocacion de Abuela Crecimiento), ‘Utianaka (Diosa de la madre Tierra y del maiz).3

El diferente nombre que dan los dos autores a este ceremonial y la aparente diversa opinidn
de ambos, respecto a quiénes se consagra, no representa una contradiccion. A pesar de que se
trata de una fiesta dedicada de manera primordial, a las deidades ligadas con el cultivo del maiz
y sus dos productos complementarios —frijol y calabaza— también se propicia, al Abuelo Fuego y
a las demas deidades tanto del “Mundo de Abajo” como la “Region del Mundo de lo Alto”.®® Ade-
mas, quiero puntualizar que para un solo etnélogo es imposible ob-
servar y estar presente en todos los rituales de una misma ceremo-
nia, los cuales, de por si son largos y complicados y en muchas oca-
siones, se desarrollan de manera simultanea en diferentes espacios
fisicos. Lo que no vio un autor por diferentes circunstancias, lo vio
otro. Tampoco hay que olvidar que el viajero noruego escribi6 a fines
del siglo XIX, cuarenta afnos antes que Zingg (1934). La cultura hui-
chol, aparentemente sin grandes cambios hasta mediados del siglo
XX, ha ido modificandose de forma acelerada de treinta afos a la
fecha. Me parece oportuno sefialar aqui, que las celebraciones que
he podido observar en el lapso que va de 1968 a 1990, han ido su-
friendo modificaciones sustanciales, no s6lo por las comunicaciones,
los medios de transporte que cada dia son mayores, y la paulatina
insercion de este grupo a la economia nacional, sino por la presencia
de agentes externos, ya sea de instituciones gubernamentales o mi-
siones religiosas y por qué no decirlo, por la presencia no sélo de
diferentes antropdlogos y escritores, sino de aventureros y turistas de

y sensaciones”, ligadas a ingesta del peyote. A estas presencias per-

33 Realmente no se “apifian” alrededor del fuego, sino “se asoman” por la cavidad o pozo sagrado que existe en el centro

del tukipa o templo huichol y en el patio ceremonial. También suele haber en algunos adoratorios importantes. Se trata
de una cavidad subterranea de aproximadamente un metro bajo el nivel del suelo, en cuyo fondo se coloca la imagen de
piedra de una deidad. Méas adelante veremos como se arrojan alli las ofrendas en esta festividad. El agujero esta tapado,
casi siempre, con un disco de piedra grabado o pintado con los atributos de la divinidad o las peticiones que se le hacen.
Se le destapa durante esta ceremonia previa a la siembra. A simple vista no se ve esta oquedad, ya que sobre la tapa, y
para la mayoria de los rituales, se prende la hoguera sagrada dedicada al Dios del Fuego.

Seguramente también se dedicaba a las otras diosas de los puntos cardinales.

Por los datos proporcionados por Zingg a lo largo de sus dos tomos, el huichol concibe al cosmos dividido en tres planos:
a) La Regioén Central del Mundo, regida por la diosa ‘Utianaka; b) La Regién del Mundo de Abajo, donde predominan
las deidades femeninas, entre ellas, Nakawé y las diosas de la Lluvia; c) La Region del Mundo de lo Alto, morada de los
dioses de la temporada seca, dioses masculinos (Tatewari, Tayaupa, entre otros), con excepcion de Werika Wimari (La
Joven Aguila Real) que sostiene al mundo con sus garras. Su manto son las estrellas y todo vigila desde el cielo.

34
35

Ofrenda a la tierra antes de la siembra para propiciar buenas
todas las nacionalidades que van en busca de “nuevas experiencias lluvias. Huanacaxtle, Nayarit, 2011.

Foto: Marina Anguiano
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turbadoras, los indigenas han reaccionado de diversas maneras: unos negandose a proporcionar
informacion y echando a “los intrusos” y otros, comercializandose. Incluso, en los Estados Unidos
de América se organizan “ceremonias chamanicas huicholas” y “fours a los lugares sagrados de
la mitologia huichol”.

Robert Zingg afirma que esta ceremonia es nada menos, que la dramatizacion del “Mito
del Pozo Sagrado”. Este mito narra como fue hecha la cavidad y su funcion en la “Ceremonia de
Preparacion del Suelo para la Siembra’. De forma resumida, esta narracion se refiere a como las
deidades del mar le dijeron a ‘Utianaka:®®

[...] que debia hacerse un pozo sagrado en el primer templo, porque no siempre los huicholes
podrian llegar hasta el distante mar para hacer sus ofrendas. De este modo, podrian ofrecérselas
directamente a la tierra.%’

En los lugares donde habia templo, ya fuera en la cabecera de las comunidades o en ran-
cherias importantes, esta fiesta se relacionaba cada cinco afnos con la ceremonia de renovacion
de los funcionarios religiosos encargados de las deidades prehispanicas,®® a los cuales también
se les conocia con el nombre de “Custodios de las Jicaras Votivas”. En la actualidad, siguen exis-
tiendo y también se les designa en espafol, con el nombre de Jicareros. Estan dirigidos por el Ca-
pitan y se ocupan de elaborar, cuidar y llevar en peregrinacion a los lugares sagrados, las ofren-
das para un determinado dios: vasijas o jicaras sagradas, flechas votivas, varas para la danza del
peyote y otros muchos objetos ceremoniales. Otra razon por la cual los autores contemporaneos
no han descrito con detenimiento la Ceremonia de la Preparacion para la Siembra, es porque se
ve traslapada u opacada por las celebraciones en torno a la asuncion de los nuevos Jicareros.

Segun Zingg, el climax de la ceremonia que estamos tratando es el momento en que se
arrojaban, tanto a la cavidad del templo como a la del patio ceremonial, pequenas tortillas alarga-
das, semejantes a las grandes que consumirian los humanos; asi como bebida de maiz fermen-
tado con el fin de que comieran las deidades de la temporada hUmeda. Ademas, en el patio se
formaba una enorme “pila-altar” con las tortillas ceremoniales de elote que comerian los hombres,
velas y vasijas de los dioses que contenian bolitas de harina de maiz. Alrededor de este “altar”
se colocaban, por pares, los recipientes de calabaza que habian traido los invitados. En uno se
le echaba caldo de venado,® en el otro, tortillas de elote y tamales. En la parte superior de la pi-
la-altar se colocaban vasijas de doble piso, conteniendo tamales y naawa. El chaman, por medio
de rezos, canto y lloro, ofrecia todos los alimentos a las deidades. Una vez consagrados éstos,
los asistentes tomaban sus calabazas y asi se iniciaba la comida ritual.

Durante tres noches, el mara’akame y sus dos ayudantes cantaban, y el primero se acom-
pafiaba con el tépu o tambor. Se bailaba una danza ritual; los danzantes lanzaban ladridos y
aullidos, imitando a los perros cuando persiguen a los venados.

Un elemento muy importante que menciona Zingg, mas no Lumholtz, es la imagen casi
de tamano natural de la deidad “Muchacha-Maiz, Uki, en huichol”.° Esta se elaboraba tomando
como base un taburete de fabricacion nativa, al que se le acomodaban y amarraban mazorcas y

36 Esto puede constatarse en la Fiesta del Maiz Tostado o Xarikiza que continGia realizadndose en este afio de 2017..

Zingg, op. cit.: I: 339.

Hacemos esta salvedad, ya que también existen funcionarios indigenas a cargo de “los Dioses Nuevos”™: a los santos
catolicos, la Virgen y Cristo. Ellos son los mayordomos, o en espafiol “huicholizado”, matomas.

Precedia a la fiesta, como en otras ya descritas, la caceria de uno o varios venados.

Zingg (1981, 11: 117). En el tomo | de su obra (p. 37) se refiere a ella como la “nifia-maiz, Uki, la hija de Otuanaka, la madre
del maiz”. Respecto a los materiales con los cuales estaba hecha, en este primer tomo y en la misma pagina, puntualiza
que era a base de “las herramientas huicholes rellenas de perfollas de maiz”.
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hojas secas de elote y se le iba dando la forma de mujer. Para lograr la apariencia humana, se
la vestia con un atuendo huichol femenino, consistente en varias faldas, blusas y capas blancas
bordadas, sobrepuestas; asi como de “dos tunicas o mantos hechos con pafiuelos nuevos de
bandana”. Alrededor de la cabeza se colocaban dos cintas, cubiertas con unas dos docenas de
plumas de mara’akame.

Se la hacia bailar en varias ocasiones. Para este proposito, un chaman la llevaba a cuestas
sobre su espalda, envuelta en una manta sostenida sobre sus hombros, de la misma forma como
las madres cargan a sus niflos pequefios. Esta estampa me recuerda la manera en que se car-
gaba a la novia entre los aztecas para llevarla a la casa del novio.*' Esta costumbre todavia se
encontraba viva en los afos cuarentas, en las danzas rituales de matrimonio en la Mixteca Alta,
en Oaxaca. Con todo esto trato de mostrar como entre los huicholes persisten rasgos culturales
mesoamericanos de antafio y de este siglo, que se daban en diferentes regiones de México.

La ceremonia culminaba con la quema de la efigie de la deidad del maiz,*? junto con haces
de hierba seca, sobre los cuales se la habia colocado. Antes de llevarse a cabo este ritual de pu-
rificacion y fertilidad, se la habia desvestido. Con las diversas prendas, las mujeres con atribucio-
nes sagradas se vestian, encarnando de esta manera, a las deidades jovenes del maiz. Aunque
Zingg no lo afirma, con toda certeza se trataba de las cinco doncellas-maiz, advocaciones de los
cinco diferentes colores que consideran los huicholes tiene este cereal.*®

Es Lumholtz quien menciona otro elemento ritual netamente mesoamericano: la utilizacion
del amaranto** para elaborar una especie de panecillos que tenian diversas formas: venados,
pavos, conejos, entre otras y que eran un rasgo cultural asociado a una carrera ritual, en la que
participaban jévenes de ambos sexos.

Schaefer ha observado para los afios noventas, en la comunidad de San Andrés Cohamia-
ta, la distincion que hacen los huicholes entre el elemento femenino y el masculino del maiz en
una misma planta. Las espigas del maiz que contienen el polen son consideradas masculinas;
los elotes, femeninos.*®

A partir de la cosecha, seleccionan la planta méas vigorosa, a la cual le separan la espiga
de las mazorcas y las colocan durante varios meses en el altar del adoratorio familiar o xiriki.
Ponen las mazorcas dentro de la jicara votiva dedicada a la Diosa del Maiz junto con las espigas.
Se les retira cuando se inicia la época de siembra. Las mazorcas y espiga son objeto de un ritual
diferente:

Una mujer de cada rancho representa a la Diosa del Maiz y lleva en la cabeza el distintivo
de esta deidad, una cinta tejida a las que se amarra una flecha emplumada. Quiza ésta es la

razon por la que no se elabora una efigie ex profeso como la que se hacia en Ratontita en 1934.
41 Cédice Mendocino, lamina 62, dibujo reproducido en Peinados y tocados femeninos, p. 114 de M. Anguiano y G. Miinch.
Hace unos afios, un informante de San Andrés Cohamiata me comenté que se realizaba una fiesta que recibia el nombre
de ‘Uki Tayarixa, es decir, “se quema la hoja de maiz”; esto se hacia en junio. Se quemaba el rastrojo, ademas de las
hojas del cereal. Se sacrificaba a un chivo. Se agarraban las tres mazorcas que se pusieron juntas en octubre”. En otras
palabras, era una “fiesta para sembrar”.

Véase nota nim. 8.

42

43

44 El autor noruego afirma que a esta planta se le conocia con el nombre de hua-hue, pero no dice en qué lengua indigena.

El término cientifico dice que es Amarantus-leucocarpus. Sin duda, se trata del huauhtli (en nahuatl), alegria o bledo, y no
de chia como refiere Lumholtz (1981, II: 48). Con la semilla de esta planta se elaboraban en la época prehispanica efigies
y ofrendas para los dioses, razon por la cual fue prohibido su cultivo durante la Colonia. Entre los huicholes, el referido
etnégrafo menciona que crecia silvestre, aunque también lo sembraban en menor medida. En otra parte de este libro, el
autor menciona el mismo tipo de panecillos, pero hechos de maiz, en forma de culebras, caracoles y flores, amarrados
a un cordel que se colgaba en las flechas ofrecidas a las deidades. Apunta que se acostumbraba hacerlas en fiestas
pluviales. Ya veremos méas adelante como, en la Fiesta de los Primeros Frutos, a éstas se les llama kwineriche y tienen
forma de “s”.

4 Esta concepcion de que en una misma planta se produce la fecundacion es totalmente cierta. Es interesante cémo los

huicholes integran esta idea a la forma de plantar el maiz de cinco colores en un mismo terreno. Asimismo, como la refle-
jan en sus mitos y ritos relativos a esta graminea.
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La encarnacién de la deidad lleva en sus brazos las mazorcas y las “baila” alrededor del patio
sagrado, acompafnada de su esposo, el cual porta la parefernalia ritual de la caceria. El hacer
danzar al maiz mismo o a la figura de la diosa que lo encarna, es un rito de fertilidad que asegura
el buen crecimiento de la planta. Las mazorcas sacralizadas se desgranan y se plantan en el
centro de la milpa.

La parte masculina del maiz se amarra a la espalda de uno de los varones del rancho como
si estuviese cargando a una criatura. Se le lleva al terreno preparado para la siembra (coamil),
donde se le quema de manera ceremonial.*®

Volviendo a la imagen de la Joven-Maiz que fabricaban los huicholes de los anos treintas
para la Ceremonia de Preparacion de la Tierra, viene a colacion mencionar que una efigie muy
semejante también era elaborada para la Ceremonia de los Primeros Frutos, la cual cierra el ciclo
de la temporada de lluvias. Lo Unico que variaba era que en lugar de perfollas, utilizaban para
darle forma de muijer, elotes tiernos. Esto es muy logico, ya que se trata de una fiesta ligada a la
cosecha del maiz y la calabaza. Por cierto que en las tres ceremonias actuales que he observado
en diferentes rancherias de San Andrés Cohamiata, y en otra situada en las inmediaciones del
Rio Santiago en Nayarit, dentro de la parafernalia ritual no se ha incluido una imagen de la Diosa
del Maiz.

En la Ceremonia de los Primeros Frutos se mezclan:

a) Un ritual agricola de primicias.

b) Una representacion simbolica de la Peregrinacion del Peyote por parte de los nifios de
1 a 5 afios de edad, acompafnados y guiados por el chaman, cuyo propdsito es irles
dando a conocer de una manera participativa y por medio del cantico de los mitos, ele-
mentos fundamentales de la cultura huichol.

c) Unrito de aseguramiento de la salud de los infantes.

Debido a la tematica de este trabajo, otorgaré mayor énfasis al aspecto agricola de la cele-
bracién y me ocuparé en menor medida de aquellos ligados con la endoculturacion y el ciclo vital.*”

Carl Lumholtz habla de esta festividad no con demasiada amplitud. Le da gran énfasis a
la explicacion de la utilizacion y significado del objeto ritual denominado tsik# ri, al cual él bautiz6
con el nombre de “ojo de dios”. A continuacién, incluimos un resumen de la descripcién que hace
de éste:

Un “0jo” es una cruz de varillas de bambu o paja, entretejidas con un hilo o estambre de diversos
colores, en forma de un cuadrado colocado diagonalmente. La cuerda es tejida alrededor de las
varillas, del centro hacia fuera, y las vueltas del hilo o estambre se acomodan de tal manera que,
de un lado, el cuadrado queda liso, mientras que del otro, las varillas se notan perfectamente. A
veces las varillas son de la misma longitud, pero, por lo general, una de ellas es mucho mas larga
[..]%8

46 Schaefer, 1993: 11-13.

47 Estas ultimas dos facetas de la ceremonia son descritas y analizadas de manera exhaustiva en el libro La endoculturacion
entre los huicholes (1987), cuyos autores somos Peter Furst y la que esto escribe. Ese estudio es fruto del trabajo de
campo, tanto de la investigacion participante como de la observacién directa e indirecta y constituye una aportacion al
conocimiento de las maneras en las que se transmite la cultura huichol de una generacion a otra.

48 No debemos olvidar que el principal objetivo de los viajes a tierras huicholas, efectuados por el etnégrafo noruego, era formar

una coleccién de cultura material y arte ritual para el Museo Americano de Historia Natural. Cf. Lumholtz, 1986: 215.
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El tsikf ri es utilizado con diferentes propositos y en diversos rituales. En lo que coincidimos
con el autor mencionado es en la importancia que le confiere en la vida de los nifios y en su
preponderancia, en comparacion a otros elementos en esta Ceremonia de los Primeros Frutos.
En otras palabras, el tsiki ri es fundamentalmente un simbolo sagrado protector para los nifios.

Robert Zingg, quien se refiere al afio de 1934, le dedica un capitulo a esta fiesta, ocupan-
dose del aspecto agricola y del “curativo” de forma primordial. Considera que el complejo peyo-
te-venado-maiz se manifiesta de una forma clarisima en este ceremonial.*®

En 1937, Donald y Dorothy Cordry presenciaron la Fiesta y la plasmaron en bellas fotogra-
fias. Existe una gran semejanza entre lo observado por ellos en una rancheria de Nayarit y lo que
yo palpé en 1971 en El Colorin, rancheria situada también en el estado de Nayarit. Esta similitud
se hace muy evidente en una cuerda de fibra de cactus (wikuxay) a la que se atan copos de algo-
doén (kwiamdxa). El simbolismo es el siguiente: en cada “bolita” de algodén “viaja” el espiritu de los
nifos que volaran a Wirikita. En la rancheria de el Salate, perteneciente a San Andrés Cohamiata
no estuvo presente la cuerda con los algodones.

Otro nombre que le dan los indigenas a esta ceremonia tan rica y compleja es el de Tatéi
Néixa que, literalmente, significa “El baile de Nuestra Madre”. Se le dan las gracias a las Diosas
de la Lluvia -en especial a la Diosa del Agua del Este- por el precioso liquido recibido y a la Madre
Tierra por los productos obtenidos. Se le llama asi porque entre los numerosos rituales que se
llevan a cabo, uno de los mas importantes es la Danza de Nuestra Madre; bailandose también la
del Peyote-Venado.

Como ya se ha expresado en diversas ocasiones, los huicholes cultivan de manera priori-
taria, maiz y calabaza, por lo que las primicias consistiran en estos dos productos. Debido a ello,
también se le denomina Fiesta del Elote Tierno o Fiesta de las Calabazas Nuevas o Verdes. Los
primeros frutos pertenecen a los dioses, ellos deben comerlos primero, después los hombres
podran comer el resto.

Esta ceremonia equivale a la celebracion de la cosecha del centro y sureste de México, la
cual se fundié con las celebraciones dedicadas a los muertos, introducidas por los espafioles.

El mara’akame acompana su canto con el tambor o tépu. Por este motivo también se le lla-
ma Fiesta del Tépu. Por medio de los cantos se dirige a las deidades y narra los lugares miticos
por donde van “viajando” él y los nifios. Estos toman la “forma de pajaros”. Segin un informante
de El Colorin, el chaman les dice:

Mirad vosotros, tewainurixi.>°

Seguramente vamos a donde los peyoteros han ido
En el peregrinaje del peyote.

jQuién sabe si vamos a llegar o no!

Porque el viaje a esa region es peligroso.

Hay que volar sobre el viento

Ligeros como el aire,

Volar como péjaros.

Acamparemos

49 Zingg, op. cit.: I1: 143-169.

50 Es el nombre dado a los nifios que participan en el viaje magico a Wirikita. Se dice que van alli volando como pajaros,
pero no se aclara la especie. Esta es la razén por la cual el titulo en inglés del trabajo sobre endoculturacion mencionado
en la nota 47 es “To Fly as Birds: Myth an Ritual as Agents of Endoculturation among the Huichol Indians of Mexico”.
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Alli bajo los arboles mas altos

Que véis alli.

En otras palabras, el chaman describe la geografia sagrada. De esta manera, cuando es-
tos niflos sean adultos y emprendan su propia peregrinacion, recorreran un camino que ya en la
infancia han aprendido de memoria.

Esta ceremonia desempefa un papel decisivo en la transmision de una a otra generacion
de los aspectos esenciales de la cultura intelectual indigena. Es decir, es crucial en el proceso de
endoculturacion.

El Tatéi Néixa forma parte del ciclo vital del hombre. En él participan los niflos que se
inician en la vida, puesto que se asemejan a los primeros frutos, son criaturas tiernas. Hay que
“asegurar” sus vidas, evitar que se enfermen. Desde su primer afio de existencia toman parte en
la festividad. Para esta ocasion sus madres elaboran un tsikfri. Esta ofrenda cuenta s6lo con un
rombo. Al siguiente afio, el infante vuelve a participar en el ceremonial, ahora su tsikiri contara
con dos rombos. Y asi sucesivamente hasta que cumpla cinco afos de vida. A esa edad, su tsikiri
tendra cinco rombos. Esta a salvo, ya no morira, los dioses lo han protegido. Lo anterior es muy
sabio, pues en realidad entre los huicholes, un nifio que ha vivido mas de cinco afos esta fuera
de peligro. En cambio, durante los primeros cuatro afios la mortalidad infantil es muy alta.

Esta fiesta equivale a la celebracion de los coras, indios vecinos de los huicholes, llamada
“Fiesta del Despertar’ es decir, el despertar de los nifios a la vida, ritual de iniciacion también.

Los huicholes consideran que mediante esta ceremonia le quitan a su nueva cosecha la
impureza.

El maiz tierno, la calabaza nueva, son sagrados. Se los purifica asperjandolos con sangre del ve-
nado. Se lo caza porque es sagrado, para que podamos comer. Nos pasamos el tiempo de las llu-
vias, desde mayo hasta junio, hasta julio, hasta agosto, incluso hasta septiembre, hasta los Gltimos
dias de septiembre, sin comida, sin maiz de las milpas, sin calabazas, sin nada. Sélo maiz viejo,
seco, que ha sido almacenado para hacer tortillas. Es un momento de gran peligro para nosotros,
mucha hambre, mucho sufrimiento. Estamos hambrientos. Pero es peligroso comer de los nuevos
frutos antes de la ceremonia. Antes de que se toque el tambor. Antes de que se cace el venado. La
cabeza del tambor es la piel del venado. Tatewari le da el sonido apropiado.®"

A continuacion incluyo una descripcion detallada de un Tatéi Néixa observado en la ranche-
ria de El Salate, comprendida en las tierras de la comunidad de San Andrés Cohamiata, en la por-
cion cercana a los estados de Nayarit y Durango. La mencionada rancheria estaba habitada por
familias emparentadas unas con otras y no formaban un grupo mayor de treinta y cinco personas.
Sus actividades econdmicas eran la agricultura, la ganaderia y la apicultura.

Un dia antes de la fiesta, las mujeres cocinan los alimentos que se consumiran durante ella:
tamales, gorditas, tortillas, tejuino o naawa y galletas de maiz llamadas kwineriche. Estas tienen
una forma que se asemeja a la letra “s”.

La rancheria cuenta con dos adoratorios o xirikite. En la madrugada del primer dia ha co-
menzado a oirse el sonido del tambor sagrado que se emplea en esta celebracion para comuni-
carse con los dioses. Lo toca un chaman o tsaurixika anciano. Por la mafana lo encuentro junto
a la hoguera, cantando y tocando.

51 Estas son las palabras de uno de los informantes de El Colorin, Ramén Medina. Cf. Anguiano y Furst, op. cit.: 47.
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Las madres de los nifios que participaran en la fiesta, viajando simboélicamente a “tierra
santa” (Wirikata), estan preparando los tsikirite u “ojos de dios” de sus respectivos hijos. Maria
Elena, en dos varitas en cruz forma cinco rombos de tsikiri rosa y negro. Su hija, Maria de los
Angeles ya tiene cinco afios, por eso su tsikf ri consta de cinco rombos. Maria Josefa, otra de las
mujeres del lugar ablanda cera de Campeche para decorar una jicara que ha sido previamente
pintada de anaranjado. En ella modela dos venados sagrados, un macho y una hembra, origen
de todos los seres vivientes. La milpa, alimento basico del pueblo huichol; el rayo, simbolo de la
lluvia que permite la agricultura; y dos figuras humanas, una nifia y su madre. Es la peticion de
una de las nifias que participaran en una de las ceremonias, para que no se extingan los venados
y se puedan cazar, para que llueva y acaben de madurar los frutos y para que la misma nifia se
conserve sana. Simbolo de la dependencia del hombre hacia la madre naturaleza.

Comienzan los preparativos para el viaje simbdlico a la tierra del peyote (Wirikata).

El tsaurixika esta sentado frente al tambor sagrado, que esta adornado con flores de cem-
pasuchil, llamadas puari en huichol. Coloca sus muwiérite en el tépu. El muwiéri, objeto sagrado
que sirve como intermediario entre el sacerdote y las deidades, en esta ocasioén también lo utiliza
para “transportar” a los nifios a la “tierra sagrada”.

Un hombre pinta dos circulos con ‘uxa (palo que produce un tinte amarillo) en las mejillas
del tsaurixika. Hace lo mismo sobre sus tobillos, asi como se pintan los peyoteros cuando van
a Real de Catorce a recoger el catus sagrado. Las sonajas de los nifios, hechas de guajes, son
también pintadas de amarillo.

Empieza a sonar el tambor. Se esta llamando a los dioses. Los nifios participantes en esta
ceremonia seguiran el ritmo incesante del tépu mediante sonajas (kaitsa). Los nifos mayorcitos
los tocaran solos, los pequefios ayudados por sus madres.5?

Junto al chaman estan senatadas, en el suelo y sobre petates, tres nifias. El sacerdote sos-
tiene en la mano izquierda sus sonajas. Haciéndolas sonar, sefiala a los cinco puntos cardinales.
Un hombre joven acerca a su hijo al cantador. El padre ayuda al nifio a sostener su sonaja. El
tsaurixika canta y se dirige a las deidades. La madre trae del adoratorio mazorcas de maiz, que
coloca en el petate o estera, junto al tépu. Luego sostiene a su hijo, mientras su esposo se dirige
al pequefio templo.

Maria Elena se acerca al cantador llevando en la mano el tsikiriy la kaitsa de su sobrino.
Su hermana Coca trae cargando a su hijo. Le pintan las mejillas al nifio con el simbolo del peyote.
Sientan a la criatura junto a los demas nifios. Todos ellos estan sentados viendo hacia el oriente.
El cantador ayudante o kwinapuwame sefiala a los puntos cardinales con su muwiériy las sonajas
de los cuatro nifos. Petra, abuela de la otra de las criaturas, muele ‘uxa junto a la hoguera y con
ella pinta las mejillas de su nieto.

El tsaurixika mastica peyote mientras toca y canta. Ahora son siete los nifios que tocan su
sonaja, acompafando al viejo chaman. Tanto el sonido del tépu como el de las sonajas o maracas
atraen la atencion de los dioses, para que escuchen las suplicas y presencien el viaje figurado.

Coca pone en la estera la jicara de su hija que contiene una mazorca de maiz rojo. Luego
muele ‘uxay se la unta a su nifa que tiene cinco afios. De la misma manera son colocados junto
al cantador los dos nifios restantes, completando un total de nueve criaturas, tres varoncitos y
seis nifias. Los “ojos de dios” de los “viajeros” han sido colocados en la estera junto a los muwiéri-
te frente a los nifos y el chaman. Cerca de ellos estan las jicaras (xukdrite) decoradas, que repre-
sentan a las nifias. Contienen las primeras mazorcas de maiz de diferentes colores, que también

52 |a sonaja o kaitsa se elabora a base deun pequefio guaje (una especie de calabaza), relleno de piedras de hormiguero o
semillas de capulin. El mango se hace de madera de cualquier arbol. Este instrumento de percusion también es utilizado
por los danzantes o wainardri que bailan en Semana Santa y el Cambio de Varas.
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simbolizan a las nifias. Asimismo, estan las flechas votivas, adornadas con simbolos pluviales,
gue representan a los nifios. También estan presentes las primeras calabazas, decoradas con
flores blancas, moradas y amarillas, las cuales representan a los varoncitos. Estas son las primi-
cias que se ofreceran a los dioses. Después los hombres podran comer el resto de la cosecha.

Las criaturas mas pequefias son cargadas por sus madres, las cuales tocan las sonajas,
guiando la mano de sus hijos. Teniendo ya a los nueve nifios reunidos, puede comenzar el viaje
simbodlico a Wirikuta para “traer” peyote y saludar a los dioses.

El tsaurixika invoca varias veces a Tatutsi Maxa Kwaxi (“el companero del Dios Fuego”, “el
que fortalece”, “el Bisabuelo Cola de Venado”, “el Duefio de los Venados”) para que lo ayude a
ver claramente lo que se le estéa revelando, y para avisarle que ya pronto llegaran a Wirikuta para
saludarlo los nifios y él. El viejo sacerdote “se eleva” para emprender el viaje imaginario, guiando
a las criaturas. Vuela como un 4guila, llevando a los iniciados. Pide al Bisabuelo Cola de Venado
que proteja a los nifos. Pasan por varios sitios sagrados, que estan antes de llegar a Real de
Catorce, lugares habitados por distintas deidades. A todos se les ofrendan jicaras, flechas, tsikf rite,

elotes y calabazas.

Mientras los nifios “llegan” a las lagunas sagradas, habitadas por la diosa protectora de los
ninos llamada Tatéi Matiniéri, los padres y las madres llevan ofrendas a los dos adoratorios: flores
amarillas, gorditas de maiz, tamales, elotes adornados con flores moradas y agua. Uno de los
padres arroja tres granos de maiz a Tatewari, representado por una hoguera prendida.

Dentro del xiriki, los parientes de las criaturas cantan y rezan a los dioses. Después, en pro-
cesion salen del adoratorio grande y se dirigen al pequefio, que esta enfrente. Algunos hombres
llevan en la mano varios muwiérite. Uno de ellos lleva el baston de mando del Tatuani o Gober-
nador, junto con varias cabezas de venado. En todas las fiestas religiosas debe estar presente
este baston, simbolo de la autoridad civil. Otros participantes portan mazorcas de maiz. En este
momento “los viajeros” estan llegando a las lagunas sagradas. El chaman pide a las madres que
prendan velas, en sefial de que sus hijos se acercan a la diosa. Entran todos al adoratorio. El viejo
tsaurixika deja de tocar, y con sus dos ayudantes o kwinapuwamete se dirige también al pequefio
xiriki. Ellos permanecen afuera y también llevan mazorcas de maiz. Todos rezan. Los padres
suplican a la diosa que reciba el saludo de sus hijos y que los conserve sanos. El mara’akame
se dirige a Tatéi Matiniéri, y comunica a los padres lo que la diosa le dice: “Que esta contenta de
verlos, que cuidara que no se enfermen, que crezcan sanos, para que un dia la vengan a ver en
persona”. La protectora de los nifios se despide bendiciéndolos.

Dejan las lagunas sagradas y contintan el viaje a Wirikata. El chaman vuelve a cantar; lo
acompanfa al tépu el segundero. Son las doce del dia. Eusebio, uno de los padres de familia con
la cara pintada de rojo, acerca a la hoguera pequenas rodajas de carne seca de venado, que
ensarta con ayuda de dos hombres, en un cordel para hacer el “caldo del venado”. Las ponen a
cocer en dos ollas grandes en la hoguera sagrada.

Varios habitantes de las rancherias de Pefia Blanca, la Guasima y del Guamuchil llegan a
la fiesta.

El mara’akame canta y anuncia que pronto llegaran a Cerro Quemado (donde nacié el sol)
para saludar a Tatutsi Maxa Kwaxi que ademas de las advocaciones antes mencionadas, se le da
la de “Hermano Mayor”. El chaman se pone de pie y se dirige al Dios, valiéndose de su muwiéri.
El segundero permanece sentado tocando el tépu.

Las madres con la cara casi totalmente pintada de rojo, cargan a los nifios mas pequefos,
sosteniendo con una mano una vela prendida y con la otra la mano de los nifios para que hagan
sonar las sonajas. También los ayudan a sostener su respectivo “ojo de dios”. A los mas grande-
citos los llevan de la mano. En fila, entran todos al pequefio xiriki. El tsaurixika canta dentro de
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él. Le hace a Maxa Kwaxi “una relacion de los lugares visitados en el viaje”, y le presenta a los
nifos diciéndole: “cuando sean hombres vendran a saludarte y darte ofrendas. Come los primeros
elotes y las primeras calabazas, son para ti". El mara’akame de manera simbolica recoge en “tie-
rra santa” el peyote, con ayuda de sus muwiérite. Sale del adoratorio y se recuesta a descansar
junto al tépu.

El grupo abandona el xiriki. Ahora son los segunderos los que sostienen las sonajas y
acompafan tanto al nifio mas grande como al mas pequefio. Al frente de la procesion va uno de
los cantadores secundarios. Lleva de la mano al nifio méas grandecito y al mismo tiempo, le ayuda
a tocar su sonaja. Dan una vuelta al fuego sagrado y rezan al dios Tatewari. Se dirigen hacia el
tambor, donde estan un momento y vuelven a darle vuelta a la hoguera sacra. Al regresar de
nuevo ante el tépu y las ofrendas, el kwinapuwame o segundero le quita el sombrero al varoncito
y lo hace pasar debajo del tambor sagrado el cual es sostenido por dos hombres. Después hace
pasar a la nifia mas grande. Esta le sirve agua al viejo tsaurixika. Estos dos nifios ya estan fuera
de peligro, tienen cinco afios y es el Ultimo afo que participan en el Tatéi Néixa.

Mientras el tsaurixika descansa, o sustituye el tatatari (cantador principal suplente) Pedro
Sandoval, que lleva encima del traje huichol un viejo saco de casimir. Este chaman guia las ma-
nos del varoncito para que haga sonar el tambor, asimismo para que salude de mano a los tres
cantadores. Toman tejuino, ofreciéndolo primero al dios Tatutsi Maxa Kwaxi. De nuevo le dan
vuelta al fuego, rezando.

Todos descansan, mientras que el tatatari, llevando al nifio menor en brazos, ante la hogue-
ra, lo ofrece a Tatewari (Dios del Fuego), a Tayaupa (Dios del Sol), a Nakawé (diosa de la Tierra
y la Fertilidad) y al Bisabuelo Cola de Venado. Les dice lo siguiente: “Les presento a nuestro nifio
Tsaute (Maiz)”. Es el nombre que el sacerdote sofid la noche anterior al Tatéi Néixa, y con el cual
lo presenta a los dioses. Posteriormente, el chaman carga al pequefio Tsautey lo hace pasar por
encima del tépu, llevando su tsikfriy su sonaja. Es decir, han pasado por el tambor sagrado, tanto
el nifio que se inicia a la vida, como los dos ya iniciados.

Ala 1:30 del dia, el chaman se despide de Maxa Kwaxiy de los demas dioses, prometiendo
acompanfar a los padres de los nifios el proximo ano, visitandolo personalmente. ElI mara’akame
y los nifios emprenden el “viaje de regreso”. Ahora miran hacia el poniente. Al pasar por el sitio
donde esta el “Equipal del Aguila Sagrada”, el tsaurixika ordena que se reparta el peyote. A los
nifos se les dan galletas de maiz (kwineriche), “que son los peyotes de los nifios”. A los adultos
se les reparte hikuri o peyote en el interior del adoratorio. A toda la concurrencia se le obsequia
con gorditas y pequefios tamales de masa de maiz.

Una vez comido el cactus sagrado, los “viajeros” llegan a la “Puerta de las Nubes”, la cual
abre el mara’akame con sus muwiérite. Se pone de pie, cuenta a los nifios para ver si regresan
todos después del “viaje” y se despide de los demés dioses que habitan cerca. Al pasar por el
“Cerro del Aguila”, el cantador se dirige a la Diosa Tatéi Werika Wimari (“Aguila Madre” o “Aguila
del Cielo”), para que los acompafie en su regreso. Mientras, los parientes de los nifios que estan
en el interior del adoratorio, también rezan al “Aguila Madre” para que no se enfermen sus hijos,
ya que ella es la que otorga la vida y la que crea a los nifios. Nuevamente se hace hincapié en el
“aseguramiento” de la salud de las criaturas.

A las 3 de la tarde se hace un receso, mientras la concurrencia come vy las visitas de otras
rancherias son atendidas. Un grupo de musicos mestizos de la poblacién de Santa Lucia, Za-
catecas, que ha venido especialmente a la fiesta, la ameniza tocando piezas que les piden los
huicholes.

Dos horas después, el tsaurixika y sus ayudantes vuelven a cantar y a hacer sonar el tam-
bor. Los nifios agitan nuevamente sus sonajas. Anuncian el regreso de “Tierra Santa”. El cantador
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“desciende” y valiéndose de sus muwiérite hace que los nifios “bajen” hasta donde se encuentran
sus madres.

A las siete de la noche, el tsaurixika y sus dos ayudantes siguen cantando y tocando el
tambor ritual.

Mas tarde, en la hoguera se sigue cociendo mas carne de venado. Frente al fuego, estan
sentados los invitados importantes, en su mayoria mara’akate de otras rancherias. Los habitan-
tes de El Salate, hombres y mujeres, encabezados por su tsaurixika, llevando la vara de mando
del Tatuani o Gobernador y varias cornamentas de venados los saludan solemnemente, rezan-
doles algunas oraciones. Las mujeres les presentan a sus hijos recién “llegados” de Wirikuta.
Todos contribuyen con tamales, que ofrecen a los invitados. Asimismo, se les obsequia con
aguardiente. A su vez, los huéspedes reparten a la concurrencia los regalos recibidos. Todos
comen, beben y fuman en completa cordialidad. Es decir, se trata de una reciprocidad y redistri-
bucién de los alimentos rituales. Los primeros elotes y calabazas no se pueden comer, pertene-
cen a los dioses. Son colocados en el altar del adoratorio.

Alas nueve de la noche, calientan el tambor ante la hoguera para que el cuero quede tirante
y suene mejor. Ahora el tsaurixika sera Pedro Sandoval, y los ayudantes seran los mismos que
asistieron al mara’akame que cant6 durante todo el dia. El cantador comienza a cantar y a tocar
el tambor. Los ayudantes repetiran sus ultimas estrofas. Se “dirigiran” a otros lugares sagrados,
para saludar a las Diosas de la Lluvia y el Mar que habitan en los cuatro confines del mundo: Tatéi
Ni'ariwame, Deidad de la Lluvia de Oriente, la que trae el rayo, cuya morada esta en el norte;
Tatéi Xapawiyéme, deidad del sur, alli es donde se originan las grandes lluvias.

En general, durante todos los Tatéi Néixa se dan gracias a las Diosas del Agua, por las llu-
vias que han caido durante todo el ciclo agricola. Asimismo, se les pide que cuiden de los nifios,
que los protejan contra las enfermedades.

Mientras tanto, los adultos también se comunican con los dioses por medio del baile, lle-
vando a cabo el significado literal de la palabra Tatéi Néixa. En el interior del adoratorio mayor,
frente al altar, bailan cogidos de los hombros, tanto hombres como mujeres, al compas del violin
indigena. Danzan sobre la viga sagrada, golpeando fuertemente con los pies, para que los dioses
escuchen sus ruegos y sus agradecimientos. Algunas de las mujeres bailan cargando a sus hijos.

En torno a la hoguera también se baila, siguiendo el ritmo del tépu. Son grupos de dos o
tres personas del mismo sexo, cogidos de los hombros. Las mujeres muchas veces cargan a sus
criaturas. Dan vueltas en torno a Tatewari, unos grupos detras de otros.

La luna ha salido, el viento deja de soplar. Mas tarde, un tercer grupo de danzantes se or-
ganiza. Fuera del xiriqui, un violinista y un guitarrista acompafnan a cinco hombres que danzan. El
grupo se va haciendo cada vez mas numeroso.

El anciano tsaurixika solamente observa la ceremonia a un lado de la hoguera, sin participar
activamente como lo hizo durante todo el dia. En el fuego se estan cociendo tamales. De vez en
cuando, los sacerdotes dejan de cantar y s6lo se escucha el sonido del tambor que llama a los
dioses. El canto y la musica no cesan durante toda la noche. Se bebe gran cantidad de aguar-
diente.

El domingo por la mafiana, la mayoria de los asistentes se siente mal por el exceso de al-
cohol ingerido. En el almuerzo se bebe tejuino o naawa. Ya se puede comer el resto de los elotes
y las calabazas, pues los dioses ya han tomado los primeros frutos: la calabaza asada y el elote
cocido.

Alas 12 del dia, dentro del xiriqui grande, estan los niflos acompafiados por sus parientes,
sentados en las “bancas” ceremoniales. El sonido del violin se mezcla con el llanto de algunas
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criaturas. El tsaurixika bendice a los nifios y a todos sus parientes, utilizando un atado de velas y
flores de papel. Asimismo, los bendice con las varas de mando del Tatuani'y del Aguacil, pasan-
dolas en circulos sobre las cabezas. Estas varas fueron traidas ayer por una mujer desde San
Andrés, para que estuvieran presentes en la fiesta.

Se ensartan tamales en hilos que se amarran a los bastones de poder. Cinco hombres,
cuatro de ellos sacerdotes rezan en voz alta. Se baila sobre la banca sagrada, siguiendo al violin
y a la guitarra, de la misma manera que anoche.

Ha terminado la Fiesta de los Primeros Frutos. Asi se cierra el ciclo pluvial que esta gober-
nado por las Diosas del Agua. Comienza el ciclo solar o de la estacion seca, representada por
Tatutsi Maxa Kwaxi, el Venado-Peyote.

En la rancheria de EI Colorin, Nayarit, observé ciertas variantes en cuanto a la manera de
celebrar los rituales. Sélo me voy a limitar a describir un elemento muy importante que no aprecié
en la rancheria de El Salate:

El segundo dia de la ceremonia, frente al xiriki o adoratorio se armo lo que los huicholes
denominan una ‘uta, una “cama”, hecha de cafas puestas sobre un armazéon de madera. Sobre
ella se colocé maiz tierno y calabazas; dos sonajas, los tsikfrite de los nifios; seis velas; tres re-
cipientes de laton conteniendo naawa; dos platos con cuatro gruesas tortillas de maiz, llamadas
paapatirixi (paapa= tortilla, turixi = nifos) cada uno; una caja de chocolate; flores; cuatro vasijas
de calabazas, cada una conteniendo cinco tamales; una pequefa calabaza llena de naawa; una
botella de naawa; tres pequenas fuentes con seis tortillas miniatura en forma de hoja y otra fuente
con algunos tamales. Cuatro cafas sujetas en forma de rectangulo formaban una especie de ca-
becera de la “cama”, a la cual se habian atado diversos objetos rituales: dos plumas de chaman;
un gran tsikfricon una sola cruz de estambre; tres flechas ceremoniales con diminutos envoltorios
conteniendo cuarzos (los guardianes sobrenaturales domésticos o antepasados, conocidos como
‘trukame o simplemente Tewari, Abuelo); una flecha ceremonial especial de Tatewari, de gran
tamafo, con plumas en la base adornada con una flor verde de papel, que fue llevada a Wiriktta
y traida de vuelta durante una peregrinacion del peyote; otra flecha sin pluma que iria a dejarse
como ofrenda a Tatewari en la tierra del peyote y por ultimo, una flecha votiva para Nuestra Madre
‘Uttanaka. Toda la parte posterior de la ‘uta estaba adornada con flores color parpura.

La “cama” funciona como una especie de altar y por lo tanto, recibe el nombre de niwetari,
término que designa la repisa ceremonial del tukipa (templo) y del xiriki (adoratorio), donde se
coloca la parafernalia ritual.

Frente al niwetari, a una distancia de aproximadamente cinco metros, se coloco el tambor,
circundado en su mitad superior por un cinturén de lana adornado con dos clases de flores:
puwari, como en el caso de El Salate®® y teurari, una florecita roja llamada madrofio en castellano.
En el cenidor se habian atado dos muwiérite.

Una flecha que representa al chaman se clavé en el suelo, frente al tambor. De esa flecha
hasta el niwetari se coloco la cuerda, a la que se le atan bolitas de algodén (kwiamuxa) en este
caso veintiuna, ya que fueron veintiuno los nifos que “volaron” a Wirikuta. Se cree que esta cuer-
da ritual esta sostenida en uno de sus extremos, por Maxa Kwaxi, y al otro por el mara’akame,
representado por medio de su flecha fijada en el piso.

53 En El Salate la denominan puari, en El Colorin puwari. La diferencia es minima. Se trata de una especie de caléndula
(Tagetes erecta) que en nahuatl se designa con el nombre de cempoalxdchitl, flor sagrada dedicada a los antepasados
durante el Dia de Muertos en casi todo México. Es muy olorosa y de color amarillo brillante por lo que se cree que las “al-
mas” de los difuntos pueden percibirla y llegar asi a la casa de los parientes en donde se ha colocado, ya sea en floreros
o formando “caminitos” en el suelo por medio de sus pétalos. Por esta razon, algunas personas piensan que puede afectar
la percepcion.
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En El Salate, como vimos al hacer la descripcion de la celebracion, las ofrendas y la para-
fernalia se colocaron sobre un petate o estera que cubria el piso del patio ceremonial.

La utilizacion del niwetari para colocar las ofrendas consistentes en las primicias, alimentos
y bebidas rituales, asi como diversos objetos ceremoniales hace mas evidente a ojos de los ex-
trafos, el aspecto agricola de la ceremonia.

La funcion principal del Tatéi Néixa encaja claramente en el complejo simbdlico venado-pe-
yote-maiz, por lo que no se la puede entender fuera de dicho complejo. En otras palabras, éste
se manifiesta de manera clarisima en esta Ultima ceremonia de la estacion lluviosa. Durante su
curso se realiza una caceria ritual del venado; se consume peyote —en el caso del mara’akame
y los adultos— y su sustituto —galletas de maiz— por parte de los nifios “viajeros” o fewainurixi;
se utiliza la pintura facial propia de los hikuritamete (peyoteros) a su regreso de Wirikttay de la
Ceremonia del Hikuri Néixa o del Maiz Tostado;* se baila la danza del Venado-Peyote, junto con
la Danza de Nuestra Madre. Por otro lado, el maiz, los frijoles y la parafernalia ceremonial deben
ser ungidos con la sangre del venado capturado; y se dan las gracias a las Diosas de la Lluvia por
los productos obtenidos: el maiz y, su cultivo complementario, la calabaza.

Conclusiones

Los huicholes deben colaborar con los dioses a través de ofrendas, penitencias, abstinencias,
sacrificios y ceremonias para mantener de esta manera, el orden césmico.

Los dioses estan vivos y hay que darles de comer y beber. Ellos, a cambio, ayudaran a los
indigenas enviandoles lluvia, sol, fuego, viento. Haran crecer sus cultivos; les proporcionaran
animales de caza y pesca, asi como plantas silvestres entre ellas el peyote; y protegeran a su
ganado. Todo ello redundara en que los huicholes tengan buena salud, larga vida y “buena suerte”
en general.

Las deidades habitan un sinfin de lugares, dentro y fuera del territorio habitado en la actua-
lidad por los wixaritari:®® cuevas, barrancas, montafias, caminos planos y sinuosos; el desierto,
los lugares abundantes en vegetacion, la playa; charcas, manantiales, lagos, lagunas, arroyos,
rios y el mar. En la “Region Central del Mundo”, la “Region del Mundo de Abajo” y en la “Region
del Mundo de lo Alto”, ya sea en forma individual o colectiva, hay que acudir a sus moradas con
el fin de visitarlas y llevarles todo tipo de ofrendas.

La obligatoriedad de la caceria ritual del venado, el animal mitico mas sagrado para los hui-
choles, como para otros grupos del noroeste de México, queda establecida en su rica mitologia.
Por ejemplo, en el Mito del Nacimiento del Abuelo Fuego (Tatewari) se instituye la costumbre de
ofrendar sangre de venado a Tatewariy “de ese modo los huicholes se convirtieron en los hijos
del Dios”.

Segun el Mito del Sol se debia matar venados si se queria conquistar la buena voluntad
del sol. Del primer venado capturado se extrajeron cinco centavos, cinco granos de maiz, y el
colorante ‘uxa. Luego se le hizo al venado un leve corte en una oreja y le extrajeron un poco de
sangre que se uso para ungir la parafernalia ritual.

54 El consumo del peyote y la pintura del rostro con ‘uxa son ingredientes indispensables de la Fiesta de los Primeros Frutos,
ya que se esta representando una peregrinacion simbolica, y figurada a Wirikuta, en busca del hikuri, el “Divino Cactus”.

55 Es el nombre con el cual los huicholes se designan a si mismos.
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La Primera Caceria del Venado-Peyote, contenida en un mito, hizo que el Sol apareciera
en el cielo. Este astro reemplazé la luz de la Luna que hasta ese momento era la Unica que alum-
braba el mundo.

La sangre del venado, junto con la de otros animales nativos como el pavo, la iguana y
algunas variedades de peces, es considerada como una sustancia vital, necesaria para alimentar
a los dioses. De este modo, estos animales son sacrificados tanto mas por la sangre que por su
carne. Con la introduccién de la ganaderia, las reses en primer término, y los borregos en se-
gundo, se han convertido en los “compafieros” rituales del venado. Cada dia mas los indigenas
cuentan, en gran medida con su ganado como ofrenda religiosa sacrificatoria y como inversion
para acumular cierta riqueza.

Sélo quiero apuntar de manera somera, que el valor de la sangre animal entre los huicholes
puede compararse con su debida proporcion, con aquella humana que se ofrecia junto con el
corazon, entre los mexica y otros grupos del México prehispanico.

En todas las fiestas o ceremonias de los dos ciclos: el de la temporada de sequiay el de
la época de lluvias se sacrifican venados. De igual forma, se ingiere peyote en casi todas las
celebraciones. En otras palabras, no so6lo se llevan a cabo rituales de caza-recoleccion en las
dedicadas a las deidades de la estacion seca: Tatewariy Tatutsi Maxa Kwaxi, sino también en la
gran mayoria de las celebraciones agricolas. En el caso de las Fiestas de la Lluvia, el venado es
sustituido por la res.

Por ejemplo, en la Ceremonia de los Primeros Frutos también se sacrifican venados y se
come peyote, ambos elementos primordiales del ciclo del peyote. De manera similar, en la ce-
remonia del Hikuri Néixa, perteneciente al ciclo de la temporada seca, aparece el maiz tostado
como ingrediente indispensable. Todo esto puede explicarse mediante el complejo simbdlico pe-
yote-venado-maiz. Los tres elementos son sindbnimos, unos se transforman en otros.

La caceria del venado y la recoleccion del peyote son necesarias para el crecimiento del
maiz, el frijol y la calabaza. En otras palabras, son rituales de caza-recoleccion, pero en Ultima
instancia, propiciatorios para la agricultura.

Realizar ceremonias y ofrendar a los dioses es una forma de “trabajar” para que se den bien
los frutos y los animales y para que los hombres conserven su salud. Es decir, no solo el trabajo
propiamente dicho es suficiente para conseguir buenas cosechas, sino que hay que realizar otro
tipo de “trabajos”, entre ellos las danzas rituales, como parte de las ceremonias aqui estudiadas.

Las diferentes actividades econdémicas que han tenido los huicholes a través del tiempo
son: caza-recoleccion, agricultura de roza y quema, ganaderia extensiva y elaboracion de artesa-
nias. ¢ Desde cuando son agricultores? Esto todavia esta por comprobarse. En todo caso, lo que
es importante en este momento de fines de siglo es que todas estas actividades son complemen-
tarias, junto con el trabajo asalariado que desempenan fuera de su comunidad.

En la cosmovision y la mitologia de los huicholes, las diferentes actividades se han ido
integrando sin conflicto alguno. Ya dijimos mas arriba que ante la desaparicion paulatina de los
venados, el ganado vacuno juega un papel primordial en las festividades que hemos tratado en
este trabajo, lo mismo que en la Ceremonia del Cambio de Varas o Poderes. Con toda certeza,
asi debi6é haber ocurrido cuando los indigenas adquirieron la agricultura. El maiz, y de forma
secundaria, la calabaza y el frijol, comenzaron a formar parte de nuevos mitos y nuevos rituales.

Para finalizar, considero que La Ceremonia de los Primeros Frutos es decisiva para la con-
tinuacion de la cultura espiritual huichol. Mas que cualquier otro ceremonial, asegura que cada
nifio huichol empiece, practicamente desde su nacimiento a asimilar las “verdades esenciales” de
la religion huichol, mucho antes de realizar un viaje real en basqueda del peyote, independiente-
mente de que ese nifio 0 esa nifia visite o no fisicamente algun dia Wirikuta.
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Jévenes huicholes migrantes de Nayarit'

Creer en una etnia del presente,
no como la etnia que existio.
Rigoberto de la Rosa, joven huichol

La juventud: una nueva etapa entre los huicholes

La etapa de la juventud dentro del ciclo de vida del pueblo huichol
0 wixarika ha surgido hace pocos afios. Con anterioridad se pasaba
de la nifiez o la pubertad a la edad adulta. El matrimonio se contraia
a temprana edad y desde ese momento la pareja se convertia en
adulta, sin serlo todavia desde el punto de vista biol6gico, emocional
e intelectual.

Robert Zingg, uno de los pioneros de la investigacion entre los
huicholes, afirma en los afios treinta: “El individuo deja de ser nifio
y asume el papel de adulto en el trabajo del rancho y en las cere-
monias”.? Por otro lado, hace notar que los huicholes que cuentan
con gran cantidad de ceremonias, no tienen ningln rito especifico de
pubertad o de paso a la adultez. Narra que tuvo noticia de nifias que
a los doce afios se unian en matrimonio.

Alfonso Fabila, antropélogo mexicano recientemente homena-
jeado, consigna en el afno de 1959 que el varén se casaba entre los
quince y los veinte afios de edad incluso, hasta los veinticinco. Las
mujeres, en cambio, de los trece a los dieciocho afios.?

La que esto escribe observé en los afios setenta en San Andrés

. . . i Jovenes en la Jornada de Revitalizacién de la Lengua Wixdrika,
Cohamiata, una de las cinco grandes comunidades huicholas, perte- El Colorin, Nayarit. 2015 Foto: Marina Anguiano

" Texto publicado en Diario de Campo, Suplemento nam. 23, Diciembre 2002, pp. 37 — 49. México. INAH

Zingg, op. cit., |: 256.
3 Fabila, 1959: 81.

2
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Alumno de la Escuela Primaria Bilingiie Yuimakwdxa, El Buruato, Nayarit. 2013. ; . )
Foto: Marina Anguiano. ~ forma parte de Nuestro libro de la memoria y la escritura
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neciente a Jalisco que los matrimonios se celebraban a edad temprana: en la mujer entre los doce
y los quince, y en el hombre entre los quince y los dieciocho.

En Guadalupe Ocotan, otra de las cinco comunidades pero ubicada en Nayarit, uno de los
padres de familia de la escuela primaria y gobernador tradicional en el afno 2001 me coment6 en
1997 lo siguiente:

A los ocho afos se separan los sexos en cuanto al trabajo. Los varoncitos ya pueden ir al campo
a auxiliar a su papa. Las nifias bordan costuras mas elaboradas y realizan comida mas compli-
cada. De los quince afos en adelante las nifias tienen que moler el nixtamal, hacer tortillas, estar
al pendiente de la bebida ritual de maiz fermentado, el tejuino, acarrear lefia y transportar agua.
Después de los quince afios ya estan aptos para el matrimonio, todo depende de las condiciones
econémicas.*

La ceremonia tradicional del matrimonio ha ido desapareciendo paulatinamente entre los
huicholes de Nayarit. Estaba llena de ensefianzas para los novios, quienes desde ese momento
en adelante serian nuevos adultos. Contenia los valores de la cultura wixarika: ayuda mutua,
colaboracion, el ser compartido, el respeto a los familiares sobre todo a los ancianos, la respon-
sabilidad, el trabajo y la laboriosidad; asi como la conservacion de la cultura huichol.

En los afios noventa Lourdes Pacheco Ladrén de Guevara consideraba que “[...] no existian
huicholes o huicholas jévenes solteros. Puede afirmarse que la solteria no existe dentro de la
comunidad huichola”.®

Debido a la educacion escolarizada cada vez mas presente en la zona, tanto los nifios como
las nifias asisten a los planteles de nivel preescolar y primaria en la propia sierra; de preferencia
a las escuelas-albergues bilinglies. En algunas localidades ya hay centros donde se imparte
educacioén secundaria.

Un considerable numero de jévenes cursan la pre-
paratoria fuera de sus poblados en las zonas urbanas o
suburbanas, con miras de ser posible, a realizar estudios
superiores: la carrera del magisterio, carreras técnicas o
universitarias.

La situacion anterior ha traido como consecuencia
que el periodo entre la pubertad y la edad adulta se pro-
longue de manera considerable, surgiendo asi la etapa
de la juventud, antes inexistente. Incluso las jévenes que
cursan estudios universitarios estan conscientes de que
si estuvieran en su pueblo se les consideraria ya muy
grandes para contraer matrimonio, y que aun en la ciudad
no les sera facil casarse.

Las nuevas relaciones que se han establecido en-
tre los jovenes estudiantes, los adultos y ancianos, asi
como el nuevo papel que juega la juventud, estan conte-
nidos en el siguiente parrafo intitulado “Las diferencias en
la responsabilidad de los grandes y los jovenes”, el cual

4 Victor Carrillo Zamora de cuarenta afos. Su hermano Francisco, profesor bilinglie de cincuenta afios, amplié algunos

datos.

5 Pacheco Ladron de Guevara, 1991: 50.
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que tienen como material de texto bilingte los alumnos del Centro Educativo Tatutsi Maxakwaxi,
secundaria ubicada en Tsikwaita (San Miguel Huaixtita), de la comunidad huichol de San Andrés
Cohamiata, Jalisco:

¢ Quién sabe més, un joven o un anciano, un nuevo o un viejo? Entre todos, viejos y jovenes, lu-
chamos para resolver los problemas. La verdad es que los mas viejos conocen mas y es por eso
que hay que pedirles su conocimiento, darles la oportunidad de expresar lo que saben, escuchar
sus consejos, que no queden enterrados y aprovechar su experiencia para que los jovenes no
sufran el dia de mafana.

Ellos tienen mayor conocimiento tanto de la cultura como de otras cosas, por eso pueden
defender y cuidar lo que tenemos. Hay que escuchar y escribir lo que ellos dicen para que no se
pierda, es importante creer en ellos y en lo que dicen. Al mismo tiempo debemos ayudarlos, pues
no pueden escribir; sin embargo, los jovenes pueden hacerlo.

También hay ancianos que no conocen mucho, pero hay que apoyarlos para que no sufran.
Un muchacho con educacion tiene que ayudar a los ancianos para que no se destruya nuestra
cultura. Debemos trabajar unidos para sacar adelante la tarea.®

La migracién a la ciudad

La escolarizacion de los huicholes esta aunada al fenbmeno de la migracion campo-ciudad. Se
puede afirmar que en los ultimos veinticinco afos se ha acentuado la migracion de los adoles-
centes indigenas serranos de Nayarit a la capital del estado: Tepic. Ellos son huicholes, coras,
tepehuanos y mexicaneros.

Las causas fundamentales de esta migracion campo-ciudad son: los problemas con la te-
nencia de la tierra, entre ellos la inseguridad e indefinicién de la propiedad indigena en todas sus
modalidades, comunal, ejidal y privada, asi como la carencia de parcelas para las nuevas genera-
ciones; la improductividad de los terrenos; la escasez de agua para las labores agropecuarias; la
falta de una apropiacion adecuada de los recursos naturales para su aprovechamiento por parte
de las comunidades y localidades indigenas; los bajos salarios que obtienen como jornaleros;
las dificultades en el abastecimiento de alimentos; la escasez de proyectos de desarrollo produc-
tivo, ya que los que existen son, en su mayoria, de caracter asistencial; /a falta de escuelas de
educacion media y media superior que den continuidad a la educacion primaria; la carencia de
empleos para la juventud y sobre todo para las mujeres; las pésimas condiciones de las vias de
comunicacion y la insuficiencia de éstas.

Por otro lado, recientemente, debido al narcotrafico, la sierra se ha tornado insegura. Ade-
mas, se estan produciendo divisiones internas en las localidades, a causa de la introduccion de
otras religiones aparte de la catdlica. En pocas palabras, hay falta de apoyo para radicar en los
lugares de origen, un abandono de las zonas serranas y ausencia de infraestructura. Y en con-
creto, respecto a los jovenes, no existe una instancia de gobierno que brinde apoyo a la juventud
indigena.

6 Salvador Martinez, 2002: 103. Esta secundaria es la Gnica en su género en la zona huichol. En ella se imparte una ver-

dadera educacion intercultural. Para conocer con amplitud este proyecto educativo, consultese la tesis de Angélica Rojas
Cortés, Escolaridad e interculturalidad. Los jévenes wixaritari en una secundaria de huicholes.
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Los migrantes y sus familiares llegan a la ciudad buscando mejores condiciones de vida.
Algunos dicen: “hemos migrado a la ciudad, buscando vivir, si no con lujos ni comodidad, por lo
menos tratando de obtener con el trabajo, el pan que los hijos necesitan para subsistir”. Otros
mas aseveran:

No tenemos para comer, en nuestros lugares de origen con lo que sembramos apenas nos alcanza
pa’ no morirnos de hambre. Algunos tienen un chivito o sus gallinitas, nuestros hijos no pueden ni
tan siquiera estudiar, y para hacerlo hay que caminar muchisimo a diario. Nosotros ya sabemos
cuando empieza la cosecha de tabaco, de café, de chile, de jitomate y cuando alguna de éstas ini-
cia, como aviso general, todos nos vamos en busca de sustento; a veces nos vamos toda la familia
juntos para juntar nuestro dinero. Unas veces tenemos que llevarnos a nuestros hijos a pesar de
estar en la escuela, sabemos que esta mal, pero la necesidad es canija.”

Aunado a todo lo anterior, el crecimiento de la ciudad de Tepic genera una mejor expecta-
tiva de vida para los grupos étnicos que viven en la sierra; ofrece un mercado de trabajo tanto
a hombres como a mujeres. Los varones trabajan como peones de albafileria, como policias,
comerciantes ambulantes o en cualquier otro empleo que no requiera capacitacion ni escolaridad.

Las mujeres se convierten en empleadas domésticas, meseras o cocineras en fondas y
restaurantes; en artesanas, ya sea empleandose a si mismas o como trabajadoras a destajo de
casas comercializadoras de artesanias u organismos gubernamentales.

Otros migrantes no habitan en Tepic de manera permanente durante todo el afo, sino que
se trasladan a la costa de Nayarit para trabajar como jornaleros en el corte del tabaco, el café y el
cacahuate. Otros, con la llegada de las lluvias, regresan a sus lugares de origen a sembrar maiz
y frijol de temporal.

Un ejemplo de asentamiento huichol en esta ciudad es la colonia Zitakua o “El patio del
elote tierno”, situada en lo alto de un cerro, al margen derecho del rio Mololoa. Se cred en 1988
como “colonia huichola” a expensas de la ya establecida colonia Ricardo Flores Magoén. De esta
manera, se creo el primer gran asentamiento huichol en la ciudad capital.

Al poco tiempo de fundada la colonia, se instala una escuela un tanto improvisada y carente
de Utiles. Para 1990, Lourdes Pacheco® la describe como una edificacion a base de tablas de
madera y techo de laminas de carton. En el afo de 1996, fecha en que comenceé la investigacion,
se encontraba plenamente constituida la Escuela Primaria Bilingte Ignacio Zaragoza del Subsis-
tema de Educacion Indigena. Se trata de una escuela multicultural de més de cien alumnos a la
gue acuden en la actualidad nifios de siete etnias diferentes: wixarika o huichol, nayari’ij o cora,
tepehuana, hfAahnu u otomi, mazahua, tlapaneca y mestiza. Todos ellos, hijos de migrantes del
propio estado y de otros distantes, como son los de México y Guerrero.

Hace diez afnos se fund6 el Centro de Educacion Preescolar Indigena Takutsi, al cual en el
2001, asistian 43 nifos: 39 huicholes y cuatro mestizos, y cuya directora es madre de uno de los
estudiantes.

Pero no sélo en Zitakua habitan los huicholes que han ido migrando en este cuarto de
siglo; también se han ido estableciendo en otras colonias periféricas de la ciudad o en diversas
localidades pertenecientes al municipio de Tepic, incrementando la poblacion de éstas conside-
rablemente. Tal es el caso de los profesores indigenas bilinglies y sus hijos, de los cuales me
ocuparé en este trabajo.

7 Entrevista realizada en el poblado de Jalcocotan el 23 de enero de 1991. Pacheco Ladrén de Guevara, op. cit.: 82.

8  Pacheco Ladron de Guevara, op. cit.: 123.
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Los profesores indigenas bilingties de origen wixarika, que forman parte del Departamento
de Educacion Indigena del Estado de Nayarit, ascienden a 122 elementos y provienen de diver-
sas localidades pertenecientes a los municipios serranos de La Yesca y El Nayar, de manera fun-
damental y en minima proporcion, al de Mezquitic, Jalisco. También son originarios de municipios
situados en la altiplanicie de Nayarit, como son Tepic y Santa Maria del Oro.

Una de las caracteristicas de su trabajo como docentes es su gran movilidad laboral y
domiciliaria. Se les asigna constantemente a diversas escuelas en diferentes puntos del estado
de Nayarit e incluso, de Jalisco dentro de la zona huichol. Ademas, cuando la madre y el padre
son profesores indigenas, no siempre se les comisiona a los mismos lugares. Sus hijos, por con-
siguiente, andan de un lugar a otro: de escuela en escuela. Por ejemplo, Julio Ramirez Carrillo,
joven del que hablaremos mas adelante, curs6 su educacion primaria en cuatro escuelas diferen-
tes: en la localidad de El Roble del municipio de El Nayar, en el estado de Nayarit y en Zapopan,
Jalisco. La secundaria en tres escuelas: en Zapopan, Jalisco; en El Roble, y en Xalisco, ambos
poblados de Nayarit. La preparatoria en dos planteles diferentes, en la ciudad de Tepic. Y como
reflejo de su permanencia ya mas prolongada en la capital, realiza sus estudios superiores en una
universidad ubicada en ella.

Por otro lado, muchos maestros luchan por ocupar puestos en la ciudad de Tepic 0 en sus
alrededores, ya sea como directores de planteles, supervisores en las mesas técnicas, en la je-
fatura de zonas de supervision o en la subjefatura del departamento. Esto hace que vivan por un
tiempo, o de manera permanente en la capital. Ahi sus hijos tienen la oportunidad de acudir a las
escuelas secundarias, preparatorias y finalmente, a la universidad. De esta manera, el alumnado
indigena en la ciudad es cada dia mas numeroso.

Los jovenes en la ciudad

A raiz de una encuesta que arrojé un alto indice de
desercion escolar, se cred en mayo del 2001 la Union
de Estudiantes Indigenas por México, A. C. El objetivo
principal de dicha asociacion es buscar recursos para
ayudar a los estudiantes indigenas de los niveles medio
basico, medio superior y superior a concluir sus estudios
universitarios, asi como llevar apoyos a sus comunida-
des y fomentar la cultura. Los objetivos especificos son
los siguientes:

+ Buscar los recursos necesarios para apoyar a los
estudiantes indigenas que se encuentren estu-
diando en Tepic.

+ Llevar a cabo proyectos y programas de desarrollo para las comunidades de origen de los
mismos estudiantes.
« Fomentar el conocimiento de las culturas étnicas de nuestro estado.

+ Realizar actividades académicas y extra académicas encaminadas a llevar a cabo el des-
envolvimiento de los estudiantes y participar en los eventos de trascendencia nacional e
internacional.

Miembros fundadores de la Union de Estudiantes Indigenas por México A.C. en la
ciudad de Tepic, Nayarit 2001. Foto: Marina Anguiano.
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+ La creacion de un fondo de apoyo para las necesidades basicas de los estudiantes, asi
como recibir donaciones de parte de la sociedad en general.

La Unién contaba con treinta miembros a fines del afio 2001, de los cuales la mayoria eran
huicholes. Solo tres eran tepehuanes y uno cora. La mesa directiva de esta asociacion cuenta con
once titulares, los cuales tienen auxiliares o un grupo de apoyo. Los cargos son los siguientes:

* Presidente
+ Secretario
» Tesorero

+ Vocal de Organizacion y Capacitacion. Su funcion es organizar eventos que tengan que
ver con la capacitacion; por ejemplo, seminarios

+ Vocal de Gestoria Social. Su actividad es gestionar tramites de documentos
+ Vocal de Comunicacion Social. Lleva todo el control de los eventos y los da a conocer

+ Vocal de Proyectos de Desarrollo y Evaluacion. Se encarga de darle forma a un proyecto
que se lleva a una comunidad, para posteriormente evaluarlo

+ Vocal de Promocién y Difusion Cultural. Esta encargado de difundir la cultura, lo que son
las etnias, las tradiciones, es decir, la cultura propia

+ Vocal de Conflictos. Dirime las controversias que se suscitan en el grupo o fuera de él.
Interviene en algun conflicto externo, pero sin correr algin riesgo

+ Vocal de Investigacidn. Se encarga de conocer quién esta a cargo de cualquier depen-
dencia

+ Vocal Auxiliar. Se encarga de apoyar a todos

El lema de la Union es: “Por el espiritu de mi raza la
voz del estudiante se escucharad”. Sin duda, tomado del
lema de la UNAM, pero en este caso raza se toma como
sindnimo de etnia, por medio de la cual el estudiante se
expresara.

El escudo consiste en un mapa de la Republica
Mexicana, sobre el cual se encuentra un libro abierto.
Arriba de ellos esta una cabeza de perfil, la cual esta so-
plando. El nombre de la asociacion, que incluye la oracion
“por México”, y el mapa de nuestro pais en el logotipo,
muestran la identidad que tienen estos jévenes no solo
como indigenas, sino también como mexicanos.

En cuanto a la identidad étnica, la totalidad de los
entrevistados, diez en total, se asumen como wixaritari:® la
gran mayoria habla la lengua y conoce su cultura, aunque
no muy a fondo. Es decir, hay una pérdida progresiva de los
saberes huicholes. En las festividades se visten con el traje
tradicional. Por ejemplo, en el desfile del 20 de noviembre
Por primera vez los jovenes estudiantes participan por su propia iniciativa  an |a ciudad de Tepic, marchd un contingente considerable

en el desfile del 20 de noviembre. Ciudad de Tepic, Nayarit, 2001. . .
& Foto:‘;{ami’ Anguiano  de ellos con una pancarta con su escudo, vestidos de hui-

9 e
- Es el plural de wixarika.
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choles, coras y tepehuanes. La introduccion del triptico de la asociacién dice textualmente: “Dicha
asociacion jamas lucra ni politizara las ideas, sino mas bien motivara al joven para enfrentar por si
solo sus problemas sin temor a nada, ya que hoy en México, con este nuevo desarrollo se necesita
que el indigena hable por si mismo”.

Rigoberto de la Rosa, joven wixarika, estudiante de medicina de la Universidad Autbnoma
de Nayarit, dice lo siguiente respecto a la cultura huichol y la etnicidad: —Rescatar las costum-
bres. Darles seguimiento. No solo rescatar, darles el presente y pensar en el futuro. Creer en una
etnia del presente, no como la etnia que existi6—. Considera que la Union de Estudiantes es un
espacio de lucha nuevo, ya que nunca habia existido una organizacion de este tipo.

De los diez jovenes entrevistados, cinco mujeres y cinco varones, siete son originarios de
la sierra, en especial de los municipios nayaritas de El Nayar (localidades de El Roble y Paso de
Alica), La Yesca (comunidad huichol de Guadalupe Ocotan) o la comunidad huichol de Tuxpan
de Bolanos, perteneciente al estado de Jalisco. El resto, tres de ellos ya nacieron en la ciudad de
Tepic o en el poblado de Pochotitan, municipio de Tepic, cuando sus padres, profesores bilingties
fueron trasladados por motivos laborales a la capital o sus alrededores.

La gran mayoria de los miembros de la asociacion son hijos de profesores indigenas bilin-
glies. Ahora que estos jovenes han migrado de forma un tanto definitiva a Tepic, una de dos: o
sus padres estan trabajando por el momento en esa ciudad y viven con ellos, o han ido a vivir
con familiares cercanos para poder continuar con sus estudios de educacion media superior o
universitarios.

Respecto a este punto, ellos comentan que no existen casas de estudiantes en la capital
donde puedan alojarse aquellos jovenes que carecen de familiares que los alberguen. Ni tampoco
existe un programa de becas para este nivel de estudios.

De los diez entrevistados, siete son hijos de profesores bilingles, y en el caso de seis
de ellos, ambos padres tienen esta profesion. Algunos han alcanzado puestos relevantes en el
Departamento de Educacion Indigena: subjefa del Departamento, jefe de Zonas de Supervision,
directora del Centro de Educacion Preescolar Indigena Takutsi de Zitakua. El padre de uno de
ellos es el autor de los libros de texto gratuitos en huichol elaborados en Jalisco e investigador
de la Universidad de Guadalajara, donde participa en la elaboracién de un diccionario wixarika.

La escolaridad a nivel profesional no es una novedad entre los wixaritari de Nayarit. Se
cuenta con el ejemplo de los profesionistas originarios de la gran comunidad de Guadalupe Oco-
tan. A la fecha son ochenta y siete los profesionistas, la gran mayoria profesores, sobre todo del
Subsistema de Educacion Indigena. Veintidds tienen otras ocupaciones, entre ellas, medicina,
enfermeria, veterinaria, economia, ingenieria eléctrica, contaduria, filosofia y letras, y etnolinguis-
tica. Varios de ellos, profesores y enfermeras, son padres de nuestros muchachos.

Gabriel Pacheco Salvador fue acreedor del Premio Netzahualcéyotl de Literatura en 1999.
En la actualidad labora en la Universidad de Guadalajara y esta participando en la elaboracion de
un diccionario de la lengua huichol.

Lo que seria interesante averiguar es ¢qué han hecho estos profesionistas por su comuni-
dad?, ¢han vuelto a ella o se han desarraigado por completo? Y esta reflexion también debemos
hacerla para los jévenes investigados.

Le educacién escolarizada de los entrevistados se ha dado tanto en la sierra como en
zonas urbanas diversas. Ocho de ellos estudiaron su primaria o parte de ella en las escuelas
bilinglies de la sierra, ubicadas en Guadalupe Ocotan (municipio de La Yesca); El Roble, Paso
de Alica, Zoquipan, Las Higueras y Naranjito de Copal (El Nayar), localizadas en Nayarit y una
joven en la comunidad de San Sebastian Teponahuaxtan, Jalisco. Uno de los estudiantes estuvo
en el Internado Valentin Gémez Farias de Guadalajara, y en el Internado Juan Escutia de Tepic,
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realizando su educacion primaria. Otro mas hizo toda la primaria en el poblado de Pochotitan, la
puerta geografica a la sierra, pero que todavia pertenece al municipio de Tepic. Otra joven finalizd
la primaria en Tepic, y otro mas en Zapopan, Jalisco.

Veamos con cierto detalle las caracteristicas de la Escuela Primaria Bilinglie Cuauhtémoc
de la comunidad serrana de Guadalupe Ocotan, debido a que varios de los entrevistados tienen
vinculos, ya sea con la comunidad o con la escuela en si. Dos de las muchachas nacieron en
Guadalupe Ocotan; dos mas tienen padres originarios de este sitio. Cinco jévenes estudiaron su
primaria o parte de ella en la Escuela Cuauhtémoc.

Ya mencionamos que Guadalupe Ocotan, llamada en huichol Xatsitsarie ("Lugar donde
emana o surge la palabra"), es una de las cinco grandes comunidades huicholas que, como su
nombre lo indica, cuenta todavia con terrenos comunales y con un gobierno tradicional indigena
elegido anualmente. Est4 formada por una cabecera denominada también Guadalupe y numero-
sas rancherias dependientes. Ahi se celebran diversas ceremonias tanto religiosas como civiles.
Dos de ellas son: la Fiesta del Tambor y la de Los Primeros Frutos, que ademas tienen funciones
educativas, pues el objetivo es trasmitir los valores de la cultura huichol e inculcar en las mentes
de los nifios que participan, el mapa ritual de los wixaritari.

La Escuela Cuauhtémoc tiene gran reputacion entre los planteles educativos de la sierra, ya
que en 1997 cumplié treinta afos de haber sido inaugurada. Su alumnado es fundamentalmente
huichol; su profesorado es wixarika en su mayoria. Tiene anexo un albergue donde viven cien
alumnos de lunes a viernes; estos nifios provienen de las rancherias aledanas.

Desde el punto de vista oficial es un plantel donde se imparte ensefianza bilingle y bicultu-
ral. En el fondo, esto no es totalmente cierto. El wixarika es mas bien lengua de instruccion, mas
no de estudio. Los libros de texto en lengua huichol no son utilizados por todos los docentes; sin
embargo, la lengua materna no se ha perdido en las interrelaciones entre maestros y alumnos, lo
mismo que entre los nifios. La gran mayoria de los educandos sigue vistiendo el traje tradicional.
A finales de 1998, el Instituto Nacional Indigenista tenia contemplado comenzar con talleres de
cuentos y leyendas tradicionales vy talleres de artesanias para el alumnado que pernocta en el
albergue, impartidos por los padres de familia y los abuelos, pero al parecer, o no se establecieron
o duraron muy poco. En otras palabras, no es una escuela cuya finalidad Ultima sea la acultura-
cion, pero falta brindar orientacién a sus maestros para que desarrollen la lengua y los demas
contenidos étnicos que refuercen la identidad de los nifios wixaritari. De ella han egresado gran
numero de los profesionistas ya mencionados con anterioridad.

— Tres de ellos estudiaron la educacion media en las
escasas secundarias que existian en la sierra, y el resto
en zonas urbanas. En la sierra, lo mas comun eran las
escuelas secundarias por cooperacion, entre las que des-
tacaban las de Watakame, de El Roble, y la Calmécac
de Guadalupe Ocotan. Por cierto, que en esta comunidad
la secundaria por cooperacion fue sustituida en 1997 por
la Escuela Secundaria Técnica Agropecuaria Numero 56
Netzahualcoyotl, la cual contaba en el ciclo escolar 2001-
2002 con ochenta y siete alumnos y con instalaciones
apropiadas.

Varios estudiantes, cuatro, cursaron la educaciéon
media en la Escuela Técnica Agropecuaria Namero 2, de

Escuela Primaria Bilingiie Cuauhtémoc. Guadalupe Ocotdn, Nayarit, 2001. Xalisco, poblado contiguo a la ciudad de Tepic. Se trata

148

Foto: Marina Anguiano. - de yn internado del cual se egresa con el titulo de auxiliar



Los huicholes o wixaritdri: entre la tradicion y la modernidad. Antologia de textos 1969 - 2017

técnico agropecuario. Tres jovenes estudiaron en la Escuela Federal
Numero 3 de Tepic; uno de ellos en la Escuela Federal Numero 13
de la misma ciudad. Una joven cursé los dos primeros afos en el
poblado de Santiago Ixcuintla, en la costa de Nayarit. Finalmente,
uno de ellos estuvo en la Escuela Secundaria Francisco Marquez de
Zapopan, Jalisco.

A la fecha, en la sierra huichola de Nayarit no existen escuelas
preparatorias. En Guadalupe Ocotan se esta luchando por establecer
una preparatoria “con alto contenido en cultura indigena”. En 1990
se cred en Tepic una preparatoria abierta por cooperacion, sin insta-
laciones propias, denominada Alfonso Caso Andrade. A este plantel
acuden alumnos indigenas de las cuatro etnias de Nayarit. Ha estado
supervisado por el Departamento de Educaciéon Indigena y apoyado
por profesorado joven de la Universidad Autonoma de Nayarit.’® En

€l cursaron sus estudios cinco jovenes; el resto estudié en preparato- Los jovenes indigenas de la Unién de Estudiantes
rias dependientes de la Universidad Auténoma de Nayarit (nimeros Jueron merecedores del Premio Estatal de la Juventud 2002.

1y 13).

La situacién actual de los jovenes respecto a la escolaridad es la siguiente: cuatro de los
estudiantes todavia cursan el bachillerato; cuatro méas forman parte de la Universidad Autbnoma
de Nayarit, en la cual estudian medicina, enfermeria, derecho e ingenieria en control y computa-
cién. En la Universidad de Alica, que es privada, cursan dos de los jévenes la carrera de derecho.

Ademas de los estudios formales, varios de ellos son muy inquietos y participan en cursos,
diplomados, concursos, congresos, consultas para el Plan Nacional de Desarrollo, ferias del libro
y programas de radio, entre otros.

Uno de ellos, Maximino Mufioz de la Cruz, quien estudia derecho en la Universidad Auto-
noma de Nayarit y es el presidente de la Unién, obtuvo el primer premio en el concurso sobre
ensayo juridico de la Semana Cultural de Derecho de la mencionada universidad con el tema
“El peyote: uso y costumbre indigena huichol”, el cual fue publicado por la misma institucion. En
2001, prestaba servicio social en el INI, en el area de Procuracion de Justicia, donde realizaba
diversas actividades relacionadas con la asesoria juridica, capacitacion, promocion y difusion de
los derechos para las comunidades indigenas.

El tesorero de la Unién, Julio Ramirez Carrillo cursa la carrera de ingenieria en control y
computacion en la Universidad Autonoma de Nayarit, y tiene grandes planes a realizar en un
futuro préximo: estudiar en Alemania o en Japdn un posgrado de ingenieria. Ambos son hijos de
profesores indigenas bilingles.

Consideraciones finales:

+ El concepto de juventud es muy reciente en el pueblo wixarika.

+ La migracién campo-ciudad, aunada a una escolaridad mas elevada, ha traido la existen-
cia real de la etapa de la juventud entre los huicholes.

+ Aunque se dan algunos casos de migracion de adolescentes sin la compania de adultos,
la gran mayoria de ellos migran con sus padres o parientes.

+ La migracion ha propiciado un avance en el nivel escolar.

10 En 2001, la SEP del estado de Nayarit presenté una “Propuesta curricular de bachillerato técnico para estudiantes indige-
nas”, con el fin de consolidar la experiencia de la Escuela Preparatoria Alfonso Caso.

Foto: Marina Anguiano.
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La lengua y los saberes propios se han ido perdiendo a raiz de que los nifos wixaritari
reciben educacion escolarizada por parte del estado o de las escuelas catolicas.

El numero de mujeres que tiene acceso a la educacion escolarizada en todos los niveles

aumenta dia a dia, incluso a nivel superior.

« La educacion intercultural seria la mas adecuada para la poblacion total del estado de
Nayarit, tanto para los indigenas como para los no indigenas. Esto debido a que la cultura
wixarika es todavia una cultura con plena vigencia y los mestizos, por otra parte, desco-
nocen sus raices indigenas.

+ Los jovenes indigenas entrevistados asumen dos tipos de identidades: como wixaritari'y

como mexicanos.

Es pertinente, por lo tanto, hacernos las siguientes preguntas:

+ ¢Hasta qué punto estos nuevos profesionistas indigenas traeran beneficios a sus comuni-
dades o sélo logros y avances de tipo personal?

+ Considero excelente el hecho de que los huicholes estén ingresando en las universida-
des, pero ello, ;debera traer necesariamente un progresivo olvido y pérdida de la cultura
propia?

+ ¢ El avance tecnoldgico debe estar refiido con la cultura propia?

Jovenes wixaritdri estudiantes en educacién superior, llevan a cabo un programa de radio en forma bilingiie. Tepic, Nayarit, 2007.
Foto: Marina Anguiano
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Pasado, presente y futuro del mundo.
La visién de un maestro bilingiie huichol

En esta ponencia, el maestro bilinglie wixarika (huichol) Francis-
co Carrillo Zamora (Muwieritémay),? como resultado de una am-
plia entrevista, narra desde la cosmovision de su etnia, cual fue
el origen del mundo, cémo se encuentra en la actualidad y cual
sera su futuro. Pero veamos algunos datos sobre este valioso
profesor bilinglie que nos permitiran entender su pensamiento y
sus actividades.

Es originario de la comunidad nayarita, llamada en huichol
Xatsitsarie que significa “Lugar donde emana o surge la pala-
bra”. En espafiol se le denomina Guadalupe Ocotan y es una de
las cinco comunidades huicholas que como su nombre lo indica,
cuenta todavia con terrenos comunales y con un gobierno tradi-
cional indigena elegido anualmente.

Durante los primeros cinco afios de vida, Francisco recibid
la educacién que le brindd su familia y la comunidad. Es decir,
aprendio “como se actla siendo huichol”. A los seis afios ingre-
s6 a la mision franciscana de Guadalupe Ocotan con el fin de
estudiar educacion primaria y recibir catequesis. Respecto a su
estadia en la misién, nos dice:

[...] a los seis afios entré yo a la misién, y a los seis afios no
tiene uno suficiente uso de razoén o el criterio para ubicar las
cosas. Entonces, lo que yo sentia, lo que yo traigo ya por
herencia, la concepcién contra lo que te dicen en la mision, te
ensefan una religion distinta a la que traes, a la que te dice tu
papé. Entonces ahi haces una comparacion, y ahi al principio,
al momento te van impactando. ;Qué es esto? ;, por qué?

1

El profesor Muwieritémay, Francisco Carrillo. 2011.
Foto: Marina Anguiano.

Ponencia de Marina Anguiano en coautoria con Francisco Carrillo Zamora, publicada en Unir, revista de la Universidad

Auténoma de Nayarit, nUmeros 29-30 correspondientes a julio-septiembre y octubre-diciembre del 2001. Tepic, Universi-

dad Auténoma de Nayarit, editados en febrero del 2003, pp.75-79.

curacion.
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Me dicen aca esto, 4y por qué acé yo hago otro o por qué mi padre me dice esto? Pues entonces
una lucha interna muy fuerte y que al momento tienes que vivirla ti en ese mar de confusion que
al cabo de un tiempo, cuando ya tienes algun criterio entonces ya vas discerniendo lo que es una
cosay lo que es otra.

Como puede apreciarse, Francisco Carrillo sufrié una aculturacién forzada, de la cual es
totalmente consciente y no le ha impedido tener una apreciacion positiva de su propia cultura. Y,
de manera un tanto arménica se maneja dentro de las dos culturas, como lo veremos a través
del texto.

Ya fungiendo como profesor bilingtie, estudit la Normal Superior, especializandose en Cien-
cias Naturales, carrera de la cual es pasante. Se ha desempenado como profesor de grupo en las
escuelas bilinglies. En los afios ochenta, tuvo a su cargo el Centro Coordinador Huichol de Tepic,
dependiente del Instituto Nacional Indigenista.

Entre 1995 y 2001, desempefié un importante cargo educativo: Jefe de Zonas de Super-
vision de Educacion Indigena de la Region Huichol. En la actualidad funge como Supervisor de
una zona escolar de la region huichol. Ha viajado por diversos paises del mundo: Estados Unidos
de América, Canad4, Inglaterra, Holanda, Suecia, Dinamarca y Singapur, promoviendo el arte
huichol e impartiendo conferencias sobre cultura wixarika.

A continuacién conoceremos qué piensan los huicholes respecto al pasado, el presente y el
futuro del mundo y de la humanidad, a través de las palabras de Francisco Carrillo.

De como surgio la vida y como se establecieron los dioses
en los cinco rumbos del mundo

La vida surge del mar, en Haramara. Por eso la primera estacion que hicieron ellos [los dioses]
fue en la estacion o la morada de Tatéi Aramara.® A la vez la acompariaron todos [los dioses] y asi
en los demas puntos cardinales, debido a que no se puede hablar de un dios separado, sino en
su conjunto. De ahi se fueron en su peregrinar, llegaron al centro, al centro de la tierra: Aitsarie.
Continuaron a Wirikita.* Primero trazaron la ruta de poniente a oriente y se establecieron en Wiri-
kuta, ahi fue el nacimiento del dios Sol y del Peyote. Se regresaron, se fueron al sur a establecer
la morada de Takutsi Nakawé en un lugar llamado Xapawiyémeta.

Luego se fueron, se regresaron, llegaron al centro y se fueron al norte, donde dejaron ya al
otro punto cardinal que es Hauxamanaka,® que se atribuye al arca del personaje huichol llamado
Watakame,” que salvo a todas las especies de la tierra durante el diluvio.

Este mito que sefala al mar como el lugar donde surgi6 la vida, también es un mito funda-
cional de los wixaritari. Se fija la morada de los dioses en los cinco rumbos del mundo o puntos
cardinales:

Algunos autores escriben el nombre de esta diosa: Haramara. Es la Diosa del Agua del Occidente que habita en la Pefia
Blanca de San Blas, Nayarit.

Es el lugar sagrado por excelencia, en donde se da el peyote. Se localiza en Real de Catorce, San Luis Potosi. Fue el
lugar del nacimiento del Dios Sol, Tayau o Tawewiékame.

Nuestra Bisabuela Crecimiento. La mujer mas vieja del mundo. Xapaviyémeta no tiene una localizacién precisa, ya que
existen diversas opiniones. Algunos lo sitian en las faldas del volcan de Colima, otros en las faldas del Popocatépet! y
otros mas en la region de Talpa Jalisco. Por no saber su localizacién, casi todos los huicholes dejan las ofrendas en la isla
del Alacran, en el Lago del Chapala, ya que se considera el espejo sagrado de Takutsi Nakawé.

“La Balsa de los dioses”. Es un cerro con una cueva llena de ofrendas, localizado en el estado de Durango. Los dioses
descansaron en una balsa cuando ocurri6 el diluvio y cuando éste acabd, la balsa qued6 en este cerro alto, llamado Cerro
Gordo.

7 Watakame es el dios que representa a la especie humana sobre la tierra.
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Del por qué se dio el diluvio y del poblamiento de
América

Al poniente vive primordialmente Tatéi Haramara.

Al oriente esta Wirikuta, donde naci6 el Dios Sol,
Tawewiékame.

Al sur esta la morada de Takutsi Nakawé.

Al norte esta la Balsa de los Dioses, Hauxama-
nakay Watakame.

Al centro, la cueva de ‘Aitsdrie,® donde se congre-
gan los cuatro puntos cardinales.

Pues lo que toca al diluvio, segun lo que dice la Biblia,
ya ve que los hombres se portaban mal y que bueno,

pues ya les habian dado algunos castigos, aqui no Fusnts: 04, 3907, con apartaciongs proplas,

queda muy clara esa conducta entre los huicholes
por cual motivo fue el diluvio, pero si hay algo de eso,
por un castigo.

Se supone que ya estaba demasiado poblado, que habia un desorden en cuanto al com-
portamiento de los hombres y por ahi vino el castigo, yo creo que, pienso igual que como ahora la
Tierra o América no estaba despoblada como antes lo creian que llegaran a tierra nueva en la Con-
quista. Creo yo que hay coincidencia porque ha de haber sido una cosa universal y desde enton-
ces ha estado poblada toda la Tierra. No se puede decir que en tal punto surgio6 la vida, [sino] que
la vida surgié simultaneamente en todo el mundo, verdad, y esa tesis de que dice que de Oriente
o de Asia se pasaron caminando a América, yo desecho esa tesis porque si fue un proceso de la
formacion del hombre quimico-biolégico —qué sé yo—, el origen, ese origen pudo haber sido en
determinados tiempos, momentos [en] que se dieron las condiciones tanto lo que hoy conocemos
en Europa, en Asia. En los cinco continentes vamos a decir, surgio6 la vida simultaneamente, por
eso la vida se desarrollé en todos los puntos, en iguales circunstancias y por eso es que quedan.

Aqui en la cultura huichol la explicacién que se da en cuanto al diluvio, no se da en forma
que lo diga tal persona o tal personaje que haya existido, sino que lo narran en los cantos del
mara’akame,® o narran: Tatewari,'® Tamatsi Kauyumarie,"" Tawewiékame,'? la misma Haraméray
Takutsi Nakawé, por eso queda la narracion, porque ellos lo cuentan, porque escapa a la memoria
viva de los hombres. Esa narracion se viene dando ya oralmente de generacion en generacion.
Eso es lo que yo puedo decir al respecto.

El maestro Carrillo, a pesar de su formacién de profesor en Ciencias Naturales, desecha la

tesis mas aceptada del poblamiento de América por el Estrecho de Behring y se pronuncia por el
surgimiento del hombre, de manera simultanea, en todos los continentes.

“Fuente de Agua Sagrada entre Pefiascos”. Es una cueva cercana a San Andrés Cohamiata, Jalisco.

Es el chaman huichol que es sacerdote, curandero, guia espiritual. El singular es mara’akame'y el plural, mara’‘akate.
Nuestro Abuelo Fuego.

Nuestro Hermano Mayor (Venado) héroe cultural, mensajero divino, intermediario entre el hombre y los dioses.
Nuestro Padre El Sol. Otros informantes lo denominan con los nombres de Taydu, Tawetsika.

Los cinco rumbos del mundo
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Los dioses estdn discutiendo el destino, la sobrevivencia del hombre en la Tierra

Al preguntarle si él considera que el diluvio fue un hecho real que registraron todas las culturas,
comento al respecto:

Claro, esa seria la idea. Lo mismo que hoy esta sucediendo o va a pasar. Hoy, los cantos de los
huicholes, la revelacion de los dioses a los mara’akate dice que estan en discusion el destino, la
sobrevivencia del hombre en la Tierra. Tawewiékame, el Dios Sol dice: —Bueno, ya hay mucha
gente, ya se va a deteriorar el mundo, yo voy a acabarlo—. Ellos tienen su proceso, en distinta
forma van eliminando, van acabando con el hombre. Y dice Tatéi Haramara o Takutsi Nakawé,
diosas del mary la lluvia:

—No, no hagas eso porque si ti lo haces vas a acabar definitivamente con el hombre, con
la Tierra, con todas las criaturas que tenemos aqui en el planeta Tierra, mejor déjanos hacerlo,
nosotras lavamos la tierra—. ;,Qué quieren decir con esto? Que hay probabilidad de que se venga
un diluvio, dan la oportunidad a que se salven la especie o las especies que hay aqui en la Tierra.
Entonces estan en esa discusion, ahorita los dioses estan en asamblea discutiendo el futuro del
hombre en la Tierra y por eso, tal vez sea ya lo que hoy tenemos en el mundo. Hemos estado
viviendo ya grandes inundaciones, sequias, por un lado porque esta interviniendo el Dios Sol, para
acabar con parte del [mundo]. Por su parte, Takutsi Nakawé y Tatéi Haramara, estan queriendo
repetir lo que paso6 en esos tiempos.

Francisco Carrillo vuelve a expresar la tesis del control demografico: ya hay de nueva cuen-
ta sobrepoblacion en la Tierra, la cual trae un deterioro ambiental.

La revelacion de los dioses a los mara’akate dice que esté en peligro la subsistencia del
hombre y la naturaleza porque “ya son muchos pobladores”.

Encontramos en la cultura wixarika una gran preocupaciéon so-
bre el futuro de la especie humana y del medio ambiente; podriamos
decir, un gran equilibrio ecolégico.

De igual forma, una fuerte consciencia ecoldgica, la cual se ha
acrecentado al percatarse de como se ha ido depredando el nicho
ecologico que habitan, a raiz de la ganaderia de los mestizos, la tala
de los bosques por los “rapamontes”, la construccién de pistas de
aterrizaje y de caminos de terraceria. En una palabra: la sobreexplo-
tacion del territorio. Carrillo contintia diciendo:

Esto lo registraron los dioses y lo narran, lo dan a conocer a través de los ma-
ra’akate, para que el hombre sepa el destino, mas bien el pasado del hombre
en la Tierra y como, a partir de ahi se han desarrollado y cuél es el futuro del
hombre en un momento dado, cuando rebase ya los limites de la capacidad
en la Tierra.

Porque tienen vida, todo tiene vida

Por eso es tan importante acudir a los lugares sagrados, porque ellos, los
Imagen que representa el encallamiento del héroe cultural  ginses no se han ido, no nos han abandonado, permanecen ahi en los lugares

Watdkame después del diluvio en el Cerro Gordo, Durango. Pintura N .
mural al aceite de Kiikdme Olegario Carrillo Renteria. sagrados, en los sitios sagrados: ya sea en una piedra, en un lago, en un ce-

rro, en una cueva. Ahi estan ellos presentes.
EEEEEER
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Ahora, lo que se ha dicho es que por ejemplo, las piedras representan al hombre, al indivi-
duo, el cual fue castigado y exterminado cuando existia.

Cuando esto se cambie, nosotros nos vamos a convertir en piedras; las piedras van a re-
cobrar vida. Ahora ellas [las deidades] van a vivir otra etapa, otro espacio del tiempo. Estan espe-
rando ese momento, porque tienen una vida ciclica. Por eso se dice que nosotros no debemos, la
cultura nos dice que nosotros no debemos maltratar a las piedras, si las vamos a mover del lugar,
vamos a decirles una palabra: —Con todo respeto te voy a mover de tu lugar—, por el motivo que
sea 0 —Quiero pedir tu permiso, tu voluntad para fincar aqui porque lo voy a utilizar como casa o
tenari, para arrimarte al fuego—, y no debemos rodar{las] porque eso se nos tiene prohibido, hay
muchas cosas en detalle que tendria que analizar, ver profundamente.

Vemos coémo la cultura huichol considera que todos los seres de la naturaleza son anima-
dos, incluyendo a las piedras. Se les debe tener respeto y agradecimiento por los beneficios que
proporcionan al hombre:

Porque tienen vida, todo tiene vida. Entonces una piedra la tenemos que ver como un pasado
¢verdad?, pero que esta presente. No puede hablar, no puede moverse porque ella si sienten,
recobra el alma, tiene memoria; pero no en un lenguaje comudn con una persona comun, sino con
una persona con alto grado de espiritualidad que le puede entender. El mara’akame platica con la
tierra, con el sol, con las estrellas, con los planetas, con el agua, con el viento, con la piedra 'y con
los arboles. Esta aqui, él es el representante del monte.

Entonces, todo tiene su razén de ser de acuerdo a la existencia de cada materia, de cada
cosa. Uno dice: —Bueno, esta piedra a veces la maltrato, la maldigo—. Hago lo mismo con cual-
quier otro elemento. —jAy el agua, ay el viento, ay el sol, cbmo quemal—. Estamos renegando de
algo que nos estan dando, nos esta beneficiando, es benéfico para nuestra existencia. Debemos
cubrirnos Unicamente, pero nunca renegar de ello. Cuando quiere llover muchas veces decimos:
—ijAy, mira, ya viene el agual—, y deberiamos dirigirnos con respeto, darle la bienvenida, ¢;ver-
dad?: —jQué bueno que nos visitas, qué bueno que nos vas a traer mas vida, qué bueno que
vas a traer tantas cosas para nosotros para poder vivirl—. Eso es lo maravilloso de ser huichol,
de ser mara’akame: el poder conversar, platicar con las cosas que supuestamente en la cultura
occidental, les decimos inanimadas, ¢verdad? Yo creo que si tienen anima: se pueden comunicar
con el hombre.

Como puede observarse, en todas estas narraciones aparecen constantes alusiones a la
cultura occidental, resultando de su contacto estrecho con la religion catélica, en la cual el maes-
tro Francisco Carrillo se vio inmerso desde los seis afios.

Posteriormente, se enfrentd a la escuela publica y se form6 como profesor de Educacion
Primaria, especializado en Ciencias Naturales. También han influido en él los cargos publicos que
ha desempafiado y los numerosos viajes que ha realizado al extranjero. No obstante, su conoci-
miento de la cultura nativa y su dominio de la lengua wixarika son excelentes.

También sigue practicando con gran esmero los rituales huicholes y se hace curar por el
mara’akame. Ya ha ido en peregrinacion a Wiriktta en seis ocasiones. En una palabra: es un
impulsor de su propia lengua y cultura, a las cuales les atribuye plena vigencia y vigor.
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La escuela nayarita de Zitdkua,
crisol de migraciones multiples’

La Colonia Zitdkua

Zitakua, “El patio del elote tierno”, es una colonia marginal de la ciudad de Tepic, Nayarit. Se lo-
caliza en lo alto de un cerro, al margen derecho del rio Mololoa. Se creé como “colonia huichol”,
a expensas de la ya establecida colonia Ricardo Flores Magén. Segun palabras del wixarika
(huichol) Vicente Carrillo, la idea surgi6 a raiz de una platica entre él mismo y su paisano José
Benitez, artista y mara’akame (chaman), ambos asentados en Tepic con anterioridad:

R

Después que termin6 de darme la explicacion, yo le dije a
José, nosotros también hay que pedir un terreno para la
construccion de un templo huichol para celebrar nuestras
fiestas alli. También nosotros tenemos derecho de hacer
la ceremonia nuestra, no nomas el cura [...] hay que pedir
un terreno para hacer un templo y si se puede hasta po-
demos hacer una colonia de puros huicholes.?

José Benitez, mediante gestiones con los dirigentes de
la colonia Ricardo Flores Magon, consiguio el 22 de octubre
de 1988, en donacién un terreno de 27x40 m. Dias después,
el 18 de noviembre, la asamblea, maxima autoridad de esa
colonia, hace una ampliacién, proporcionando un lote de
27x50 m, y, finalmente los mismos colonos hicieron una do-
nacion de terreno de 5 hectareas, ratificada el 29 de marzo

de 1989. Esta extension de terreno contaba con espacio su- Vista de la ciudad de Tepic, desde la Colonia Zitdkua. 2015.

ficiente para establecer con posterioridad, los servicios pu-

' Ponencia presentada en la XXVI Mesa Redonda de la Sociedad Mexicana de Antropologia. Zacatecas, 2001, pp. 481 —486.

De las cinco temporadas de campo, realizadas en Zitakua (1996-1999), cuatro fueron patrocinadas por la Universidad
Pedagogica Nacional, Plantel Ajusco, cuando laboraba en esta institucion.

Vicente Carrillo, “Antecedentes histéricos de Sitakua”, pp. 57-59, resumen incluido en el Informe académico final, titulado
Comunidades indigenas en Nayarit (1492-1992): la comunidad de Sitakua Tepic, Nayarit. Universidad Autdbnoma de Na-
yarit-Coordinacién de Investigacion Cientifica-Programa de Poblacion y Desarrollo, 1991, de Lourdes Pacheco Ladrén de
Guevara. Agradezco a la mencionada investigadora nayarita el proporcionarme este valioso trabajo.
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blicos y el templo huichol, y el resto, estaba destinado para la construccion de viviendas de 125
familias del grupo étnico wixarika. En el afio de 1998 los lotes habitados ascendian a 160, lo que
daba un total aproximado de 800 pobladores.

Obtenido el terreno, los promotores de la donacién convocaron a la primera reunion para
tomar acuerdos de organizacion y la formacion del Comité Directivo. Este logro signific el primer
asentamiento huichol en la ciudad de Tepic.

A pesar de la aculturacion que han sufrido estos huicholes urbanos, su cosmovision no se
ha alterado de manera considerable, por lo cual no podian establecerse en el terreno ni formar el
comité sin antes cerciorarse si alguna deidad wixarika los protegeria en su nuevo asentamiento.
Para ello se convocd a los cuatro chamanes (mara’akate) que formaban parte del contingente
inicial de pobladores y esto fue lo que sucedio:

[...] el sefor José Mufioz Evangelista fue el que escuch6 por primera vez al Dios del Fuego en el
trayecto [del] canto de la noche, que efectivamente en ese lugar reinaba el Dios del Fuego que
protegia a los habitantes de la ciudad de Tepic, y posteriormente lo escuché el mara’akame José
Benitez Sanchez, luego José Montoya Barajas, y por Ultimo, fue escuchado por el sefior Vicente
Montoya.

Por esta razdn que existe el Dios del Fuego en el terreno donado, el grupo étnico huichol
forma conscientemente su asentamiento y que definitivamente va a estar protegido por el Dios del
Fuego, Tatewari.®

Por su parte, el artista José Benitez no sélo se refiere al Dios del Fuego como la deidad
protectora de Zitakua, sino a Nakawé, “la mujer mas vieja del mundo”, en los siguientes términos:

[...] se nos concedi6 este pedazo como la colonia huichol, [...] vivo yo aqui por el aprecio que
tengo a las costumbres porque ahi permanecio el Dios del Fuego, ahi permaneci6 la Diosa, la que
hizo la inundacion del mundo, la que hizo la calma del mundo y por el lugar sagrado, después del
lugar sagrado, yo tengo mi calihuey de mi papa.*

Estas son las razones de tipo religioso argliidas por los wixaritari para el establecimiento de
la colonia, sin embargo, la migracion campo-ciudad de los indigenas serranos se ha acelerado
a partir de los afos ochenta. Entre los factores que influyen en la migracion estan los problemas
de la tenencia de la tierra, la falta de apoyo que tienen en sus lugares de origen, el abandono de
la region serrana, la ausencia de infraestructura y por otro lado, el crecimiento de las ciudades
medias que generan nuevas expectativas de vida.

La ciudad de Tepic ofrece un mercado de trabajo tanto a hombres como a mujeres. Los
varones trabajan como peones de albanileria, como policias o en cualquier otro empleo que no
requiera capacitacion ni escolaridad. Las mujeres se convierten en artesanas, ya sea empleando-
se a si mismas o como trabajadoras a destajo de casas comercializadoras de artesanias.

3 Vicente Carrillo, op. cit.: 59.

Nakawé o Takutsi Nakawé, Nuestra Bisabuela, la diosa mas antigua, Diosa de la Tierra y el Crecimiento. Entrevista rea-
lizada por Lourdes Pacheco y Néstor Gomez a José Benitez el 19 de marzo de 1990, en la ciudad de Tepic, Nayarit, en
Lourdes Pacheco Ladrén de Guevara, op. cit.: 53. Calihuey es el templo huichol. En realidad, es un préstamo del nahuatl,
hueycalli.
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Pero también existen otros pobladores que no habitan en Zitakua durante todo el afio, sino
que a partir del mes de enero se trasladan a la costa de Nayarit para trabajar como jornaleros
en el corte del tabaco, el café y el cacahuate. Otros, con la llegada de las lluvias, regresan a sus

lugares de origen a sembrar maiz de temporal.

A estos migrantes de origen wixarika se han ido agregando pobladores de otros origenes
étnicos, incluso provenientes del centro de México como son los otomies y los mazahuas. Este
fenbmeno, como veremos mas adelante se refleja lbgicamente en la escuela.

La escuela

Al poco tiempo de establecida la colonia, se instala una
escuela un tanto improvisada y carente de utiles, incluso
de borradores. Contaba con un maestro bilinglie wixarika
y 30 alumnos de la misma etnia. Lourdes Pacheco descri-
be en 1990, a la escuela como una edificacion de tablas
de madera y techo de laminas de cartén.

En el afo de 1996, fecha en que comencé esta in-
vestigacion, se encontraba plenamente establecida la
“Escuela Primaria Bilingle Ignacio Zaragoza” del Subsis-
tema de Educacion Indigena, zona escolar niumero 403.
Construccion amplia, de mamposteria con un aula para
cada grado escolar. En un principio como ya se dijo, el
alumnado era huichol. Ya entre 1996 y 1999 era una es-
cuela “multicultural y multilingte, crisol de migraciones
multiples”, ya que a ella acudian nifios de seis etnias dife-
rentes: wixarika, cora, tepehuana, hAahAd (otomi), ma-
zahua y mestiza.

El hecho de que la directora fuese indigena huichol,
lo mismo que la mayoria de los maestros, cinco de los
seis, contribuia a que los padres de familia tuviesen la
libertad y la confianza de asumirse como indigenas y no
ocultar su identidad.

En el ciclo escolar 1996-97 asistian a este centro
educativo 169 nifios, de los cuales 92 eran indigenas de
las cinco etnias mencionadas y 77 mestizos o no indi-
genas, distribuidos de la siguiente manera: 34 en primer
ano, 25 en segundo, 44 en tercer grado, 20 en cuarto, 26
en quinto y 21 en sexto afio.

La escuela tiene la categoria de bilingle, término
que tedricamente traeria aparejado el concepto de bicul-
tural. ¢Pero realmente es bilinglie y bicultural como se
pretende?

La educacién que se imparte en esta escuela, como
en la mayoria de las escuelas bilinglies del estado de Na-
yarit tendria algunas caracteristicas del modelo

Escuela Primaria Bilingiie Ignacio Zaragoza de la Colonia Zitdkua, Nayarit. 2008.
Foto: Marina Anguiano

Los alumnos de la Escuela Primaria de Zitdkua deben asistir cada lune

con el traje traje tradicional huichol, para rendir honores a la bandera. 2001.
Foto: Marina Anguiano.
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asimilacionista, aunque de manera fundamental seguiria
al modelo integracionista.®

La reciente edicion de los libros de texto en idioma
huichol estaria méas de acuerdo con el modelo pluralista
que concibe a la educacion no como un proceso asimila-
tivo, sino un acto de comunicacioén, un terreno de encuen-
tro y un instrumento de mediacién entre dos culturas. Si
realmente se aplicaran estos libros, se estaria mas de
acuerdo con el modelo intercultural. Sin embargo, la rea-
lidad es que no han podido utilizarse de manera 6ptima,
ya que los maestros no han sido preparados para ello.
Ademas, presentan dificultades linguisticas, debido a que
existen por Io menos, dos variantes dialectales del wixari-
ka. El problema crucial es que no se ha creado un alfabe-
to consensado que aprueben los profesores de Nayarit y
Jalisco de manera conjunta.

Otro problema al que se enfrentaba esta escuela,
Alumnos de la Escuela Primaria Bilingiie Ignacio Zaragoza de la Colonia Zitdkua, ~ COMO todas las “bilingues”, es que el programa oficial era
Nayarit. 2003. Foto: Marina Anguiano.  myy amplio y dejaba muy poco tiempo a la materia “Len-
gua indigena”, aunque formaba parte de la curricula. En
el mejor de los casos, el wixarika era sélo lengua de instruccidn mas no de estudio. Contados eran
los casos en que el idioma huichol se estudiaba desde el punto de vista de su gramatica, sintaxis
y léxico con el fin de fijarlo y enriquecerlo en las mentes infantiles. En otras palabras, que se le
diera la categoria de lengua y no como usualmente se le ha dado la connotacion de “dialecto”,
desde el punto de vista peyorativo.

Veamos un ejemplo concreto:

Dentro del horario de clases de tercer grado, de un total de 20 horas semanales, sblo se
dedicaban dos horas y media a la materia “Lengua indigena”, es decir, media hora al dia y al final
de la jornada, cuando los nifios ya estaban cansados de las deméas asignaturas.

Por otro lado, no existia una asignatura que tratara con mayor profundidad la cultura wixari-
kay so6lo de manera esporadica se tomaban en cuenta los saberes propios de los alumnos cuan-
do se estudiaba la geografia, las ciencias naturales o la historia.

A lo largo de mis observaciones en la escuela, he podido constatar la realizacion de algu-
nas actividades que tendrian que ver tanto con el caracter bilinglie como con el bicultural, en el
entendido de que todos los alumnos fuesen huicholes. Por ejemplo, la directora y algunas de las
maestras, sobre todo la no indigena han propiciado que los alumnos de todas las etnias, inclusive
los mestizos, realicen artesanias de origen huichol como son: tablas de lana, joyeria de chaquira,
separadores para libros de manta bordada, y que por otro lado canten en clase canciones en
wixarika.

5 Amadio, Massimo. “Caracterizacion de la educacién bilingiie intercultural”, en la antologia Andlisis de la précti-
ca docente indigena, México, Universidad Pedagdgica Nacional-Unidad Ajusco, 1992, pp. 133-136.

Este autor define el modelo asimilacionista como aquél homogéneo, vélido para todo el territorio nacional median-
te el uso de la lengua oficial como Gnico medio y objeto de instruccion. Para este modelo, las lenguas y culturas indigenas
representan un obstaculo que deberia eliminarse y no una potencialidad que deberia ser aprovechada para orientar el
desarrollo de las comunidades segun sus intereses. En cambio, en el modelo integracionista, el objetivo sigue siendo la
incorporacion de los grupos indigenas a la sociedad nacional y el establecimiento de la lengua oficial como unico idioma
de toda la poblacion. Las autoridades educativas mas conscientes empiezan a considerar a las lenguas indigenas como
un util e indispensable instrumento de integracion y ya no como un mero obstaculo a ella. Se legitima el ingreso de otras
lenguas y de otras manifestaciones culturales a las aulas. Se elaboran materiales didacticos en idiomas indigenas y se

EEEEEER . . . .
empiezan a introducir en ellos contenidos locales.
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Durante el ciclo escolar 1998-99 se organizé en la
Universidad Autbnoma de Nayarit “El Festival del Nifio
Huichol”, con motivo de “El dia del Nifo”, producto de un
convenio entre la mencionada universidad y el Instituto
Nacional Indigenista. La escuela de Zitakua particip6é con
artesanias de gran calidad y con “La danza del venado”,
propia de los rituales huicholes. Cabria hacernos las si-
guientes preguntas: ;Estas actividades, interesantes y
loables, seran producto de una verdadera educacion bilin-
gulie, bicultural, o inclusive, intercultural? ;La danza pre-
sentada no caeria en la categoria de bailable, ya que se
bailaba fuera de su contexto ritual? Quedan como pre-
guntas a responderse en futuras investigaciones.

La maestra mestiza, originaria de la costa de Naya-
rit la cual impartia clases a los mas pequefios, primer y
segundo grados, era una de las que mas se preocupaba

son sus palabras:

La cultura huichol se esta perdiendo en Zitakua. Ya casi no visten con el traje tradicional, pocos
hablan wixarika. Los papas no les hablan y en la escuela muy poco. A las fiestas tradicionales
acuden, pero no saben qué significan ni por qué se hacen, ni el significado de los elementos. Por
eso mi tesis de Licenciatura en Educacion Indigena trata sobre el rescate de la cultura huichol en
la Colonia Zitakua.®

Al investigar en una escuela bilinglie de la Sierra, en la comunidad de Guadalupe Ocotan
pude percatarme que el bilinglismo es dificil de conservar, por consiguiente, es mucho més com-
plejo que se dé en un contexto urbano de transculturacion, si los padres de familia y la escuela
no lo propician con toda fuerza.

En esta escuela, considerada como bilinglie, debido a que cuando se establecié acudian
sélo ninos huicholes, la situacién se complicaba en los afios antes sefalados, ya que ninguno
de los profesores conocia la lengua y la cultura de los nifios coras, tepehuanos, otomies y ma-
zahuas. Es cierto que la proporcion de nifios indigenas no huicholes era menor, por ejemplo, en
el primer grado asistian 38 alumnos en 1997, de los cuales 12 eran mestizos y 26 indigenas,
23 huicholes y 3 mazahuas. En 1998, el grupo de primer grado estaba formado por 32 nifios,
de los cuales sélo 10 eran mestizos y el resto indigenas, 20 huicholes y 2 otomies. Lo ideal es
que todas las etnias tuvieran maestros de su cultura o por lo menos, que contasen con mayores
conocimientos linglisticos y antropoldgicos, con el fin de que los nifios no perdiesen la lengua y
la cultura propias o al menos, que recibieran alguna asesoria esporadica para reforzar su lengua
y sus saberes propios.

Al respecto, Jaume Sarramona opina en relacion a las escuelas multiculturales de Espana,
y mas concretamente de Catalufa:

El desafio que se plantea el profesorado es como lograr la integracion sociocultural que la escuela
pretende para todos los alumnos, con la preservacion y desarrollo de la propia identidad cultural.

8 Profra. Micaela Olivarria Villela, mestiza de Tecuala, Nayarit. Pasante en 1998 de la Licenciatura en Educacion Indigena

(LEPEPMI 90) de la Universidad Pedagégica Nacional, Unidad Tepic.

! Tablas a base de estambres de colores, elaboradas por los nifios del Centro
por la revaloracion de la lengua y la cultura huichol. Estas de Educacién Preescolar Takiitzi, Colonia Zitdkua, Tepic, Nayarit. 2001.

Foto: Marina Anguiano.
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¢ Es suficiente una actitud de respeto hacia la diversidad? [...] la actitud de respeto es fundamental
y requisito previo, pero ha de ser completada con conocimientos amplios sobre las culturas conflu-
yentes, amén de las técnicas pedagégicas de concreto significado intercultural.”

Consideraciones finales

La Colonia Zitakua, que en sus origenes se establecié6 de manera exclusiva, con pobladores de
origen wixdrika, ha tenido una transformacion producto de migraciones mdltiples y constantes. En
los afios 1996-99 ademéas de los huicholes, se encontraban asentados indigenas de otras etnias:
coras, tepehuanos, mazahuas y otomies, ademas de numerosos mestizos.

La escuela, que en un principio se cred como centro educativo bilinglie para nifios wixarika,
se ha visto obligada a recibir en sus aulas a alumnos de los demés grupos étnicos mencionados,
asi como cada dia mas a nifios mestizos.

La escuela de Zitakua, como la mayor parte de las escuelas bilingties del estado de Naya-
rit, no cumple a cabalidad con la categoria de bilinglie y mucho menos, con la de bicultural. En
contadas ocasiones se toman en cuenta los conocimientos previos de los nifios y los “contenidos
étnicos”, cuando se imparten sélo con una traduccion de los contenidos nacionales. Esta pro-
blematica no se debe a la posicidn de sus maestros y directivos, sino es producto del estado en
que se encuentra la educacion indigena en todo el pais, que en los albores del siglo XXI deberia
ser una educacién verdaderamente intercultural, como se da en otros paises de América Latina.

Debido a que la mayoria de los nifios indigenas pertenecian entre 1996 y 1999, al grupo
étnico wixarika, la lengua huichol era la que dominaba en la escuela como “Lengua indigena”. Por
lo tanto, estamos frente a la dominacion del huichol sobre las demas lenguas nativas, a las que
no se les esta reconociendo su especificidad.

7 Jaume Sarramona, prélogo del libro de José Antonio Jordan. La escuela multicultural. Un reto para el profesorado. Barce-

lona, Buenos Aires, México, Ediciones Paidos, 1994.
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Nifias charlando durante el recreo. Zitdkua. 2001. Foto: Marina Anguiano.
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Recursos y saberes medicinales entre los huicholes

“Cuando una persona se enferma, ésta va con el maraakdme.

Elle dice que regrese al dia siguiente para que la pueda curar

porque el maraakdme necesita sofiar con la enfermedad que tiene la persona,
para saber qué enfermedad es, qué la produjo y como curarla”.

Tutupika Candelario Robles

Introduccion

El pueblo huichol o wixdrika? habita en el Occidente de México, de manera primordial, en porcio-
nes de la Sierra Madre Occidental. Ocupa el este y centro de Nayarit (municipios de La Yesca,
El Nayar, Tepic y Santa Maria del Oro), el norte de Jalisco (municipios de Mezquitic y Bolafios),
pequefas porciones del sur de Durango (municipio de Mezquital) y del suroeste de Zacatecas
(municipio de Valparaiso).

Desde los setentas a la fecha se ha producido una migracion de los huicholes, tanto tem-
poral como definitiva en el mismo medio rural y por otro lado, la migracion campo-ciudad. En el
estado de Nayarit, de manera permanente se cuenta con nuevos asentamientos huicholes en el
municipio de Tepic: en la misma capital, en diversas colonias proletarias, sobre todo en la Colo-
nia Zitakua;® en el poblado de Jeslis Maria Corte, donde se localiza la Colonia Huanacaxtle; en
el poblado de Santiago Pochotitan, en el sitio denominado El Rincdn de Pochotitan; en el ejido
Salvador Allende; en Mesa de Nuevo Valey, formando parte de la localidad de Puga o Francisco
I. Madero; en Colorado de la Mora; en pequefios poblados situados en ambas riberas de la Presa
Hidroeléctrica Aguamilpa y en el propio embalse. En el municipio de Santa Maria del Oro se en-
cuentran los asentamientos de El Buruato, El Caracol y Platanitos.

Segun los Indicadores de Poblacion Indigena de 2005, elaborados por la Comision para el
Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI), en todo el pais habitaban 46,379 huicholes, de los
cuales 25,636 vivian en el estado de Nayarity 16,312 en el de Jalisco. El resto habitaban en los
demas estados de la Republica, incluyendo el Distrito Federal, hoy Ciudad de México.

Trabajo inédito, presentado en 2008 en el Seminario de Antropologia Médica de la Direccion de Etnologia y Antropologia
Social.

Los huicholes en conjunto se denominan a si mismos wixaritari (plural) o wixarika (singular).

Zitakua, Colonia Huanacaxtle, Rincon de Pochotitan, Mesa de Nuevo Valey y Salvador Allende, en el municipio de Tepic;
Colonia 24 de Octubre de El Buruato, municipio de Santa Maria del Oro, junto con Guadalupe Ocotan, municipio de La
Yesca, son objeto de este estudio.
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1. El concepto de enfermedad segun los wixaritdri
De una manera resumida Patricia Vargas* considera que:

[...] para este grupo étnico, todo abandono o desviacion de las costumbres heredadas, denomina-
das por ellos ‘el costumbre’, es considerado como la causa universal de cuanta catastrofe puede
sobrevenir: enfermedad, mal tiempo, fracaso en la caceria del venado, etcétera.

La misma autora afirma que uno de sus entrevistados le dijo que para no despertar el enojo de
sus dioses y que la gente esté saludable, se llevan ofrendas a las deidades mas importantes como
el dios del aire, del sol, del agua y de la tierra “para que no lancen sus flechas y nos enfermen”.

Vargas menciona que en los mitos huicholes se presupone que la enfermedad es provo-
cada por cuerpos extrafios: maiz, piedras, pelos de venado, cabos de vela, espinas y lagartos
“colocados en el cuerpo del paciente por los dioses o por los brujos o por alguien que se ha po-
sesionado del paciente”.

También asevera que la enfermedad puede ser causada por la “magia negra, es decir, la
brujeria o hechiceria”.®

Otro autor que ha estudiado la medicina y el chamanismo huicholes, Eugenio Porras,® opina:

Como en otras partes, la enfermedad es producto de la pérdida momentanea del alma producida
por el susto, por la actuacién de un espiritu malévolo al entrar sin proteccion a su area de influen-
cia, por no cumplir con alguna promesa hecha a los dioses o por la actuacién de algun brujo que
introduce sus flechas invisibles en el cuerpo de sus victimas.

Mircea Eliade, uno de los pioneros y mayores estudiosos del chamanismo, proporciona
numerosisimos ejemplos de diversos pueblos del mundo que practican el chamanismo y asevera
lo siguiente, que es aplicable al pueblo huichol:

La principal funcién del chaman del Asia Central y septentrional es la curacién magica. El conjunto
de esta area presenta muchas concepciones acerca de la causa de la enfermedad, pero la del
‘rapto del alma’ es, con mucho, la predominante. Se atribuye entonces la enfermedad al extravio
o al vuelo del alma, y el tratamiento se reduce, en suma, a buscarla, a capturarla y a reintegrarla
al cuerpo del enfermo.

En algunas regiones de Asia la causa del mal puede ser la introduccién de un objeto magico
en el cuerpo del enfermo o su posesion por los malos espiritus; en este caso, la curacion consiste
en extraer el objeto nocivo [...]”

Pablo Lépez de la Rosa y su hijo Hilario Lépez, wixaritari, originarios de San Andrés Coha-
miata, Jalisco respondieron® a la pregunta ¢Por qué los dioses te mandan enfermedades? de la
siguiente manera:

Vargas Becerra, 1999: 213.
Ibid., p. 214.

Porras, 1999: 233.

Eliade, 1976: 180.

Pablo es estudiante de mara’akame, toca la guitarra y el violin. Su hijo, Hilario también es musico y grabé un disco pa-
trocinado por la Comision para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI). Ambos van y vienen a su comunidad y a la
Ciudad de México, donde venden artesanias. Debido a que Pablo no habla muy bien espafiol, Hilario fue su traductor.
Entrevista realizada por Lucia Minch Anguiano y Adriana Ocafas Sierra, estudiantes de medicina, guiadas por la que
esto escribe, el 2 de octubre del 2006 en la Ciudad de México para un trabajo sefialado en la bibliografia.
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Si no cumples con una promesa que les hiciste a los dioses o haces algo mal, ellos te condenan a
sufrir alguna enfermedad. Si a lo largo de tu vida no la cumples, tus hijos también se enfermaran
hasta que cumplan con tu promesa. Si ellos tampoco la cumplen, sus hijos también se enfermaran
y asi sucesivamente. La familia siempre te debe ayudar a cumplir, el compromiso se hereda.

El joven huichol Tutupika® considera que algunas causas de la enfermedad son las siguien-
tes:

Si tienes una pareja, tienes que ser estable, no tienes que meterte con tantas mujeres, si no los
dioses te pueden castigar enfermandote.

Las almas de nuestros parientes se pueden solidificar en una jicara, la cual se coloca en
el altar. Una de las obligaciones mas importantes de la familia es hacerle ofrendas y fiestas a las
almas cristalizadas, porque si éstas se sienten abandonadas o desatendidas te mandan enferme-
dades a ti 0 a toda tu familia.

Como puede observarse, la mayor parte de las enfermedades son consideradas por los
huicholes tradicionales como “sobrenaturales”. Sin embargo, juzgan a otras, como las introduci-
das por los espafioles, como “naturales”. Y unas terceras para las cuales son incompetentes para
sanarlas, como la diabetes. En esos casos acuden al doctor.

Algunas enfermedades se curan de manera “sobrenatural”’ y otras combinando las técnicas
“sobrenaturales” con la utilizacion de plantas, ya sean tomadas, sobre todo en forma de infusién,
untadas o en emplastos. Los trastornos de la conducta o enfermedades emocionales se curan
con tratamientos “mégicos”.

Al respecto, Eliade se refiere al chamanismo sudamericano en los siguientes términos:

Como en todas partes, la funcion esencial y rigurosamente personal del chaman suramericano
continGia siendo la curacién. Esta no tiene siempre un caracter exclusivamente magico. También
el chaméan suramericano conoce las virtudes medicinales de las plantas y los animales, utiliza el
masaje, etc. Pero como a su juicio la mayoria de las enfermedades tienen una causa de indole
espiritual [...] se ve obligado a recurrir a la curacién chamanica. '

2. El chamanismo huichol

El pueblo wixarika es uno de los grupos originarios de nuestro pais que practica el chamanismo
con gran fuerza. Mircea Eliade opina que el chamanismo, en sentido estricto, es un fenébmeno por

Tutupika (“El que trae las flores”) Candelario Robles, huichol de 27 afios de Santa Catarina, Jalisco. Vive en la Ciudad de
México porque estudia Veterinaria. Entrevista realizada el 1° de octubre del 2006 por Lucia Minch Anguiano y la que esto
escribe. Véase: Minch Anguiano y Ocafas Sierra, 2006: 80. El mara‘akamey artista plastico Eligio Carrillo de la Colonia
Huanacaxtle del poblado de Jesus Maria Corte, municipio de Tepic, Nayarit me explicé con gran realismo y dramatizacion
la solidificacion de las almas de los muertos, pero también de algunos vivos: “Lo agarra el chaman con su muwiéri [ins-
trumento de curacion que describiré mas adelante]. Se cae, porque esa cosa viene fuerte. Se desmaya por el poder. Es
como una gota de agua que se queda pegada en una mazorca, puede caer al tejuino [bebida ritual de maiz], en el agua
del chocolate. A los muertos se les convierte en cristales para que no vague su espiritu, no estén aqui y alla”. Cf. Furst,
2006: 204-206 para lo relativo a los cristales de roca.

10" Eliade, op. cit.: 1976: 262.
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excelencia siberiano y central-asiatico. Asevera que el vocablo chaman “nos llega, a través del
ruso, del tungls shaman”."" Eliade continua:

[...] el chaman es, él también, un mago y un hombre-médico; se cree que puede curar, como todos
los médicos, y efectuar milagros fakiricos, como todos los magos, sean primitivos 0 modernos.
Pero es, ademas, psicopompo, y puede ser también sacerdote, mistico y poeta. [...] el chaman, y
solo él es el gran maestro del éxtasis. [...] es el especialista de un trance durante el cual su alma se
cree abandona el cuerpo para emprender ascensiones al Cielo o descendimientos al Infierno. El
chaman domina sus ‘espiritus’, en el sentido en que él, que es un ser humano, logra comunicarse
con los muertos, los ‘demonios’y los espiritus de la naturaleza.'?

Mas adelante, Eliade considera que:

[...] los pueblos que se declaran ‘chamanistas’ conceden una considerable importancia a las ex-
periencias extaticas de sus chamanes; estas experiencias les conciernen personal e inmediata-
mente, porque son los chamanes quienes, valiéndose de sus trances, los curan, acompanan a
sus muertos al ‘Reino de las Sombras’, y sirven de mediadores entre ellos y sus dioses, celestes
o infernales, grandes o pequefios. Esta restringida minoria mistica no solamente dirige la vida
religiosa de la comunidad, sino que también, y en cierto modo, vela por su ‘alma’. El chaman es el
gran especialista del alma humana: sélo él la ‘ve’, porque conoce su ‘forma’y su destino.™®

El chaman entra en éxtasis por medio de diversos métodos: el uso de plantas psicotropicas,

la danza, el canto y los sonidos del tambor. Por esta razon, Eliade considera al chamanismo como
la “técnica del éxtasis’."*

La investigadora Silvia Ortiz Echaniz, citando a Oswaldo Robles asevera que:

Durante el éxtasis el sujeto experimenta una sensacion de liberacion momentanea, de perder
todo contacto con el mundo que le rodea y logra percibir la existencia de una separacién entre su
cuerpo y su alma, incluso siente que esta Ultima parece salirse del primero.'®

Porras'® opina que el término chaman se ha extendido por todo el mundo para referirse a los
personajes que en la cultura de muchos pueblos desempefian un papel semejante, como media-
dores entre el mundo natural y el sobrenatural, es decir, entre el mundo de los hombres y el de
las deidades o espiritus.

1"
12

14
15
16

En relacion al chamanismo y la medicina tradicional asevera:

Ibid., p. 22.

Ibid., pp. 21-23. Psicopompo es la funcion del chaman relacionada con un fallecido, desde vestir al muerto, quemar la
casa y dirigir los rituales del entierro y la despedida. Silvia Ortiz Echaniz, comunicacién personal, 11 febrero del 2008. En-
tre los huicholes existe la ceremonia “Despedir al muerto”, llamada en wixarika Muki Kwevixa, oficiada por el mara‘'akame.
Se realiza a los cinco dias de haber muerto un individuo. Cf. Anguiano, 1996: 377-388.

Ibid., p. 25. Silvia Ortiz Echaniz considera que lo que caracteriza al chaman es el manejo de las almas. Comunicacion
personal, 28 de noviembre del 2007.

Eliade, op. cit.: 22.
Ortiz Echaniz, 1998: 2, citando a Oswaldo Robles, 1948.
Porras, op. cit.: 223.



Los huicholes o wixaritdri: entre la tradicion y la modernidad. Antologia de textos 1969 - 2017

En cuanto que un saber/poder sobre la enfermedad, el chamanismo se muestra como un conjunto
coherente y avanzado de concepciones acerca del cuerpo humano y su funcionamiento que per-
miten la aplicacién de medidas controladas para mantenerlo en un determinado tipo de equilibrio
cosmico, que incluye y trasciende la adaptacion a lo social.'”

El chaman huichol recibe el nombre de mara’akame.'® Cura todo tipo de enfermedades,
tanto “sobrenaturales” como “naturales”. También es partero. Utiliza diversas técnicas “magicas”
que veremos mas adelante. Es gran conocedor de todo tipo de plantas, incluyendo las “plantas de
poder”, sobre todo el peyote o hikuri.'® Este le produce un estado de disociacién de la conciencia.
A este estado se le ha denominado a lo largo de la historia como trance, éxtasis, arrobamiento,
rapto, quietismo, telele, iluminismo, estados alterados de conciencia, conciencia transmarginal o
conciencia expandida.?

Ortiz Echaniz considera que:

Dichas denominaciones han sido desarrolladas a partir de diferen-
tes culturas, donde se han observado e interpretado dichas con-
ductas. Estos estados funcionalmente hablando presuponen un
mecanismo de ausencia de la realidad cotidiana que predisponen
al individuo a una relacién con el inconsciente. Estados que se han
relacionado histéricamente con diversas expresiones misticas del
hombre y de su ritualidad religiosa.?'

El mara’akame no se dedica s6lo a curar a la gente, sino que tiene
otras funciones, como ser el guia espiritual del grupo, depositario
de la memoria histérica y mitica, “sacerdote o funcionario religioso”,
efectua el bautismo de los nifios a los cinco dias de nacidos, dirige
los rituales funerarios y encabeza las fiestas colectivas e individua-
les de caracter agricola, de la temporada de “secas”: el Cambio de
varas o poderes, el Carnaval o Las Pachitas y la Semana Santa. En
algunas ocasiones, ocupa cargos civiles tradicionales y actia como
autoridad representativa.??

Mircea Eliade, al hablar de los chamanes de Siberia y Asia =14
nor-oriental, afirma que “los principales métodos de reclutamiento de

Maraakdme y artista Eligio Carrillo Vicente dentro de su
los chamanes son: adoratorio, Colonia Huanacaxtle, Municipio de Tepic,

Nayarit, 2018.
Foto: Uriel del Rio Prianti

15) La transmision hereditaria de la profesion chamanica y

7 Ibid., p. 224.

En singular mara’akame y en plural mara’akate. Significa, segun los informantes de Guadalupe Ocotan, una de las co-
munidades serranas: sabios. Pero, por otro lado es muy importante sefialar que segun Carl Lumholtz uno de los primeros
antropdlogos que investigaron a los huicholes, el gentilicio wixarika, como se designan a si mismos los huicholes, significa

“doctores”, “curanderos”. Lumholtz, op. cit.;, 1l 21.

El peyote es una biznaga pequefia de la familia de las cactaceas, medio enterrada en el suelo. EI nombre cientifico es
Lophophora williamsii. Tiene efectos alucindgenos y en dosis pequefias evita la fatiga. Tiene propiedades curativas tanto
para las enfermedades de origen “sobrenatural” como las fisicas.

Ortiz Echaniz, op. cit.: 1.
21 bid., p. 2.
22 Porras: 1999, 228-229, 232.
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16) La vocacion espontanea (el ‘llamamiento’ o la ‘eleccion’)”. Cuando se refiere al “llama-
miento”, se trata del “llamamiento” de los dioses o de los espiritus. Y continta descri-
biendo respecto a su entrenamiento:

Cualquiera que haya sido el método de seleccién, un chaméan no es reconocido como tal, sino
después de haber recibido una doble instruccién: primero, de orden extatico (suefios, trances,
etc.) y, segundo, de orden tradicional (técnicas chamanicas, nombres y funciones de los espiritus,
mitologia y genealogia del clan, lenguaje secreto, etc.).

Para convertirse en mara’akame se toman en cuenta diversos factores:

Puede ser un don con el que se nace. También puede ser una ocupacién hereditaria. Sin
embargo, el entrenamiento es fundamental. Este se lleva a cabo a través de la ensefianza de otro
mara’akame'y de la participacion en las numerosas ceremonias, al escuchar con esmero los can-
tos rituales y poniendo atencion en todas las acciones que realizan los chamanes consagrados.
El maestro le dice al discipulo a qué lugares sagrados debe acudir. Si no se ha terminado todo el
entrenamiento, él te puede quitar los poderes que has adquirido.

En la literatura antropologica podemos encontrar que los requisitos mas importantes para
llegar a ser mara’akame es la participacion de al menos cinco veces en la Peregrinacion a Wiri-
kuta, la tierra donde se da el sagrado peyote.

Por otro lado, el joven huichol Tutupika®* comenta lo siguiente:

El proceso dura diez afios, es como una piramide, los primeros cinco afios son los mas pesados,
son la subida de la piramide, después todo es mas facil, es la bajada.

Durante los cinco afos mas pesados en los que se esta preparando el mara‘akame, no
puede tener relaciones fuera del matrimonio. Si eres soltero tienes que abstenerte completamente,
es un reto dificil.

A los cinco afos ya tienes muchos conocimientos, incluso ya puedes curar algunas enfer-
medades. Sin embargo, si en esta etapa curas a alguien eres castigado, ya que todavia no tienes
conexion espiritual necesaria para curar, aunque ya sepas la teoria.

Cualquiera puede ser mara’akame, ya sea, hombre, mujer o incluso, mestizo, siempre y cuando
cumpla con todo el aprendizaje, el proceso y los votos hacia los dioses.

Los “instrumentos” del chaman se guardan en una pequefa petaquilla de palma llamada
takwatsi: varios muwiérite,?® los cuales estan elaborados con un palo delgado de madera llamada
palo de Brasil, cubierto de estambre de colores. En la punta llevan varias plumas que apuntan
hacia arriba. También le cuelgan dos plumas que pueden ser de aguila o halcén. Con el muwiéri
el chaman extrae el mal y recibe la energia de las divinidades.

De igual forma, se preservan en el takwatsilas flechas o ‘“irite fabricadas con carrizo con una
base de palo, en la punta se hacen dibujos en azul, rojo y negro que representan las peticiones a
las deidades. Suelen llevar también cristales de roca envueltos en panos o en algoddn, los cuales
consideran que son personas muertas o vivas solidificadas que dan suerte y proteccion.

23 Se localiza en Real de Catorce, San Luis Potosi y constituye el lugar sagrado por excelencia.
24 Misma entrevista ya mencionada.
25 El singular es muwiéri.
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Otras “herramientas” son las jicaras votivas o
xukurite,?® a las que se les afiade cera de Campeche y
chaquira, simulando la(s) persona(s) o los animales que
requieren proteccion o curacion.

Ademas de estos objetos utilizados para curar, Tu-
tupika afirma:

Utilizan un espejo, por medio de éste pueden ver lo
que tienes dentro, ven el estbmago de una persona,
qué animales se encuentran ahi y qué enfermedad
tiene la persona, por ejemplo, ver si es la enfermedad
del maiz, al ver un maiz; la enfermedad del peyote
que es enviada por los dioses; o0 pueden ver una es-
pina, lo que significaria que es una enfermedad pro-
ducida por brujeria.?’

Muwiérite y flechas votivas, 2013. Foto: Claudia Hernandez.

Eugenio Porras considera que la curacion chamanica es distinta a la del médico occidental
porque este ultimo individualiza la enfermedad, mientras el mara’akame la colectiviza. Y agrega:

La tarea del mara’akame es semejante a la del doctor, ya que de alguna manera también ha
seguido estudios acerca de las enfermedades y remedios, a diferencia de éste se considera, ade-
mas dotado con algin poder mistico y toma a la persona integralmente, incluso en sus aspectos
morales, no solamente como objeto material.?®

Mircea Eliade describe las curaciones de los chamanes chukchis del Asia septentrional, las
cuales guardan gran semejanza con las huicholas:

Los chamanes chukchis conocen asimismo otro método clasico de cura: la succion. Muestran en-
seguida la causa de la enfermedad: un insecto, una piedrecita, una espina, etc. [...]. Con frecuen-
cia efectuan incluso una ‘operacion’ que conserva aun todo su caracter chamanico: con un cuchillo
ritual, bien ‘calentado’ mediante determinados ejercicios magicos, el chaman pretende abrir el
cuerpo del enfermo con objeto de examinar los érganos internos y de extraer la causa del mal.?®

El mismo Eliade se refiere a la sesiébn chamanica entre los indios norteamericanos de la
siguiente manera:

Llamado junto a su enfermo, el chaman trata primeramente de descubrir la causa de la enfer-
medad. Se distinguen dos principales tipos de males: los que proceden de la introduccion de un
objeto patdgeno, y los que derivan de la ‘pérdida del alma’. El tratamiento difiere esencialmente de
una hipbtesis a la otra; en el primer caso se trata de expulsar la causa del mal; en el segundo, de
hallar y de reintegrar el alma fugitiva del enfermo. En este Gltimo caso el chaman es indispensable,

El singular es xukdri.
Entrevista mencionada mas arriba.
Porras, op. cit.: 233.

Eliade, op. cit.: 211. EEEEEESR
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porque soélo él puede ver y capturar las almas. [...] dispone efectivamente de un sinnimero de
espiritus auxiliares que buscan la causa de la enfermedad, y la sesion exige necesariamente la
evocacion de estos espiritus.°

Entre los huicholes, las técnicas curativas mas comunes consisten en que el mara’akame
te pida que te quites la ropa de la cintura para arriba o toda la ropa, si es una enfermedad muy
grave. Primero se queda pensando, después toma su muwiériy te “barre el cuerpo”. Otra vez se
gueda pensando, mientras reza en voz baja. Luego empieza a amontonar el mal con el muwiéri
en el punto mas afectado. Ahi chupa con la boca o con el muwiéri. Al chupar, aparece el objeto
intrusivo en la boca del chaman. Cuando la persona esta muy grave, con la punta de las plumas
hace como si te cortara la piel, donde esta el mal. Es como una cirugia espiritual. Luego te “cierra”
y te pone el alcohol con peyote seco.®'

La anterior seria una curacion individual, pero hay curaciones colectivas, las cuales son
muy importantes. La Fiesta del Tambor o Yuimakwaxa es una ceremonia de medicina preventiva
para los nifios de uno a cinco anos de edad.

Se hace para que crezcan sanos y fuertes. Si no participan en ella, corren el riesgo de
enfermarse. En esta ceremonia se utiliza el tambor todo el tiempo, elemento que Mircea Eliade
considera fundamental en los rituales chamanicos:

El tambor asume un papel de primer orden en las ceremonias chamanicas. Su simbolismo es
complejo; multiples sus funciones magicas. Es indispensable para el desarrollo de la sesion, ya
conduzca al chaman al ‘Centro del Mundo’, ya le consienta volar por los aires, ya convoque y ‘apri-
sione’ a los espiritus, o ya, por ultimo, que el tamborilero permita al chaman concentrarse y volver

a establecer un contacto con el mundo espiritual que se dispone a recorrer.%?

En la ceremonia Yuimakwaxa, los nifios participantes son convertidos simbélicamente en
pajaritos y el mara’akame en éaguila. Todos, guiados por el chaman, emprenden magico vuelo a
diferentes lugares sagrados, sobre todo a Wirikita, la tierra magica del peyote. Segun Eliade “el
vuelo magico es la manifestacion simultanea del éxtasis y de la autonomia del alma”.®®

En la Fiesta del Peyote o Hikuri Néixa “se juntan muchos mara’akate y se sientan frente a
un montén de zacate. Hacen como un concurso de mara’akate y van curando a los enfermos.
Ahi he visto como chupan y sacan hasta lagartijas. Los objetos que chupan los echan al zacate”.*

Pero no sélo en las fiestas la curacion es colectiva, cuando se ha desatendido a las almas
cristalizadas, la curacién no sélo se hace al enfermo, sino a toda la familia.

Respecto al consumo y uso del peyote puede sefialarse que en muchas ceremonias se
consume este cactus alucindgeno, no sélo lo toma el mara’akame, sino todos los asistentes. El
chaman limpia a la concurrencia y después le da un pedazo de hikuri. Por otro lado, el alcohol
con peyote seco es utilizado en las limpias o curaciones. Se emplea para que “cicatrice el cuerpo,
porque cuando te curan es como si te abrieran el cuerpo. Luego te lo cierran y te ponen el peyote
seco con alcohol como si fuera antiséptico”. %°

30 Ibid., p. 242.
3" Tutupika, entrevista citada.

Eliade, op. cit.: 144-145. Carmen Anzures considera que una de las caracteristicas que distinguen a un chaman es la
capacidad de “salir de su cuerpo”. Comunicacion personal, 28 noviembre del 2007.

33 Ibid., pp. 567-568.
34 Palabras de Tutupika.
Palabras de Tutupika.

32
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Los suefios tienen gran importancia para el chaman huichol.

Cuando una persona se enferma, ésta va con el mara’akéme. El le dice que regrese al dia siguien-
te para que la pueda curar, porque el mara‘akame necesita sofiar con la enfermedad que tiene la
persona, para saber qué enfermedad es, qué la produjo y como curarla.3®

3. Las plantas medicinales utilizadas por los huicholes

Ya se mencion6 mas arriba que el mara’akame es un conocedor de las plantas medicinales, lo
mismo que las personas adultas, en especial, los abuelos que trasmiten estos conocimientos a
las nuevas generaciones.

Sin embargo, son muy escasos los trabajos realizados sobre la herbolaria wixarika. Uno de
los mas importantes es el de Armando Casillas Romo, en colaboracion con Carlos Chavez.®” Ellos
estudian las enfermedades, clasificadas desde el punto de vista de la medicina occidental, pero
introducen el nombre en huichol y su curacion, ya sea “sobrenatural” o “natural” con plantas me-
dicinales. A continuacion se presentan las plantas consideradas por estos dos autores, las cuales
estan agrupadas en los tipos de enfermedades que sanan:

Enfermedades gastrointestinales curadas con plantas®®
1) Con cataplasmas o emplastos colocados en el abdomen de netiarika-wayéya.®®
2) Cataplasma de hatri o capomo (Brossimum alicastrum), sobre un trozo de nopal.
3) Cataplasma de aixiya-wayeya (lpomea spp.).
4) Emplasto de la raiz de wekiya molida.
5) Infusion o cataplasma de teparixiya-wayeya (Cosmos spp).

6) Cataplasmas o emplastos de la raiz de aixiya-wekixa, llamada en espafol matarique
(Odontricum pachyphyllum).

7) Infusion de acuitsi-wayeya o janajuana en espanol (Heliathemum glomeratum).
8) Infusion de xuriya-kwitayari wayeya o vara de San Francisco (Veronia steetzil).
9) Infusion de utu uxavi, planta sin equivalencia.

10) Infusion de kwaxuari o colorin ( Erytrina leguminosa).

11) Infusién de kuitsi-wayeya o cuomecate (Antigonum reptopus).

12) Raiz masticada de weriya-wayeya.

Enfermedades respiratorias curadas con plantas
13) Infusién de nauxi o rosa de San Juan (Macrosiphonia hypoleuca).
14) Infusion de kukiya-wayeya, desconocida.
15) Infusidn de fitsa o palo de Brasil (Haemotoxilon brasiletto).

36 Idem.

37 Casillas Romo y Chavez, 1996: 208-231.

38 Como se dijo mas arriba, la mayoria de las curaciones a base de plantas, también se acompaiian por rituales curativos

chamanicos.

3% En la mayor parte de los nombres huicholes de plantas aparece el término wayéya que significa “medicina para”. Netia-

rika-wayéya es el nombre genérico que los huicholes les dan a dos tipos de plantas diferentes: una es “caliente” y la otra
“fria”. Se emplean para curar la malaria, la fiebre tifoidea, las hepatitis infecciosas y los abscesos de amiba en el higado.
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16) Infusion de irikariya-wayeya (Euphorbia spp.) molida con la raiz de lampozo
(Triunfetta spp.)

Enfermedades urinarias curadas con plantas
17) Infusion de la raiz de la planta tsitsikayakwai.
18) Infusion de la raiz de naxipuri (Senecio spp.)
19) Rebanadas del cactus maara o pitayo (Cereus).

Enfermedades cutaneas curadas con plantas
20) Trozos de kiéri-nanari o floripondio (Solandra brevicalilyx Standl spp.), planta sagrada
psicotropica, cuya ingestion es peligrosa.
21) Caevananchi, sin palabra huichol.
22) Raiz molida de tsipurikiya-wayeya (Kosteletzya tubiflora).

23) Cocimiento de corteza de kariu (Julgans regia) para lavarse la cabeza y combatir la
caspa.

Enfermedades miscelaneas curadas con plantas
24) Fiebre. Infusion de tutuwari o hierba de San Pedro (Zinnia augustifolia).
25) Cefalea. tipina-uki, conocida en espafol como espinosilla (Loeselia mexicana).
26) Quemaduras. Hojas de kixauri nanari o guaje (Lagenaria siceria).
27) Conjuntivitis. Flores de tutu-yuyuavi (Cuphea spp.).
28) Enfermedades venéreas. Infusion de kuitseri-wayeya (Calea spp.).

29) Mal del sol. Hojas humedas del arbol llamado Nakaweé-kiye, conocido en espafol como
zorrillo o pinacatillo (Ptelea trifoliata).

Las investigadoras Yésica Higareda Rangel y Josefina Ramos de la Facultad de Ciencias
Bioldgicas de la Universidad de Guadalajara*® se dieron a la tarea de identificar estas plantas in
situ 'y presentan un trabajo en el cual las localizan de acuerdo a los diferentes ecosistemas en
gue habitan los huicholes, es decir, bosque de coniferas, bosque mesofilo de montafa, bosque de
quercus, pastizal, bosque tropical subcaducifolio, bosque tropical caducifolio, bosque y matorral
espinoso, matorral xerofilo, vegetacion acuética y subacuatica.

4. Los saberes tradicionales de los alumnos wixaritdri

El nifio llega a la escuela con una serie de saberes que ha aprendido en la familia y en la comu-
nidad. Se les pueden denominar con diversos términos:

« Saberes tradicionales
« Saberes comunitarios

« Saberes propios

40 Higareda y Ramos, 1999, 109-114.
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+ Conocimientos propios

« Gnosis

+ Cosmovisiéon

Estos saberes se estructuran en un corpus de conocimiento, constituido, segin Patricia
Medina por “saberes productivos, sobre las relaciones de intercambio, la organizacién social, la
enfermedad y la curacién, todos ellos incorporados a las necesidades de sobrevivencia”.*!

La misma autora considera que las caracteristicas de este corpus son:

Un proceso basico historico de sincretismo, es decir que se construye a través de incor-
poracion y /o transferencias de conocimientos.

Dicha incorporacion se da por saberes aproximados, 0 sea, por una preexistencia de
un ‘capital’ de conocimiento relacionado entre si con ‘lo anterior’ y que se vincula ‘con
lo nuevo’.

Las inclusiones, acciones o reemplazos del conocimiento han sido registrados sin dis-
criminacién temporal.

La produccion, transmision y construccion de conocimientos se establece a través de
una interrelacion de aprendizajes en el contexto de la actividad productiva familiar y
comunitaria, se hace por interpares, es de caracter oral y fue probado en la practica.*?

4.1 Las localidades y las escuelas de donde provienen los alumnos de la primera
encuesta.

Durante el segundo semestre del 2001 comencé el trabajo de campo entre los
huicholes o wixaritari en dos ambitos diferentes:

+ La Colonia Zitakua de la ciudad de Tepic.

» La cabecera de la comunidad serrana de Guadalupe Ocotan llamada en hui-
chol Xatsitsarie, ambas en el estado de Nayarit.

En 2001 apliqué una encuesta con base en un amplio cuestionario sobre los
saberes tradicionales a los alumnos de quinto y sexto grados de tres escuelas:
la “Escuela Primaria Bilingle Ignacio Zaragoza” de Zitakua; la Escuela Primaria
Bilingte “Cuauhtémoc” y la “Escuela Primaria Ramén Lépez Velarde”, ambas de
Xatsitsarie.

4.1.1 La colonia Zitdkua y su escuela primaria

Zitakua, ‘El patio del elote tierno”, es una colonia marginal de la ciudad de Tepic,
Nayarit. Se localiza en lo alto de un cerro, al margen derecho del rio Mololoa. Se
cred en 1988 como “colonia huichola”, a expensas de la ya establecida colonia
Ricardo Flores Magon.

41 Medina Melgarejo, 1997: 88-89.

42 Idem.

175



176

Comision Nacional de los Derechos Humanos

Al poco tiempo de establecida la colonia, se instala una escuela un tanto
improvisada y carente de Utiles, incluso de borradores. Contaba con un maestro
bilingle wixarika y 30 alumnos de la misma etnia. Lourdes Pacheco describe, en
1990, a la escuela como una edificacion a base de tablas de madera y techo de
laminas de cartén.*

En el ano de 1997, se encontraba plenamente establecida la “Escuela Pri-
maria Bilinglie Ignacio Zaragoza” del Subsistema de Educacion Indigena, zona
escolar numero 403. Construccién amplia, de mamposteria con un aula para
cada grupo escolar. En el 2001 contaba con la direccion, que, a su vez, fungia
como sala de juntas.

En un principio, como ya se dijo, el alumnado era huichol, pero entre 1997
y 2007 se trata de una escuela multicultural, crisol de migraciones multiples, ya
que a ella acuden nifios de siete etnias diferentes: wixarika, nayari’ij (cora), tepe-
huana, hAahfAd (otomi), mazahua, tlapaneca y mestiza.

En el ciclo escolar 2001-2002, el total de alumnos era de 160, de los cuales
123 eran indigenas y s6lo 37 mestizos. El grupo étnico mayoritario seguia siendo
el wixarika, con 109 nifios; le seguian, pero muy por debajo, el cora, con cinco
alumnos y el mazahua, también con cinco. Entre la poblacién escolar habia apa-
recido una nueva etnia: la tlapaneca de Guerrero, con cuatro miembros en total.

4.1.2 Guadalupe Ocotdn y sus escuelas primarias

Guadalupe Ocotan es una de las cinco comunidades huicholas que, como su nom-
bre lo indica, cuenta todavia con terrenos comunales y con un gobierno tradicional
indigena elegido anualmente. Pertenece al municipio de La Yesca. Cuenta con
un centro civico-ceremonial o cabecera llamado Xatsitsarie, que significa “Lugar
donde mana o surge la palabra”, con numerosas rancherias y poblados dispersos,
dependientes. También se le conoce con el nombre de Guadalupe o “Guarupe”.

La “Escuela Primaria Bilinglie Cuauhtémoc” pertenece también al Subsiste-
ma de Educacién Indigena del estado de Nayarit, a la zona escolar 401. Es una
construccion de mamposteria con un aula para cada grado escolar y la direccion.
Cuenta con un albergue escolar, dependiente de la Comision Nacional para el
Desarrollo de los Pueblos Indigenas. Tanto la escuela como el albergue tienen
un mantenimiento un tanto deficiente.

En el curso 2001-2002 asistian a la escuela 138 nifios, de los cuales tenian
beca oficialmente s6lo 100. Todos pertenecian a la etnia huichol. La totalidad de
los docentes, excepto uno, eran wixaritari.

La “Escuela Primaria Ramon Loépez Velarde” tenia en el ciclo escolar 2001-
2002 un total de 180 alumnos, de los cuales 70 estaban internos. A pesar de que
los nifios, casi en su totalidad eran wixarika, contaba so6lo con profesorado mes-
tizo: las religiosas de la Congregacion de las Hijas del Sagrado Coraz6n y Santa
Maria de Guadalupe y las misioneras laicas. La misidn se volvid a asentar como
tal en el afio de 1953 y la escuela tiene, en la actualidad, mas de cincuenta afos.
Han estudiado en ella muchos de los actuales profesores y dirigentes magiste-

43 Pacheco Ladron de Guevara, 1991, 123.
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riales del Departamento de Educacién Indigena del estado de Nayarit. Esta con-
siderada como escuela particular catdlica, en la cual sélo se ensefia en espafiol.

Veamos en qué medida perviven estos saberes en los nifos de las tres es-
cuelas estudiadas, incluso en la “Escuela Primaria Ramén Lépez Velarde”, don-
de no se imparte nada de huichol.

4.2 Los resultados de la encuesta

4.2.1 Datos generales

Los 93 cuestionarios se aplicaron a 5° y a 6° grados de Primaria: a 34 alumnos de
la “Escuela Cuauhtémoc’, 40 de la “Escuela Ignacio Zaragoza”y 19 de la “Escuela
Ramén Loépez Velarde”. Es decir, del total de los alumnos encuestados el 43%
pertenecen a la “Escuela Ignacio Zaragoza” de Zitakua, el 37% a la “Escuela
Cuauhtémoc’ de Guadalupe Ocotan y el 20% a la “Escuela Ramon Lopez Velarde”
de esta misma poblacion.

DATOS GEMERALES

Nembre de la  |Tipo de Grado Fecha de

escuela escuela @scolar |Nombre del alumno Sexo | Nacimiente |Edad

Ignacio Zaragozs (IZ) Biligie-

™ | particular Fem./

Cuashtemac (EC) | Catflica (PC) Sin orden alfabético Mas | dia/mes/afio

2 Bilingus 6o |Ramirez Ramirez Indalecio M 05-Dic-90 1
z Bilingie 6o |Carrillo Martinez Alicia F 13-0ct-90 | 1
2 Bilingue 6o |Herrera Mufioz Maria Lucero F 01-Ene-80 1
2 Bilingie 6o |Parada Villegas Maria Asencidn F 18-Dic-87 14
I Bilingie 6o |Garcia Romero Lizbeth F | 05Feb80 | 12
£ Bilingie B0 |Robles Gonzélez Blanca Flor F | 15May-80 | 12
£ Bilingle Bo_ |Ventura Hemera José M| 25-Novai 10
[ Bilingie 6o |Yunior de la Cruz Josl M 23-Abr-80 12
IZ Bilingie 60 |Hemandez Lugo Ruben M | 22-Mar87 | 14
[ Bilinge 6o |Rojas de la Rosa Ruth Ana Maria | F 10-0ct-90 11
1 Bilingiie Bo  |Carmillo de la Cruz Monica Gabriela| F | 31-Mar-80 | 11
I Bilingile Bo  [Villanueva Rodriguez Cesar M | 22-Ago-80 | 1
I Bilingie Bo  |Dela Cruz Rivera José Luis M | 24-Feb88 | 14
IZ Bilingie 6o |Pérez Dias José Alejandro M | 21-May-80 [ 11
IZ Bilingie 6o |Arellano Camion Algjandro M 19-0ct-80 11
[ Bilingie Bo  |Bafuelos Jaime Miguel Angel M 03-Mar-20 11
1Z Bilingue Bo  |Tomes Betancour Jesus Albero M | O4-Feb-88 | 13
[Fd Bilingiie 6o |Osuna Pérez José Romdn M | 01-Ene-3H 10
IZ Bilingiie 50 |Villanueva Rodriguez Briseida F | 02-Jun-91 10
IZ Bilingiie 50  |Medina Madera José Ignacio M | 05Feb81 | 10
I£ Bilingiie 20 IEnm’quaz Enmiguez Maria Manuelal F 23-Ago-80 1
IZ Bilinglie 50 |Benites de la Cruz Carlos M | 01-Enegi 10
IZ Bilingiie 50 |Meréz Galvan Flor Azucena F | 05-MNow80 11
[ Bilinglie 50 |Ortega Lara Brillit Elizabeth F 14-Jul-92 9
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12 Bilingile 50 |Guemero Flores Mercedes Olivia F 14-Sep-91 10
12 Bilingiie 50 |Iu'|a|1|'nez Carrillo Leticia F 23-0ct-91 10
1£ Bilingle 50 |Cusvas Rodriguez Jessica Cristal F 01-Mar-23 13
I£ Bilingle 20 |Floras Tomes Francisco M 11-Ago-9 1
£ Bilinglie 50  |Camillo Martinez Ménica F 04-Oct-80 11
£ Bilinglie 50 IRamirez Ramirez lsauro M 14-Mow-81 10
2 Bilingiie 50 |Galan Zavalza Mario Alberto M 19-Ene-81 10
[ Bilingie 50 |GthiE|'r'ez Cruz Alfonso M 27-Ene-90 11
[ Bilinglie 50 |Mendez de |a Rosa Esdras Eliphei| M 13-Mow-81 10
[ Bilingile 50 |Garcia Matias Benito M | 01-Ene-90 | 11
£ Bilingle 20 |Pa|a-;:ius Lipez Betsy Viannay F 23-Ago-1 10
I£ Bilingle 0 IEnriqwz Ennguez Ma. De Lourdes| F 25-Ago-20 11
£ Bilingiie 50 ICarriIIu Aharez han M 31-Mar-80 11
IZ Bilingiie 50 __|Bautista Garcia Maritza F | 19Ene80 | N
£ Bilingiie 50 |Ldper Gonzélez Ana Cristina F 14-Ene-81 10

En cuanto al género vamos a contemplar a las tres escuelas por separado:
En la “Escuela Ignacio Zaragoza” asisten 20 nifias y 20 nifios, es decir, el 50%
de casa sexo. Esto es muy importante porque hasta hace algunos afios pocas
eran las nifas que acudian a la escuela. En la “Escuela Cuauhtémoc” 15 son las
nifas y 19 los nifos que cursan estos grados. En otras palabras, el 56% del sexo
masculino y el 44% del femenino. La cantidad de nifias en la “Escuela Ramén
Lépez Velarde” es de 9 y de nifios 10. Los porcentajes son muy cercanos: 53%
y 47%. En esta escuela s6lo se aplicd la encuesta al alumnado de 5° afio, por
razones de tiempo.

Encuesta aplicada

B Escusta Cuauhtémos
M lgnacio Zaragoza

1 Ramdn Ldpez Velards

En lo que respecta al tipo de escuela que contesté el cuestionario, tenemos
que 74 alumnos pertenecen a escuelas bilinglies y 19 a una particular catélica.
O sea, el 80% forman parte del Subsistema de Educacion Indigena y el 20% del
Regular.
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Estos datos generales también nos proporcionan informacién sobre la edad
de los educandos y el lugar de origen. Respecto a los nombres y apellidos se
puede realizar un estudio y establecer origenes y lazos de parentesco.

Porcentajes de nifios(m) y nifas(f)
que asisten al 6o. y 50. afio
de la Escuela Ignacio Zaragoza

mF

| 50% M

W 50%

4.2.2 Grupo étnico y lengua

Los grupos étnicos que se detectaron en las tres escuelas fueron: 69 huicholes, 19
mestizos, 1 tepehuano, 1 mazahua y 3 no indicaron su filiacion étnica. Esto equi-
vale a un 75% de huicholes, 20% de mestizos, 3% sin respuesta, 1% de mazahuas
y 1% de tepehuanos.

Grupos étnicos que se detectaron en las tres escuelas

Las lenguas habladas por los nifios en las tres escuelas resultaron de la siguiente
manera: el 61% tiene como lenguas el huichol-espariol, el 23% el espafiol, el 8% el
espafiol-huichol, el 2% no respondio, el 1% el tepehuano-espafiol-huichol, el 1% el hui-
chol-espafiol-cora, el 1% el mazahua-espanol, el 1% el espanol-cora, y el 1%
el espanol-inglés. Como puede observarse, la gran mayoria, excepto los que dijeron
hablar s6lo espafiol, son bilinglies. Pero hay varios casos de nifios trilingties. Aqui
comprobamos el plurilingliismo y multiculturalismo de esta poblacion estudiada.

179



180

Comision Nacional de los Derechos Humanos

4.2.3 Medicina tradicional

Segun el 76% de los encuestados, las causas de las enfermedades son “natura-
les”. El 9% piensa que son “sobrenaturales”, el 11% no respondieron y el 1% no
sabe. Las enfermedades de origen “sobrenatural” casi no existen segln estos ni-
fos. Estamos ante un cambio en la cultura, debido a la migracion y a la escuela,
en donde conocen las enfermedades segun la medicina alépata.

Causas de las enfermedades
sabrenalural
%

=1
1%
no sabe
1%

naturz!
T9%

Sobre las enfermedades mas comunes el 27% no respondid, cantidad bas-
tante considerable. La enfermedad que obtuvo el porcentaje mas alto fue la “gri-
pa”, con 16%; le sigue el mal de garganta, con 15%; después la calentura o dolor
de cabeza, con el 14%. El dolor de estdbmago tuvo el 9%. Las enfermedades
contagiosas como el sarampion, el 7%; las cortadas, el 2%; las picaduras, el 1%.
En la categoria de otras, la encuesta arrojé el 9%. No aparecen “enfermedades
tradicionales” como el mal de ojo, empacho o el latido y menos adn, las causa-
das por la trasgresion de las costumbres.

Enfermedades mas comunes
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Los terapeutas a quienes se recurre en caso de enfermedad son de manera
indistinta o complementaria el mara’akame y el médico, en un 40%. Al médico se
acude, Unicamente, en un 27% y al mara’akame, de forma exclusiva, en un 11%.
Aparece la categoria de “curandero” que podria referirse a otro tipo de especia-
lista diferente al mara’akame, o quizas en otras ocasiones a este mismo, con el
nombre castellano. El 5% no respondio, el 2% acude a los padres, el 2% al cu-
randero-médico, el 1% a los abuelos y el 1% al chaman. Este Gltimo caso se
trata del mara’akame, pero con un nombre influido por personas de fuera de la
comunidad. Como pude observarse, el mara’akame ha ido perdiendo terreno,
sobre todo en Zitakua.

Terapeutas a quienes
se recurre en caso de enfermedad

CladneHen Mo
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El 75% aseverd que usa plantas medicinales. El 15% lo negd y el 10% no
respondi6. Las plantas que utilizan son muy variadas y numerosas: el 23% el
estafiate, el 19% tés de diferentes hojas, el 11% la sabila, el 8% eucalipto, el 6%
guamuchil, el 5% clavos de olor, el 2% el peyote, el 2% el nanche, el 2% la ba-
bosilla, el 2% la albahaca. El 2% otras que soélo tuvieron una mencién: encino,
cempasuchil, guaco e infusiones de diferentes hojas. No se reportd ninguna
planta con nombre huichol, lo que es raro, ya que tienen una farmacopea amplia
con sus nombres originales.

Uso de plantas medicinales
=11
10%
fregativo
1%
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Para concluir con esta parte, puede afirmarse que en un porcentaje bastante
considerable se conservan los saberes tradicionales entre los alumnos de estas
tres escuelas. Los rubros sobre los que vertieron mas informacion fue respecto a
los cultivos principales (99%), a los cultivos secundarios (95%), a las herramien-
tas para el trabajo de la milpa (95%), los terapeutas (95%), a las construcciones
mas importantes de la comunidad (90%), a las autoridades de la comunidad
(89%), a las fiestas tradicionales (87%), a la utilizaciébn de numerosas plantas
medicinales (75%), y al significado del nombre de la comunidad (73%).

En todos los incisos hay un porcentaje de alumnos que no responde nada
0 presenta una respuesta negativa. En la fecha de fundaciéon de la comunidad
llega al 91%. En el caso de la ceremonia a los cinco dias de haber muerto un
individuo, asciende al 85%. El resto de los que no respondieron en todos los ru-
bros, constituyen el 8.8% en promedio. Y los que dieron una respuesta negativa,
representan el 15% en promedio. Si juntamos ambos promedios, tenemos un
23.8% ya sea de falta de informacion o de informacién erronea.

4.3 Las localidades y las escuelas de donde provienen los alumnos de la segunda en-
cuesta.

En el afio de 2003 decidi aplicar el mismo cuestionario en seis escuelas diferentes,

a 153 alumnos de 5° y 6° grados de primaria. Cinco centros escolares del munici-

pio de Tepic:

+ “Escuela Primaria Bilingtie Y#rame”** de la Colonia Nuevo Valey*® del poblado
llamado Francisco I. Madero o Puga.

+ “Escuela Primaria Bilinglie Salomé Ramirez Meza” de Rincén de Pochotitan,
colonia del poblado Santiago Pochotitan.

+ “Escuela Primaria Bilinglie Nakawé”“® del ejido de Salvador Allende.*’

+ “Escuela Primaria Bilingle Ignacio Zaragoza” de la Colonia Zitakua de la ciudad
de Tepic.

+ “Escuela Primaria Bilingue Francisco Larroyo” de la Colonia Huanacaxtle de la
localidad de Jesus Maria Corte.*

Esta palabra significa “Crecimiento del nifio”.

Tomo el nombre del lugar llamado asi en San Luis Potosi, el cual es “la ultima etapa donde se hace ceremonia antes de
llegar a Wirikata, donde se ‘limpian’, donde se hacen los Gltimos bailes y cantos”. Entrevista a Braulio Mufioz Cayetano,
hijo del mara’akame José Mufioz Evangelista, el 30 de octubre del 2007.

La deidad femenina de gran importancia. La mujer mas vieja del mundo. La que causo6 el diluvio, pero después salvéa a
las plantas, los animales y al hombre.

“En los primeros meses de 1975, un promedio de 150 huicholes, entre nifios y adultos, ya estaban viviendo en esos
terrenos”. Entrevista realizada al Profr. Carlos Rodriguez por Marina Anguiano el 30 de diciembre de 2002. El nombre se
le dio, obviamente, en honor del Dr. Salvador Allende, presidente de Chile, luchador de las causas populares. Su muerte
estaba reciente y era muy conocida su actuacion en favor de los pobres. Con toda esta argumentacion, en una asamblea
los nuevos pobladores aceptaron, por unanimidad, que su poblado llevara el nombre de Salvador Allende.

También se le conoce con el nombre de Jesus Maria Cortés, nombre de un préspero comerciante de Tepic del siglo XIX
y principios del XX. Historiador Pedro Luna, comunicacion personal, noviembre del 2006.
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Del municipio de Santa Maria del Oro:

+ “Escuela Primaria Bilinglie Yuimakwaxa*® de la Colonia 24 de Octubre, pertene-
ciente al poblado de El Buruato.

Todas estas localidades se han formado con pobladores wixaritari que han migra-
do de diferentes sitios, principalmente de la Sierra y son de reciente creacion. Sus
pobladores ya no se dedican, de manera primordial, a cultivar su propia tierra, por-
que no la tienen. Han cambiado de actividades: son peones o jornaleros agricolas,
obreros de la construccion, y en muy pequefa escala pescadores en el embalse
de la Presa Hidroeléctrica Aguamilpa. Las mujeres se dedican a la elaboracion de
artesanias, que venden principalmente en Tepic.

Me interesa conocer en qué medida se dan los procesos de cambio entre
estos migrantes y como se han modificado, si es el caso, los saberes de los
ninos wixaritari. Ya veremos mas adelante que se trata de pequenas escuelas, a
excepcion de la de Zitakua, colonia por excelencia de migrantes huicholes y de
otras etnias del pais.

A continuacion menciono algunos datos generales sobre los poblados y sus
respectivas escuelas:

4.3.1 La Colonia 24 de Octubre y su escuela primaria

En el pueblo mestizo de El Buruato se encuentra la Colonia 24 de Octubre, ha-
bitada por wixaritari. EI Buruato toma este nombre de un &rbol silvestre llamado
buruato, cuyas frutas son amarillas y comestibles. Pertenece al municipio de San-
ta Maria del Oro. Esta situada en las proximidades de la Presa Hidroeléctrica El
Cajon, cuya construccion se finalizd en 2007. Se encuentra a una hora de camino
en automovil, a 56 kilbmetros desde la ciudad de Tepic. De éstos, 55 kms son de
carretera pavimentada y 1 km de terraceria.

En la época actual, la poblacién ha sido muy cambiante: unos vienen y otros
se van. Ha existido una gran movilidad poblacional. A partir de los afios sesenta
y antes, los pobladores han provenido de La Joya, Carricito, Tamazula y Tatepuz-
co, municipio de La Yesca; de El Roble, La Cueva o Chiquihuitillo de El Nayar;
Cantiles, del municipio de Santa Maria del Oro, y muchos otros sitios, incluso del
estado de Jalisco.

Segun algunos informantes la Colonia 24 de Octubre se fundd entre 1948 y
1950. Otros comentan que se registré en 1962. Para el ciclo escolar 1988-89 la
profesora Maria Luisa Renteria cre6 la escuela, la cual sélo tuvo una duracion
de cuatro meses. No se autoriz6 definitivamente, ni se le dio nombre, ni clave.

En la actualidad cuenta con la “Escuela Primaria Bilingle Yuimakwaxa”, la
cual es bidocente, lo que significa que uno de los maestros atiende 1°,2°y 3°y
el otro 4°, 5° y 6° grados. De los centros escolares investigados para este trabajo
es el que cuenta con el menor alumnado en el 2007: 46 alumnos en total.

4 Yuimakwaxa designa a la Fiesta del Tambor, festividad agricola y el rito de paso de los nifios de uno a cinco afios de edad. -
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4.3.2 La Colonia Mesa de Nuevo Valey y su escuela primaria

La colonia Mesa de Nuevo Valey esta localizada a dos kilbmetros de Puga o Fran-
cisco |. Madero y pertenece a esta localidad. Inicialmente poblada, hace catorce
anos (entre 1992 y 1993) por la familia Mufoz Evangelista (27 miembros), prove-
niente de Zitakua.’° Después llegaron habitantes de Zoquipan, del municipio de El
Nayar. Fueron a trabajar al ingenio azucarero de Puga y se quedaron en Nuevo
Valey. El gobernador Celso Humberto Delgado les doto de tierras, pero so6lo para
establecer sus casas, no les dio tierra para cultivar. Hasta la fecha siguen arriban-
do pobladores de diferentes sitios. Segun el mara’akame José Mufioz Evangelista
se denomindé Mesa de Nuevo Valey “porque los dioses dijeron que asi se llamara”.

La “Escuela Primaria Bilinglie Yirame” cuenta con cuatro docentes. 1er. afio
tiene un maestro, 2° grado un profesor. En cambio, 3° y 4° son atendidos por el
mismo docente. 5° y 6° por un solo maestro. El alumnado en 2007 suma un total
de 99 educandos, de los cuales el 97% son wixaritariy un 3% mestizos.

4.3.3 El Rincén de Pochotitin y su escuela primaria

El agrupamiento conocido como El Rincén de Pochotitdn es parte del poblado
llamado Santiago Pochotitan del municipio de Tepic. Para llegar se arriba a la
localidad y ejido de Puga y de ahi, tomar un camino de terraceria. Este camino es
rojo y el poblado y sus casas son de este mismo color, lo que representa un gran
atractivo visual para el que llega por primera vez. De la ciudad de Tepic a Rincon
de Pochotitan toma una hora en automovil, son 40 kildbmetros. Se fund6é hace mas
de veinte afios y concentra la poblacién wixaritari, constituida por alrededor de
treinta familias.

La escuela en la que se aplico el cuestionario es la “Escuela Primaria Bilingte
Salomé Ramirez Meza”, tridocente. Los grados estan divididos por ciclos: El pri-
mer ciclo esta formado por 1°y 2° grados y es atendido por un solo maestro. El
segundo ciclo esta constituido por 3° y 4° grados y cuenta con un solo docente.
El tercer ciclo, integrado por 5° y 6° grados, también tiene un solo profesor. En
2007 el total de la escuela lo integran 52 nifios. Todos son huicholes, excepto
un alumno.

4.3.4 El ejido de Salvador Allende y su escuela primaria

El ejido de Salvador Allende se formé en 1975 con pobladores wixaritaritradiciona-
les de la localidad llamada El Vicentefio, que originalmente venian de la comunidad
de Santa Catarina Teponahuastan y huicholes no tan tradicionales, oriundos de la
rancheria de Santa Rosa. Se les dot6 de més de 760 hectareas. En la actualidad
también forma parte del municipio de Tepic y colinda con el ejido Vado de El Cora,
del municipio de Santiago Ixcuintla. La distancia entre Tepic y Salvador Allende es
de 34 kms., de ellos 6 kms. son de terraceria en bastante malas condiciones. Se
hacen, aproximadamente, 50 minutos del centro de la ciudad de Tepic a Salvador

50 El mara’akame y gobernador de Nuevo Valey llegd a poblar Zitakua, pero él y su familia son originarios de Jazmin de
EEEEEEN Coyultita, municipio de El Nayar.
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Allende. En este ejido se encuentra la “Escuela Primaria Nakawé”. También es una
escuela tridocente, un maestro le imparte clases a 1° y 2° grados, otro a 3°y 4°y
un tercero a 5°y 6°. En 2007 el total del alumnado ascendi6 a 55 nifios.

4.3.5 La Colonia Huanacaxtle y su escuela primaria

La Colonia Huanacaxtle se formé hace mas de treinta afios con pobladores veni-
dos de diversos lugares, entre ellos, Potrero de la Palmita, Zoquipan, Jesus Maria,
Huaynamota y Las Higueras del municipio de El Nayar y de EI Colorin, ubicado en
lo alto, a la altura de EI Vicentefio, del otro lado del rio Santiago.®' También llegaron
habitantes de San Andrés Cohamiata y San Miguel Huaistita del estado de Jalisco.

Huanacaxtle toma el toponimo del arbol del mismo nombre que abunda en
la region. Forma parte del poblado y ejido denominado Jesus Maria Corte del
municipio de Tepic. Esta a 25 kilometros de la ciudad de Tepic. El centro escolar
estudiado es la “Escuela Primaria Bilinglie Francisco Larroyo”. Se trata de un
centro educativo tridocente, es decir, 1°y 2° grados comparten profesor, 3° y 4°
de igual forma y 5° y 6° tienen el mismo mentor. En 2007 el total del alumnado
suma 54 educandos.

El cuestionario se aplic6 nuevamente en la “Escuela Ignacio Zaragoza” de la
Colonia Zitakua, ya que era interesante comparar sus datos con los de las otras
escuelas habitadas por migrantes.

A continuacion se vera en qué medida perviven los saberes tradicionales en los alumnos de

las seis escuelas estudiadas en el 2003:

51

4.4 Los resultados de la encuesta

4.4.1 Datos generales

Los 153 cuestionarios se aplicaron a los 5° y 6° grados de primaria: a 10 alumnos
de la “Escuela Yuimakwaxa” de El Buruato, 24 de la “Escuela Yirame” de Mesa de
Nuevo Valey, 17 de la “Escuela Salomé Ramirez Meza” de Rincon de Pochotitan,
24 de la “Escuela Nakawé’ del ejido de Salvador Allende, 55 de la “Escuela Igna-
cio Zaragoza” de la Colonia Zitdkua y 23 de la “Escuela Francisco Larroyo” de la
Colonia Huanacaxtle.

Es decir, del total de los alumnos encuestados, el 35% pertenecen a la “Es-
cuela Ignacio Zaragoza”, el 16% a la “Escuela Yframe”, otro 16% a la “Escuela
Nakawé”, el 15% a la “Escuela Francisco Larroyo”, el 11% a la “Escuela Salomé
Ramirez Meza” y el 7% a la “Escuela Yuimakwaéaxa’.

Las escuelas estudiadas forman parte de la zona escolar 403, en un 85% y
de la zona 404, s6lo en un 15%.

Le doy importancia a esta localidad, ya que es la que estudiamos en los afios setenta Peter Furst y yo. El fruto de este
trabajo fue el libro La endoculturacion entre los huicholes, con dos ediciones, 1978 y 1987. El Colorin se fue desintegran-
do y ahora solo vive en él Emilia Rios. Ademas de dispersarse por diferentes poblaciones, a raiz de la construccion de la
Presa Hidroeléctrica Aguamilpa de él surgieron: El Colorin propiamente dicho, que esta cerca de la cortina de la presa, El
Ciruelar y Los Parejos.
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DATOS GENERALES

2 5 5 g
S g . § Nombre de la § =2 vé Lugar
g 2| Localidad @ & Nombre del Alumno 3 |85 o
=N = escuela g » (w8 de nacimiento
= < 5 5
1 Buruato, EI | 403 | Wimakauri 59 | carrillo De Ia Cruz, Niele Armando M 12 Tepic, Nayarit
2 Buruato, El | 403 [ Wimakauri 50 Cruz Carrillo, Leticia De la F 13 San Cayetano, Tepic
3 Buruato, EI | 403 | Wimakauri [ Cruz Gonzalez Leandro, De la M 11 Santa Maria, Nay.
4 Buruato, EI | 403 [ Wimakauri 50 Morales Vazquez Blanca Azucena F 11 Tepic, Nayarit
5 Buruato, EI | 403 | Wimakauri | 5° Morales Viazquez Chantal F |10 Tepic, Nayarit
6 | Buruato,El 403 | Wimakauri | o | Coredezfe e Gavrla F | 11 | santaMeriadel oro, Nay.
7 Buruato, El | 403 | Wimakauri 6° Flores De la Cruz, Marbella F 12 | Santa Maria del Oro, Nay.

8 Buruato, El | 403 [ Wimakauri 6° | Lopez Hernandez Felicitas Userma F 13 | Platanitos, Sta. Ma. del Oro

9 | Buruato,El |403 | Wimakauri | 6° Vazauez Hemandez artina F | 13| LasHigueras, e Nayar
10 | Buruato, El | 403 | Wimakauri | 6° | Vazquez Hemandez Fidelo Tui F o[ 12 | BB Sabadl
11 Mesavgtleecluevo 403 Yirame 5° | Cayetano Evangelista Servando M |13 Tepic, Nayarit
12 | Vest@eewo | o3| yirame | 5° | conesunar s Fo| 12 | PoseaSentao bouinta
13 Mesavgtleeyuevo 403 Yirame 5° Cruz Gonzélez Maria De la F 12 | serrodelosTigres, Nay.
14 | Nestfelle0 1403 | Yirame | 5° | ewooemcuziuswiower | M| 10 | T tayar
15 Mesavgtleeyuevo 403 Yirame 5° Evangelista Gonzalez Amado M |12 Puga de Tepic
16 Mesavgfey”e"" 403 | Yirame 5° Flores Lopez Erick M| 11 Pochotian, Tepic
17 Mesavgtleeyuevo 403 Yirame 5° Gonzalez De la Cruz, Jorge M | 12 | Huaynamota, El Nayar
18 Mesavgleey V0 1 403 Yirame 5o Hernandez Carrillo Everardo M 11 | Ssanta Maria del Oro, Nay.
19 Mesavgfey”e"" 403 | Yirame 5° | Heméndez Miranda Alejandra F |12 No especificd
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En relaciéon al género vamos a describir a las seis escuelas por separado: A
la “Escuela Yuimakwaxa” asisten 8 nifias y 2 nifios, es decir, el 80% corresponde
al sexo femenino y el 20% al masculino. A la “Escuela Yf#rame” acuden 10 nifias
y 14 nifios, lo cual representa el 42% del sexo femenino y el 58% del masculino.
En la “Escuela Salomé Ramirez Meza” 8 son las nifias y 9 los nifios que cursan
estos grados. Los porcentajes son muy cercanos: 47% y 53%. La cantidad de
ninas en la “Escuela Nakawé” es 13 y de nifios 11, es decir el 54% corresponde
al sexo femenino y el 46% al masculino. A la “Escuela Ignacio Zaragoza” asisten
31 nifas y 24 nifios. Los porcentajes son: 56% para las nifias y 44% para los ni-
nos. A la “Escuela Francisco Larroyo” acuden a estos grados 9 nifias y 14 nifios,
lo cual representa el 39% del sexo femenino y el 61% del masculino. Del total de
encuestados que asisten al 5° y 6°, la proporcion es la siguiente en cuanto al gé-
nero: la cantidad de nifias es de 79, que representan el 52% y la de nifios es 74,
es decir, el 48%. Estas proporciones serian impensables de existir hace veinte
afos atras, en que la mujer apenas empezaba a acudir a la escuela.

Estos datos generales también proporcionan informacion sobre la edad de
los educandos, el lugar de origen, los nombres y los apellidos.

4.4.2 Grupo étnico y lengua

Cantidad de nifios (M) ¥ nifas (F) que asisten al
50. y 60. ano del total de encuestados

_48%

52% M

HF
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Los grupos étnicos que se detectaron en las seis escuelas en conjunto son:

116 huicholes, 29 mestizos, 3 coras, 1 mazahua, 1 tlapaneco y 3 no dieron
respuesta.

Los grupos étnicos quye se detectaron en las seis escuelas en conjunto son:
116 huicholes, 29 mestizos, 3 coras, 1 mazahua, 1 tlapaneco y 3 no dieron res-
puesta. En otras palabras, el 75% son wixaritari, el 19% mestizos, el 2% coras,
el 2% no respondio, el 1% es mazahua y el 1% tlapaneco.

Las lenguas habladas por los nifios dieron el siguiente porcentaje: El 44%
habla huichol-espafiol, el 21% espafol, el 19% espafiol-huichol, el 5% huichol
solamente, el 5% espafol-huichol (poco), el 1% la combinacién espafiol-hui-
chol-cora, el 1% espafol-mazahua, el 1% espafiol-cora, el 1% cora-huichol-es-
panol, el 1% cora-espafiol y finalmente, 1% huichol-espafiol-cora. La mayoria es
bilingtie, pero hay varios casos de trilingtiismo.

Grupos étnicos que se detectaron en las seis escuelas

4.4.3 Medicina tradicional

El 85% de los encuestados consideran que las causas de las enfermedades son
“naturales”. El 12% opin6 que son “sobrenaturales” y el 3% no respondieron. Como
el caso de la encuesta del 2001, las enfermedades de origen “sobrenatural” son
las minoritarias, por lo que estamos nuevamente ante un cambio cultural, debido
a muchas causas, pero de manera primordial a la migracion y a la cercania a la
ciudad y los medios de comunicacion. La escuela, sin duda, también ha influido en
estas concepciones.
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Causas de la enfermedad

| Natural
B Sobrenaltural

Respecto a las enfermedades mas comunes “no tradicionales”, el 21% res-
pectivamente consider6 a la tos y a la “gripa” como las mas generalizadas. El
19% dio la respuesta respecto a enfermedades que no alcanzaron un porcentaje
significativo, por lo que se les englobd y se les dio la categoria de “otras”. Entre
ellas se consideran: parasitosis, gastroenteritis, dolor de estbmago, paperas, sa-
rampion, viruela, varicela, granos, enfermedad de la matriz, anemia, hemorragia,
mareos, amigdalitis, vomito, debilidad, mal del oido, del pie, del corazén, torce-
duras, picaduras de insectos y viboras y mordedura de perro. El 19% se refiri6 a
la calentura, el 12% no respondio, el 5% anot6 dolor de cabeza y el 3% diarrea.

Enfermedades mas comunes NO tradicionales

mTos

| Gripa

O Otras

O Calentura

ms/r

19% [T Dolor de cabeza
= Diarrea
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Entre las enfermedades “tradicionales”, el 74% mencionaron diversas enfer-
medades, pero en pocas ocasiones, por o que no alcanzaron un porcentaje por
si solas y las consideré bajo el rubro de “otras”. Se trata de las enfermedades
“del maiz”,%® del maxaxie o venado,%® del empacho,>*de ojo, del hechizo, por
comer “algo malo” y del espanto (alumna tlapaneca). El 13% se refirieron a “un
mal” y el otro 13% al “latido”.

Enfermedades mas comunes Tradicionales

M Otras
= De un mal
I Oal latido

En relacion a los terapeutas a quienes se recurre en caso de enfermedad,
el 46% respondi6 que al doctor, el 18% al médico o al mara’akame de manera
indistinta o complementaria, el 10% al doctor-curandero, el 8% a “otros”, el 7% al
mara’akame de manera exclusiva, el 5% al “doctor-cantador”, en este caso, casi
seguro, se refieren al mara’akame, o sea que el porcentaje relativo al mara’aka-
me seria mayor. Un 3% acude a la enfermera-médico, el 2% al curandero, que
también podria ser el mara’akame. No respondi6 esta pregunta el 1%.

Segun Tutupika la enfermedad del maiz se puede diagnosticar, utilizando un espejo, por medio del cual se ve un grano
de maiz dentro del cuerpo. Entrevista del 1° de octubre de 2006.

Se debe a que el nifio come carne de venado, cuando todavia no es tiempo de comerla. También cuando una mujer
embarazada come carne de venado, lo que esta prohibido, el nifio nacera con esta enfermedad. Entrevista a Pablo Lopez
de la Rosa y su hijo Hilario Lopez Bautista, huicholes avecindados en México. 2 de octubre del 2006. Segun José de
Jesus Torres (2000: 111-112): “La enfermedad del venado (maxaxiya). Se cree que el alma de un venado es la causante
de la enfermedad (predomina en los nifios). Segin el médico Armando Casillas, la clasifica como trastornos nutricionales:
demacracion del enfermo y un abdomen muy protuido, cursa una apatia marcada. Segun la cultura [...] de los huicholes,
la enfermedad solo la puede curar un mara’'akame [...] y para ello se tiene que realizar un ritual que dura dos dias, en el
que el curandero mata el alma causante del mal. Antes de la curacion se hacen una serie de preparativos: se hace una
trampa de lazo para cazar venado, se hace una flecha ceremonial, se obtienen ramitas de wipari (alimento predilecto del
venado) y se reline bastante zacate. Después se prepara una fogata por la tarde (un dia antes de la curacion). Se extien-
de el zacate sobre el suelo a un lado del fuego, y se colocan en la misma area los demas objetos. Al dia siguiente, ya en
plena curacién, se acerca el enfermo al fuego. El curandero lo tumba suavemente al suelo sobre el zacate y realiza en él
un simulacro de sacrificio de venado. Para finalizar, se hace otro simulacro de quitarle la piel al enfermo, como se hace a
un venado muerto. Este ritual se realiza sélo en temporada de la Fiesta del Tambor (Ceremonia del Elote) o en la Fiesta
del Peyote”.

“Esta enfermedad le da principalmente a los nifios por no haber curado apropiadamente el maiz o si es la Fiesta del Elote,
por no haber curado al elote. Los hace sentirse totalmente paralizados porque se le sube el muerto. El mara’akame los
cura primero con el muwiéri y luego les chupa un grano de maiz. También se utiliza un té de una planta llamada tuxu,
porgue controla muy bien el vomito”. Entrevista a Pablo e Hilario, 2 octubre 2006. Tutupika agrega: “[...] luego quema esta
misma planta para espantar al muerto, pasandole al enfermo el humo por el cuerpo. La planta se parece al epazote, pero
es un arbusto mas grande, tiene un olor fuerte y agradable.” Entrevista del 1° de octubre del 2006.
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El 84% de los encuestados afirmé que usa plantas medicinales. El 11% no
contestd. El 5% aseverd que no las utiliza. Las plantas empleadas son muy va-
riadas y las clasifiqué en dos grandes categorias:

+ Plantas medicinales con nombres en castellano y de origen nahuatl castellani-
zado.

» Plantas medicinales con nombres en huichol.

Uso de plantas medicinales

1% %

= Afirmalivo
mslr
INegalivo
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Entre el primer tipo aparece el rubro asignado como “otras” que suman el
28%, entre ellas se incluyen: salvia, hoja de vibora, hoja de repollo, hoja de
aguacate, hoja de platano, jamaica, hierba de la mula, verdolaga, golondrina,
quelite, maguey, tabaco, anona, ruda, jarreteadera, manzanilla, alcanfor, mas-
tranzo, nopal, cuachalalate, sinverglienza, naranjo, comino, cacahuananche,
planta de cerrillo, clavo de olor, nanche, cinguate, guamuchil, bellota, copal, ce-
bolla, guaco, peyote, paraiso, arrayan, papayo, guapinol, mataysa, capulincillo,
mango, violeta, orégano, sauce, ciruela, roble, albahaca, “planta de hojas rojas”
y “flor que tiene espinas”.

El 17% utiliza la hierbabuena, el 11% la sabila, el 9% el estafiate, el 9% el eu-
calipto. El 8% no contesto la pregunta. El 6% mencion6 al ajo, el 5% al guayabo
y el 2% al epazote.

Tipo de planias medicinales con nombre &n castellano y
de origen nahuall castellanizado

Entre las plantas medicinales con nombre en huichol, el 32% corresponde a
la denominada tixu o turru. El 20% lo ocupan las plantas denominadas “otras”,
entre las que se encuentra la llamada itsi, xiurixa o tsierixa.

El 13% al puwari que equivale al cempoalxdchitl, el 7% al muxiri o muxuri, es
decir, el guamuchil . Otro 7% corresponde al takuiya. El 7% al chinarixa o tsina-
rixa, 7% a mara’ o pitaya. Y finalmente otro 7% a tuvi.

Tipo de plantas medicinales con nombre en huichol

mturre o tuxu (salbig)
molras

[ puwari

{1 mxirf

W lacuiya

[ ehinanixa
mmara (pitaya)
{1t
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Como puede observarse, el conocimiento que tienen estos nifios respecto a
la herbolaria y su utilizacion son muy amplios. Estas nuevas generaciones han
recibido de sus padres los conocimientos de su cultura, lastima que no sean re-
forzados en la escuela cuando estudian la materia Ciencias Naturales.

4.5 Indagaciones mediante preguntas cara a cara en el aula

En noviembre de 2007 decidi aplicar otra estrategia diferente a la de los cues-
tionarios. Realicé observacion participante en el aula de 4° grado de la “Escuela
Cuauhtémoc” de Guadalupe Ocotan, en la sierra.

Se les preguntd sobre las plantas medicinales a los alumnos y al docente.
Los educandos respondieron con gran entusiasmo. El maestro, al dictado de
los nifios fue escribiendo en el pizarrén los nombres de las plantas, sobre todo
las que tienen denominacion en huichol. Le fueron deletreando, de acuerdo al
alfabeto wixarika. Cuando era necesario, les corregia. A continuacion incluyo los
datos obtenidos:

Contra el empacho:
wayewari = guayaba
Manera de emplearse: se exprime en la mano y se huele. Con “el puro” olor se
quita el empacho.

tuxu = sin equivalente en espafol

Manera de emplearse: las hojas se exprimen y se pone una cruz en el estbmago.
También se huelen las hojas. Ademas se emplea en todas las fiestas. Las hojas de
tixu se ponen debajo de los bules y ollas de tejuino®® cuando se esta fermentando.

Contra la diarrea:
tsakuxa= no se encontrd traduccion.
Usos: Para “la soltura del estbmago”

Manera de emplearse: se cuece en una ollay la infusion se toma tres veces al dia.

Contra la tos y el dolor de muelas:
puwari= cempoalxdchit!
Manera de emplearse:
Contra la tos: se cuece la flor en una olla y se toma como infusion.
Contra el dolor de muelas: se unta la flor sin hervir.

Contra el dolor de oido:
temukuri = una biznaga

Manera de emplearse: se corta un pedazo y se dora en la lumbre. Se machaca y
en un pano se coloca “el juguito” para aplicarse en el oido.

55 El tejuino o naawa es la bebida de maiz fermentado, consumida en las festividades y ceremonias. Sin embargo, esta
siendo desplazada por la cerveza o por bebidas destiladas compradas, e incluso por el alcohol puro.
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Contra la caida del cabello:
tepi = No hay traduccion
Manera de emplearse: se muelen las hojas y se echan al cabello.

Contra los granos y el buen embarazo:
tsinakari= limén
Usos: para curar granos en la cabeza y para la mujer embarazada, para que nazca
bien el bebé.
Manera de emplearse: contra los granos, se unta en ellos.

Para la mujer embarazada, se chupa, sin sal.

Contra las picaduras:
muxutri= guamuchil
Usos: contra piquetes de hormiga.

Manera de emplearse: las hojas y “la tierrita” se muelen y se untan en la parte
afectada.

xapa= chalate
Usos: contra la picadura de alacran.

Manera de emplearse: se pone la cascara en el lugar del piquete.

Como puede observarse, la gama de afecciones consideradas por estos alumnos es am-
plia. La enfermedad que contempla dos plantas para ser curada es el empacho. No en todos los
casos encontraron la traduccioén al espafiol. Para ello habria que hacer un estudio mas profundo,
recolectando la planta y clasificandola cientificamente. Sin embargo, no es el propoésito de este
ensayo.

Conclusiones

+ Es sorprendente la coincidencia entre las caracteristicas y elementos constitutivos men-
cionados por Mircea Eliade para el chamanismo de los pueblos asiaticos, norteamericanos
y sudamericanos y el chamanismo huichol.

+ El chaman o mara’akame huichol, ademas de ser curandero es psicopompo, es decir,
encaminador de las almas después de la muerte.

+ Los suenos, el éxtasis o los estados alterados de conciencia son practicados por el cha-
man huichol como procesos terapéuticos.

« Eltambor, como en otros pueblos que practican el chamanismo, entre los wixaritaries muy
empleado y conocido desde la més tierna infancia por los participantes de la Fiesta del
Tambor o Yuimakwaxa.

+ El peyote o hikuri sigue jugando un papel importante en los rituales y en las curaciones
realizadas por el mara’akame.
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+ El mara’akame es el guia espiritual del grupo. Es depositario de la memoria histérica y
mitica. Es funcionario religioso, ya que dirige los rituales funerarios y las fiestas colectivas
e individuales tanto agricolas como de la temporada de “secas”, el Cambio de Varas o po-
deres, el Carnaval o Las Pachitasy la Semana Santa. Incluso llega a ocupar cargos civiles
tradicionales. En palabras de Mircea Eliade: “[...] El chaman defiende la vida, la salud, la
fecundidad, y el mundo de la ‘luz’, contra la muerte, las enfermedades, la esterilidad, la
desgracia y el mundo de las ‘tinieblas™. El chaman juega un papel esencial en la defensa
de la integridad de la comunidad.5®

+ Aunque el chamanismo huichol todavia tiene gran importancia, se puede observar la falta
de interés de las nuevas generaciones por desempefar esta ocupacion. Cada dia esca-
sean mas los mara’akate y las localidades tienen que traerlos de mas lejos para curar a
los enfermos o para que encabecen las ceremonias. Esta circunstancia estéa trayendo
cambios acelerados en la cultura espiritual del pueblo huichol.

+ El énfasis ha sido puesto en los saberes que tienen las nuevas generaciones sobre los
recursos medicinales hoy en dia. Los tres acercamientos que se hicieron con los alumnos,
en 2001, 2003 y 2007 han producido un material complementario para presentar un pano-
rama actual de los conocimientos tradicionales, que todavia conservan los alumnos de las
escuelas ubicadas en la zona huichol de Nayarit.

+ Son numerosas y variadas las plantas medicinales que emplean los huicholes en sus cu-
raciones y que los nifios conocen. Estas nuevas generaciones han recibido de sus padres
los conocimientos de su cultura, lastima que sean reforzados s6lo de manera somera en
la escuela cuando estudian la materia Ciencias Naturales.

+ Las enfermedades de origen “sobrenatural” son minoritarias en las dos encuestas (2001-
2003). Estamos ante un cambio cultural debido a diversas causas, entre ellas: la migracion
a las zonas urbanas, los medios de comunicacion y la escuela.

+ Tanto en la encuesta de 2001 como en la de 2003 el porcentaje de nifias en las escuelas
es considerable. A veces los porcentajes en ciertas escuelas son iguales de nifias y nifios.
Y en ocasiones, el numero de ninas es mas elevado que el de nifios. Esto también repre-
senta un cambio en las actitudes ante la escuela y en la propia cultura wixarika, que en
anos anteriores consideraba que no era conveniente que las nifias acudieran a los centros
escolares.

+ Los saberes medicinales propios se conservan en gran medida entre los nifios encuesta-
dos. La escuela debe partir de estos conocimientos, es decir, del bagaje que los conecta
con su realidad. Se puede construir una pedagogia sobre el conocimiento local. En otras
palabras, estos saberes deben ser reforzados y aprovechados en la escuela cuando se
introducen los contenidos escolares.

56 Eliade, op. cit.: 387.
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La Fiesta del Tambor o Yuimakwdxa en Salvador Allende, Municipio de Tepic, Nayarit, 2015. Foto: Marina Anguiano.




Ritos de paso y curacién infantil en la cultura huichol'

Breve descripcion de las ceremonias

Después de las lluvias, durante los meses de septiembre a noviembre se llevan a cabo dos fes-
tividades entre los indigenas de la comunidad de Guadalupe Ocotan, en el estado de Nayarit,
México. Son ceremonias de primicias. La primera se conoce con el nombre de Yuimakwaxa,
“Fiesta del Tambor” o “Fiesta de los Primeros Frutos”. En ella se bendicen los primeros elotes y
calabazas, y se agradece a las deidades por las lluvias recibidas. La segunda recibe el nombre de
Tatéi Néixa, o “Danza de Nuestra Madre”, durante la cual se bendice el maiz de los cinco colores
sagrados. Solo después de ambas celebraciones se permite realizar la cosecha. Estas ceremo-
nias pueden efectuarse de manera conjunta, una a continuacion de la otra, o bien, por separado.

En la “Fiesta del Tambor” participan nifios de uno a cinco afnos de edad, a quienes se les
compara con los tiernos frutos. Se dan gracias por haberlos conservado vivos durante esos afios
y se ruega por su salud futura. Se piensa que si no toman parte en el ritual, se enfermaran.

Mediante el canto del chaman-cantador (mara’aka-
me) y el sonido del tambor los nifios viajan, convertidos en
pajaros, de manera simbdlica, a la tierra sagrada del pe-
yote (Wirikuta), a un sitio lejano de su territorio que esta en
el estado de San Luis Potosi. De esta manera conocen los
lugares sagrados, que de adultos recorreran peregrinando
en persona. En otras palabras, la llamada geografia ritual.

En el Tatéi Néixa se consagra al maiz de los cinco
colores, asociados a los cinco puntos cardinales: tuzame
0 tuxame, maiz blanco, relacionado con el norte; yoawi-
me o yuawime, maiz azul o “prieto”, correspondiente al
sur; tashawime o taxawime, maiz amarillo, asociado con
el oriente; talawime, maiz morado, relacionado con el po-
niente; y chichiwime o tsayule, maiz pinto o “pintito”, el
cual corresponde al centro. A Niwétsika, “la Nifia Elote” se
le halaga, se le hace una danza para que esté feliz y para

1

Mediante el canto del mara’akdme y el sonido del tambor, los nifios viajan de
manera simbélica a la tierra sagrada del peyote. El Salate, San Andrés Cohamiata,
Jalisco. 1971. Foto: Marina Anguiano.

Articulo publicado en Gabriel Weisz y Argentina Rodriguez (Coomps), Ficciones de la otredad. Antologia de literatura

comparada, México UNAM-Facultad de Filosofia y Letras, 2011, pp. 221-227.
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Los nifios que participan en el Tatéi Néixa son equiparados
a los primeros frutos de la cosecha.
El Salate, San Andrés Cohamiata, Jalisco, 1971.
Foto: Marina Anguiano
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que permanezca siempre ahi. Eso significa que el maiz sera perma-
nente, los alimentos estaran siempre presentes.

La danza se realiza cinco veces durante la noche y culmina al
amanecer, cuando se cuecen las calabazas y los elotes y se reparten
ala concurrencia. Se realiza la curacion, “la limpia” del maiz sagrado,
por si viene “enfermo”. Se asan los elotes en el fuego, se desgranan y
se reparten a todos los visitantes. Con ello se quiere expresar: “Este
es el grano sagrado del elote, de la comida que te lo comparto porque
luego vamos a ir a comer. Vamos a pizcar los elotes”. A partir de ese
momento se puede llevar a cabo la cosecha.

Ritos de paso y de curacidn infantil

Estas ceremonias descritas de manera sucinta tienen diversas impli-
caciones: en primer término, como sefalo arriba, son rituales agrico-
las de primicias. La “Fiesta del Tambor”, de manera concreta, se trata
de un rito de paso o de transito por el que los nifios de uno a cinco
anos de edad pasan. Tiene propositos curativos, ya que previene las
enfermedades de manera colectiva. Tiene funciones educativas o de
endoculturacion, a los nifios se les ensefia “a ser huicholes”, es de-
cir, aprenden los elementos culturales del pueblo huichol o wixarika.

También se les inculcan los valores de la convivencia, el compaferismo, la amistad, la recipro-
cidad, la paz y la manera de manejar los recursos naturales. Por medio de estas festividades se
refuerza la identidad del pueblo indigena, puesto que todo individuo debe de participar en ellas
desde que es pequefo.

2

El folclorista Arnold van Gennep, en 1909, escribi6 el tratado Los ritos de paso. En este libro
considera que:

La vida individual, cualquiera que sea el tipo de sociedad, consiste en pasar sucesivamente de
una edad a otra y de una ocupacion a otra. Ahi donde tanto las edades como las ocupaciones
estan separadas, este paso va acompafado de actos especiales, que por ejemplo en el caso de
nuestros oficios constituyen el aprendizaje, y entre los semicivilizados consisten en ceremonias,
porque ningun acto es entre ellos absolutamente independiente de lo sagrado.?

En relacion con las etapas por las que un individuo pasa en el curso de su vida, continda
diciendo:

Es el hecho mismo de vivir el que necesita los pasos sucesivos de una sociedad especial a otra 'y
de una situacién social a otra: de modo que la vida individual consiste en una sucesion de etapas

cuyos finales y comienzos forman conjuntos del mismo orden: nacimiento, pubertad social, ma-
trimonio, paternidad, progresion de clase, especializacién ocupacional, muerte. Y a cada uno de
estos conjuntos se vinculan ceremonias cuya finalidad es idéntica: hacer que el individuo pase de
una situacién determinada a otra situacién igualmente determinada [...].

Arnold van Gennep, 2008: 15.



Los huicholes o wixaritdri: entre la tradicion y la modernidad. Antologia de textos 1969 - 2017

De ahi la semejanza general de las ceremonias del nacimiento, de la infancia, de la pubertad
social, de los esponsales, del matrimonio, del embarazo, de la paternidad [...] y de los funerales.®

El antropdlogo mexicano Rodrigo Diaz hace una sintesis de los conceptos de Van Gennep
de la siguiente manera:

Dado que lo profano y lo sagrado son incompatibles, transitar de un espacio a otro exige la reali-
zacion de ceremonias de transicion o de paso. La vida individual consiste en pasar sucesivamente
de una edad a otra, de un estatus a otro, de una ocupacion a otra; ahi donde las diferencias de
edades, de estatus y de ocupaciones estan bien separadas, la transicion ha de estar acompanada
de ceremonias especiales.*

Las fiestas antes descritas tienen un caracter agricola antes de la cosecha y se refieren a
una época determinada del afo: la terminacion de la temporada de lluvias y el paso a la sequia.
Respecto a ello, Rodrigo Diaz, siguiendo a Van Gennep, comenta lo siguiente:

De la misma manera al universo se le ha dividido en etapas y momentos de transicion, de transi-
ciones césmicas: de un mes a otro, de un afo a otro, de una estacion a otra [...]. A todas estas
ceremonias, que tienen por objeto acompanar el paso de una situacién a otra, de un espacio a
otro, de un tiempo a otro, Van Gennep las denomino ritos de paso.®

En otras palabras, este ensayo consigna ritos de
paso del ser humano: después de los cinco afios, los ni-
fos pasan de ser tewainurixi (pajaritos) a werikate (agui-
las que vuelan por si solas). Y ritos de paso de una es-
tacion a otra; de la de lluvias a la de secas, que conlleva
también cambio de actividades. Es pertinente sefalar
que en la cultura huichol s6lo existen dos temporadas al
ano: la himeda o lluviosa y la seca. La primera se asocia
con la agricultura y la segunda con la recoleccion del pe-
yote. De manera genérica, podria decirse que durante el
“tiempo de lluvias” se realizan las ceremonias agricolas
y en el de “secas”, los rituales de caza-recoleccion. Esto
no es totalmente asi, sino que las festividades agricolas
se ven reforzadas por rituales ligados a la caza del ve-
nado y a la recoleccion del peyote. Lo mismo ocurre con
las ceremonias del ciclo del peyote, en las cuales se dan
asociaciones rituales propias de la agricultura.

Este rito de paso es obligatorio para los nifios de uno a cinco afios de edad.
El Salate, San Andrés Cohamiata, Jalisco, 1971. Foto: Marina Anguiano.

Ibid: 15-16.

Rodrigo Diaz. Archipiélago de rituales: teorias antropoldgicas del ritual. México, Barcelona, UAM-Iztapalapa-Anthropos,
1998, p. 182 (las cursivas son mias).

Idem. Para los huicholes el venado es el animal mitico por excelencia, el antepasado comun. El investigador noruego
Carl Lumholtz se referia a la importancia ritual de este animal de la siguiente manera: “[...] y los venados mismos son de
tan capital importancia en la vida religiosa de la tribu que, si por algin motivo se llegasen a extinguir, la religion de los
huicholes tendria que modificarse”. (Carl Lumholtz. El México desconocido, vol. Il. México, INI, 1981: 45).

4
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Alos nifios que todavia no cumplen un afo, en el Yuimakwaxa se les impone el nombre hui-
chol o wixarika. Respecto a los ritos de recepcion o denominacion del nombre, Van Gennep opina:

Mediante la recepcion del nombre, el nifio: 1°, es individualizado; 2° es agregado a la sociedad,
bien a la sociedad general (en cuyo caso la fiesta es publica, todo el pueblo participa en ella) [...]
bien a una sociedad restringida (familia que incluye las dos lineas ascendientes, o familia paterna
Unicamente, o familia materna L’micamen'(e).6

Los nifios o tewainurixi tienen que estar expuestos al sol durante todo el tiempo que dura
el rito de paso; incluso a la ceremonia se le llama popularmente el tiempo en que los nifios “se
asolean”, a la vez que tocan sus sonajas y viajan de manera imaginaria a la tierra del peyote o
Wirikata. El creador del concepto “ritos de paso”, Van Gennep, comenta:

[...] conviene recordar que cabria interpretar como ritos de paso ciertos ritos de exposicion al
sol, a la tierra [...], se concibe la vida social y la vida cosmica en intima vinculacién, es normal
que existan ritos de agregacion del recién nacido al mundo césmico o, lo que es lo mismo, a sus
principales elementos. De ahi los ritos de presentacion a la luna, al sol, de contacto con la tierra.”

Al principio de esta exposicion dije que a los nifios se les compara con los tiernos frutos.
Van Gennep considera que “[...] es sin duda una idea grandiosa la de vincular las etapas de la
vida humana a las de la vida animal y vegetal, relacionandolas luego, [...], con los grandes ritmos
del Universo”.®

Los ritos estan intimamente ligados a los mitos. El investigador polaco Bronislaw Malinowski
afirma que el mito justifica al ritual y responde de su eficacia. Para este autor: “El mito no es Unica-
mente una narracion que se cuenta, sino una realidad que se vive [...] es una realidad viva que se
cree acontecié una vez en los tiempos mas remotos y que desde entonces ha venido influyendo
en el mundo y los destinos humanos”.®

Este mismo antrop6logo considera que: “el mito entra en escena cuando el ritual, la ce-
remonia 0 una regla social 0 moral, demandan justificante, garantia de antigiiedad, realidad y
santidad”.’®

Por su parte, el investigador Mircea Eliade juzga que es muy reciente la comprension del
valor del mito, tal como ha sido elaborado por las sociedades “arcaicas”:

[...] es decir, por los grupos humanos en los que el mito es el fundamento mismo de la vida social
y de la cultura. No obstante hay un hecho que resulta sorprendente desde el principio: en tales
sociedades se considera que el mito expresa la verdad absoluta, porque explica una historia sa-
grada, es decir, una revelacion trashumana que tuvo en el alba de los tiempos, en el tiempo sagra-
do de los principios (in illo tempore) siendo real y sagrado, el mito se convierte en ejemplary por
ende repetible, pues sirve de modelo, y a la vez de justificacion, de todos los actos humanos. En
otros términos, un mito es una historia verdadera sucedida al principio de los tiempos y que sirve
como modelo de los comportamientos humanos. Al imitar los actos ejemplares de un dios o héroe

Arnold van Gennep, op. cit.: 95.

Ibid.: 97.

Ibid.: 267.

Bronislaw Malinowski. “El mito en la psicologia primitiva”, en Magia, ciencia y religién. México, Origen-Planeta, 1985: 113.
0 Ibid.: 121.
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mitico, o simplemente al explicar sus aventuras, el hombre de las sociedades arcaicas se separa
del tiempo profano y retorna al Gran Tiempo, al tiempo sagrado.

Asi como la “caceria del peyote” (recoleccion) deriva de un prototipo mitolégico, lo mismo
sucede con su alegoria, el vuelo méagico de los nifios hasta Wirikuta, la tierra magica del hikuri o
peyote.

Robert M. Zingg public6é en 1938 una version de la ceremonia del mito de origen del tambor
y la calabaza, la cual sirve para dar al ritual su necesaria dimension ancestral.

Tal como lo afirma Zingg, la ceremonia primitiva de los primeros frutos o del tambor tenia,
como uno de sus propdsitos primordiales la curacion de los nifios enfermos.

No vamos a relatar el mito en el que se fundan las ceremonias hoy tratadas, ya que es largo
y no es el proposito de este trabajo.

Al finalizar las “Fiestas del Tambor y del Elote”, seglin la version del mito presentada por
Zingg, ya se podian comer los frutos de las milpas, pues “en esta ceremonia se le habian quitado
al maiz tierno las flechas malas. De la misma manera es tratada la calabaza”.?

El significado es algo mas complejo. “Las malas flechas” se refieren al concepto de que la
mayoria de las enfermedades tienen un origen magico y de que los sintomas fisicos de las afec-
ciones son producidos por proyectiles mégicos, “flechas de enfermedad” disparadas al cuerpo de
la victima por un brujo, quiza, o por un ser sobrenatural disgustado por la violaciéon de un tabd o
porque no se cumplié con una promesa o un deber ritual. Los elotes (mazorcas tiernas de maiz)
y las calabazas que desempefian un papel en la ceremonia de los nifios, son algo mas que los
primeros frutos de la milpa: son en si mismos, los propios nifios participantes, los cuales han
asumido otra forma. En el contexto de la ceremonia mitoldgica, la extraccion de las flechas de
la enfermedad del maiz y la calabaza significaba, no s6lo que ya se los podia comer sin peligro,
sino ademas que se habia quitado la enfermedad a los nifios en cuyo honor se celebraba dicho
rito de paso.

Para la cultura huichol, la curacién, o lo que podriamos llamar “medicina preventiva”, es un
aspecto importante de estos rituales. Por lo tanto, este mito, tal como ocurre con el del origen del
peyote y otros mas, es un recordatorio de que la salud y el bienestar dependen de la correcta
observacion de las costumbres antiguas.

" Mircea Eliade. Mitos, suefos y misterios. Barcelona, Kair6s, 2005: 21-22.

2 Robert M. Zingg, 1938: 546-548.
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a de Haramdra, después de haber encendido el fuego sagrado.

*.‘. San Blas, Nayarit, 2018. Foto: Uriel del Rio Prianti.




La ruptura de la tradicion: de aprendiz de mara "‘akdme

o chaman a testigo de Jehova'

A veces a mi me dicen: —;Por qué

te dejaste?, ta te volteaste de tu cultura, de tus

costumbres. Tt ya no eres huichol—. Pero yo si

lo soy, pero no significa tener “el costumbre” Asi

lo define el huichol, el que lleva sus costumbres

es el legitimo huichol. Pero yo si me considero

huichol. Puedes ser huichol, puedes ser cora,

pero si aprendes otra costumbre, puedes tenerla,

puedes hablar su lenguaje, puede[s] vivir en donde

Semblanza biografica

Este trabajo trata sobre la vida y la conversion religiosa de un artista
huichol o wixarika? nacido el 20 de julio de 1956 en Saucitos, per-
teneciente a la comunidad de San Juan Peyotan, municipio de El
Nayar, Nayarit, el cual ha cambiado su residencia, desde muy joven,
a varias localidades del territorio huichol y, posteriormente, al medio
urbano: la ciudad de Tepic y la Ciudad de México.

Cuando tenia diez afios vivia con su padre, sus abuelos y tios
paternos en Saucito, cerca de San Juan Peyotan. A este lugar lo re-
cuerda con nostalgia, ya que dice:

Articulo publicado en Mayan Cervantes (Coord), 17 temas de la antropologia mexica-
na, libro digital. Editado en México, Academia Mexicana de Ciencias Antropolégicas
A.C:, s/f

Los huicholes o wixaritari (singular: wixarika) son un grupo étnico o pueblo indigena
que habita en el Occidente de México, en los estados de Nayarit, Jalisco, Zacatecas
y Durango. Segun el Censo de 2010, los huicholes ascendian a 46,601 en los an-
teriores estados, mas 1,024 habitantes, distribuidos en las demas entidades de la
Republica, haciendo un total de 47,625. http://cuentame.inegi.org.mx/monografias/
informacion
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[naciste]. Uno puede respetar.

Huichol converso, 2010

Eliseo Castro Villa, huichol converso a testigo de Jehovd, 2010.
Foto: Marina Anguiano.
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Ahi vivia yo bien con ellos y ahi comia. Sembrabamos. Viviamos muy a gusto. No necesitdbamos
nada porque producia bien la cosecha. Sembrabamos maiz, frijol, calabaza. Ahi no habia escasez
de alimentos porque viviamos bajo el pefiasco, arriba se forman las nubes y llueve, ahi cae agua,
siempre cae y, mas abajo en San Juan Peyotan no llueve, pero alli levantdbamos la cosecha bien
y en San Juan Peyotan perdian, alli estaba muy seco. Y los mestizos [que] vivian alli subian a
comprar maiz, viveres para comer.

Y mi mama vivia en Santa Barbara, un lugar de Santa Barbara. Ahorita es Nayarit, antes era
Jalisco. Mi abuelo se llamaba Juan, le decian “Chaparro”, “Juan Chaparro”. Y me llevaban, ibamos
alla a visitarlos. Tenia ganado, me acuerdo, tenia mucho ganado. Era el Unico que tenia mas ga-
nado mi abuelo, me acuerdo que los compradores de ganado venian de Mezquitic® a comprar. Le
compraban mucho ganado.

Pero después se separaron ellos [mis padres] ya estuvimos nosotros ahi solos, se separa-
ron pues y mi papa se caso con otra mujer, una de San José.

Su padre se fue a vivir a la rancheria de San José, perteneciente a la comunidad de San

Andrés Cohamiata, Jalisco. Se quedd habitando ahi mucho tiempo y después se traslado6 a la
rancheria de Las Guayabas. Su padre fungié como gobernador tradicional de la comunidad, a la
par que fue mara’akame,* es decir, sacerdote, curandero y cantador. Su abuelo paterno, junto

3
4
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fio abuelo
dal entrevistado

El huichol converso

Genealogia de Eliseo Castro Villa, en la cual se puede observar que es hijo y nieto de maraakdte, 2012.
Fotos: Marina Anguiano. Composicién: Claudia Herndndez

Localidad mestiza de Jalisco.

Mara’akame es el singular y mara’akate, el plural. Significa, sabios, segun los informantes de Guadalupe Ocotan, una de
las comunidades serranas. De acuerdo a Carl Lumholtz, 1981 [1904]: 21, uno de los primeros antrop6logos que realizaron
investigacion entre los huicholes, el gentilicio wixarika, como se designan a si mismos los huicholes, significa “doctores”,
“curanderos”.
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con dos tios abuelos, fueron de los mas prestigiados mara akate de toda la comunidad de San
Andrés Cohamiata durante las décadas de los cincuenta hasta los ochenta del siglo pasado.

Acudib a la escuela-albergue de San Andrés Cohamiata durante un afio y posteriormente
se traslado a la escuela primaria de la mision franciscana de Santa Clara, durante tres afos. A
pesar de haber asistido cuatro afios en total a ambas escuelas, sélo termind el segundo afo de
primaria. Su estancia en la mision produjo en él un sincretismo religioso, lo cual como veremos
mas adelante, facilité su conversion definitiva a testigo de Jehova. En la edad adulta perfecciond
su lectura y escritura.

Comenzo6 a elaborar artesanias desde muy joven: joyeria de chaquira y cuadros de estam-
bres de colores, elaborados a base de una tabla de triplay, a la que se le afiade cera de Campe-
che. Este nuevo oficio lo fue aprendiendo al observar lo que hacia su propia familia. A continua-
cién, nos habla de las ofrendas originales, de las cuales se derivaron las artesanias comerciales:

La cultura huichol hacia tablas chiquitas, no eran para comerciar y ponian venados y soles. Esas
se llevaban a los lugares del nacimiento del sol, dibujado un sol, un venado cuando la persona
busca tener éxito para matar venados y ese tenia que hacer un cuadro chiquito. Ellos lo labraban
de una madera especial que no esta muy dura. Eran para llevar a los lugares sagrados: Wirikita®
y otros lugares sagrados que visitan los huicholes, para llevar de manda; y ojos de dios chiquitos.

Los habitantes de la comunidad de San Andrés Cohamiata empezaron a realizar artesanias
para la venta,® seguin nuestro entrevistado, debido al siguiente hecho:

Nos visitd6 un hombre que estaba encargado de FONART, el hombre se llamaba Tonatiuh. Fue a
San Andrés y nos decia que algunas personas ya habian hecho cuadros. Yo creo que esos de
Santa Catarina habian hecho cuadros grandes de 30 x 30 cms., 60 x 60 cms. Le llamaban mucho
la atencién, porque los huicholes les ponian sol. Tonatiuh significa sol y nos empez6 a pedir mu-
chos soles de 60 x 60 cms. Segun él iba a tener [una] exhibicién cerca de México y asi empezamos
a hacer cuadros para comerciar, pero nos decia: —Tienen que poner lo que ustedes hacen, pues
que mas, un venado. —Y como mi papa sabia mucho, [plasmaba una trampa para venados, a
la deidad] Nakawé.” Cuando entr el teniente coronel® dijo: —Haganme unos cuadros—. Me
acuerdo que hice un cuadro, le hice puros dibujos de pintura de como se pintan los peyoteros y
puse dos mujeres pintadas asi.

5 Wirikita es la tierra del sagrado peyote, situada en Real de Catorce, San Luis Potosi, muy lejos del territorio huichol. Antes

de la introduccién de las pistas aéreas y de la construccién de las carreteras, los wixaritari peregrinaban a la tierra del pe-
yote, durante cuarenta dias. Ahora utilizan todo tipo de transporte que tienen a su alcance. Incluso, diversas instituciones
gubernamentales los financian para la peregrinacion.

A finales de los afios cincuenta por sugerencia de museografos, antropélogos, diletantes artisticos y sacerdotes, los
wixaritari comenzaron a crear un arte nuevo, el cual ya no era ritual ni utilitario, pero basado en los objetos sagrados
antes mencionados y en su mundo simbolico. Utilizaron técnicas parecidas a las empleadas para elaborar el nierika y la
jicara votiva, s6lo que ahora la forma cambi6, lo mismo que el tamafio. Sobre tablas de triplay cuadradas o rectangulares,
afiadieron cera de Campeche, como base, a la que adhirieron estambres de colores brillantes. La temética fue la repre-
sentacion de su cosmovision y su ceremonial. El estilo fue esquematico, con un fondo colorido, dejando grandes espacios
sin motivos. Uno de los iniciadores de este arte moderno fue el mara’akame Ramén Medina, originario de la comunidad
de San Sebastian Teponahuaxtlan o Wautia, Jalisco y radicado, al final de su vida, en Nayarit. Estos cuadros fueron
observados por otros miembros de la etnia huichol y comenzaron a proliferar. Se empezaron a vender muy bien tanto en
el pais como en el extranjero. A medida que transcurrieron los afios, con el fin de “alcanzar visiones”, los artistas, algu-
nos chamanes y otros, sélo miembros de la cultura huichol, empezaron a representar teméaticas mas elaboradas: mitos,
creencias y rituales complicados, es decir, los cuadros se convirtieron en una narrativa visual. El estilo se transformé en
un arte de gran barroquismo. Ahora, al contrario, no se deja ni un solo espacio vacio. Furst, Peter T. y Salomén Nahmad,
1972; Maclean, Hope, 2005.

Literalmente, “carne vieja”. Es el nombre de la diosa Takutsi Nakawé, la bisabuela, la diosa méas vieja de la tierra y la
fertilidad.

Su nombre era Oswaldo Ramos. Comenz6 a trabajar como militar en la zona huichol, como teniente y lleg6 a tener el nivel
de teniente coronel. Estuvo muchos afos entre los huicholes, los cuales lo apreciaban grandemente.
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Cuando le preguntamos si en esa época (finales de los afos 60 y principios de los 70) se

podia vivir de la artesania, contesto lo siguiente:

Si se podia, era extra, trabajo que vendia uno. Nosotros no haciamos ese trabajo cuando estaba-
mos en nuestra casa, cuando saliamos del pueblo, cuando ibamos a la ciudad haciamos nosotros
cuadros. En la Ciudad de México empezamos a ir mucho cuando FONART empez6 a comprar
artesanias: cosas bordadas, como fajas. Cada vez que iba a México duraba por temporadas,
cuando no estadbamos sembrando como abril 0 mayo o antes, noviembre, diciembre, enero. Ya
regresabamos y teniamos que sembrar, teniamos que cuidar la milpa.

Cerca de los 15 afios se unidé en matrimonio con una nifia huichola de entre 10y 12 afos. La

union duré poco tiempo y tuvieron un hijo, el cual murié cuando tenia un afio de edad.

9

Cuando ya tuvo pareja, desempefié un cargo religioso, ligado con el templo indigena:

Resulta que como yo casi no participaba mucho con mi padre [que era mara’akame], pero cuando
me casé, me junté con una mujer, con Clarita y yo queria llevar “el costumbre” como el wixarika lo
hace, como el huichol lo hace, pero yo queria aprender a cazar venado, pero para cazar venado
es muy dificil y tiene que profundizar, entregarse mas a llevar a cabo “el costumbre”. Yo no lo hice,
no pude — ¢,Por qué no pude? —. —Porque necesitaba yo ayuda de mi padre —. Una vez fuimos
a la caceria, asi estuve cinco afios, apoyando, tomé cargo [de jicarero® de la madre del maiz] en
las Guayabas y cinco afios estuve saliendo, participaba en la caceria de venado. En esos tiempos
nomas maté dos, en los cinco afios que estuve ahi, pero en varias ocasiones se me iban los vena-
dos. Una vez se me fueron, pero el huichol lo que hace es hacer una jicara dibujada con venados,
adentro de la jicara. Esas hay que tenerlas en la casa, hay que conservar eso. Cuando matas el
venado, hay que rociarlo con sangre ese plato [jicara], hay que tener siempre eso para tener éxito
para poder cazar venado. Entonces yo no lo hice, y nunca me dijo mi papa que yo hiciera eso, yo
necesitaba eso. Nos fuimos ahi, al campo a cazar venados; una ocasion encontré venados. Yo era
bueno para tirar, pero un dia en la mafana me salieron como tres venados, pero grandes, traia un
rifle automatico y dije: —No, pues ahorita los voy a tumbar a todos—. No pues no les hice nada, a
ninguno le tiré. Al dia siguiente igual, los encontré cerquita, ahi se par6 el venado y le tiré y se me
fue. Entonces ya me regresé en la tarde y entonces yo le platiqué a mi papa y le platiqué a otro
hombre también: —Fijate que no pude hacer nada— Y me dijo: —Sabes qué, te faltd una cosa—
Me dijo ese huichol. — ¢ Traes jicara?— Le contesté: —No traigo— EI me pregunté: — ¢ Hiciste una
flecha cuando salieron de tu pueblo? ¢ Hicieron la oracién cuando salieron? ;Tu tienes flecha, tu
tienes jicara—. Le respondi: —No tengo yo nada—. Me explic6 —Si tl estas casado, tienes que
preparar una jicara, la mujer hace el dibujo del venado, pone la chaquira y eso lo debias traer
aqui, cuando matas al venado y tienes que rociar [la jicara], ahi va a salir, te van a salir bien las
cosas: eso es lo que te falté. Y si lo haces, te va a salir bien.— Yo titubeaba: —; Sera asi o no sera
asi?— Yo noméas acompafaba, pero mi papa no me decia nada, no me ayudaba, no me platicaba.

En huichol, xukuri’ikame (singular) xukuri’ikame (plural) que significa “persona jicara”. “Los xukuri’ikate o jicareros son
hombres y mujeres que tienen por tarea el cuidado de una jicara (xukdri) y una flecha (’irf), las cuales corresponden a
una deidad determinada dentro del amplio pante6n huichol. Los que ocupan este cargo deben peregrinar anualmente
al desierto de Wirikata para buscar el peyote (Lophophora williamsi), el venado y traer el agua sagrada de los manan-
tiales de este lugar”. Faba Zuleta, Paulina. “Los rostros de nuestros antepasados. Las pinturas faciales de los Jicareros
(Xukuri‘ikate) huicholes de Tateikita’, en Anales del Instituto de Investigaciones Estéticas. México, Universidad Nacional
Auténoma de México-Instituto de Investigaciones Estéticas, nim. 82, 2003: 75.
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De los cinco lugares sagrados de los wixaritari, Wi-
rikuta es el mas importante y esta localizado en el munici-
pio de Real de Catorce, San Luis Potosi. Ahi se encuen-
tra el Cerro Quemado Re ‘unaxt, donde naci6 el Dios Sol,
el cual es designado con diferentes términos en huichol:
Tawexika, Tawexikta, Tayau o Tayaupa, Tawewiékame.
Es también el lugar donde se da el sagrado peyote o
hikuri. A Wirikata peregrinan una vez al afio los jicareros
y los aprendices de mara’‘akame, deben de ir, por lo me-
nos, en cinco ocasiones.

Respecto a su participacion en la peregrinacion a
Wirikuta, la cual realiz6 tres veces, menciono lo siguiente:

Asi nos fuimos a Real de Catorce y en el transcur-
so del camino me enfermé y cuando ibamos alla a
Wirikata, hacen ceremonia, hacen la oracion, hacen
muchas cosas y se rocian con agua la cabeza y mi
papa no se preocupaba, se preocupaba nomas de
otras personas, atendiendo nomas a otras personas,
a mi no. Y regresando me dijeron: —Es que te falté
una cosa, no fue completo, fueron cada quien por su
lado, cada quien su pensamiento—. Yo le dije a mi
papa: —¢Por qué estoy enfermo? Me dicen que no
hicimos bien las cosas. ¢ Por qué ti no me dijiste? Tu
me hubieras dicho qué es lo que tenia que hacer, yo
soy ignorante, no sé nada, tu sabes, tu eres dirigente v
de tu grupo, de tu gente y por qué a mi no—. Y asi ya Peregrinacion a Wirikita, 2012. Foto: Claudia Hernéndez.
vi muchas cosas de él.

Patricia Vargas afirma que los wixaritari piensan que las causas de las enfermedades se
deben a:

[...] todo abandono o desviacion de las costumbres heredadas, denominadas por ellos ‘el costum-
bre’, es considerado como la causa universal de cuanta catastrofe puede sobrevenir: enfermedad,
mal tiempo, fracaso en la caceria del venado, etc.'®

La misma autora afirma que en sus investigaciones, uno de sus informantes le refirié que
para no despertar el enojo de sus dioses y que la gente esté saludable, se llevan ofrendas a las
deidades mas importantes como el dios del sol, aire, agua y tierra “para que no lancen sus flechas
y nos enfermen”.!!

Alrededor de 1972, el cineasta Kalman Mdiller lo invit6 a traducir del wixarika al espafiol un
documental muy completo sobre la cultura huichol que habia filmado en San Andrés Cohamiata.
Para ello se trasladaron al Smithsonian Institute de Washington, en donde permanecieron un mes.

10" patricia, Vargas Becerra, 1999: 213.

1 0 .
Ibidem: 214. EEEEEEN
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Regresé a San Andrés y, tiempo después, se fue a vivir a la
Ciudad de México. Ya para ese entonces se habia separado de su
primera mujer. Su decision de trasladarse a la ciudad, se debi6 a lo
siguiente:

Me invit6 un sefior que se llama Jaime Capilla, él era piloto. Una vez vino a
San Andrés y yo era secretario,'? porque fui secretario del gobernador dos
veces. Le dije: —Me voy a ir a México a trabajar, pero quiero estudiar, hace
falta aqui mecanico, porque se descompone el tractor algo asi—. Le dije a
las autoridades: —Me voy a ir un tiempo a México— Si me dieron una carta
que se ocupaba. Les dije: —Si, me voy un tiempo, pero regreso—. Llegando
luego, me meti en la Ford, me meti6 ese sefior Capilla, tenia un amigo que
trabajaba alla en la Fordy él me contratd, me meti6 en la Ford [a trabajar como
ensamblador de coches]. También me meti a la escuela, una escuela de me-
canica automotriz, estuve como seis meses, pero no pude, porque trabajaba
y estudiaba, mejor dejé de estudiar y me dediqué a trabajar. Duré diez afios
trabajando en la Ford.

En la Ciudad de México conoci6é a su segunda mujer, la cual
es originaria de la Huasteca Potosina y hablante de nahuatl. Vivieron
varios anos en amasiato. Durante los inicios de su union tuvieron
problemas en la relacion, situacion que propicié que nuestro perso-
naje se involucrara con los testigos de Jehova. Ya tenian su primer
hijo, cuando se casaron por lo civil en 1985. El entrevistado tenia 29
anos. Los cinco hijos restantes también nacieron en la capital del
pais. Al preguntarsele si sus hijos aprendieron el huichol o el nahuatl,
contest6 negativamente, ya que sélo son hablantes de espafiol. En
la generacién de sus hijos se perdieron las lenguas huichol y nahuatl.

Eliseo pintdndose con “tixa o raiz sagrada amarilla.

Debido a la mala situacién econémica del pais, incluso las in-
dustrias automotrices méas importantes tuvieron bajas en la produccion. Respecto a ello puntuali-
z6 cdmo repercutié en su vida laboral:

Cayo6 la Ford, despidi6 a todos los trabajadores, me indemnizaron, me sali, ya para ese tiempo ya
estaban trabajando aqui [la presa hidroeléctrica de Aguamilpa en Nayarit]. Un dia fui a ver a Gui-
llermo Espinosa que era director del INI, ya le dije: —Ya no tengo trabajo—. Me dijo: —¢Te quieres
ir a Nayarit?, alla [te] necesitamos. Necesitamos uno que hable huichol. Es que t4 hablas, ;no?
Vete para alla—. Me recomend6. Yo me vine aqui [a Tepic], porque aqui esta mi raza y cuando
estaba vivo mi papé, aqui estaba mas cerca.

Se traslado a Tepic, donde lo contrataron como personal de la Comisién Federal de Electri-
cidad, viajando las mas de las veces en helicoptero, ya que los caminos eran escasos en la region
donde se construyo la presa:

2 gecretario del gobernador tradicional, uno de los cargos de la jerarquia de la organizacién politica de cada comunidad
huichol. Cf. Anguiano, Marina. “El cambio de varas entre los huicholes de San Andrés Cohamiata, Jalisco”, en Anales de

emmEEEE Antropologia, vol. XI. México, UNAM-IIH, 1974: 169-187.
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Yo llevaba veterinarios, médicos. [Yo les explicaba] el trabajo que se asignaron a varias dependen-
cias para ayudar a esas comunidades. Yo iba, estaba comisionado para hablar en lengua huichol,
platicar qué es lo que podia ayudar la Comision Federal de Electricidad. Yo trabajé para la C.F.E
durante tres afos [en el reacomodo de las localidades cuando se construy6 la presa de Aguamil-
pa]. No, pues servi mucho porque tenia uno que platicar, por qué era la ayuda, se les indemnizo,
se les dio dinero o se les iban a comprar algunos animales o se les iban a hacer casas. ;Qué
necesitaban?: escuelas, se les iba acomodar en otros lugares.

Debido a problemas en la cotizacion en el Seguro Social, ha tenido que volver a trabajar en
la iniciativa privada:

Hace un afo me meti a trabajar en una merceria-papeleria del centro histérico de Tepic. Yo pre-
gunté por mi dinero del Seguro, porque yo tenia Seguro cuando trabajé en la Ford. Yo queria re-
cuperar ese dinero, cuando le dije eso, me dijo: —¢ Te registraste?—. Le contesté: —No, no me
registré, no tengo—. —Te debias registrar, debes tener comprobante, te vamos a dar tu dinero.
Aqui esta tu dinero lo que acumulaste en trece afios que trabajaste, aqui aparece dénde trabajas-
te, trabajaste en la Ford, en la C.F.E. Aqui esta tu dinero, pero no se lo puedo dar a nadie, porque
no estas registrado. Vas a trabajar un afio, para que pase este acumulado anterior al nuevo segu-
ro—. Por eso yo consegui trabajo, pero [de] medio tiempo, yo trabajo seis horas nada mas. No
gano mucho, ahi me dan por hora $11.00, $60.00 al dia. Estoy en paqueteria. Ademéas me convie-
ne porque el duefo es testigo de Jehova, y si me deja ir a las reuniones, cualquier asamblea,
cualquier dia que nosotros llevamos, si me da permiso. Yo por eso me dedico a la artesania [para
completar los ingresos].

A pesar de haber dejado de creer en la cosmovision huichol, sigue plasmandola en los
cuadros de lana de gran belleza y contenido. Estos son los titulos de algunas de sus “tablas” mas
recientes: “Vision de los chamanes en los suefios’,
“Templo mayor (kaliwéy)”, “La vida huichol”, “El peyo-
tero”, “El aguila auxiliadora (Werika-Wimari)”, “Cace-
ria del venado”, “El fuego”, “Aguila de dos cabezas”.
El cuadro titulado “Vision de los chamanes” obtuvo
en 2009, el segundo lugar del Programa Anual de
Convocatorias del Museo Casa de los Cinco Pueblos
y la Direccion General de Culturas Populares e Indi-
genas, instituciones del Estado de Nayarit. Algunas
de estas “tablas” las ha vendido a un norteamerica-
no, quien las reproduce en camisetas de algodén y
las distribuye en los estados de Nayarit y Jalisco,
quedandose con la mayor parte de las ganancias.
También elabora figuras de madera, decoradas de
chaquira. Actualmente ha surgido el verbo “encha-
quirar”, ya que las esculturas en madera las compran
ya elaboradas, y los huicholes solo las decoran. La
familia de este artista continGa con la tradicion. Dos
de sus hijos realizan cuadros de lana y su esposa,
la joyeria de chaquira, cuya técnica aprendi6 de su
marido.

“La concepcion de una criatura”. Tabla del artista Eliseo Castro Villa.
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Al preguntarle si se contraponia su trabajo de artesania con motivos huicholes con su nuevo
credo religioso, sefiald lo siguiente:

Eso es muy dificil, cuando la persona tiene muy arraigado, [tiene que ver] desde dénde lo esta
haciendo. Porque eso es més prohibido que lo haga uno para comerciar, no debe hacer uno [eso].
Pero lo que yo hago, ya no entra asi, ya no lo hago con esa conciencia. No tiene valor. Muchas
personas me preguntan eso: — ;A poco si se puede?, porque si td estas haciendo eso, tienes que
cumplir, tienes que sacrificar un toro—. Pero eso nomas lo hago sin motivo. Porque otros huicholes
si lo hacen, si cumplen, por estar sacando dinero para eso tienen que matar un toro, tienen que
sacrificar y hasta se tienen que enfermar. Yo, ya para ese prop6sito no, no me voy a enfermar.
Cuando uno deja esas cosas, definitivamente se cortan. Su dios [del wixarika) es el maiz, si quiere
algo, ese lo va a enfermar. Para saber, tiene que buscar al chaméan para que sepa por qué esta
enfermando. Esas cosas conmigo ya no hay. Yo dibujo eso, porque la gente conoce ya, por ejem-
plo, el venado, la milpa, el sol.

Para muchos de los artistas huicholes y mara ‘akate (chamanes), la comercializacion de sus
creaciones artisticas debe estar regulada por la aprobacion de las deidades, a las cuales hay que
seguir propiciando con ofrendas y sacrificios.

A continuacion incluimos el testimonio de dos mara akate que a su vez, son grandes artis-
tas, creadores de cuadros de estambres multicolores. José Benitez, Premio Nacional de Ciencias
y Artes y creador del mural “La Semilla del Mundo”, que puede observarse en la estacion Juarez
del Sistema de Transporte Eléctrico de la Ciudad de Guadalajara, México. En una entrevista con
el lingtista huichol Gabriel Pacheco Salvador, mencion6 el didlogo y su compromiso con las dei-
dades, quienes le dieron el permiso de elaborar sus obras:

Al momento de llevar las ofrendas sintié escuchar algo: jMira! Tu estas tratando con tus Bisabue-
los, con tus Madres, con Abuelo Fuego, con Nuestro Padre Sol y con todos los que tienen que ver
con tu Madre “Imiakame. Bueno, si es eso lo que anhelas, y si es lo que siempre sofiaste hacer,
empieza a hacer tus cuadros, so6lo que por cinco afos iras de caceria, al mismo tiempo sacrificaras
una res. Al término de este periodo fijaras otro para que ahi hagas una ceremonia final. Hasta no
cumplir con estas encomiendas podras vender tu trabajo. '3

Otro testimonio recabado en campo en el afio 2011, es el del mara’akame y artista Eligio
Carrillo, reconocido internacionalmente:

La mujer con la que yo me casé, juega un papel muy importante porque el papa de ella iba a Wi-
rikuta (la tierra sagrada del peyote). Yo sospeché que de alla venia la sabiduria. Fui con ellos seis
afos. En el sexto afo tuve la vision de “poder ver”. Refiné mis técnicas y combinacién de colores.
Estas figuras me aparecian en el sueno. El secreto esta ahi. Empecé a hacer los cuadros. Conti-
nué yendo a Wirikuta a pagar la sabiduria de lo que habia recibido.

A pesar de lo anterior, nuestro personaje continta con la elaboracion de obras de arte liga-
das a la cosmogonia huichol, que aprendi6 de su entorno familiar, pero que en la actualidad ya no
tiene un significado religioso para él.

3 Gabriel Pacheco Salvador y José Luis lturrioz Leza, 2003: 20.
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La conversion religiosa

Al ser hijo y nieto de mara akate, y uno de los primeros hijos de su padre, segun la cultura huichol,
estaria predestinado a continuar con la tradicion familiar, es decir, fungir como chaman y de esta
manera, preservar las tradiciones.™

Diversos son los factores que hacen que un individuo se convierta en mara ‘akame: Puede
ser un don con el que se nace, de manera personal. En muchas ocasiones, es un oficio que se
hereda de padres a hijos. Sin embargo, el entrenamiento es fundamental. Este se lleva a cabo
a través de la ensefianza de otro chaman, asi como a base de la participacion en las numero-
sas ceremonias, al escuchar con esmero los cantos rituales y poniendo atencion en todas las
acciones que realizan los mara’akate consagrados. El maestro le dice al discipulo a qué lugares
sagrados debe acudir. Si no se ha terminado todo el aprendizaje, €l le puede quitar los poderes
que ha adquirido.

El personaje de este estudio explica en sus propias palabras los requisitos que debe cumplir
un chaman huichol durante su entrenamiento:

Cuando se inicia para chaman, para curandero, cantador, tiene que ir primero cinco anos [a Wi-
rikata]. Aparte de eso, [cuando] se hacen las fiestas tiene que buscar venado, tiene [que] matar
venado, ya no hay venados, se los acabaron, sin esos no hay fiestas.

Su vocacién como posible mara‘akame termina en forma definitiva en la ciudad. A este
respecto, nos dice lo siguiente:

Una vez estando en México, consumimos una noche mi amigo y yo un poco de peyote. Yo me
“empeyoté”, yo canté, pero ya “empeyotado”. Alli se me vinieron muchas cosas de cémo iba a ser
yo chaman, como iba a ser yo curandero. Yo vi todo, cdmo se hace, como debe prepararse, yo
canté, pero asi alucinado, yo canté. Pero me dijo, me habl6 alguien, me dice: —Aqui esta todo, eso
es lo que vas a tener, tu dices si lo vas a tomar o no—. Pero entonces yo como ya tenia idea de
que Dios no queria, ya no queria yo ser chaman, mejor lo voy a rechazar, lo rechacé. Ahi se quedé
todo, como que se me fue todo asi ya, como que ahi se termin6 todo. Cuando yo me fui a México,
ya dejé “lel] costumbre”, ya no acompafaba a mi papa porque no me ayudo, me hice a un lado.

Para los wixaritari, 1a revelacion de poseer el nierika o “don de ver”, se da por medio de los
suefos. Se trata de una de la principales cualidades que tienen las personas mara‘akate (chama-
nes), ya que por medio de este don, es que pueden “mirar mas alla de las apariencias y pueden
entender el lenguaje de las divinidades, difuntos y animales, convirtiéndose asi en un intermedia-
rio entre éstos y los seres humanos”.'®

Cuando nos planteamos escribir esta ponencia, con la debida reserva, nos acordamos del caso ocurrido en Francia entre
un padre y un hijo. Nos referimos “al monje y al filosofo”: Jean- Frangois Revel y Matthieu Ricard. El padre, un filésofo
occidental y el hijo, cientifico en el campo de la biologia molecular, convertido en monje budista. Al principio, el padre
mostré “una contrariedad transitoria” ante la conversion de Matthieu. Después, la comprension, produciéndose una con-
versacion profunda entre ambos, cuyo producto es el libro: Jean- Frangois Revel y Matthieu Ricard. El monje y el filésofo.
Argentina-México, Ediciones Urano, 1998: 326. Nuestro personaje nos coment6 que su padre, al saber de su conversion
a testigo de Jehova, no mostr6 intolerancia. Mas tarde, incluso, asisti6 algunas veces a la congregacion Tepic-huichol,
cuando acudia a esa ciudad, sobre todo al final de su vida.

5 Islas Salinas, 2010: 169.
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En el caso de nuestro personaje, esta revelacion se dio con ayuda de la ingesta de la planta
sagrada hikuri '®, utilizada en los rituales y curaciones wixaritari para establecer comunicacion
con el “mundo otro”.'” En la revelacion que tuvo el huichol, se le mostré el poder y el don que los
dioses le habian asignado. Sin embargo, lo rechaz6 para siempre y como veremos mas adelante,
esta situacion lo hizo propicio para adoptar otro credo.

Conoce a los testigos de Jehova en los ochentas. Respecto a su conversion narr6 lo si-
guiente:

Yo vivia en la calle que se llama Maria Curie, en el parque residencial Coacalco [Estado de Méxi-
co]. A mi me gustaba mucho la religiéon, lo que pasa es que como estuve un tiempo en la mision
con los franciscanos, ahi aprendi lo que es la religion, la catélica. Pero yo iba a escuchar misa, iba
a La Villa a México, pero no tenia mucho conocimiento. Entonces cuando nos juntamos, tuvimos
problemas mi esposa y yo, nos regandbamos, nos peleabamos porque no estaba a gusto. —Me
hace falta algo ¢y qué tengo que hacer?, yo creo que necesito mas consejos, voy a ver qué
hago—. Me fui a la libreria y compré la Biblia, la catélica, y me ponia a leer la Biblia, encontraba la
vida de JesuUs, por qué lo mataron, se habia muerto para nosotros. No hallaba el nombre de Dios.
Entonces una noche me acosté pensando que teniamos problemas, ya teniamos un hijo.

Al otro dia, domingo, me visitaron los testigos de Jehova, tocaron la puerta. En cuanto
abri la puerta se presentaron y me preguntaron primero: —;Tu sabes el nombre de Dios?—. Si
le dije —Es Jesucristo—. Me contestaron: —Es el hijo de Dios, pero su padre tiene nombre, se
llama Jehova—. Yo no habia escuchado ese nombre, esta en la Biblia. Los testigos de Jehovéa no
usaban la Biblia cuando yo los conoci. Yo le dije: —Quiero que me ensefies, yo quiero saber como
se lleva el matrimonio—, le hablé porque teniamos problemas. Me respondié: —Si, si se puede,
para eso visitamos a las personas, si lo podemos ayudar, si ti quieres saber—. Le dije: —Pues le
Voy a pagar si me dan cursos—.

A partir de ese primer acercamiento en 1980, se adentrd en los estudios biblicos, acudiendo
al “Salon del Reino™'® de los testigos de Jehova mas cercano a su domicilio. El proceso que siguio
en su conversion nos lo explica en sus propias palabras:

Me ensefaron, nunca me cobraron y me explicaron por qué no deben cobrar ellos y me dieron
cursos. Empecé a estudiar y me visitaron los domingos. Un dia martes habia reunién, luego yo fui
a la reunion [en el “Salon del Reino”], entré y se levantaron. Todo mundo queria que me sentara
yo. Les dije: —No, aqui parado—. Me quedé parado y luego me senté. Empecé a ir cada ocho
dias, luego venian a darme estudio por tema, un libro que se llama La verdad que lleva a la vida
eterna, con ese empecé a estudiar. Yo les hacia muchas preguntas, si me [las] resolvian, pero con
textos biblicos. Y segui estudiando, duré afos, como cinco afios estudiando. Mi esposa también.

= peyote es una biznaga pequefia de la familia de las cactaceas, semienterrada. Su nombre cientifico es Lophophora
williamsii. Esta planta ha sido utilizada “desde hace al menos 2000 afos, llegando a ser una parte integral de la cultura
de cada pueblo debido a sus poderes curativos y por su capacidad para inducir visiones. En la actualidad, esta planta es
sagrada para varios pueblos indigenas de México, particularmente para los tarahumaras y para los huicholes quienes le
llaman hikuri o jicul?’. Rojas Aréchiga, 2008: 46.

“En las sociedades de tradicién oral, el mundo estéa dividido en dos espacios ‘este mundo’ y el ‘mundo otro’. Muchas de
estas sociedades califican todo lo que se asocia al mundo otro con una palabra que corresponde a ‘sagrado’, como pro-
puso llamarlo Durkheim (1912) que veia en esta biparticién entre profano y sagrado, la esencia misma de la religion o de
lo [3] ‘sobrenatural™. Michel Perrin, 1995: 2-3.

Los testigos de Jehova no tienen templos. Se retinen en construcciones en forma de auditorios. Al frente se encuentra

un estrado en donde se colocan los micréfonos y los atriles para los oficios y los asistentes se sientan en coémodas sillas,
colocadas frente al estrado. A estas construcciones se les denomina “Salones del Reino”.
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estudid, pero no quiso, hasta la fecha no se ha bautizado, no quiere hacer cambio. Si va a las
reuniones, pero “nomas” a escuchar.

La transformacion religiosa es considerada por diversos autores como un proceso multicau-
sal. Renée de la Torre y Cristina Gutiérrez consideran que:

[...] el cambio religioso no se deriva mecanicamente de los cambios econémicos, sino que es el
resultado de mdltiples factores —entre ellos los culturales, los emocionales, los societales—, con-
sideramos que no se debe abandonar la preocupacion por describir y analizar la manera en que la
modernidad capitalista repercute sobre éste en México.®

Sin embargo, una de las causas fundamentales de la conversion entre los indigenas que se
trasladan a vivir a las ciudades es la migracion rural-urbana, Carlos Garma sefiala:

Los nuevos pobladores traen consigo sistemas de representacion y practicas vinculadas a lo sa-
grado que han sido parte de su tradicion cultural desde sus lugares de origen. Sin embargo, los
migrantes también se encuentran en un ambiente nuevo que exige una profunda adaptacion a las
nuevas circunstancias que enfrentan. El cambio a una nueva religion ofrece importantes posibili-
dades, ya que ésta permite la integracion mediante la pertenencia a un grupo de fuerte cohesion
que aglutina a sus miembros en un contexto potencialmente hostil.

El valor normativo de las tradiciones locales puede debilitarse por el cambio de residencia,
lo cual abre la posibilidad de adoptar nuevos patrones de conducta que sean mas favorables a la
vida en el entorno urbano.?

Segun vimos en la biografia de nuestro personaje, éste atravesaba problemas emocionales,
identitarios y buscaba una reorientaciéon en su historia de vida. En relacion a lo anterior, Carlos
Garma y Carlos Monsivais opinan de manera semejante:

En el fondo de las conversiones, lo que ordena o esencializa la experiencia es la reelaboracion
de recuerdos y sentimientos: las sensaciones de vacio vital, la certidumbre de la miseria moral,
la necesidad de funciones distintas, el sentimiento de culpa que busca concretarse y redimirse, la
ansiedad de paz interior (algo que cada quien determina), la desinformacion cultural y la religiosa,
la experiencia dramatica.?’

Segun nuestro punto de vista, las causas de su conversion a la religion testigos de Jehova
son varias:

Por un lado, siendo el potencial heredero del oficio de mara’akame, ya que como se ha
dicho mas arriba su abuelo y su padre lo eran, él no tuvo suficiente apoyo espiritual de su padre
ni la guia practica, ni la ensefianza de habilidades y requerimientos para llegar a serlo. Por otro,
sufrié una conversion a medias al catolicismo durante su estancia en la misién franciscana, lo cual
hizo mas facil su conversion a otro credo del cristianismo.

9 Renée De la Torre y Cristina Gutiérrez (coords.), 2007: 335.
20 CarlosGarma Navarro, 2004: 35.

21 o . e .
Ibid.: 2004: 36; Carlos Monsivais, 2002: 35. EEEEEE®R
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Se le pregunté si se consideraba catélico antes de convertirse en testigo de Jehova y res-
pondi6 lo siguiente:

Ninguna de las dos. Ni de la catélica ni de los wixarika. S6lo por cumplir, por ayudar nada mas. La
catélica yo me bauticé, hice mi primera comunion, me confesaba. De los wixarika yo participaba,
mi papa era mara akame, lo acompafé varias veces a Wiriktta, como tres veces. Iba a la caceria
de venado. Nomas participaba, pero no asi muy bien. El que lleva a cabo, el que cumple, puede
seguir, puede lograr algo.

Desde muy joven salié de la sierra huichol a diferentes lugares, con el fin de vender su arte
y emplearse como traductor de la lengua wixdrika. Su establecimiento en zonas urbanas diferen-
tes ha sido definitivo. En otras palabras, nuestro personaje es un migrante de la zona rural a la
urbana como lo conceptualiza Garma.

Tuvo problemas sentimentales con su segunda esposa, eso lo hizo muy vulnerable y avido
de encontrar un asidero espiritual.

En las circunstancias anteriores, se acercaron a él los testigos de Jehova, y finalmente
adoptd esta religion de tipo urbano, dejando la religion agricola de origen mesoamericano, la cual
ya no le era util en el contexto de la urbe.

El huichol ya converso

Después de cinco afios de estudio, fue bautizado en 1986. Respecto al bautismo entre los testi-
gos de Jehova, Carlos Martinez, basandose en Fortuny sefala:

[...] el proceso de ser reconocido como integrante pleno del grupo es relativamente largo, ya que
para ser bautizado el candidato requiere “de un promedio entre tres a seis afios de estudios, des-
pués de los cuales se someten a un examen de 100 preguntas, y si responden satisfactoriamente,
entonces se consideran miembros plenos de la comunidad y reciben el bautizo por inmersién. Los
testigos son bautizados en el nombre del Padre y del Hijo y del Espiritu Santo”.

Ala pregunta que se le hizo sobre la diferencia que encuentra entre la religién huichol y los
testigos de Jehova sefial6:

La diferencia es que lo que uno aprende de la Biblia cambia [a] la persona, ya no debe tomar, ya
no debe fumar, ya no debe ser mujeriego, las amistades con quien se juntan y esas costumbres
menos [de los wixaritari], verdad, porque no es como los huicholes lo tienen, no es la forma [de]
adorar a Dios, ese es muy diferente. [Los huicholes] adoran a la naturaleza como el agua, la lluvia.
Hay un creador que crea todas las cosas, ese Dios es Jehova, se debe adorar a él, al creador, no
[lo] creado, la naturaleza.

Los testigos de Jehova [adoran] directamente al creador. El creador que es Jehova. Ado-
ran los testigos de Jehova, a Jehova y su hijo, el cual muri6é por todos nosotros. Si adquirimos
conocimiento del Dios verdadero, significa vida. En 1931 adoptaron el nombre de testigos de
Jehova, antes eran estudiantes de la Biblia. Por eso son testigos porque se estan cumpliendo al
pie de la letra las escrituras de la Biblia. La diferencia es: [que] los huicholes adoran la creacion,
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[la] naturaleza, el sol, la lluvia, el agua, la tierra, el maiz, es lo que hacen. Los lugares sagrados
para ellos: Real de Catorce, San Luis Potosi. Cada afo van para alla, al mar, San Blas; al norte,
Hauxa Manaka; a la Laguna de Chapala; el centro, en un lugar donde segun nacio el sol, Téupa,
donde tienen sus templos llamados kalihuey, tiki en huichol. Esa es la diferencia. A su manera
todas las religiones lo hacen, no a la manera como esta escrito en la Biblia. Pero los testigos de
Jehova hacen [como] esta escrito, como dijo nuestro sefior Jesucristo. Si leemos, ninguna religion
lo hace. Aunque queramos, teniendo los huicholes nuestro “costumbre”, [hacer] como los testigos
de Jehova, no se puede porque la fe no se puede unir, unién de fe[s] no [lo] acepta Dios. Si tengo
mi religion y tengo fe y ahora yo quiero adorar a Jehova, no. Los huicholes usan drogas, no mari-
huana, pero peyote. Su dios es el peyote, son muchos dioses. Algunas religiones tienen muchos
dioses, igual los huicholes. Ahi esté la diferencia.

De acuerdo con el testimonio anterior, su nuevo credo se contrapone sustancialmente con
la cosmovision huichol heredada por generaciones. Los testigos de Jehova consideran que existe
un fuerte antagonismo entre su religion y las religiones de origen mesoamericano, por lo cual sélo
debe prevalecer una religion.

También se le pididé que abundara sobre lo que encontrd en su nueva religibn como testigo
de Jehova:

Pues la vida que ofrece nuestro creador. El wixari-
ka muere, nunca lo vamos a ver. Los testigos de Je-
hova volveran a vivir. Tomamos muy en cuenta que
cuando murié [JesUs] resucité a los tres dias. El es
la reflexion, él va a gobernar, él va a reinar en el cie-
lo, ahorita es rey. Pedimos este reino que venga, su
gobierno. Es lo que he encontrado y muchos conse-
jos: amar a tu préjimo, amar primero a tu creador y a
tu projimo eso es muy importante. Si no amamos a
nuestro préjimo no conocemos a Dios, no lo estamos
amando. Y guardar sus mandamientos. Son muchos.
Uno de ellos es no dafar, no hacer nada. Si uno quie-
re amar, tiene que amar a su préjimo y a si mismo.
Eso es lo que yo encontré y quiero trasmitir.

En cuanto a la relacién con su esposa, a raiz de la

y | o Eliseo Castro predicando en Potrero de La Palmita, Nayarit. 2010.
conversion, comento lo siguiente: Foto: Marina Anguiano.

A veces nos contestabamos, lo que uno puede hacer para que mejoren las cosas, pero no le sale a
uno bien, ya empecé a creer que a la mujer no se debe hacer asi, se debe tratar bien, se debe te-
ner un amor, se debe hablar bien, hay que educar a los hijos bien, hay que hablar bien, asi nos va
diciendo la Biblia, no nomas lo que piense el hombre, sino lo que las escrituras dicen. Ahi aprendi
como respetar a la gente, el vicio que es la bebida es malo, perjudica el cuerpo, el fumar también,
ya fui dejando todo, amistades con quien te juntes si son éstos, te vas a convertir como ellos. Asi
fui aprendiendo ya mas, pero ya no nos peleamos. Ya ahorita yo estoy a gusto, ya te platiqué el
ano pasado, lo mejor es la palabra de Dios, una ofrenda y muchas cosas si se lleva a cabo, pero
si no lo hace pues es lo mismo.
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Respecto a la pregunta que se le hizo si los testigos de Jehova le prohibieron dejar “el cos-
tumbre”, las fiestas tradicionales, al venado y al maiz; dejar el peyote o ya no llevar ofrendas a los
lugares sagrados, respondio:

Conforme vas aprendiendo, en la Biblia te explican, no los testigos de Jehova, como [la] idolatria,
como creencias asi que conocemos, eso no es lo que pide Dios. No hay un lugar aqui para que se
llevan las cosas para Dios. Dios estéa en el cielo, su morada es en el cielo. No hay lugar, una casa
hecha a mano, no mora Dios ahi, aprendes todo eso. Las ofrendas a los lugares sagrados [wixa-
ritari] no tienen caso, no hay solucién. Hay que cuidarse, si no nos engafiamos nosotros mismos,
uno ya sabe lo que es malo, no tiene por qué volver a ello otra vez.

[El peyote, no lo prohiben], pero cada quien su gusto, no lo consumen pero puede ser como
medicina, pero de ciertas personas, si de veras lo necesitan. Yo puedo estar consumiendo peyote
ahorita para trabajar, para aguantar, pero no lo hago. Eso depende de la conciencia de cada quien
también. Yo no puedo, mi conciencia me dice no, porque no debo contaminar mi cuerpo. Esas
cosas no se deben consumir, [es] algo que nos dafa nuestro cuerpo.

En relaciéon a las fiestas tradicionales y la cosmovision huichola dijo lo siguiente:

Ya no voy a esas fiestas, no se llevan [la cosmovisién huichol y mi nuevo credo], no se puede
participar alla y luego acé. Una vez que te liberas, una vez que perteneces a un Dios que te pide
requisitos de lo que tienes que hacer.

Fundamentos y preceptos de los testigos de Jehova

Esta religion fue fundada por Charles Taze Russell en 1870, en Pittsburg, Pensilvania, Estados
Unidos de América. El lider de esta iglesia vaticind que el fin del mundo ocurriria en 1914 y que
so6lo se salvarian 144,000 personas que profesaran el credo recién fundado. AAos mas tarde de
su establecimiento, cre6 la revista The Watch Tower, cuya version en espafiol circula hasta la
actualidad con el nombre de La Atalaya. A través de esta publicacion difundia la idea de que el
mundo estaba en un estado de transicién, el cual finalizaria con la venida final de Jehova y su
triunfo sobre Satanas

Esta nueva iglesia tuvo una gran difusion en el mundo. Carlos Garma explica el mensaje
religioso que la caracteriza y su aceptacion en algunas clases sociales. He aqui sus propias pa-
labras:

El mensaje religioso que se predica, de un milenarismo con fuentes en el Libro del Apocalipsis,
tiene un atractivo especial para sectores sociales oprimidos y explotados, muchos de cuyos in-
tegrantes desean el final de un mundo injusto y cruel. En los Estados Unidos, esta religion se ha
extendido entre blancos pobres y la poblacion negra de estratos bajos. En los paises de Africa y
América Latina, tiene numerosos adeptos. México es uno de los paises con mayor cantidad de
adeptos. Entre los testigos de Jehova, se encuentran migrantes del campo, miembros del sector
informal, como comerciantes ambulantes y albafiiles y obreros.??

22 Garma, op.cit.: 23.



Los huicholes o wixaritdri: entre la tradicion y la modernidad. Antologia de textos 1969 - 2017

Debido a que se trata de una religion milenarista, rechazan varios rasgos del mundo actual
y los consideran imperfectos e incluso, pecaminosos. Es decir, se caracterizan por su ética purita-
na. Sus miembros pueden ser expulsados de la comunidad a causa de practicar la fornicacion, el
adulterio y el homosexualismo. Tienen prohibido también el consumo de alcohol, tabaco y drogas.

En el caso de nuestro entrevistado, su hijo cay6 en la drogadiccion y fue expulsado varios
meses de la congregacion. Cuando regresé a integrarse nuevamente a ella, tenia prohibido sa-
ludar de mano. La visidn que tiene nuestro personaje respecto a los valores morales que debe
seguir un testigo de Jehova es la siguiente:

Hoy la gente es mala, por ejemplo: hace la guerra, la borrachera, golpear a una mujer, a su pro-
jimo, eso no debemos hacer. Algunos roban, no debemos robar, algunos consiguen tres o cuatro
muijeres, eso es adulterio. Esas personas que hacen [eso] no van a vivir aqui en la tierra. Luego
otro: hechiceria, brujeria, fetichismo, idolatria, todo eso. No se debe fumar. Puedes tomar cerveza,
vino, pero no mucho, uno o dos, pero para emborrachar[se], no.

Los testigos de Jehovéa han tenido problemas con los estados nacionales, ya que rechazan
participar en las celebraciones patriéticas, entre las que destacan los honores a la bandera y el
servicio militar. Consideran que estas practicas son obra de “Satanas y no de Jehova, el Unico a
quien se tiene que honrar”.2® Segun Garma, “el Viejo Testamento sefiala la necesidad de man-
tener la pureza de la sangre”, por lo cual, los miembros de este credo no tienen permitido recibir
transfusiones sanguineas.?* Por otro lado, tienen las cualidades de ser honrados y trabajadores.

En la Conmemoracién de la Muerte de Cristo, celebrada en el poblado de Aguamilpa,® Na-
yarit, el Martes Santo de 2010, pudimos observar que, antes de la ceremonia, dos “hermanos”
jovenes taparon con un lienzo blanco la gran bandera mexicana que se encontraba en el interior
de la agencia municipal donde se llevd a cabo la celebracion. Respecto a ello, se le pregunt6 a
nuestro entrevistado por qué taparon la bandera, el cual respondi6:

Para que no distraiga a las personas, no tenemos que pensar cosas [mientras se hace] la ora-
cion. Por eso dice [la Biblia]: —Cierra tu puerta, haz la oracion—. No estés mirando, escuchando
cuando hay cosas que son importantes. Cuando hay cosas asi, no se sienten bien de llevar a
cabo. Es muy importante la ceremonia: La muerte de Jesus. Es el dia mas importante, mas que su
nacimiento. Es el mas importante porque €l murié por nosotros.

Relacionado con lo anterior, se le preguntd, ¢por qué no cantan el himno nacional y por qué
no hacen honores a la bandera? A estas preguntas respondio lo siguiente:

Esa es una parte de adoracion, la gente asi lo toma. Entonces los testigos de Jehova, no se mez-
clan, no deben cantar. —Ademas ;qué dice?—. Habla de guerra, “al grito de guerra”. El simbolo
que tiene la bandera tiene aguila. Dice asi la Biblia: “No debes tener otros dioses contra mi rostro.

23 Renée De la Torre, op.cit.: 73-74; Harold Bloom, 1994: 175-176. El especialista en religiones estadounidenses Harold
Bloom afirma lo siguiente: “el desprecio del intelecto o del conocimiento desde la perspectiva de la Biblia es muy distinto
de odio espiritual, un odio que sobrepasa aun el desprecio de los Testigos por el gobierno, por todas las demas religiones
y por los negocios”

Carlos, Garma Navarro, 1994: 23. Un testigo de Jehovéa procedente de Tijuana, México estuvo presente en la Conmemo-
racion de la Muerte de Cristo celebrada en Nayarit. Su mision era permanecer tres semanas en la congregacion Tepic-Hui-
chol. Respecto a las transfusiones sanguineas nos explico por qué no las aceptan: —porque la sangre es preciosas, no
debe venderse, no debe comerciarse con ella. Tenemos convenios con algunos hospitales para que no nos obliguen a
ponernos sangre. Ademas, hay médicos que son testigos de Jehova—.

25 Ubicada en la rivera de la presa de este mismo nombre.

24
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No debes hacerte una imagen tallada ni una forma parecida a cosa alguna que esté en los cielos
arriba o que esté en la tierra debajo o que esté en las aguas debajo de la tierra. No debes inclinarte
ante ellas ni ser inducido a servirlas porque yo, Jehova, tu Dios, soy un Dios que exige devocion
exclusiva”. Aqui notamos [que] todo lo que trae la bandera: el aguila y la serpiente estan en el cielo
y en la tierra y ninguna cosa que esté ahi dice [la Biblia, debe adorarse].

Los creyentes de esta iglesia estan obligados a “predicar la palabra”, difundiendo su reli-
gion, con el fin de atraer a nuevos conversos. Esta labor es conocida con el nombre de publica-
cion, y a los que lo llevan a cabo se les denomina publicadores.

Segun el Anuario 2010 de los Testigos de Jehova, en 2009: “los publicadores que unieron
sus voces para predicarles a todos y ensefiar a la gente de buen corazén la solucion a los muchos
problemas que encaran dia a dia, fueron 7,313,173” a nivel internacional. También sefialan que a
la Conmemoracion de la Muerte de Cristo que se lleva a cabo el martes santo, en todo el mundo,
acudieron 18,168,323 feligreses®. De igual forma, mas de 24 millones de personas de todos los
continentes visitaron el sitio de internet wachtower, presentando un incremento considerable a
partir del 2007.%”

La presencia de los testigos de Jehova en México

Renée de la Torre considera que a partir de 1986, México llegbd a ocupar el segundo lugar en
“membresia mundial, con un registro de 366,500 predicadores o ‘publicadores’™?8. También con-
sidera que los testigos de Jehovéa conforman la segunda religion en importancia en México, des-
pués de la catélica. Estos se encuentran presentes en el 90.4% de los municipios del pais®. Los
propios testigos de Jehova afirman que en 2009, el promedio de publicadores era 688,876 y que
asistieron a la Conmemoracion de la Muerte de Cristo 2,050,912 adeptos®.

Cuentan con congregaciones religiosas en los 32 estados del territorio nacional, que ascien-
den a una poblaciéon de 12,173 personas. Los estados con mayor numero de congregaciones son
el Estado de México con 1,244 congregaciones, Veracruz con 1,217 congregaciones y Chiapas
con 1,092 congregaciones.

De las 12,173 congregaciones del pais, 1,517 estan conformadas por poblacién indigena
de la siguiente manera.

Congregaciones indigenas:

Amuzgo 8 congregaciones; 2. Chatino 3 congregaciones; 3. Chichimeco 1 congregacion; 4. Chi-
nanteco 18 congregaciones; 5. Chol 22 congregaciones; 6. Chontal (Oaxaca) 8 congregaciones;
7. Chontal (Tabasco) 5 congregaciones; 8. Chuj 4 congregaciones; 9. Cora 3 congregaciones; 10.
Cuicateco 2 congregaciones; 11. Huasteco o tének 22 congregaciones; 12. Huave 5 congregacio-
nes; 13. Huichol 14 congregaciones; 14. Kanjobal 4 congregaciones; 15. Mame 15 congregacio-
nes; 16. Matlazinca 1 congregacion; 17. Maya 247 congregaciones; 18. Mayo 30 congregaciones;
19. Mazahua 34 congregaciones; 20. Mazateco 61 congregaciones; 21. Mixe 53 congregaciones;
22. Mixteco (costa) 8 congregaciones; 23. Mixteco (Guerrero) 23 congregaciones; 24. Mixteco

26 Anuario 2010 de los testigos de Jehova, 2010: 4

27 Ibid.: 13

28 Renée De la Torre, op cit: 74.

2% Cristina Gutiérrez Zufiga, 2009: 214

30 Anuario 2010 de los testigos de Jehova, 2010: 36-37
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(Huajuapan) 30 congregaciones; 25. Mixteco (Nochixtlan) 30 congregaciones; 26. Mixteco (Tlaxia-
co) 27 congregaciones; 27. Nahuatl (del centro) 111 congregaciones; 28. Nahuatl (Guerrero) 71
congregaciones; 29. Nahuatl (Huasteca) 95 congregaciones; 30. Nahuatl (norte de Puebla) 33
congregaciones; 31. Nahuatl (Veracruz) 18 congregaciones; 32. Otomi 47 congregaciones; 33.
Pame 1 congregacion; 34. Popoloca o ngigua 6 congregaciones; 35. Popoluca 6 congregaciones;
36. Purépecha 40 congregaciones; 37. Tarahumara 26 congregaciones; 38. Tepehua 2 congrega-
ciones; 39. Tepehuano u odam 8 comgregaciones; 40. Tlapaneco 15 congregaciones; 41. Tojola-
bal 28 congregaciones; 42. Totonaco 83 congregaciones; 43. Triqui 1 congregacion; 44. Tseltal 34
congregaciones; 45. Tzoltzil 79 congregaciones; 46. Yaqui 9 congregaciones; 47. Zapoteco (del
Valle) 15 congregaciones; 48. Zapoteco (Guevea) 8 congregaciones; 49. Zapoteco (Istmo) 47 con-
gregaciones; 50. Zapoteco (Ixtlan) 10 congregaciones; 51. Zapoteco (Lanchiguiri) 12 congrega-
ciones; 52. Zapoteco (Manantiales) 8 congregaciones; 53. Zapoteco (Quiatoni) 3 congregaciones;
54. Zapoteco (Quiavicusas) 7 congregaciones; 55. Zapoteco (Villa Alta) 14 congregaciones; 56.
Zoque 2 congregaciones.®

Como puede observarse, existe presencia de los testigos de Jehova en la mayoria de los
grupos etnolinguisticos de México.

El Betel de México™

La actividad de los testigos de Jehova en México comenzé a finales de la década de 1920 con
pequenas edificaciones, las cuales se fueron trasladando de lugar debido al aumento de la po-
blacion que fue profesando esta religiéon. En 1973, se inici6 la construccion de un nuevo edificio
ubicado en Texcoco, a unos 32 kilometros de la Ciudad de México. Este edificio, lamado Betel
| “casa de Dios” fue dedicado a Jehova en 1974. En la actualidad, la sucursal de los testigos de
Jehova en México tiene una superficie de 17.8 hectareas, en cuyas edificaciones habitan aproxi-
madamente 1000 personas.

Las instalaciones del lugar se dividen en cuatro areas o conjuntos de edificios llamados
Betel I, II, Il y IV. Entre dichas areas destacan los Departamentos de: Sistemas de Informacion,
Audio y Video, Servicios, Servicios de Informacion sobre Hospitales, Escritorio de Redaccion, Tra-
duccion, Disefio y Construccion, Oficina Regional de Ingenieria, Envios e Imprenta (fotocomposi-
cion y graficas, servicios de apoyo, prensas rotativas offset, prensas de pliego y encuadernacion).

Nos interesa mencionar que dicho lugar posee una imprenta con tecnologia de punta ale-
mana, la cual imprime en papel importado de Finlandia y Francia, hasta 90,000 revistas por hora.
Ademas de la impresion y encuadernacion de 10,000 libros al dia. En sus prensas rotativas offset
cada mes se imprimen a color mas de ocho millones de ejemplares de las revistas La Atalaya'y
iDespertad!, las cuales se distribuyen en su propia flota de vehiculos de carga o traileres a todas
las congregaciones de México y Centro América. La publicacion La Atalaya se traduce a 180
idiomas del mundo, mientras que jDespertad! a 82 idiomas.

Desde hace nueve afios, Betel México cuenta con un Departamento de Traduccion, el cual
tiene 150 miembros pertenecientes a distintos grupos étnicos: maya, tzotzil, zapoteco (del ltsmo,

31 Datos recabados en trabajo de campo realizado en el Betel de México, durante el afio 2010.

32 a informacion presentada sobre El Betel en México fue posible gracias a la invitacion de una pareja de testigos de Je-
hova: Isvy Velasco y Miguel Angel Hernandez. Ellos, junto con Mauricio Morfin y Gamaliel Camarillo nos dieron todas las
facilidades para conocer “La Casa Betel” y el funcionamiento de cada uno de los departamentos, en las dos ocasiones
que los visitamos durante el afio 2010. También queremos agradecer especialmente a Robert Tracy (+), coordinador y
miembro del Comité de la Sucursal en Betel México.
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Ixtlan, Villa Alta, Lachiguiri) totonaco, ndhuatl (norte de Puebla, centro de México, Guerrero y la
Huasteca), mixe, mazateco, tzeltal, purépecha, chol, huave, tlapaneco, mazahua, tojolabal, otomi
(de Hidalgo), mixteco (de Huajuapan y de Guerrero) y tarahumara. En 2010 ellos traducian sus
publicaciones a 26 lenguas indigenas. Para el trabajo de traduccion, se organizan en grupos de
tres personas de la misma lengua: un traductor, un revisor y un redactor que realizan las siguien-
tes actividades: 1. Trabajan en equipo, 2. Se hace el analisis del texto, 3. Entre los tres miembros
realizan el proceso de traduccion inicial, 4. Verifican la exactitud y la claridad en la traduccion,
5. Refinan la traduccion. En caso de dudas sobre el uso de los términos lingiisticos, se acude
al “grupo de campo”, el cual hace encuestas entre las personas de la comunidad hablante para
verificar si entienden o no una palabra en especial. También se investiga sobre algunas palabras
con hablantes entre 50 y 70 afios. El “grupo de campo” dice si una determinada palabra se usa
0 no. 6. Envian el documento al area de composicion. 7. Los traductores revisan las paginas
compuestas. 8. Los compositores realizan una Ultima revisién y envian los archivos a la imprenta.

El proceso de traduccion de cada numero de la revista La Atalaya les lleva aproximadamen-
te 4 semanas. Debido al trabajo meticuloso que realiza esta area, todos sus integrantes llevan
diversos cursos de capacitacion: cursos de técnicas de traduccion, computacioén, inglés, uso de
diccionarios monolinglies y ortografia. Dicha labor ha dado lugar a un reconocimiento por parte
de la SEP del Estado de México, por su traduccion del espafiol de méas de 150 obras a 26 lenguas
indigenas.

Los testigos de Jehova consideran que la labor de traduccioén se lleva a cabo “con el propé-
sito de llegar al corazén de las personas, por lo cual se les suministra el mensaje de la Biblia en
su lengua materna”.

Los testigos de Jehova y la practica proselitista
entre el pueblo huichol

El investigador Carlos Martinez coincide con Carlos Garma, en la aseveracion de que el credo
de los testigos de Jehova tiene mayor aceptacion en las capas sociales mas marginadas y dice
de manera literal:

Es el México indigena y rural, en términos generales, donde se ha dado una mayor recep-
tividad a los credos no catélicos. Ahi fructifican y se expanden los grupos de la amplia y variada
familia protestante-evangélica, y lo hacen igualmente los mormones y los testigos de Jehova. El
crecimiento de éstas y otras religiosidades contrasta con el avance que han logrado en las zonas
urbanas, donde su crecimiento, aunque sostenido, ha sido mas lento®.

En Tepic, Nayarit, se entrevistd a un testigo de Jehova que tiene 36 afios de bautizado.
Lleg6 a esa ciudad en 1985, fecha en la que considera que habia s6lo 475 miembros de esta
religion en todo el estado. En la actualidad existen cuatro circuitos® en Nayarit y acudieron 9,000
personas a tres asambleas recientes. Muchos todavia estan estudiando, ya bautizados sumaran
entre 3,500 y 4,000 publicadores.

33 Carlos Martinez, op. cit.: 133

34 “Los testigos de Jehova dividen el espacio territorial teniendo como base las congregaciones, entendidas como agrupa-
ciones de personas que profesan esta religion y que se retinen en los ‘Salones del Reino’, un determinado nimero de
congregaciones conforman un circuito y a su vez varios circuitos dan lugar a los distritos”. Claudia de la Pefia Fernandez
y Nancy Flores Palma. Testigos de Jehova: organizacién por necesidad. México, UAM-Iztapalapa, Tesis de licenciatura
en administracion, 2003: 45.
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En la ciudad de Tepic, existen entre 28 y 29 congregaciones. “Salones del Reino”, s6lo
ocho, ya que en cada uno se relnen cuatro o cinco congregaciones. En este momento hay varios
salones en construccion.

En la capital nayarita existe la congregacion® denominada Tepic-Huichol, constituida por
70 u 80 miembros, tanto hombres como mujeres, de los cuales algunos son huicholes y otros
mestizos que estan aprendiendo el wixarika. Nuestro personaje es el que les ensena huichol,
entre otros paisanos. Ha elaborado el método denominado: “Curso acelerado del idioma huichol,
2008”, un Diccionario huichol-espanol y la traduccion del folleto Disfrute para siempre de la vida
en la Tierra. La ensefanza de la lengua wixarika tiene una duracion de un mes entre estos publi-
cadores.

Se reunen en el “Salén del Reino”, situado en Belisario Dominguez cerca de la Av. Ricardo
Flores Magén, Colonia Santa Teresita. Se congregan dos veces a la semana: el domingo a las
12:30 del dia y el martes a las 6:15 de la tarde. Debido a los cursos de wixarika que ha dado
nuestro personaje a los no huicholes, la mayor parte de los predicadores de esta congregacion
conocen las frases basicas de esta lengua indigena. Acuden todos los sabados a las comuni-
dades wixaritari a predicar. Durante las reuniones llevadas a cabo los martes y los domingos,
los hombres portan un paliacate en el cuello, algunos de ellos morrales huicholes y las mujeres
adornos de chaquira y también morrales, para simbolizar la liga que tienen con el pueblo wixarika.

Cuando se llevo a cabo la Celebracion de la Muerte de Cristo, el Martes Santo de 2010, los
veinticinco publicadores que acudieron como organizadores de la ceremonia al poblado de Agua-
milpa: indigenas, mestizos, hombres, mujeres y nifios, vestian trajes huicholes. Esta es una de
las estrategias utilizadas por los testigos de Jehova para facilitar la conversion religiosa, aunada
al aprendizaje de la lengua wixarika.

La organizacion de esta celebracion tuvo una logistica perfectamente planeada. Los par-
ticipantes se dividieron en tres lanchas diferentes, que abordaron en la llamada “cortina de la
presa de Aguamilpa”. Llevaban consigo todos los elementos necesarios para la conmemoracion:
microfonos, atriles, aparatos de sonido, musica grabada, arreglos florales, dos bancos pequefos
y una mesa grande, donde se colocaron dos copas de vino tinto y dos platos con pan sin almidén.

La estrategia para garantizar asistentes wixaritari a la ceremonia, provenientes de las comu-
nidades riberefias a la presa (La Travesia, Potrero de la Palmita, El Colorin, El Ciruelar y Zapote
de Picachos) consistié en dividir al contingente en varios grupos, con el fin de visitar e invitar a
sus “estudiantes”. Se les cit6 a las cinco de la tarde, proporcionandoles lanchas para recogerlos
y regresarlos, nuevamente a sus localidades. Como se mencion6 mas arriba, el evento tuvo lugar
en la poblacién llamada Aguamilpa a las seis de la tarde, al cual acudieron aproximadamente 80
wixaritari entre mujeres, hombres y nifos. La ceremonia fue presidida por un “anciano” mestizo,
el cual se dirigi6 a los asistentes en algunas ocasiones en huichol. El resto de su intervencion la
hizo en espanol y nuestro entrevistado fue el traductor oficial.

Jorge Gutiérrez, quién realizé un estudio sobre el impacto causado en las comunidades
wixaritari por la construccion de la presa de Aguamilpa, sefala que en los ultimos quince afios se
han instalado diversas religiones no catdlicas. Ello ha generado grandes problemas como divisio-
nes, pleitos entre las mismas familias y por lo tanto, la pérdida de la cultura huichol®®.

% La congregacion es el nucleo en cada comunidad. Estad compuesta de publicadores: hombres, mujeres, jévenes y nifios
que predican el mensaje que los testigos llaman “buenas nuevas”. La mayoria de estos publicadores son bautizados,
aunqgue algunos no han alcanzado ese paso. Para dirigir la congregacion y todas sus actividades, son designados entre
los hombres bautizados, experimentados y ejemplares, los que servirdn como “ancianos” o “superintendentes”, y “siervos
ministeriales” como ayudantes. Se les llama “ancianos”, debido a su conocimiento de la Biblia, pero esta designacion no
tiene relacion con la edad.

36 Jorge Vicente Gutiérrez Nufiez, 2009: 210.
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Sobre estos conflictos religiosos que se han suscitado en las comunidades wixaritari que
cuentan con credos religiosos distintos al tradicional indigena, nuestro entrevistado puntualiz6:

Si hay problemas, no quieren [los huicholes tradicionalistas], que se les quiten sus tradiciones,
sus costumbres, quieren que haya mas [personas] que lleven su cultura. Pero es un celo, ellos
mismos no se sienten bien, por hacer eso. Yo pienso que deben dejar hacer conciencia, no criticar,
no dafiar a la persona, porque a veces a mi me dicen: — ¢ Por qué te dejaste?, tu te volteaste de
tu cultura, de tus costumbres. Tu ya no eres huichol—. Pero yo si lo soy, pero no significa tener
“el costumbre”. Asi lo define el huichol, el que lleva sus costumbres es el legitimo huichol. Pero yo
si me considero huichol. Puedes ser huichol, puedes ser cora, pero si aprendes otra costumbre,
puedes tenerla, puedes hablar su lenguaje, puede[s] vivir en donde [naciste]. Uno puede respetar.
[El] que se considera indigena, muy indigena 100% no respeta. Entre [la] misma raza, que nos
tratemos bien.

Reflexiones finales

1. Al migrar a la Ciudad de México y casarse con una mujer ya urbana, aunque de extraccion
indigena, la religion tradicional ligada con la naturaleza, con el ciclo del maiz y el culto al venado,
ya no le funcion6 en el medio urbano. Ya jugaba el papel de obrero en la industria automotriz.

2. Encontr6 una solucion a sus problemas cotidianos, domésticos, maritales y espirituales en los
testigos de Jehova

3. Al perder el trabajo como obrero, después de diez anos, regresa a Tepic, y utiliza la lengua
huichol como recurso para ganarse la vida en el reacomodo de las localidades wixaritari, a raiz
de la construccion de la presa de Aguamilpa. Como testigo de Jehova sigue utilizando su lengua
para predicar, para traducir tanto de forma oral como escrita y fungir como maestro de sus “her-
manos” de credo.

4. Al finalizar el anterior trabajo en la Comision Federal de Electricidad, vuelve a la elaboracion
de piezas artisticas con motivos de la cosmovision huichol, la cual ya no tiene ningun significado
ritual para él. Sin embargo, es indiscutible su profundo conocimiento de la cultura wixarika. El arte
que realiza se ha convertido s6lo en una forma de ganarse la vida.

5. La identidad étnica como wixarika no la ha perdido, a pesar de ser un converso de la religion
testigos de Jehova. Esta identidad la ha adaptado a su nueva forma de vida urbana. Sus hijos se
siguen considerando huicholes, aunque ya no hablan la lengua. En cambio, los nietos ya no se
sienten huicholes.

6. La conversién de nuestro entrevistado a testigo de Jehova fue mas facil, ya que él ya habia sido
evangelizado dentro del catolicismo, religion diferente a la indigena. Esto, aunado al abandono
del padre en el aspecto espiritual y material, produjo un rompimiento con su cosmovision.

7. Nuestro personaje ha tenido beneficios individuales al ser miembro de este credo. Por ejemplo
como ya se ha mencionado, tiene un trabajo proporcionado por otro miembro de los testigos de
Jehova. A su vez, cuenta con un ayudante wixdrika para la elaboracion de los cuadros huicholes,
el cual es “estudiante” de la congregacion Tepic-Huichol.
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8. El papel que juega dentro de esta iglesia es invaluable por su desempefio de traductor y maes-
tro de wixarika de los publicadores.

9. Como miembro de esta comunidad religiosa ha sufrido un cambio de valores ligados con el
tiempo y el espacio. Estos valores son: puntualidad, cumplimiento en el trabajo, disciplina y obe-
diencia.

10. Al reflexionar sobre la prohibicion que tienen los testigos de Jehova de cantar el himno nacio-
nal y hacer honores a la bandera, se puede concluir que el fin Ultimo de estas prohibiciones es
borrar las fronteras nacionales, ya que ellos propugnan por un mundo global.

El padre del entrevistado con cargo en el gobierno tradicional. San Andrés Cohamiata, Jalisco, 1971.
Foto: Marina Anguiano.

223



bla de estambres de colores elaborada por el arista y maraakdme Eligio Carrillo Vicente
- que representa el alma de los maraakidte que regresan a Wirikiita, £
Foto: Uriel del Rio Prianti, 2017.




Lugares sagrados huicholes y patrimonio cultural’

Las comunidades tradicionales y los nuevos asentamientos

El pueblo huichol o wixarika 2 vive en el occidente de México, en los estados de Nayarit y Jalisco
y en pequenas areas de Durango y Zacatecas. Hasta hace 40 afos habitaba de forma mayoritaria
en cuatro grandes comunidades y un anexo: San Andrés Cohamiata, Santa Catarina Cuexcoma-
titan, San Sebastian Teponauastan y su anexo, Tuxpan de Bolafios, todas ellas en Jalisco con
pequenos terrenos en Durango y Zacatecas; la cuarta comunidad es Guadalupe Ocotan, situada
en el estado de Nayarit.

Estas comunidades, cuya tenencia de la tierra es comunal, cuentan con un centro civico-ce-
remonial con numerosas rancherias y poblados dispersos y dependientes. La region presenta
una topografia de dificil acceso por lo abrupto de sus barrancas, la altura de sus montafas y la
profundidad de sus rios, con alturas sobre el nivel del mar que oscilan entre los 600 mts. y los
2700 mts. 0 mas.

Sin embrago, el panorama poblacional ha cambiado y debido a una migracion muy intensa,
los wixaritari viven también en numerosos municipios mestizos, con tenencia de la tierra ejidal o
privada. Mas aun, han migrado a ciudades pequefas, como son Puerto Vallarta, San Blas, Santia-
go Ixcuintla, entre otras; a ciudades medias como Tepic, Zacatecas y Durango; y a grandes metro-
polis, entre las que figuran Guadalajara, Monterrey y la Ciudad de México. La Comisién Nacional
para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI) afirma que en todos los estados de la Republica
viven huicholes y su numero asciende a un total de 46,379 habitantes (CDI-PNUD, 2005).

Geografia ritual

Dentro de la cultura wixarika los lugares sagrados son el pilar fundamental de su cosmovision. Son
sitios geograficos, lugares miticos a los cuales deben acudir los hombres y dejar sus ofrendas afio
con afio, con el propdsito de que se mantenga el equilibrio ecolégico: el dia y la noche, la tempo-
rada de lluvias y la de secas. En otras palabras: la vida sobre la Tierra. De esta manera,
imitan lo que hicieron sus primeros antepasados segun lo consignan los mitos de creacion.

" Articulo publicado en Carmen Morales Valderrama y Mette Marie Wacher Rodarte (Coords.), Patrimonio Inmate-

rial. Ambitos y contradicciones. México, Instituto Nacional de Antropologia e Historia, 2012, pp. 83-101.
Una version similar, inédita de este trabajo, fue escrita en coautoria con Cristina Garcia Alba.

El pueblo huichol se denomina a si mismo wixarika, en singular o wixaritari en plural.
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Familia Huichol ofrendando a Tatéi Haramdra, Diosa del Mar .
y del Maiz de los Cinco Colores, San Blas, Nayarit, 2018.  Norte, donde llegaron al otro punto cardinal que es Hau-

Foto: Uriel del Rio Prianti.  xamanak4 ® que se atribuye al arca del personaje huichol

llamado Watakame,® que salvo a todas las especies de la
tierra durante el diluvio. Este mito, que sefala al mar como el lugar donde surgi6 la vida, también
es un mito fundacional de los wixaritari.
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Coincido con la CDI (2007:28) en que se trata de sitios
donde “se cumplen las mandas, donde los wixaritari, des-
pués de una ceremonia o fiesta, van a dejar las ofrendas,
donde se entrega la sangre de maxa o tamatsi (venado),
asegurando la continuidad de la vida”. Los lugares sagra-
dos son numerosisimos: cuevas, montafas, cerros, pe-
fAas o pefascos, picos, cafadas, barrancas, mesetas, el
desierto, algunas piedras, manantiales, ojos de agua,
charcos, lagunas, rios, arroyos y el mar. Veamos como
surgi6 la vida y cémo se establecieron los dioses de los
cinco rumbos del mundo:

Segun los huicholes, la vida surgi6 del mar, en Ha-
ramaratsié.® Por eso la primera estacion que hicieron los
dioses fue ahi. De ahi se fueron en su peregrinar y llega-
ron al centro de la Tierra: Haitsarie*. Continuaron a Wiri-
kuta,® donde nacio6 el Dios del Sol y del Peyote.® De ahi
se fueron al sur, a establecerse en la morada de Takutsi
Nakawé,” en un lugar llamado Xapawiyémeta. Luego se
fueron, regresaron, viajaron al centro y se dirigieron al

Se fijan por medio de él, los lugares sagrados: la morada de los dioses de los cinco puntos

cardinales o rumbos del mundo:'° al poniente Haramaratsié, donde vive primordialmente, Tatéi

Donde vive Tatéi Haramara. -Tsié es el sufijo que denota lugar. Algunos autores escriben el nombre de esta diosa:
Haramara. Es la deidad del Agua del Occidente, del Mar, representada por dos piedras blancas: Tatéi Waxiéwe y Tatéi
Yukawima, que se encuentran en el Océano Pacifico, frente a la Isla del Rey, en el puerto de San Blas, Nayarit.

Francisco Carrillo y Casimiro Morales; Lumholtz, 1981, t. Il: 167; Gutiérrez del Angel, 2002: 55-207 “Fuente de agua sa-
grada entre pefiascos”: es una cueva cercana a San Andrés Cohamiata, “de Santa Catarina, abaijito” (Francisco Carrillo y
Casimiro Morales Gonzélez, informantes de Guadalupe Ocotan). Algunos autores sitGan este punto cardinal en Te‘akata,
cerca de Santa Catarina. Lumholtz (1981, II: 167) considera que es “la mas sagrada localidad Huichola” (Gutiérrez del
Angel, 2002: 55 y 207). No hay una contradiccién entre estas dos afirmaciones, la primera concebida por los habitantes
de Guadalupe Ocotan y la segunda por los de San Andrés Cohamiata, ya que se trata de toda una regién sagrada del
mundo huichol, ubicada en la parte central del extenso territorio sagrado wixarika, precisamente donde estan las cinco
comunidades tradicionales. En Haitsarie se encuentran representadas las deidades relacionadas con el agua; en Te’'aka-
ta, en cambio, las del fuego y del sol. Como no siempre es facil para los huicholes acudir fisicamente a dejar las ofrendas
a los otros puntos cardinales, en esta regién central estan representadas las deidades de los cuatro rumbos del mundo
restantes.

Es el lugar sagrado por excelencia, en donde se da el peyote. Se localiza en el semidesierto de San Luis Potosi, en los
actuales municipios de Catorce, Charcas, Matehuala, Villa de Guadalupe, Villa de la Paz y Villa de Ramos. Fue el lugar
de nacimiento del Dios Sol, Tau o Tawewiékame.

El peyote es una biznaga pequefa de la familia de las cactaceas, semienterrada. Su nombre cientifico es Lophophora
williamsii. Tiene efectos alucindgenos, en dosis pequefias evita la fatiga y posee propiedades curativas.

Nuestra Bisabuela Crecimiento, la mujer més vieja del mundo. Xapawiyémeta no tiene una localizacién precisa, ya que
existen diversas opiniones. Algunos lo sitian en las faldas del Volcan de Colima, otros en las faldas del Popocatépetl y
otros mas en la region de Talpa, Jalisco. Dado que se desconoce su localizacién exacta, casi todos los huicholes dejan
las ofrendas en la Isla de los Alacranes, situada en el Lago de Chapala ya que se considera el espejo sagrado de Takutsi
Nakawé. La superficie actual de este sitio sagrado ha sido reducida a 360 mts?.

“La Balsa de los Dioses” es un cerro con una cueva llena de ofrendas, localizado en el estado de Durango. Los dioses
descansaron en una balsa cuando ocurri6 el diluvio y cuando se acabo éste, la balsa quedé en este cerro alto, llamado
Cerro Gordo o Jaitsi Kipurita, en la comunidad O’dam de San Bernardino Milpillas Chico, municipio de Pueblo Nuevo.

Es la deidad que representa a la especie humana sobre la tierra.

Anguiano y Carrillo, 2003: 76
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Haramara; al oriente esta Wirikuta, donde naci6 la dei-
dad solar, Tawewiékame; al sur estd Xapawiyémeta, la
morada de Takutsi Nakawé; al norte esta la “Balsa de los
Dioses”, Hauxamanaka; al centro, la cueva de Haitsarie,
en donde se congregaron los cuatro puntos cardinales.

Las cuatro comunidades y su anexo tienen un cen-
tro civico-ceremonial, en el cual hasta el decenio de 1960
sblo se encontraba el templo indigena, tukio tukipa,™ de-
dicado a las deidades mas importantes o los antepasa-
dos que crearon el universo; los adoratorios o xirikite;'? la
casa de gobierno con la mesa de las autoridades; el cepo;
las casas de las autoridades tradicionales, en donde se
alojan temporalmente los gobernantes durante el afo de
su mandato, y el templo catdlico.'® En la actualidad, la
fisonomia de estas cabeceras se ha modificado radical-
mente, ya que muchas constituyen pequefos poblados
concentrados, en donde habitan numerosas familias y se
han introducido pequefas tiendas de abarrotes. Las fun-
ciones de las cabeceras o centros civicos-ceremoniales Peregrinacion del Peyote a Wirikiita, el lugar sagrado por excelencia,
eran religiosas y pOliticaS. PréCticamente, durante casi Real de Catorce, San Luis Potost, 2012. Foto: Claudia Hernandez.
todo el afio se encontraban desiertas. La poblacion de la —p v
comunidad, dispersa en las rancherias, se concentraba
solo durante las grandes fiestas de influencia occidental:
el cambio de varas, el Carnaval o Las Pachitas y la Se-
mana Santa. Los centros civico-ceremoniales de las co-
munidades son los siguientes: de San Andrés Cohamiata,
Tatéikie, que significa “Casa de Nuestra Madre”; de Santa
Catarina, Tapurie, cuyo significado es “Lo Sagrado”; de
San Sebastian, Wautia, que también significa “Lo sagra-
do”; de Tuxpan, Tutsipa, que quiere decir “Lugar del Bis-
abuelo”; de Guadalupe Ocotan, Xatsitsarie, “Lugar donde
Emana o Surge la Palabra”.

Los tukite de estas comunidades son los puntos cla-
ve tanto de las ceremonias agricolas como del ceremonial
de la temporada de “secas”, ademas de tener un papel
relevante durante las celebraciones de influencia catdli-
ca, mencionadas con anterioridad. Sin embargo, no sélo
las cabeceras cuentan con tuki, sino varias poblaciones
importantes mas habitadas que las rancherias, las cuales

tienen opcién a los cargos civiles y religiosos. Por ejem_ Xapawiyémeta, en donde habita Takiitsi Nakawé, Nuestra Bisabuela Crecimiento,
, . . L. localizado en la Isla del Alacrdn, en el lago de Chapala, 2018.
plo, en Guadalupe Ocotan existen cinco tukite, contando Foto: Marina Anguiano.

el de Xatsitsarie. En cambio, en San Andrés Cohamiata,
aparte del tuki situado en Tatéikie existen otros siete tu-

Son los términos en huichol. También se emplea la palabra de origen nahuatl: kalivey o kaliwéy, derivada de calli, casa y
huey, grande. Tiene forma ovalada, construido con materiales semejantes a sus casas: piedra, adobe y techo de zacate.

Es el plural de xiriki. Tiene forma cuadrangular y esta constituido con los mismos materiales que el tki.

3 A estas construcciones se fueron agregando edificaciones introducidas por el INI, como la escuela-albergue, la tienda

Conasupo, el Centro de Salud, postas zootécnicas, entre otras; asi como la escuela-albergue de las misiones catélicas

pertenecientes a la Prelatura de El Nayar. EEEEEEm
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Pintura mural en el Centro de Educacién Preescolar Takiitsi, en la colonia Zitdkua,
Nayarit. Representa al lugar sagrado del norte, denominado Hauxamanakd

en donde encall6 la canoa de Watdkame, después del diluvio. Lugar localizado en el
Cerro Gordo de Durango. Autor: Kiikdme Olegario Carrillo, 2009.

Foto: Marina Anguiano.

El lugar sagrado del centro se denomina Te akdta. Ahi se congregaron los cuatro
puntos cardinales. Se localiza al poniente de Santa Catarina Cuexcomatitdn y es el
tinico lugar sagrado en territorio huichol. Tomado del libro: El México Desconocido
de Carl Lumholtz, México, 1981, p. 167.
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kite, pertenecientes a siete localidades diferentes'®. Los
xirikite son muy numerosos en todas las comunidades, ya
gue ademas de los diversos poblados que cuentan con
ellos, muchas familias extensas tienen adoratorios fami-
liares de menor jerarquia. En los nuevos asentamientos,
producto de la migracion, han surgido nuevos lugares sa-
grados. Este es el caso de Zitakua que significa “Patio
del Elote Tierno”, localizado en una colonia marginal de la
ciudad de Tepic, Nayarit. Antes de establecerse, los wixa-
ritari se cercioraron de si alguna deidad propia los prote-
geria en su nuevo asentamiento. Los cuatro mara’akate'®
coincidieron en que tanto el Dios del Fuego como la Dio-
sa Nakawé se manifestaron a los recién llegados. En el
centro del patio sagrado se encuentran en la actualidad,
diversas deidades representadas en piedra y cantera.'®

Los lugares sagrados como patrimonio cultural

Los lugares sagrados de los huicholes, como los de la
mayoria de los otros pueblos originarios, han sufrido dete-
rioro, destruccion intencional e involuntaria. Las ofrendas
dejadas en los sitios son saqueadas, el peyote ha sido
comercializado y los huicholes han tenido problemas en
relacion con la caceria del venado, su animal mitico por
excelencia.

Por todo lo anterior, los wixaritari han cobrado con-
ciencia de la posibilidad de defender los lugares sagra-
dos como patrimonio cultural. Se trata por un lado, de un
patrimonio étnico, comunal y local y por otro, tangible e
intangible. Esto se complica cuando los lugares sagrados
estan fuera del territorio de las comunidades huicholas
propiamente dichas, como es el caso de los sitios per-
tenecientes a cuatro de los puntos cardinales: Wirikuta,
Haramaratsié, Hauxamanaka y Xapawiyémeta, localiza-
dos en municipios mestizos de diferentes estados de la
Republica.

Como resultado de esta problematica, los wixaritari
se han organizado con el fin de pedir apoyo a los go-
biernos estatales y al federal; han logrado los siguientes
avances:

1) La Propuesta de Iniciativa de Ley, leida por el diputado
Alejandro Gascon Mercado en la Camara de Diputados

14 Anguiano, 1974: 57; Gutiérrez del Angel, 2002:57
5 Curanderos, sacerdotes y cantadores huicholes. Es el plural de mara’akame.
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del H. Congreso de la Unién el 29 de diciembre de 1987, que propone la reforma al articulo
24 de la Constitucion Politica de los Estados Unidos Mexicanos en los términos siguientes:
“Los grupos étnicos podran realizar sus actos religiosos en sus centros ceremoniales, al
aire libre y los terrenos donde se realicen tradicionalmente pasaran a ser propiedad de la
nacion. El Estado garantizara el cumplimiento de esta norma constitucional”.

2) El Decreto que crea el Consejo de Proteccion del Patrimonio Histérico y Cultural de Nayarit,
publicado el 11 de mayo de 1998.

3) La declaratoria de “sitio de patrimonio cultural del pueblo étnico huichol al Cerro del Vigia,
ubicado en la Isla del Rey, municipio de San Blas, Nayarit”, del 1° de diciembre de 1990
(morada de Tatéi Haramara).

4) El decreto administrativo que declara sitio de patrimonio histérico, cultural y zona de conser-
vacion ecoldgica del grupo étnico wixarika a los lugares sagrados y la ruta histérica cultural
ubicada en los municipios de Villa de Ramos, Charcas y Catorce del estado de San Luis
Potosi, fechado el 22 de septiembre de 1991.

5) El Acuerdo Interétnico de Hauxamanaka en Cerro Gordo, sierra O’dam o tepehuana de Du-
rango, como lugar sagrado de pueblo huichol, celebrado en mayo de 1993 entre huicholes
y tepehuanos.

6) El decreto emitido en 1999 por el gobierno de San Luis Potosi que establece a Wirikuta
como area de reserva natural protegida y lugar sagrado del pueblo wixarika. Este decreto
logré el reconocimiento internacional. Tanto los representantes huicholes como el gobierno
del estado de San Luis Potosi recibieron el Premio Sacred Gift to the Earth que otorgan el
World Wildlife Fund'y Alliance for Religious Conservation por el trabajo que realizaron para
proteger la Zona Ecologica y Cultural Wirikita, area protegida de 150,000 has. Este premio
se otorga a los esfuerzos de conservacion de la naturaleza y también al valor cultural y
espiritual. EI mencionado galardon se entreg6 en julio del 2000 en la ciudad de Katmandu,
Nepal."”

7) El reconocimiento de los gobiernos estatales de San Luis Potosi, Zacatecas, Durango, Ja-
lisco y Nayarit de la Ruta Sagrada de Peregrinacion a Wirikuta.

8) El acuerdo con el gobierno de San Luis Potosi de ampliar el Area de Reserva Natural Pro-
tegida de Wirikuta.

9) El compromiso de garantizar el cumplimiento de las peticiones vertidas en la Declaracion de
Catorce,'® formulada por la Unidad de Jicareros de las Comunidades Indigenas Huicholas
y Autoridades Tradicionales y Agrarias del Estado de Jalisco, en la ceremonia efectuada en
Real de Catorce, San Luis Potosi, el 9 de diciembre del 2000. Las peticiones mas importan-
tes de esta Declaracion fueron en torno a dos grandes aspectos: respecto a “el costumbre”
tradicional® y sobre el Area Natural Protegida de Wirikita.

Respecto del primer rubro, entre los puntos mas sobresalientes se encuentran los siguien-
tes: a) modificacion de las leyes estatales que impiden y obstaculizan la realizacion de “el cos-
tumbre”; b) reconocimiento de los gobiernos tradicionales y reglamentos internos de las comu-
nidades; c) reforma a reglamentos y leyes nacionales, con el fin de que sean compatibles con el
Convenio de Viena sobre Sustancias Psicotropicas, ratificado por el Senado mexicano en 1975;
d) respeto al libre transito de peyote en la peregrinacion a Wirikuta; e) autorizacion para la caceria

7" Esta informacion me fue proporcionada por la ambientalista Gael Aimeida, acreedora del mencionado galardén, junto con
los que trabajaron en la proteccién de la Zona Ecolégica y Cultural de Wirikuta.

8 Documento leido y entregado al gobernador del estado de San Luis Potosi, Fernando Silva Nieto.
9 Torres, 2000: 19 y Gutiérrez del Angel, 2992: 59
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ritual del venado; f) respeto por parte de los gobiernos estatales de la tenencia legal de la tierra de
las comunidades huicholas; g) que los gobiernos estatales busquen los mecanismos catastrales y
legales para que en los casos en que los lugares sagrados huicholes vayan a ser vendidos o co-
mercializados, la comunidad huichola pueda ejercer el derecho de ser el primer comprador; h) no
afectacion de la naturaleza de los sitios sagrados de los huicholes; i) reconocimiento de la cosmo-
vision indigena huichol como una religion de identidad propia y con los derechos que esto implica,
y que se tomen en cuenta las tradiciones wixaritari; j) detener la intervencion y el acoso de las
sectas evangelistas en el pueblo huichol; k) que se reconozca a Wirikita como territorio sagrado
de los huicholes y que se detenga la invasion y profanacion de los turistas a los lugares sagrados;
I) impedir el saqueo de poblaciones de peyote que efectlen tanto turistas como traficantes; m)
apoyo y asesoria legal para impedir y combatir las irregularidades que acontecen en los territorios
sagrados; n) elevar los acuerdos que existen para la proteccion de otras areas sagradas a nivel
de decretos estatales y eventualmente promover un decreto federal que los integre.

Dentro del segundo aspecto propusieron soluciones especificas y ofrecieron su compromi-
S0 en los siguientes aspectos: a) participacion en la vigilancia de la Reserva, comisionando a seis
guardias huicholes que vigilaran el Cerro Quemado y otras zonas de la Reserva. Peticion a los
gobiernos estatal, municipal y ejidal del reconocimiento a estas brigadas de vigilancia y el apoyo
para que puedan realizar su trabajo; b) continuidad de los trabajos para la reapertura de la Ruta
Tradicional a Wirikuta que atraviesa los estados de Jalisco, Zacatecas y San Luis Potosi; de la
ruta de Haramaratsié que atraviesa los estados de Jalisco y Nayarit, asi como de otras rutas tradi-
cionales de peregrinacion que atraviesan la Sierra Madre Occidental; ¢) proteccion de los habitats
singulares presentes en la Reserva, asi como de su flora y fauna relacionadas; d) consideracion
de los resultados y recomendaciones derivadas del Plan de Manejo con el fin de hacer compati-
bles las propuestas de conservacion y restauracion ecoldgicas y los proyectos alternativos locales
de desarrollo perdurable.

A pesar de los decretos, premios internacionales y lucha constante de los huicholes por
defender el sitio sagrado de Wirikuta, éste se encuentra en peligro de desaparecer, debido al casi
inminente establecimiento de 22 concesiones mineras en una superficie de 6,326 has. La gran
mayoria de estas concesiones pertenecen a la empresa minera canadiense First Majestic Silver.2°
v2! Debido a este hecho, al inicio del afio 2010, “los mara’akate (hombres de conocimiento del
pueblo huichol) sofiaron que sus dioses trataban de arrancarles las visceras y el corazoén”?,

Santos de la Cruz Carrillo, integrante del comisariado del pueblo Banco de San Hipdlito del
municipio de Mezquital, Durango, en una entrevista al peridédico La Jornada afirmé:

Nosotros seguimos preservando nuestra identidad cultural y los soportes de la vida son nuestros
sitios sagrados, los que sostienen al mundo, por lo que un ataque en contra de ellos los tiene im-
plicaciones muy graves y no solo a nivel simbdlico.

El Frente de Defensa de Wirikuta en una de sus postales, anunciando su pagina
de Internet, incluye el siguiente pensamiento:

Nosotros somos parte de la tierra y la tierra es parte de nosotros. Las flores que aroman en
el aire son nuestras hermanas; los desfiladeros, los pastizales hUmedos, los animales —como el
venado y el aguila— forman un todo tnico. 23

Camacho Servin, 2011.

Véase www.frenteendefensadewirikuta.org La Jornada, 5 de marzo de 2011: 40.
22 Ferrer, 2011: 28.

Véase www.frenteendefensadewirikuta.org La Jornada, 5 de marzo de 2011: 40.
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El caso de Haramaratsié en San Blas, Nayarit

Como ya se menciono, arriba es la morada de la Diosa del Mar, Tatéi Haramara, nada menos que
donde surgi6 la vida y donde se recrea de manera constante. El agua sagrada extraida del lugar
se utiliza para dar el nombre huichol a los nifios; de igual forma, en diversos rituales de sus nume-
rosas ceremonias, e incluso para la curacion de enfermedades. Esta localizada en la Isla del Rey,
entre el mary el estero del mismo nombre. Lo primero que se encuentra uno al llegar es la cueva
de la deidad, en cuyo interior se depositan las ofendas, consistentes en: velas, veladoras, jicaras
votivas, tsikfrite,?* flechas votivas (con diversas peticiones, por ejemplo, un pequefio bordado
solicitando ser una buena bordadora o un pequefio lazo, pidiendo una buena caceria), esculturas
de madera representando animales, asi como chocolate en tablillas.

Antes de llegar a la playa se encuentran tres adoratorios o xirikite, dos en la parte de arriba,
junto al faro antiguo. Abajo hay otro, cuyo techo habia sido quemado en dos ocasiones de manera
intencional y que en el afio 2006 soélo contaba con los muros. En 1997, en la playa se encontraron
cinco palapas,?® una para cada una de las cuatro comunidades y el anexo Tuxpan, cuya edifica-
cion se habia hecho con el apoyo del Instituto Nacional Indigenista (INI), al mismo tiempo que se
habia cercado el sitio con alambre de puas. En estas construcciones temporales se alojaban los
peregrinos. Sin embargo, para 2001 ya no existian. A la orilla del mar, los peregrinos que visitan
el lugar deben arrojar otras ofrendas. La morada propiamente dicha de la Diosa se halla en pleno
mar, no lejos de la playa. Como ya se dijo mas arriba, consiste en dos pefias blancas, color ad-
quirido por el guano de las aves. La mas visible es de gran tamafio, la otra es mas pequena. Ahi
solo llegan los mara’akate o los jicareros? de los diferentes tukite con el fin de realizar los rituales,
dejar mas ofrendas y llevar consigo el liquido precioso en numerosos recipientes.

El mantenimiento de los lugares sagrados constituye una lucha constante por parte de los
wixaritari. Asi por ejemplo, a pesar de que existe la Declaratoria del 1° de diciembre de 1990, que
considera a Haramaratsié “patrimonio cultural del pueblo huichol”, entre 1997 y 1998 estuvo a
punto de ser borrado del mapa, ya que se pretendié desarrollar un megaproyecto turistico en una
amplia zona de San Blas, que preveia la construccion de zonas hoteleras, comerciales, residen-
ciales y de servicios. A instancias de diversas dependencias y de manera primordial, por parte
del Instituto Nacional Indigenista, se detuvo el proyecto. Sin embargo, la amenaza esta latente.

Por esta razén, en noviembre de 2001, se efectu6 en San Blas, Nayarit, la Reunion Interes-
tatal sobre la Proteccion de los Lugares Sagrados del Pueblo Huichol. A ésta asistieron alrededor
de 100 representantes de los estados de Jalisco, Nayarit y Durango, tanto autoridades religiosas
y politicas como agrarias. Se trataron los problemas de los diferentes sitios sagrados, con énfasis
en el Plan de Manejo de Wirikuta 'y en la ampliacioén de la Zona de Reserva. En Haramaratsié se
llevaron a cabo acciones concretas: limpieza de la maleza del sitio por la mayor parte de los asis-
tentes; la planeacion y la calendarizaciéon para colocar 150 postes para cercar, con alambre de
puas todo el terreno; se prepararon reuniones para realizarse posteriormente en San Luis Potosi
y Durango, sobre la misma problematica.

En noviembre del 2006 tuvo lugar el Foro Interestatal sobre Lugares Sagrados del Pueblo
Wixarika en el puerto de San Blas. Asistieron a él 169 representantes, entre ellos, autoridades

24 Esel plural de tsikiri, objeto ritual de lana en forma de rombo, empleado en diversas ceremonias, pero sobre todo en el

Yuimakwéxa , Fiesta del Tambor o de los Primeros Frutos, ceremonia de iniciacion en la que participan nifios de uno a
cinco afos de edad. Cada rombo simboliza un afio de vida del nifio, hasta completar cinco. Para una descripcién amplia
de esta festividad, consultese Anguiano y Furst (1978) y el video digital de 28 min.: Volar como pajaros: las fiestas del
tambor y del elote entre los huicholes. México, INAH (3 ediciones: 2004, 2006, 2007).

Construcciones abiertas, hechas de palmay troncos.
También llamados xukdri ikate, que son los encargados de los tukite.
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tradicionales, miembros de la Union Wixarika de Centros
Ceremoniales de Jalisco, Durango y Nayarit A. C. El obje-
tivo “fue acordar acciones estratégicas y propuestas poli-
ticas publicas para el rescate, proteccion, reconocimiento,
preservacion, respeto y continuidad historica de los luga-
res sagrados y cultura del pueblo wixarika®’. En relacion
con las propuestas generales sobre los lugares sagrados,
“se acordd pedir que lo congresos de los estados, los go-
biernos y los municipios correspondientes asuman las ac-
ciones necesarias para la proteccion y reconocimiento de
éstos lugares, como sitios de patrimonio histérico-cultural
y la atencion de los peregrinos”. También se decidi6 soli-
citar apoyos a la CDI y a otras instituciones “para que el
Reunién Interestatal sobre la Proteccion de los Lugares Sagrados pueblo ,Vl,/lxanka pueda dar segwmlent(.) a IOS procesos de
realizada en San Blas, Nayarit en noviembre del 2001. proteCC|on de los IUQareS sagrados y difundir los acuerdos
Foto: Marina Anguiano  de esta consulta, entre otros, por medio de la radio ‘La
Voz de los Cuatro Pueblos’ de JesUs Maria, Nayarit™, En
lo que respecta al lugar sagrado Haramaratsié, ya se coment6 antes que en diciembre de 1990
se firmo6 un acuerdo administrativo por medio del cual el gobierno de Nayarit reconocia al Cerro
del Vigia en la Isla del Rey, como sitio de patrimonio cultural del pueblo huichol. La extension re-
conocida fue de 1.3 hectareas. En la clausura de la Consulta sobre Lugares Sagrados del Pueblo
Wixarika en San Blas, en noviembre de 2006, el Ayuntamiento de este lugar entreg6 al pueblo
wixarika el reconocimiento por escrito de este sitio, para su uso y disfrute, y amplié en grado
significativo el area hasta casi 9 hectareas. Sin embargo, existe incertidumbre en torno al efecto
que pudiera tener el Programa de Ordenamiento Ecoldgico Marino del Golfo de California y el
Proyecto de la Escalera Nautica.

Las tareas a realizar son multiples, si bien las mas importantes son las siguientes: 1) Ela-
boracion por parte de la Unién Wixarika del documento en el que se solicite ante los tres niveles
de gobierno un decreto federal que garantice el reconocimiento y proteccion como lugar sagrado
y evite efectos negativos de futuros proyectos ecoturisticos. Promover la declaratoria como patri-
monio de la humanidad de la UNESCO y buscar un apoyo juridico para tal fin®°. Se ha llegado a la
concusion de solicitar que se eleve la declaratoria de 1990 a nivel de decreto. Hay que instituir ac-
ciones para su proteccion y el reconocimiento como patrimonio cultural y evitar el cambio de uso
para no afectar el sitio y el entorno. 2) Difundir la cultura wixarika en toda la poblacion, mediante
anuncios de sensibilizacion y concientizacion, usando diferentes medios de comunicacion para
que se conozca, entienda y valore la cultura wixarika y la importancia de los lugares sagrados.®
3) Dar seguimiento a los acuerdos con el ayuntamiento de San Blas, Nayarit y que el comisionado
de Asuntos Indigenas mantenga informadas a las comunidades y a la Union Wixarika de Centros
Ceremoniales. Establecer un vigilante con obligaciones definidas®'. 4) Planear y realizar trabajos
de mantenimiento del xiriki, cerco perimetral y alumbrado. Conseguir los medios de transporte
para llevar los postes y otros materiales y reanudar los trabajos. Recordar a los wixaritari de

27 CDI, 2007: 23.
28 CDI, 2007: 32.
29 CDI, 2007: 33.
30 DI, 2007.

31 CDI, 2007: 36.
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Jalisco y Nayarit que lleven los postes que faltan®2. 5) Es necesario reforestar los lugares sagra-
dos con plantas nativas para conservar la humedad (a4lamo, sauce y palmera)33.

En el mes de noviembre del 2007 se realizd una cesién provisional a los huicholes de los
derechos de la zona federal de Haramaratsié de 8.8 hectareas.®* En 2011 Haramaratsié cuenta
ya con un decreto municipal y un acuerdo administrativo del gobierno del estado de Nayarit como
sitio patrimonial historico cultural del pueblo wixarika, decreto que protege una superficie de 6
hectareas.®® El 28 de abril del 2008 se organiz6 un acto en el sitio sagrado de Hauxamanaka,
Cerro Gordo de Durango en una explanada abajo del sitio, el cual conté con 1,200 asistentes.
Durante el acto se firm6 un pacto de apoyo de buena voluntad al pueblo huichol para la protec-
cién de sus sitios sagrados. El pacto fue firmado por los cinco gobernadores de la region: Jalisco,
Nayarit, Zacatecas, Durango y San Luis Potosi y por la Union de Jicareros de las Comunidades
Indigenas Huicholas, fungiendo como testigo el titular de la CDI. Asimismo, se entreg6 ya impre-
sa, la Consulta sobre los Lugares Sagrados del Pueblo Wixarika, realizada en el afio de 2006,
con el sello de la Unién de Jicareros. Ese mismo afio se llevo a cabo la actualizacion del Plan de
Manejo de Wirikuta que incluye algunas partes de la ruta sagrada, pertenecientes al estado de
San Luis Potosi. El acto tuvo lugar en Real de Catorce, San Luis Potosi.%¢

Reflexiones finales

Veamos a continuacion las reflexiones finales respecto de los lugares sagrados de los wixaritari.

1) A pesar de los cambios que ha experimentado la cultura wixarika en los ultimos 40 afios,
es una cultura fuerte y en plena vigencia. 2) Presenta una armonia en relacion con su medio am-
biente, al cual ha deificado. 3) Los integrantes de esta cultura, al ver deteriorados y en peligro de
extincion sus lugares sagrados, han cobrado conciencia de defenderlos como patrimonio cultural,
no sélo de su etnia, sino del pueblo mexicano. 4) Los gobiernos de los estados de San Luis Potosi
y Nayarit han realizado acciones positivas en forma de decretos y declaratorias en defensa del
patrimonio cultural del pueblo wixarika. 5) Las dos reuniones celebradas en San Blas, en 2001 y
2006, han producido resultados interesantes e importantes en torno a los lugares sagrados de los
huicholes. 6) A pesar de todos los acuerdos, reuniones en defensa de los cinco lugares sagrados
de los wixaritéari, el sitio ceremonial mas importante de ellos: Wirikuta, esta en peligro de extincion
debido a los intereses neoliberales y a la complicidad del gobierno mexicano. Han surgido varias
organizaciones, que estan en pie de lucha a favor de la salvaguarda del desierto potosino, donde
se da el peyote. Tres de estas organizaciones son: el Frente en Defensa de Wirikuta “Tamatsina
waa Haa”, Venado Mestizo y Salvemos Wirikuta, las cuales cuentan con su respectiva pagina
en internet.%” 7) Puede concluirse que la lucha por la defensa del patrimonio cultural wixarika es
ardua e interminable. El pueblo huichol, con el apoyo de las instituciones competentes debe estar
siempre alerta para evitar que se deterioren los lugares sagrados y el medio ambiente en donde
se encuentran.

2 CDI, 2007.
% cDl, 207: 32.
34 Comunicacion personal del ingeniero Marco Antonio Dominguez, delegado de la CDI en Nayarit.

Unién Wixarika de Centros Ceremoniales de Jalisco, Durango, Nayarit, A. C. Los lugares sagrados del pueblo wixarika,
territorios y recursos naturales que requieren una defensa y proteccion, Tepic, Nayarit, cartel de 2011.

Comunicacion personal del antropélogo Carlos Moreno, director de Participacién y Consulta Indigena de la CDI, 19 de
mayo del 2008.

www.frenteendefensadewirikuta.org, http://venadomestizo.blogspot.com, http://salvemoswirikuta.blogspot.com.
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Peyotero al regreso de Wirikiita. San Andrés Cohamiata, Jalisco, 1971. Foto: Marina Anguiano
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Wirikuta, el principal lugar sagrado de los huicholes
o wixaritdri

A partir de los cuatro elementos del

universo se crearon los lugares sagrados, los cuales
se enlazan con los cuatro puntos cardinales y
también con los centros ceremoniales, en donde se
lleva a cabo la practica espiritual de las deidades.

Maraakdme Eusebio de la Cruz, Cerro
Quemado, San Luis Potosi, 7 de febrero de 2012.

Datos introductorios sobre los huicholes

Los huicholes o wixaritari (singular: wixarika) son un grupo étnico o pueblo indigena que habita
en el Occidente de México, en los estados de Nayarit, Jalisco, Zacatecas y Durango. En total,
segun el Censo de 2010, ascendian a 47,625 individuos, con una tendencia franca de crecimiento
poblacional.

Como resultado de la migracién en busca de mejores oportunidades de vida, se pueden en-
contrar huicholes en practicamente todos los estados del pais, inclusive en la Ciudad de México.

El sitio sagrado de Wirikiita

Se preguntaran: ;Por qué he titulado esta intervencion “Wirikita, el principal lugar sagrado de
los huicholes o wixaritari”? Wirikuta es para el pueblo wixarika, 1o que es para los catélicos Tierra
Santa; para los catélicos mexicanos la Basilica de Guadalupe; para los musulmanes La Meca; o
para los budistas Bodhgaya.

Es uno de los cinco lugares sagrados de los wixaritariy puede decirse, el mas importante.
La geografia ritual para los huicholes se extiende desde San Blas en la costa nayarita, lugar de

T Conferencia impartida en la Carrera de Estudios Latinoamericanos de la Facultad de Filosofia y Letras de la UNAM, Mé-

xico, 2013. Texto inédito, 11 pp.
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donde emergieron los antepasados del mar segun su mi-
tologia, hasta Wirikita, donde crece el peyote. Este hace
posible la comunicacion con los ancestros deificados.

Wirikdta es al mismo tiempo, el origen y la meta de
esta ruta, ya que su concepcion del tiempo es circular.
Los wixaritari tienen la obligacion a lo largo de toda su
vida, de visitar los lugares sagrados con el fin de deposi-
tar ofrendas, orar y solicitar bienestar para ellos, sus fami-
liares y toda la comunidad. Los chamanes o mara’akate
tienen deberes mas estrictos y puntuales en todo el terri-
torio sagrado?.

En el territorio sagrado moran los antepasados.
Cada planta, animal, pefiasco, cueva, arroyo, manan-
tial comparten la sacralidad. Esto se debe a que para el
huichol todo tiene vida. Tiene un profundo respeto a la
naturaleza, no depredando el medio ambiente, sino cui-
Vista panordmica del desierto de Real de Catorce dandolo Y, ademés, venerandolo por medio de rituales,
desde el Cerro Q“e’”‘;d"’ San Luis Potosi, 2012 orandas y peregrinaciones. El hombre debe colaborar

oto: Claudia Hernandez.
con las deidades para mantener el orden cosmico, aspec-
to ya olvidado por la cultura occidental.

De todo el gran territorio sagrado wixarika, Wirikuta es sin duda, el sitio méas importante por
diversas razones: en este punto naci6 el sol, se caza al hermano venado y se caza-recolecta el
peyote o hikuri.

Wirikata se localiza en el desierto donde crece el peyote, al poniente de Real de Catorce,
San Luis Potosi. Comprende los municipios de: Catorce, Charcas, Matehuala, Villa de Guadalu-
pe, Villa de La Paz y Villa de Ramos y tiene una superficie de mas de 140,000 hectareas.

En el Cerro Quemado o Reu’unaxi, parte del extenso territorio que constituye Wirikuta,
nacié segun el mito huichol, el dios Sol llamado en wixdrika con diferentes nombres: Tayau o
Tayaupa, Tawexika, Tawexikia y Tawewiékame. A continuacion, incluyo la version abreviada de
este mito:

El mito del nacimiento del Dios Sol en el Cerro Quemado

En tiempos antiguos, aunque la gente tenia fuego (Tatewari), no se distinguian el dia y la noche,
ya que todo estaba sumido en la obscuridad pues aun no habia Sol. Las personas-animales le
preguntaron a la Bisabuela Nakawé (Diosa de la Fertilidad, de la Creacion, Madre de los Dioses),
¢ qué podrian hacer para que naciera el sol? Luego de una prolongada asamblea, se decidié que
uno de ellos se transformara en el Padre Sol mediante su autosacrificio. Se presentaron cuatro
voluntarios, pero fracasaron ignominiosamente. Por fin eligieron a un joven huérfano de padre,
famoso por su conducta de autocontrol, sus vigilias y juegos solitarios. Su juego favorito consistia
en arrojar flechas a una argolla hecha con una gran hoja chata de cactus, debido esto se le declar6
apto para realizar el autosacrificio por el cual se transformaria en el Sol. La madre del muchacho
era nada menos que la Diosa de la Tierra y del Maiz: Tatéi ‘Utianaka. La Diosa no queria que
su hijo muriera y le rog6é que dejara que otro se convirtiera en el Padre Sol, pero el joven estuvo
dispuesto para que la gente tuviera a su Padre Sol y para arrojarse al fuego. Nakawé y Tatewari
colocaron sus orejas en el suelo y les dijeron a las personas-animales que siguieran el sendero

2 lturrioz et al., 2010: 135.
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subterraneo del joven hacia el este, donde asistirian a
su nacimiento como el Padre Sol en el Cerro Quema-
do, el punto mas elevado de Wirikuta. Toda la gente
se apresur6 a marchar hacia el este, hasta Wirikuta,
aunqgue no sabian que en esta Tierra Sagrada se po-
dia cazar el Peyote-Venado pues todavia Tatewari no
habia establecido el peregrinaje del Peyote.®

Es impresionante la similitud que existe entre este
mito huichol sobre el nacimiento del Sol y el mito teotihua-
cano. Alfonso Caso, gran arque6logo mexicano, dice lo
siguiente al respecto:

Después que se destruyda a la Gltima humanidad
—sea por el agua como lo quiere una de las tradicio-
nes o porque los dioses acabaron con los gigantes,
como lo quiere la otra— es de todos modos cierto que
el Sol se habia perdido en la catastrofe. No habia

El Dios Sol nacié en el Cerro Quemado, en Wirikiita, San Luis Potosi, 2012.
Foto: Claudia Hernéndez.

quien iluminara al mundo.

Entonces se reunieron todos los dioses en Teo-
tihuacan y determinaron que uno de ellos se sacrifi-
cara y se convirtiera en Sol.*

El mito de la primordial caceria del Hermano
Mayor: El peyote

Se relata que en tiempos antiguos, luego que Ta-
tewari (Dios del Fuego) y Nakawé (Diosa de la Ferti-
lidad y Madre de los Dioses, La Mujer mas Vieja del
Mundo) habian puesto orden al mundo con la ayuda
de Kauyumarie (El Hermano Mayor Venado Azul) y
enviado a los diferentes dioses a sus lugares respec-
tivos, el Gran Mara’akame reuni6 a los antepasados
para celebrar una asamblea. Aquellos antepasados
eran dioses, los mismos que hoy tienen los huicholes,
algunos grandes, otros pequefios, algunos importan-
tes, otros insignificantes. Unos venian de los puntos
cardinales. Todos los antiguos dioses se quejaban
de muchos males. Uno sufria de dolor de estbmago,
a otro le dolia el pecho, un tercero tenia las piernas
rigidas.

—¢,Qué es lo que estaba ocurriendo?— le pre-
guntaron a Tatewari, —Hemos venido a ti para que
nos cures pues eres el gran Mara'akame, que hace

Fragmento de un mural ubicado en el Centro de Educacion Preescolar Takiitzi,
y deshace—. Colonia Zitdkua, Tepic, Nayarit. Del pintor wixdrika Kikdme Olegario Carrillo, en
donde se ilustran el complejo peyote-venado-maiz. Foto: Marina Anguiano.

Anguiano y Furst, 1987: 32-34.

4 .
Caso, 1953: 29. EEEEEESR
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Gracias a sus poderes, Tatewari adiviné que todas sus afecciones se debian a transgresio-
nes de las normas establecidas por los antepasados.

Les dijo que se habian enfermado porque no habian ido a Wirikuta a “cazar” al divino hikuri
(peyote) y que sélo emprendiendo esa caceria hallarian la salud.

Después de hacer todos los preparativos, que incluyeron como hoy en dia, la elaboracion
de muchas flechas de oracién y calabazos votivos, el mas riguroso ayuno, la abstinencia de sal
y sexo, asi como un bafo ritual, los primitivos “peyoteros” ocuparon sus lugares asignados. Si-
guieron en una sola fila a Tatewari con el venado Kauyumarie como guia en el largo viaje hasta
Wirikuta. Después de muchos dias, casi desmayados de fatiga y al borde de la muerte por hambre
y sed, llegaron a la orilla de un lago. Alli encontraron un rancho del cual salieron mujeres huicho-
las llevando calabazos de agua sagrada vy tortillas para los exhaustos peregrinos. Esas mujeres
huicholas eran Nuestras Madres, Duefias de la Lluvia y del Agua sobre y bajo la superficie de la
tierra. Viven en ese lugar hasta hoy dia, en los manantiales llamados Lugar de Nuestras Madres.
De alli viajaron hasta el campo de flores que es la morada de Nuestra Madre Niwetukame, Madre
de Todos los Nifios, que le da al nifio un sexo y un alma cuando nace. Desde el sitio donde Viven
Nuestras Madres (Tatéi Matiniéri), los ancianos vieron por primera vez a Wirikdta, alla en el lejano
horizonte®.

En la actualidad, la Peregrinacion anual a Wiriktta es una recreacion de lo que los ante-
pasados divinos realizaron segun la mitologia wixarika. Si quisiéramos comparar este hecho con
los rituales catélicos, equivaldria a la misa que rememora lo que Cristo dijo y realizé en la Ultima

Los nifios huicholes, durante los cinco primeros afos de su vida, participan en la Ceremonia
del Tambor y viajan simbolicamente, en forma de pajaros, a la tierra en donde se da el peyote y
donde naci6 el sol: Wiriktta. Mediante esta ceremonia conocen la geografia ritual del territorio sa-
grado, hasta llegar a Wirikita. Se trata de un rito de paso que todo nifio wixarika debe experimen-
tar. Ya de adultos viajaran a los sitios sagrados que ya conocen de memoria y que han asimilado
en sus “vuelos magicos”, guiados por el mara’akame o chaman.

Regreso de la Peregrinacion del Peyote. Cerro Quemado en Wirikiita, San Luis Potosi, 2012.
Foto: Claudia Herndndez.

Anguiano y Furst, 1987: 41-43.
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Wirikiita: lugar de ensefianza y poder

Este lugar sagrado de San Luis Potosi es un sitio de po-
der, de ensefanza, de estudio, ya que ahi se forman los
curanderos-chamanes (mara’akate) en sus numerosos
anos de peregrinar a éste.

Wirikuata, al ser el lugar sagrado por excelencia de
la cosmovisién wixarika, es plasmado en sus estupendos
cuadros de estambres multicolores, como el lugar de po-
der y de ensefanza para los chamanes, a donde deben
acudir por lo menos, cinco afos de su entrenamiento. Ahi
también van las almas de los mara’akate muertos, repre-
sentadas por la parte superior de su cuerpo y por sus plu-
mas sagradas o muwiérite.

Por todas estas razones debe respetarse “el dere-
cho a lo sagrado”. Para diferentes pueblos, civilizaciones
y culturas, lo sagrado tiene caracteristicas diferentes. Es
un derecho profesar las creencias que cada quien elige,
respetando las de los demas aunque sean extrafas a su

El desierto de Wirikiita: riqueza natural
y biodiversidad

Desde el punto de vista ecoldgico es una region unica en el mundo. Forma parte de una porcion
del desierto chihuahuense, en donde se concentra la mayor biodiversidad y riqueza de cactaceas
por metro cuadrado del mundo. Se le denomina desierto, pero en realidad es un jardin de cactus.
La mayor parte de sus cactaceas figuran en la Norma Oficial Mexicana de Plantas Amena-
zadas y en Peligro de Extincion. La mayoria de su flora y fauna es endémica, sélo se da ahi. En
este lugar sagrado huichol se cria el aguila real, la cual encabeza la Lista del Programa Nacional
de Conservacion de Especies Prioritarias. El aguila real es el simbolo de la naciébn mexicana.

Pactos, leyes y decretos que protegen Wirikiita

Wirikata fue incorporada en 1988 por la UNESCO a la Red Mundial de Sitios Sagrados Naturales.
Cuenta con diversos decretos estatales (San Luis Potosi y Zacatecas). El més relevante es el de
1999, en el que el gobierno de San Luis Potosi emite el decreto que establece a Wiriktta como
Area de Reserva Natural Protegida y Lugar Sagrado del Pueblo Wixarika, con una superficie de
140,000 hectareas. El Plan de Manejo de la Reserva de Wirikuta, elaborado entre las autoridades
conjuntamente con los wixaritari, establece la proteccion del agua, tierra, flora y fauna del sitio
sagrado, ademas de restricciones a la mineria tdxica.

Es importante sefalar que el decreto antes mencionado logré un reconocimiento internacio-
nal. Tanto los representantes huicholes, como el gobierno del estado de San Luis Potosi recibie-
ron el Premio Sacred Gift to the Earth que otorgan el World Wildlife Fundy Alliance for Religious
Conservation por el trabajo que realizaron para proteger la Zona Ecolégica y Cultural Wirikuta.
Este premio se otorga a los esfuerzos de conservacion de la naturaleza, relacionados con la
proteccion de los espacios naturales, los cuales ademas, son relevantes por su valor cultural y

Cuadro con estambres de colores que representa el regreso de las almas de los
cultura. maarakdte muertos a Wirikiita. Artista: Eligio Carrillo Vicente.
Foto: Claudia Hernandez.
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espiritual. Este galardén se les entreg6 a los involucrados en julio del 2000 en la ciudad de Kath-
mandd, Nepal.®

Los wixaritarihan luchado por afios con el fin de que estos decretos se eleven a rango fede-
ral y que toda la regién se convierta en Patrimonio Natural y Cultural de la Humanidad.

El 28 de abril del 2008, los gobernadores de San Luis Potosi, Durango, Jalisco, Nayarit y
Zacatecas firmaron en el estado de Durango el Pacto Hauxa Manaka para la Preservacion y el
Desarrollo de la Cultura Wixarika y ante la firma, fungié como testigo el Presidente Felipe Calde-
ron. Con este pacto, los gobernadores tradicionales y los gobernadores de los estados, asi como
el Gobierno Federal se comprometieron a proteger y fortalecer la continuidad histérica de los
lugares sagrados y las rutas de peregrinacion del pueblo wixarika. Este pacto comprende diver-
sos acuerdos, entre los mas importantes: establecer derecho de paso a los huicholes hacia los
lugares sagrados, el cuidado de los recursos naturales, la preservacion de plantas y animales que
se utilizan en los rituales huicholes y la divulgacion de su cultura como patrimonio de la nacién.

Por otro lado, el estado de San Luis Potosi aprob0, el 29 de junio del 2010, la Ley de Con-
sulta Indigena, segun la cual seran objeto obligado de consulta: el otorgamiento de concesiones,
contratos y demas instrumentos juridicos que afecten el uso y disfrute de sus tierras y recursos
naturales.

A pesar de los decretos y pactos estatales, premios internacionales y la lucha constante de
los huicholes por defender el sitio sagrado de Wiriktta, éste se encuentra en riesgo de desaparecer.

Peligro de desaparicion del sitio sagrado de Wirikita

Durante los ultimos afos del sexenio de Felipe Calderon, el gobierno mexicano otorg6 22 conce-
siones mineras a la empresa canadiense First Majestic Silver Corporation en el area de Real de
Catorce a través de la empresa mexicana Real Bonanza S. A. de C. V. El 70% de las 6, 326.58
hectareas de la superficie concesionada esta dentro de la Reserva de Wirikuta.

A raiz de este intento de ecocidio y la puesta en peligro de la cultura wixarika, han surgido
diversas organizaciones para el resguardo y proteccion del territorio sagrado. Entre las mas im-
portantes se encuentran: El Consejo Regional Wixarika por la Defensa de Wirikata (CRW) y E/
Frente en Defensa de Wirikuta (FDW).

El establecimiento de las 22 concesiones mineras no es o mas grave, ya que en diciembre
de 2011 se anunci6 la puesta en marcha del mega proyecto minero denominado Proyecto Univer-
so de la empresa canadiense Revolution Resources, el cual pretende explotar recursos minerales
en 58,678 hectareas dentro del Area Natural Protegida de Wiriktta. Representan el 42.56% de la
superficie total del lugar sagrado.

El Proyecto Universo posee ya cuatro concesiones mineras activas en la region de El Ber-
nalejo (ejido de Las Margaritas). Este es uno de los puntos mas importantes de Wiriktita: donde
esta la casa del venado Kauyumarie, lugar sagrado huichol donde se entregan las ofrendas y
donde se recolecta el peyote.

El Reglamento de la Reserva establece que dentro de las 140,000 hectareas reconocidas
en el sitio sagrado de Wirikuta, estan prohibidas las actividades contaminantes. La mega mineria,
la actividad industrial mas contaminante del planeta quedaria excluida de Wiriktta con base en
el Reglamento de la Reserva. Ya se mencion6 mas arriba que El Plan de Manejo de la Reserva
establece la proteccion del agua, tierra y fauna del sitio sagrado, asi como un uso tradicional del
suelo original.

8 (Anguiano, 2012: 88-89).
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Por el tipo de yacimientos que se dan en la zona, el método mas probable que se utilizaria

seria el de “mineria a cielo abierto”. Se trata del tipo de mineria industrial contemporanea o mega
mineria, la cual es la actividad mas agresiva para el medio ambiente natural y social.

[Este tipo de explotacién minera] remueve la capa superficial de la tierra (donde viven plantas y
animales) para hacer accesibles los extensos yacimientos de mineral de baja calidad. Los moder-
nos equipos de excavacion y los explosivos permiten hoy remover y triturar montafias enteras en
cuestion de horas, dejando inmensos crateres que pueden llegar a ocupar mas de 100 hectareas
y normalmente alcanzan de 200 a 800 metros de profundidad.”

Ya sea en la mineria de tajo a cielo abierto, como en la mineria de tinel o galerias, para
separar el metal de la tierra extraida, se utilizan dos procesos: el que se llama lixiviado con cianuro
y el que se llama de flotacién con xantatos. En el método de lixiviado con cianuro, la tierra extraida
se acumula en grandes pilas, que se rocian con una solucién de cianuro y agua. En el método de
flotacion con xantatos, se hace flotar todo el material extraido en grandes piletones llenos de agua
y una solucién de xantatos, uno de los quimicos mas tdxicos que se conocen”.

;Cuales son las consecuencias de la mega mineria?

Conviene resaltar que la mega mineria utiliza en promedio 100 millones de litros de agua al dia.
Este liquido se toma de los manantiales y acuiferos locales. Se necesita utilizar dos toneladas
de agua para extraer un solo gramo de oro. Por otro lado, una minera de tamafio mediano usa
aproximadamente diez mil kilos de quimicos toxicos al dia para separar el metal. A estos quimicos
se suman otros metales pesados, altamente venenoso como el mercurio, el plomo y el arsénico,
los cuales al salir del subsuelo, quedan expuestos a los fendbmenos meteorolégicos como son:
vientos, lluvia y tormentas.

7

En resumen, las consecuencias de este tipo de mineria son:

Contaminacién de agua en superficie y subterranea (napas) que afecta al consumo vege-
tal, animal y humano. Por otro lado, los manantiales donde el pueblo wixarika recolecta su
agua sagrada, utilizada en numerosas ceremonias corren riesgo de ser contaminados con
cianuro, xantatos y metales pesados.

Drenajes acidos y arrastre de metales pesados.

Vapores y emanaciones toxicas (incluso de compuestos radioactivos).
Desertificacion e inutilizacion del suelo para actividades agropecuarias.
Eliminacién y mortandad de especies animales y vegetales.

En las personas que habitan areas cercanas, aumento de patologias respiratorias, intes-
tinales, dermatoldgicas, renales y reproductivas. También, mayor incidencia de cancer
pulmonar, de vejiga y leucemias.

Nifios que nacen con retrasos mentales y malformaciones.

Atentado al lugar més sagrado de los huicholes, vulnerando de esta manera, la conserva-
cién de su cosmovision.

Avasallamiento de los derechos humanos.
Modificacion y pérdida de los valores paisajisticos.
Desaparicion de las actividades turisticas, agropecuarias y agroindustriales.

“Para entender Wirikuta”, Frenteen Nov.13, 2011, actualizado el 4 de febrero del 2012, p. 3
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Las anteriores consecuencias son sefialadas por el Frente en Defensa de Wirikuta en el ar-
ticulo “Para entender Wirikuta” del 13 de noviembre de 2011, actualizado el 4 de febrero de 2012.8

Otra amenaza que se suma a la minera, es la implantacién de empresas jitomateras agroin-
dustriales, las cuales estan desmontando totalmente varios predios de la Reserva, sin haber
presentado ningln estudio de impacto ambiental ante la SEMARNAT. La Procuraduria Federal
de Proteccion al Ambiente (PROFEPA) mandé clausurar las jitomateras; sin embargo, éstas con-
tindan funcionando, es decir no se ha cumplido con la ley. El desmonte ilegal que realizan estas
empresas se lleva a cabo en zonas de gran valor ambiental, donde crece el peyote y otras cacta-
ceas protegidas. Estas agroindustrias son responsables de la sequia de la region en los ultimos
afos, puesto que bombardean las nubes con quimicos que impiden la lluvia. Los campesinos
nativos de la zona han sufrido en estos Ultimos afios, la peor sequia en cincuenta anos. Ello ha
traido como consecuencia una gran pobreza y la emigracion de sus pobladores®.

El 6 y 7 de febrero del 2012 se llevé a cabo el Peritaje Tradicional Wixarika en Wirikita,
durante el cual se reunieron pobladores de mas de diecisiete centros ceremoniales del pueblo
wixarika y proclamaron la Declaracién de Wirikuta. El Frente en Defensa de Wirikudta tuvo a bien
invitarme a asistir a este Peritaje, lo cual constituyé una experiencia extraordinaria y, por lo de-
mas, interesante.

En el folleto firmado por el Consejo Regional Wixarika por la Defensa de Wirikuta (febrero,
2012: 4)'° y los Centros Ceremoniales del Pueblo Wixarika, el cual que fue entregado a quienes
concurrimos a la trascendental Consulta-Peritaje se sefalan de manera puntual, las causas, los
objetivos y el significado del Peritaje de la siguiente manera:

La gravedad de la situacion y la urgencia de la amenaza nos piden que actuemos desde lo mas
profundo. Esta emergencia ha causado que todo el Pueblo Wixarika juntos hayamos resuelto la
realizacion, por primera vez en nuestra historia de un Peritaje Tradicional, apelando a los instru-
mentos y conocimientos ancestrales que nuestra propia tradicion espiritual nos proporciona, con
el objetivo de estudiar y valorar nuestra cultura y la situacion en la que nos encontramos en este
momento frente a la amenaza a Wirikuta. Este Peritaje tradicional constituira un medio probatorio y
estara a cargo de las personas especializadas e idoneas para ello dentro de nuestra cultura: ellos
son los mara’akate wixaritari (Sabios y Consejo de Mayores) de los diferentes centros ceremonia-
les del Pueblo Wixarika.

Explica, también, de qué forma se desarrollaria la mecénica de la consulta, he aqui las
palabras literales:

En noche de ceremonia, todas las comunidades juntas llevaremos a cabo una consulta espiritual:
se trata de un encuentro con los kakaiyarite, deidades de Wirikita, quienes seran los anfitriones
y los consultados; los consultores seran los mara’akate. A través del canto, revelaran el sentir de
Wirikata, por lo tanto, de todos los kakaiyarite que ahi coexisten.

8  Para consulta electronica http:/frenteendefensadewirikuta.org/wirikuta/?page_id=1922

9 “Peritaje Tradicional Wixarika”, 2012: 4.

0 Folleto: Consejo Regional Wixarika por la Defensa de Wirikta y los Centros Ceremoniales del pueblo Wixarika, febrero
2012: 4.
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De manera profunda y contundente se asevera en el documento que:

Esta ceremonia conjunta trata de cumplir la deuda y demanda que venimos arrastrando los wixa-
ritari de mucho tiempo. De renovar y encender LAS VELAS DE LA VIDA que estan feneciéndose
y acabandose por muchos factores, entre ellos el dafio que se ha causado a la tierra sagrada y
que ahora estéa siendo profundizado por las empresas mineras canadienses.

El 7 de febrero del 2012, al finalizar el Peritaje, se realizé:

+ La Declaracion de Wirikuta.

+ Consulta-Peritaje febrero 2012.

+ Decreto Reserva Biosfera (Boletin de Prensa, Rueda de Prensa).
+ Cartas a Pefia Nieto.

Esta en manos de nuestra generacion el que subsista el pueblo huichol, ya que de desapa-

recer Wirikdta, paulatinamente se extinguiria la cultura wixarika.

Mujer peyotera, al regreso de la Peregrinacion a la tierra del peyote, 1971.
Foto: Marina Anguiano.
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El chamanismo del pueblo huichol y el chamanismo
de la Amazonia: un estudio comparativo'

El chaman domina sus ‘espiritus), en el
sentido en que él, que es un ser humano, logra
comunicarse con los muertos, los ‘demonios’ y

los ‘espiritus de la Naturaleza, sin convertirse

por ello en un instrumento suyo. El chaman es el
especialista del alma humana: sdlo él la ‘ve, porque
conoce su forma y su destino.

Mircea Eliade, 1976: 23 y 25.

Introduccion

El tema fundamental de este trabajo es mostrar las semejanzas y diferencias entre el chamanis-
mo de la Amazonia peruana y el que practican los wixaritari? o huicholes del occidente de México.

Los huicholes son un pueblo indigena de México que ha habitado por lo menos, desde el
siglo XVI en el Occidente de México. De manera fundamental, en los estados de Jalisco y Nayarit
y en menor proporcion, en Zacatecas y Durango. Hasta hace cuarenta afios vivian en su mayoria,
en cuatro comunidades y un anexo.® En la actualidad, el panorama ha cambiado al buscar mejo-
res oportunidades de vida, los wixaritari han migrado del campo a las ciudades. Como producto
del fendbmeno migratorio, se pueden encontrar huicholes en practicamente, todos los estados del
pais. En total, segun el censo de 2010, ascienden a 47,625 individuos.*

Articulo publicado en el Boletin Tlaloc ;Qué?, del Seminario de Tlaloc, afio 5, nim. 20, octubre-diciembre 2015, pp. 6-32.
Wixaritari es el plural de wixarika, nombre que se dan a si mismos los huicholes.

Se les designa comunidades, ya que cuentan con tierras comunales y sus gobiernos son tradicionales, elegidos por la
comunidad de manera anual.

Segun el Censo de 2010, los huicholes ascendian a 46,601 en los anteriores estados, mas 1,024 habitantes distribuidos
en las demas entidades de la Republica, haciendo un total de 47,625 (INEGI, 2010).
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Las actividades de este pueblo indigena fueron en un principio, la caza y la recoleccion. Am-
bas les proporcionaban el sustento, pero se fueron ritualizando cada dia mas: la caza del venado,
deidad tutelar y la recoleccion del cactus alucinbgeno o peyote, cuyo nombre huichol es hikuri.®

Después se hicieron agricultores, cultivando maiz, frijol, calabaza, amaranto y frutales. Mas
tarde ganaderos, al contar con extensos pastizales para el alimento de los animales. A partir de
los afios sesenta comenzaron a elaborar artesanias ya no sélo para uso domeéstico o ritual, sino
comercial.

Ha surgido asi una pléyade de artistas que han ido plasmando la cosmovision wixarika a
base de estambres de colores o cuentas de vidrio que en México llamamos chaquiras.

También acuden a trabajar como jornaleros tanto hombres como mujeres en los cultivos
comerciales de varios estados de la Republica. Los productos que recolectan son de manera
prioritaria: tabaco, café, frijol y cacahuate.

La Amazonia peruana es una region, cuya extension varia de acuerdo al criterio que se
adopte. De manera general, ocupa entre 75y 77.5 millones de hectareas, lo cual representa del
59% al 60% por ciento del territorio del Peru. Abarca 17 regiones del pais, de las cuales cinco son
practicamente amazénicas en su totalidad. Estas son: las regiones de Amazonas (97%), Loreto
(100%), Madre de Dios (100%), Ucayali (100%) y San Martin (95%). Cabe resaltar que también
existen regiones consideradas tradicionalmente parte de la sierra peruana, pero que comprenden
también en mayor o menor proporcion territorios que corresponden a la Amazonia.®

La division entre los diferentes grupos étnicos se basa en la diferenciacion linguistica de los
mismos. A través de su estudio etnolinguistico, se pueden establecer lazos de parentesco entre
las diferentes etnias. De tal forma algunos grupos pueden incluirse dentro de troncos comunes
llamados familias.” La poblacién indigena de la Amazonia identificada se agrupa en 12 familias
etnolinguisticas y 39 grupos étnicos,? de los cuales encontramos dos grupos étnicos sin clasifica-
cion etnolinguistica.

Los pueblos originarios amazoénicos cumplen un rol protagonico en la defensa de la cultura
y la conservacion de la Amazonia; su poblacién alcanza los 340,000 habitantes y representa mas
del 9% de la poblacién amazonica.®

Varios de los grupos étnicos de la Amazonia tienen como caracteristicas principales: la
horticultura de roza y quema destinada a la subsistencia, la caza y la pesca, asi como la crianza
de aves de corral y animales menores. En pequefa escala, la agricultura comercial destinada al
mercado (arroz, maiz, platano y mani), la cual es comercializada directamente en los centros de
poblacion mas cercanos. Otras actividades a las que se dedica su poblacion son: comercializa-
cion de la madera y la produccion de artesanias como tejidos, ceramica pintada, estatuillas de
madera y adornos corporales.

Para efectos de nuestro tema sobre el chamanismo amazénico y su comparacion con el que
practican los huicholes, nos enfocaremos so6lo a ciertos grupos étnicos de la Amazonia peruana.

Los shipibo-konibo conforman uno de los grupos indigenas del oriente peruano que perte-
necen a la familia linglistica Pano. La lengua que hablan es conocida como shipibo-konibo. Se

El peyote es una biznaga pequefia de la familia de las cactaceas, medio enterrada en el suelo. Tiene efectos alucindge-
nos y en dosis pequefias evita la fatiga. Tiene propiedades curativas tanto para las enfermedades de origen sobrenatural
como las fisicas. Es decir, es una “planta de poder”.

6  César Alvarez, 2011: 15-17.
7 Mayor y Bodmer, 2009: [2].

De acuerdo con las fuentes, el nUmero de grupos étnicos y familias lingiisticas puede variar por la clasificacion de los
grupos etnolinglisticos. En el trabajo “Pueblos indiggnas de la Amazonia peruana”, sefialan la existencia de 59 grupos
indigenas y la existencia de 14 familias linguisticas (Alvarez, 2009: 29).

Alvarez, op. cit.: 19.
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encuentran en las Regiones de Huanuco, Ucayali, Loreto y Madre de Dios, entre los rios Ucayali,
Pachitea, Calleria, Aguaytia, Tamaya y Lago Yarinacocha.

Los shipibo constituyen el tercer pueblo mas numeroso de la Amazonia Peruana, después
de los ashaninka (Arawak) y awajun (Jibaro)."

El pueblo quechua lamista se encuentra en la region de San Martin. Es una variedad de
quechua hablada en la provincia de Lamas, en el Departamento de San Martin y en algunos puee
blos a orillas del rio Huallaga en el Departamento de Ucayali.' Dentro de las lenguas arawakanas
se incluyen diversos grupos étnicos, entre ellos los matsiguenga, los cuales estan ubicados en el
territorio selvatico de los Departamentos del Cusco y Madre de Dios. Habitan las regiones del Alto
y Bajo Urubamba en Cusco y la reserva de la bidsfera de Manu.'?

Consideraciones acerca de los conceptos chaman y chamanismo

Investigadores de diversas corrientes que han estudiado el fenébmeno del chamanismo coinciden
en que se ha abusado del término, utilizandolo indiscriminadamente para designar a diversos es-
pecialistas relacionados con la curacién de enfermedades a base de diferentes técnicas, e incluso
a “magos” y “hechiceros”.

La cosmovision de los pueblos amazoénicos es esencialmente animista, la cual considera
que todo material, objeto o sujeto tiene su contraparte espiritual. Asimismo, el entorno esta lleno
de seres denominados divinidades, espiritus benévolos y malévolos que pueden adquirir una
apariencia material y hacerse visibles.'® Los lamistas viven en unidades localizadas que giran en
torno a un chaman. Comparten un estrecho vinculo con la naturaleza, en la cual viven las animas
del monte y con quienes mantienen una comunicacion sagrada.'

El pueblo machiguenga tiene un complejo sistema chamanico que hace uso de las plantas
sagradas llamadas ayahuasca (Banisteriopsis caapi) y toé (Brugmansia suaveolens).' Dichas
plantas son utilizadas por los especialistas rituales con el fin de tener la experiencia conocida en
el ambito académico, como de trance y éxtasis propia de los chamanes.

Para el pueblo de los shipibo—konibo, el aprendizaje del chamanismo y el acceso a las visio-
nes kené se fundan en la relacion entre los seres humanos y las plantas rao.'® Kené significa en
shipibo-konibo disefio. La palabra es utilizada para designar a los patrones geométricos hechos
a mano sobre una variedad de superficies como el rostro y la piel de las personas, las paredes
externas de la ceramica, telas y accesorios. Los disefios son resultado de visiones que se logran
por la ingestion ritualizada de plantas con poder llamadas rao. Para obtener estas visiones, es
necesario que el chaman desarrolle un conocimiento personal de cada planta con “poder”, para
asi obtener sus aires, sus disefios y sus cantos.!”

De acuerdo con la cosmovision del pueblo huichol, se considera que el hombre debe de
colaborar con las deidades para mantener el orden cosmico: la alternancia del dia y la noche, asi

Mayor y Bodmer, op.cit.: 213.
" Idem.: 107.

2 Lorente, 2011: 175.

Mayor y Bodmer, op.cit: 85.
4 Ibid.: 108-111.

Lorente, op. cit.: 177.

Se denomina rao a todas aquellas “plantas con poder”. Existen rao con todo tipo de propiedades; para cambiar los
estados de consciencia (psicotropicas y alucinégenas); venenos y plantas tdxicas para la pesca y la caza; plantas para
controlar los comportamientos humanos; asi como para enamorar (puzangas); plantas tranquilizantes; plantas para curar
la torpeza, anticonceptivas o abortivas; plantas que ayudan a quedar embarazada, parir y amamantar y hacer desarrollar
a los nifos; plantas para comunicarse con los espiritus y protegerse de ellos (Belaunde, 2009: 15).

7 Ibid.: 36.
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como la temporada de lluvias y de secas. En otras palabras, la vida sobre la Tierra. Ello se logra
con base en ceremonias con complicados rituales; peregrinaciones y visitas a los lugares sagra-
dos, y llevando ofrendas muy variadas.

Visitar periddicamente la geografia ritual de su territorio es de suma importancia para el pro-
ceso de iniciacion chamanica y su consolidacion como tal. Asimismo, los wixaritari cuentan con un
panteén muy extenso. A las deidades se les designa con términos de parentesco. Las deidades
huicholas exigen se les hagan ofrendas, de lo contrario traen desgracias al hombre tanto de tipo
climatico (sequias, inundaciones) como en la salud, es decir envian enfermedades.

Uno de los pioneros en la investigacidon sobre los chamanes es el historiador de las religio-
nes Mircea Eliade (1907-1986). El considera que esta confusion “perjudica la inteligencia misma
del fendbmeno chamanico”. Y de manera textual dice lo siguiente:

Estimamos que merece la pena limitar el uso de los vocablos ‘chaman’y ‘chamanismo’, justamen-
te para evitar los equivocos y poder ver con més claridad en la propia historia de la ‘magia’ y de
la ‘hechiceria’. Porque desde luego, el chaman es, él también un mago y un hombre-médico: se
cree que puede curar, como todos los médicos, [...] Pero es, ademas, psicopompo, y puede ser
también sacerdote, mistico y poeta.'®

Quiza alguno de ustedes preguntard qué es psicopompo. Otro de los autores que hemos
consultado es Michel Perrin, cuyas ideas sobre las causas de la enfermedad veremos mas tarde.
Este investigador considera que una de las funciones del chaman es guiar el alma de los muertos
en el otro mundo, es decir, ser psicopompo.™®

El término chaman procede de la lengua tungts (shaman) y llega a Europa y al continente
americano a través del ruso. Es un fendmeno siberiano y centroasiatico con el que se designa al
maestro del éxtasis. El propio Eliade considera que “una primera definicién de tan complejo feno-
meno y quiza la menos aventurada, seria: Chamanismo es la técnica del éxtasis”.?°

Silvia Ortiz considera que para comprender el chamanismo es necesario conocer qué son
los estados de disociacion de la conciencia y como intervienen en él. A los estados de disocia-
cion de la conciencia, producidos a voluntad se accede por el efecto de psicotrépicos, o bien por
condicionamientos especificos y predeterminados, de indole terapéutica o ritual. A estos estados
de disociacion de la conciencia se les ha denominado, a lo largo de la historia, como trance o éx-
tasis.?! Durante el éxtasis,?? el sujeto experimenta una sensacion de liberacion momentanea, de
perder todo contacto con el mundo que le rodea y logra percibir la existencia de una separacion
entre su cuerpo y su alma.

Los fendbmenos chamanicos son reproducidos de manera voluntaria por ciertas practicas,
casi siempre relacionadas con rituales que llevan al individuo a situaciones liminales de la con-
ciencia: abstinencia sexual, ayuno, vigilia prolongada, danza, musica, canto, control de la respira-
cién, inhalacion o ingesta de psicotropicos y alucinbgenos.?®

'8 Eliade, 1976: 21.

% Perrin, 1995: 5.

Eliade, op. cit.: 22.

2! Ortiz Echaniz, 2011: 1-13.

En el caso de los chamanes, el término mas adecuado a utilizar es éxtasis.
Muinch Anguiano y Ocafias Sierra, 2006: 26.



Los huicholes o wixaritdri: entre la tradicion y la modernidad. Antologia de textos 1969 - 2017

El concepto de enfermedad y sus causas

Autores como Eliade (1976) y Perrin (1995) han estudiado la concepcion de la enfermedad entre
diferentes grupos indigenas, las maneras de resarcir el dafio mediante las curaciones y el papel
que tiene el chaman. Ambos autores coinciden en que una de las causas de la enfermedad es la
“salida o rapto del alma”, la cual se extravia y vuela. “El tratamiento se reduce, [...] a buscarla, a
capturarla y a reintegrarla al cuerpo del enfermo”.2* En otras ocasiones, la causa del mal puede
deberse a la introduccién de un objeto méagico o patdégeno en el cuerpo, 0 su posesion por l0s
malos espiritus. En este caso, la curacion consiste en extraer el objeto nocivo mediante diferentes
técnicas, entre ellas, la succion, la materializacion del mal y su exhibicion.2s

Para los wixaritari, las “flechas malas” tienen un origen magico y los sintomas fisicos de
sus afecciones son producidos por proyectiles magicos —flechas de enfermedad— disparadas al
cuerpo de la victima por un brujo, quizas o por un sobrenatural disgustado por la violacion de un
tabu o porque no se cumplié con una promesa o un deber ritual. Estos proyectiles sobrenaturales
de la enfermedad son extraidos mediante las técnicas de curacion chamanica, por ejemplo, suc-
cionando, escupiendo, soplando, frotando con el muwiéri o plumas del chaman,?® fumigando con
humo de tabaco o masajeando.?”

La mayor parte de las enfermedades son consideradas por los huicholes tradicionales como
“sobrenaturales”. Sin embargo, juzgan a otras, como las introducidas por los espafoles, como
“naturales”. Y unas terceras, para las cuales son incompetentes para sanarlas, como la diabetes.
En esos casos acuden al doctor.

Curacidn de las enfermedades

El chaman y artista plastico Pablo Amaringo producto del
mestizaje de cuatro pueblos indigenas diferentes habi-
tantes de la Amazonia peruana: quechua, cocama, lamis-
tay piro se refiere a una ocasion en que fue flechado por
un hechicero con un virote (dardo magico), debido a que
Pablo se neg6 a visitarlo cuando pasé frente a su casa
cuando regresaba del mercado. El propio Pablo describe
Su curacion de esta manera:

Llegamos en la tarde. Don Pascual me tomé el pulso,
me examin6 detenidamente y dijo: “Si, es dafio pero
todavia no te estas muriendo”. Todo lo tomé con cal-
ma, mientras yo lloraba del dolor [...].

Tomo su pipa y absorbié el humo y despertd

su mariri [flema magica]. Cuando tenia el mariri en El chamdn y artista amazonico Pablo Amaringo en su estudio con uno de sus

; ) alumnos. Tomada del libro de Luis Eduardo Luna y Pablo Amaringo, Ayahuasca
su boca se me acercé y empez6 a chupar en el lugar Visions. The Religious Iconography of a Peruvian Shaman. North Atlantic Books,
en que el virote fue lanzado. El realmente me toco Berkeley, California, 1999, p. 29.

de manera muy leve mi piel. Después de un rato el

24 Eliade, op. cit.: 180.
Idem., Perrin, op.cit.: 6.

El muwiéri es una vara emplumada u “objeto de poder”, utilizado para la curacion y la comunicacion con las deidades y
los espiritus.

27 Furst y Anguiano, 1987: 45-46.
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virote salié, él rompi6 la punta de éste con sus dientes y me lo ensefo: era una espina cumaseba
[Swartzia sp.] tan delgada como una aguja.

“Ahora saquemos la yahusa”, él dijo. Cuando termin6 yo senti un gran alivio.

El vegetalista al cual no quise ir a visitar se sintié insultado y me castig6 con uno de sus
dardos magicos.?®

La palabra vegetalista es el nombre que se dan a si mismos los chamanes mestizos para
indicar que su conocimiento y poder personales derivan de las plantas.?®

El antrop6logo Luna, quien trabajé arduamente con Amaringo, ambos coautores del magni-
fico libro Ayahuasca Visions, explica como se concibe a la flema magica: “Cuando un ‘hechicero’
lanza un virote, se cree que esta impregnado de su flema magica, la cual recibe los nombres de
yachay, mariri 0 yausa. Si la flema no es extraida, [junto con el virote], con los afios se expande
por todo el cuerpo, matando a la victima”.%°

Entre los huicholes, algunos padecimientos se curan de manera “sobrenatural” y otros,
combinando las técnicas “sobrenaturales” con la utilizacion de plantas, ya sea tomadas, sobre
todo en forma de infusién, untadas o en emplastos. Los trastornos de la conducta o enfermeda-
des emocionales se curan con tratamientos “magicos”.

Las plantas sagradas o de poder

Los alucinégenos caracteristicos de la Amazonia peruana son dos fundamentalmente: el cono-
cido con el nombre genérico de ayahuasca® y el t0é.%? La palabra ayahuasca es una palabra
quechua y significa “vaina o cuerda de los espiritus o ancestros”.® Asi se le llama en la region de
Iquitos. También se le designa “la enredadera de las almas”.3* Recibe diferentes nombres, segin
la lengua del pueblo indigena que la consume: yajé entre algunas etnias del Per( y entre los tuka-
nos de Colombia.®® En idioma machiguenga, kamarampi, su significado es “la medicina que hace
vomitar”.® Entre los shipibo—konibo se le denomina nishi (soga).®”

Se trata de un bejuco trepador que crece alrededor de los arboles. Recibe el nombre cienti-
fico de Banisteriopsis caapi. La corteza preparada en agua hirviendo o fria puede ingerirse sola o
mezclada con multitud de ingredientes, los cuales aceleran sus efectos. La corteza también pue-

28 Lunay Amaringo, 1999: 25.

2% Ibid.: 12-13.

30 dem.

3" El nombre vernaculo, bajo el cual se conoce esta planta, asi como la bebida preparada a base de ella, varia conside-

rablemente. El término yajé (o yagé), tomado probablemente de la lengua general del Brasil, es de comin uso en el
noroeste amazénico, pero la planta se designa ademas con diversos nombres, segln el idioma indigena local. Asi, por
ejemplo, en los dialectos de la Familia Linguistica Tukano (fukanos orientales del Vaupés), se designa como caapi o,
mas correctamente gahpi, kahpi; entre los cubeo como mihi; entre los guahibo de los Llanos Orientales como kapi; los
noanama del Chocé la designan como dépa y los embera como pildé. En la montafia peruana y ecuatoriana la planta se
llama generalmente ayahuasca. Estas diversas designaciones, a veces sinbnimos, a veces nombres genéricos aplicados
por los indigenas a cualquier planta alucinégena, han causado cierta confusién en la literatura, de manera que, queda a
veces dificil saber con exactitud de qué especie botanica se esta hablando (Schultes, 1957, citado en Reichel-Dolmatoff,
1969: 327).

El toé —saaro, pankirintsi o jayapa— es una sustancia mas peligrosa que la ayahuascay su empleo esta por tanto mas
restringido y sometido a controles cuidadosos (Lorente, op. cit.: 183).

Luna y Amaringo, op. cit.: 12.
34 Furst, 1980: 93.

35 Ibid.: 91.
36

32

33

Rosengren, 2004: 49, citado por Lorente, op. cit.: 183.
37 Belaunde, 2009: 18.



Los huicholes o wixaritdri: entre la tradicion y la modernidad. Antologia de textos 1969 - 2017

de masticarse. Schultes y Hofmann,® en su libro Plantas de los dioses, describen los compuestos
quimicos y los efectos de la ayahuasca de la siguiente manera:

La actividad alucinbgena se debe primordialmente a la harmina, principal alcaloide de B-carbolina
de esta planta. Cuando esta bebida amarga [...] se ingiere, los efectos varian de la embriaguez
agradable sin consecuencias posteriores a secuelas de violentas reacciones que provocan vo-
mitos. En general se tienen alucinaciones visuales en color. La intoxicacion termina con suefio
profundo.3®

Preparacion de la ayahuasca y una sesion con esta planta de poder

Para explicar la preparacion de la bebida hecha a base de ayahuascay otras plantas, nos vamos
a valer de la pintura de Pablo Amaringo a la cual le dan el nombre de Vision 1, asi como del texto
explicativo realizado por Luna y el propio Amaringo:

En esta vision se aprecia la selva cercana al rio Uca-
yali con su flora originaria: arboles, arbustos, hierbas
y maleza. Se observa una casa campesina con techo
de las hojas de sebon. A la orilla del rio esté un vege-
talista, el cual se ha dedicado a obtener conocimiento
a través de la ayahuasca. Comienza por cortar una
liana de ayahuasca, que trepa sobre un arbol de ca-
pirona. Para realizar este corte tiene que guardar una
serie de preceptos: No tener relaciones con su espo-
sa durante tres dias, no tener contacto con gente de
mal genio o de mal vivir. No debe comer alimentos
con sal, aztcar o que sean amargos. No debe haber-
se emborrachado.

Antes de cortarla le hace una ofrenda a base
de tabaco, cerillos, hojas de platano y se dirige al
espiritu de la ayahuasca, al que denominan con la
palabra ‘abuelo’ [término de parentesco] en estos tér-
minos:

‘Aqui te pongo tu tabaco, tus cerillos, tu hoja Pintura de Pablo Amaringo en la que se plasma la preparacion de la ayahuasca,
de platano para que envuelvas tu tabaco. Yo te pido, desde que se corta hastAaAsu cocimiento. Tomado del l.ibm, Ayahuasca Visions.
) The Religious Iconography of a Peruvian Shaman, 1999, p. 49.
abuelo, que me permitas tomar tu planta como me-
dicina, no para causar dafo a persona alguna, sino

para curar a las personas enfermas’.°

En la preparacién de la ayahuasca debe usarse una vasija de barro solamente. El vegeta-
lista le agrega un pufio de tabaco para hacer que la mezcla hierva y otros ingredientes como son
los siguientes: dos hojas de foé, dos pedazos de motelo huasca (Bauhinia guianensis). También
puede anadirle chicuro (Cyperus sp.), con shillinto (Mascagnia psilophylla), con puka-lupuna (Ca-

38 Schultes y Hofmann, 2000: 67.
39 Idem.

40 Lunay Amaringo, op.cit.: 47. EEmmmmn
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vanillesia hylogeition, C. umbellata) o con la clavohuasca (Tynanthas panurensis). Sin embargo,
Luna y Amaringo consideran que no es bueno mezclar tantos ingredientes.*’

Los pacientes y los participantes en la sesion de ayahuasca se retnen en la casa del vegeta-
lista después de la puesta de sol y pasan un tiempo contando historias o0 escuchando al vegetalis-
fa u otro experimentado cuenta-cuentos, esperando la hora en la que se llevara a cabo la ceremo-
nia, la cual, en general se efectua a las nueve o diez de la noche. El vegetalista canta un icaro, es
decir un canto o melodia que utilizan los maestros curanderos durante las ceremoniales rituales.*?
Mientras se lleva a cabo la preparacion de la ayahuasca les da un pequefio calabazo con el liqui-
do a los participantes. Al final él también toma de la bebida. Por un pequefo lapso esperan que
aparezcan los efectos. Luego, el vegetalista ordena que se apaguen todas las velas y, ya en la
obscuridad, empieza a “llamar a las visiones”, mediante el canto de un icaro especial y agitando
su schacapa, una sonaja hecha de hojas de Pariana sp.*® Esta se utiliza para “ventear el mal”,
es decir erradicar la enfermedad, por medio del aire que produce y para estimular las visiones.

Se considera normal que al principio los participantes vean luces y formas geométricas.
Mas tarde aparecen visiones de animales y plantas. Vienen “en olas”. Cuando son varios los
vegetalistas los que participan, cada uno canta su icaro de manera simultanea, dejando que el
duefio de la casa tome el liderazgo y su voz se oiga por encima de las voces de los demas. Se
cree que un icaro cantado por varias personas tiene un efecto mayor.

Muchos participantes reportan que oyen musica maravillosa. Los espiritus acuden cantan-
do, de hecho el canto del vegetalista esta orquestado por la musica y coro de los espiritus. De
tiempo en tiempo se interrumpe el canto y el vegetalista y otros asistentes estdn en una con-
centracion profunda, contemplando sus visiones. Los participantes tienen periodos de fuertes
vomitos y diarrea. Cuando el vegetalista esta “bien mareado”, llama a los pacientes uno por uno
y los cura, ya sea soplandoles humo en sus cuerpos para restablecer sus espiritus perdidos; fro-
tandolos con piedras especiales llamadas “encantos” o succionando la parte enferma.

Puede ocurrir que alguna persona se asuste debido a las visiones que tiene y el vegeta-
lista se ve obligado a “quitarle las visiones” ya sea con un icaro, soplandole humo en la parte de
arriba de la cabeza o frotandole el cuerpo. Cuando todo esta en paz y aparecen bellas visiones
puede ocurrir que la persona participante dance. En algunas sesiones se utilizan instrumentos
musicales.

Después de varias horas, el vegetalista guarda silencio y los participantes o se duermen o
cuentan historias en la oscuridad. Algunos pacientes se quedan ahi hasta la mafiana siguiente o
abandonan el lugar tan luego han sido sanados.*

El segundo psicotrdpico utilizado en la Amazonia peruana es la Brugmansia sp., usual-
mente conocida como Datura; sin embargo, Luna y Amaringo consideran que estudios recientes

41 Ibid.: 48.

42 En la Amazonia se denomina icaro al canto o melodia que utilizan los maestros curanderos durante las ceremonias ritua-
les que realizan. Aunque no posee traduccion literal en idioma castellano, quechua u otra lengua de la zona, su significado
es de vital importancia en las ceremonias. El canto chamanico es el instrumento curativo, la sabiduria y el vehiculo de la
energia del curandero, el simbolo real de su poder y conocimiento. Segun la estudiosa peruana Rosa Giove: “La accién
de ‘icarar implica ‘cargar’ con el poder del chaman un objeto o p6cima, confiriéndole alguna propiedad especifica para
ser transmitida al receptor, ya sea limpieza, proteccion, curacién, dafio o para influir sobre su voluntad. Cada chaman es
duefio de sus icaros, como es duefio de su experiencia y sabiduria, por haberlos recibido a su vez de su maestro o direc-
tamente de la naturaleza”. Finalmente, creemos que el icaro es la llave que nos abre las puertas de la conciencia superior;
el sonido que nos lleva a los cielos y a los brazos de nuestra Madre Ayahuasca. http://www.ayahuascaperu.redtienda.net/
pag.php?id=41383

Las schacapas también pueden elaborarse a base de hojas de otras plantas como la pichana albahaca (Baccharis triner-
vis), sharamasho (Ocimun americanum), achiote (Bixa orellana) o de la cola de ciertos pajaros. Las sonajas se utilizan
para “ventear el mal”, es decir erradicar la enfermedad, por medio del aire que producen. En las sesiones de ayahuasca
para estimular las visiones.

43

44 Lunay Amaringo, op.cit.: 32-33.
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indican que existen caracteristicas bilogicas que distinguen a una de la otra.*® En la Amazonia
peruana se le conoce con el nombre de foé, el cual es un término local que designa a diferentes
plantas del género de la Brugmansia.*® Tanto en México como en Per( es llamada floripondio.
Se trata de un arbusto de aproximadamente un metro de altura, se caracteriza por sus hojas
lanceoladas y flores en forma de campana. Se asocia con el agua, ya que crece en las orillas de
los arroyos o en partes himedas.*” Debido a sus efectos sumamente toxicos y que suele usarse
en la “hechiceria”, los chamanes cultivan el toé en su huerto, de manera un tanto clandestina.*®

En la visi6n del chaman-artista Amaringo, ademas de que se representan los espiritus de
las piedras y los metales, en la parte superior estan pintados los espiritus de las plantas entre
ellas el toé.

Segun Schultes y Hofmann, “la droga se toma casi siempre en forma de semillas molidas
mezcladas con bebidas fermentadas o como una infusion hecha de las hojas”. Estos mismos
autores consideran que todas las especies de Brugmansia son quimicamente semejantes; la
escopolamina es su principal ingrediente psicoactivo.*®

Los chamanes huicholes son grandes conocedores de todo tipo de plantas, incluyendo a
las “plantas de poder” o sagradas, sobre todo el peyote o hikuri, el cual utilizan los chamanes
0 mara’akate® durante su entrenamiento en los rituales a base de cantos, mediante los cuales
se comunican con las deidades y en los procesos curativos. El hikuri es una cactacea pequefa,
sin espinas, azul-verde, con cinco a trece costillas o0 gajos. Su nombre cientifico es Lophophora
williamsii. Segun Schultes y Hofmann tiene mas de 30 alcaloides, principalmente la mescalina,
ademés de otras feniletilaminas e isoquinolinas psicoactivas. Se encuentra en regiones semi-de-
sérticas y pedregosas, generalmente sobre suelos calcareos.®"

Los wixaritari lo recolectan en los alrededores del poblado de Real de Catorce, en el esta-
do de San Luis Potosi, territorio sagrado por excelencia al cual designan como Wirikuta, el sitio
donde naci6 el Dios Sol. Se localiza a 450 kilometros al noreste del territorio que habitan. A princi-
pios del siglo XX, el antropdlogo noruego Carl Lumholtz, sefala que desde el lugar donde vivian
los huicholes hasta la tierra sagrada de Wirikita hacian cuarenta y tres dias, en un peregrinar
sumamente ritualizado, recreando la peregrinacioén que realizaron sus antepasados, es decir las
deidades del pantedn huichol.%?

Cuando los huicholes encuentran al primer hikuri, después de su largo peregrinaje, lo fle-
chan como si fuera un venado. En su cosmovision existe una trilogia compuesta por el peyote,
el venado y el maiz, los tres elementos mas importantes de la religién huichol. Es decir, existe
una especie de desdoblamiento entre el peyote, el venado y el maiz. El chaman le dice al “divino
cactus” las siguientes palabras:

No te enojes, Hermano Mayor [...] no nos castigues por matarte, porque en verdad no te has muer-
to. Te alzaras de nuevo. [...]. Te alimentaremos bien, pues te trajimos muchas ofrendas; te trajimos

4 Idem.: 48.
46 dem.: 52.
47 Lorente, op. cit.: 183.

48 ldem: 184.

4 Schultes y Hofmann, op.cit.: 71.

La palabra huichol para designar al chaman es mara‘akéme. El es a la vez, sacerdote, curandero y cantador (conoce y
dice los cantos sagrados en las distintas ceremonias). El plural es mara’akate.

Schultes y Hofmann, op. cit.: 47.
52 Lumholtz, 1981 [1904]: vol. II, 125.

50
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tabaco, te trajimos agua de Nuestras Madres, te trajimos flechas, te trajimos guajes votivos, te

trajimos maiz y las hierbas que te gustan, te trajimos tamales, te trajimos nuestras plegarias [...].%

A continuacion, se incluyen los efectos del peyote, descritos por Schultes y Hofmann:

Los efectos alucinégenos del peyote son fuertes, con visiones caleidoscépicas ricamente colorea-
das. También pueden modificar los sentidos del oido, del gusto y del tacto. Se han registrado dos
estados en la intoxicacion: al principio, un periodo de satisfaccion general acompafada de una
sensibilidad intensificada; luego una fase de gran calma y pesadez muscular, con una disminucion
en la atencion a estimulos externos mientras aumenta la concentracién meditativa.*

El antropélogo norteamericano Peter Furst®® asevera que existe otra planta alucinégena en
la mitologia y en el simbolismo de los huicholes, la cual es antropomorfizada como Kiéri Tewi-
yari, es decir, Persona Kiéri. Sin embargo, afirma que se usa raras veces y solo en secreto. Su
utilizacion es algo desaprobada, ya que muchos wixaritari “consideran que Kiéri es un brujo peli-
groso, cuyos efectos a diferencia del peyote, pueden causar una locura permanente e incluso la
muerte”.%® Los huicholes afirman que Kiéri tiene flores blancas, en forma de embudo y espinosas
vainas de semillas. Su nombre cientifico es Solandra brevicalyx Standl. Los especialistas en psi-
cotrépicos, Schultes y Hofmann®” consideran que “los huicholes veneran al kiéri como narcético
divino y lo temen por ser un poderoso auxiliar en la hechiceria”. En cuanto a su preparacion,
indican que de la savia de las ramas se prepara una infusion para beberla como embriagante.

En relacion a sus compuestos quimicos mencionan lo siguiente: “El género Solandra, es-
trechamente relacionado con Datura, contiene hiosciamina, escopolamina, tropina, nortropina,
escopina, cuscohigrina y otros alcaloides tropanicos que causan fuertes efectos alucinbgenos”.®

Muy relacionado con el éxtasis y como consecuencia de él, se da en el chaman el vuelo
maégico. Respecto a ello, Eliade® considera que “en todas partes del mundo hay magia y hay
magos, mientras que el chamanismo entrafia una ‘especialidad’ magica particular: El ‘dominio del
fuego’y el ‘vuelo magico™.

Segun Michael Herner,®° uno de los precursores de la ensefianza contemporanea del cha-
manismo, el chaman viaja a la “realidad no ordinaria” y explica de manera textual:

Estos viajes se emprenden generalmente para ayudar a los demas, a los miembros de la comuni-
dad de muchas formas distintas. Por ejemplo, puede que el chaman viaje para diagnosticar o tratar
alguna enfermedad; por motivos adivinatorios o proféticos; para la adquisicion de poder a través
de su interaccion con los ‘espiritus’, los ‘animales de poder’, los ‘guardianes’, u otras entidades
espirituales; para establecer contacto con los guias o maestros de la realidad no ordinaria [...]; 0
para ponerse en contacto con los espiritus de los difuntos.

53 Furst, op.cit.: 222-223.

54 Schultes y Hofmann, op.cit.: 47.
55 Peter Furst, op.cit.: 236-241.

56 Ibidem.

57 Schultes y Hofmann, op. cit.: 73.
58 Ibidem.

59 Eliade, op. cit.: 23.

Michael Harner es coautor del libro El viaje del chaman, el cual ha sido de gran utilidad para esta investigacion. Michael
Harner ha sido presidente de la Foundation for Shamanic Studies en Norwalk, Connecticut, USA y comparti6 la presi-
dencia de la Seccién Antropolégica de la Academia de Ciencias de Nueva York. Entre sus obras figuran: The Way of the
Shaman, The Jivaro, Hallucinogens and Shamanism.
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Mas adelante, agrega:

[...] el chaman es una persona que viaja hacia los espiritus, buscandolos en su propio mundo y
conservando el control mientras permanece con ellos.®’

Es muy interesante sefialar que entre los huicholes encontramos esta manifestacion del
“vuelo magico”. Esto se hace patente en la Fiesta del Tambor o Ceremonia de los Primeros Frutos,
durante la cual, el mara’akame o chaman,®? convertido en aguila mediante un vuelo mégico guia
a los nifios participantes, los cuales se convierten en una especie de colibries, a un peregrinaje
simbdlico a los lugares sagrados, entre ellos Wirikuta, la tierra donde se da el peyote, localizada
muy lejos de su habitat en el semi-desierto de San Luis Potosi y a Haramaratsié en el Pacifico.5®

Otros atributos y caracteristicas de los chamanes

El chaman tiene una relacion fundamental con los espiritus. Mircea Eliade®* la concibe asi:

El chaméan domina sus ‘espiritus’, en el sentido en que él, que es un ser humano, logra comuni-
carse con los muertos, los ‘demonios’ y los ‘espiritus de la Naturaleza’, sin convertirse por ello en
un instrumento suyo. El chaman es el especialista del alma humana: s6lo él la ‘ve’, porque conoce
su forma y su destino.

El chamén y artista amazo6nico Amaringo le comenté al antrop6logo Luis Eduardo Luna,®®
en una de tantas entrevistas que tuvieron ambos que el vegetalista, con ayuda de la ingesta de
la ayahuasca, logra que los espiritus vengan a hablar con él ademas que puede hablar cualquier
lengua, incluso entender el lenguaje de las plantas y los animales. Afirma que los chamanes shi-
pibo saben todo acerca de lo anterior y que sus disefios en los textiles y la ceramica no s6lo son
decorativos, sino un lenguaje simbdlico que solo los sabios pueden entender.

Con el fin de reforzar lo anterior el antropélogo Luna afiade:

Se piensa que las plantas, los animales, lagos, rios, montafias y ciertos fenbmenos meteorol6-
gicos poseen espiritus 0 ‘madres’. Son de particular importancia las plantas con ‘espiritu fuerte’,
incluyendo a las plantas psicotropicas, las plantas ‘que hacen sofiar a la persona’, ciertas plantas
medicinales o venenosas, altos arboles.

Las plantas tienen madres fisicas o invisibles que las protegen. La enredadera de la
ayahuasca un grillo, un chicua (una clase de péajaro) y una serpiente como guardianes visibles o
sus madres.5®

81 Herner, 1989: 24-25.

62 | palabra huichol para designar al chaman es mara’akéme. El es a la vez, sacerdote, curandero y cantador (conoce y

dice los cantos sagrados en las distintas ceremonias). El plural es mara’akate.
63 Tatéi Haraméra es la diosa del mar, se localiza en la Pefia Blanca, en San Blas, Nayarit. Segun el mito huichol, ahi surgié
la vida. Ambos lugares sagrados estan en peligro de desaparecer. El primero por la instalaciéon de empresas mineras
canadienses a cielo abierto y, el segundo, por la construccion de hoteles de cinco estrellas alrededor del territorio sagrado
maritimo.
Mircea Eliade, op.cit.: 23 y 25.
Luna, Luis Eduardo, op. cit.: 28.

Luna y Amaringo, op. cit.: 33-34.
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Los huicholes, lo mismo que los habitantes de la Amazonia peruana, practican la vigilia, la
abstinencia sexual, la abstinencia de la ingesta de sal en los alimentos. Los wixaritari también
utilizan el tambor o tépu durante periodos prolongados. Todo ello los conduce al éxtasis.

El mara’akame huichol, al dirigir las ceremonias y recitar los cantos sagrados se conecta
con las deidades, las cuales le “dictan” al oido todas las palabras de los cantos, principalmente al
Dios Venado, Tamatsi Kauyumarie.

La herencia en el chamanismo

Eliade®” considera que el chamanismo puede ser hereditario en algunos pueblos del mundo y en
otros, un don que se manifiesta desde la més tierna edad. Es decir, una vocacién espontanea a
la cual designa como “el llamamiento” de los dioses o los espiritus. Pero en ambos casos, es un
don recibido de las deidades. También se da la posibilidad de que los individuos se conviertan en
chamanes por su propia voluntad.

Entre los wixaritari ocurren las tres posibilidades, sin embargo, la herencia y el “llamamiento
de los dioses” son las mas recurrentes. Mircea Eliade® considera que las enfermedades y los
suefios, junto con los éxtasis, son otros tantos medios de acceso a la condicion de chaman.
Consiguen transformar al hombre profano de antes de la “eleccion” en un técnico de lo sagrado.®®

El chaman peruano y artista plastico Pablo Amaringo, séptimo hijo y producto del mestizaje
de cuatro pueblos indigenas diferentes, habitantes de la Amazonia peruana: quechua, cocama,
lamista y piro, hered6 el “don” para ser chaman de sus antepasados tanto de la linea materna
como de la paterna.

Una chamana, nieta de un famoso mara’akame huichol, nos coment6 que sofiaba desde los
nueve anos que cantaba, rezaba y curaba. Eligio Carrillo Vicente, chamén vy artista, el cual todavia
no se considera un chaman completo, nos habl6 también de los suefios.

Otro requisito por el que deben pasar los chamanes es el de
enfermarse gravemente. Es decir, es una especie de prueba que si
la pasan, adquieren gran poder de sanacion. Esto se da tanto en los
huicholes como en los grupos de la Amazonia que hemos trabajado
en este estudio.

Por otro lado, el don que tienen los chamanes puede ser “ro-
bado” o “quitado” por otro chaman mas poderoso, debido a la envi-
dia. Esto ocurre entre los grupos de la Amazonia peruana y entre los
wixaritari.

Los chamanes y el arte

La creacion artistica se da en gran numero de mara’akate. En sus ini-
cios s0lo en artesanias rituales y en la actualidad, en obras que se co-
mercializan en México, pero sobre todo, en el extranjero. Los primeros
cuadros de estambres de colores los realiz6 Ramoén Medina y su espo-

El artista-chamdn huichol Eligio Carrillo Vicente comienza o S@ GUadalupe de la Cruz Rios en la década de los sesentas, a instan-
elaborar un cuadro con estambres de colores. Colonia Huanacaxtle. cias de varios antropélogos y un museégrafo Estas obras han sufrido
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Nayarit. 2013. Foto: Marina Anguiano ., - . -
una transformacion estilistica a lo Iargo de cuarenta Yy CInCO anos.

57 Eliade, op. cit.: 29.
68 Mircea Eliade, op. cit.: 45.

89 Ibid., véase también: Anzures, 1995: 56; Perrin, 1995: 6; Porras, 1999: 234; Fagetti, 2010: 17; Islas Salinas, 2010: 172;
Muinch Anguiano y Ocafias Sierra, 2006: 33.
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El antrop6logo Luna opina que en la obra de Amaringo existe
influencia definitiva de la rica tradicion shipibo, que puede encontrar-
se en sus textiles, alfareria y pintura corporal, con su policromia y sus
sofisticados disefios geométricos. El gusto shipibo de la simetria es,
mas o menos, obvio en las pinturas de Pablo.”

A continuacién haremos una comparacion visual entre los cua-
dros del chaméan o mara’akame huichol Eligio Carrillo Vicente y las
pinturas del chaman amazoénico, Pablo Amaringo. Como podra ob-
servarse, representan las “visiones” que ambos tienen, mediante la
ingesta de psicotropicos: peyote y ayahuasca. Y en la obra de ambos
se percibe lo que se ha llamado “el horror al vacio” (horror vacui). No
hay un solo espacio sin un motivo pictorico. Son de un gran barro-
quismo.

El mara’akame huichol Eligio habla de su creacion artistica:

Para elaborar las tablas, los cuadros huicholes, pues si, se requie-

re consumir peyote para que se ilustre, se ilumine y haya nuevas Cuadro con estambres de colores, elaborado por el artista-chamdn
. L . Eligio Carrillo Vicente, que ilustra el entrenamiento que debe seguir
ideas, nuevas visiones, en base a eso yo hago mis tablas. Cuando el maraakdme. Si no cumple con todo lo requerido es castigado y
estoy dormido van saliendo a través del suefio, nuevas visiones, mordido por un alacrdn. Colonia Huanacaxtle, Nayarit, 2011.

. . . Foto: Marina Anguiano
nuevas formas, de como se manejan ellos hacia los hombres, al

universo, y ya cuando estoy despierto, se viene también la re-
flexion, las ideas y eso, de ahi tengo que plasmar mis cuadros.”’

En el caso de las mujeres shipibo-konibo que crean disefios
artisticos en textiles y ceramica, también utilizan una planta sagrada
llamada, piripiri (Cyperus sp.),”? con fines de aprendizaje para adqui-
rir el don de visualizar kené (disefio) y plasmarlos con destreza:

El ritual consiste en colocar en sus ojos y en el ombligo unas gotas
del jugo de piripiri. Se considera que este tratamiento agudiza la
vision de las jovenes, otorgandoles la capacidad de concebir visio-

nes kené en suefios y en sus ‘pensamientos’ (shinan).”

Luisa Elvira Belaunde afirma que el piripiri es una planta nacida
de la anaconda (culebra de agua) y cita a Valenzuela y Valera de la
siguiente manera:

"Pulsaciones”, pintura de Pablo Amaringo.
Representacion de vegetalistas -chamanes mestizos— han ingerido

Cuentan que antiguamente se quemaban a las boas, a las crias ayahusca y mediante un canto virtual llamado icaro, se dirigen a la
’ reina Pulsarium Coya. Tomado del libro, Ayahuasca Visions. The

74 . .
de la Yacumama.” De ellas quedaron las cenizas. De las cenizas  Religious Iconography of a Peruvian Shaman, Berkeley, California,
North Atlantic Books, 1999, p. 129.

70 Lunay Amaringo, op. cit.: 30.

Entrevista a Eligio Carrillo Vicente..., Colonia Huanacaxtle, Nayarit, junio de 2011 (Diario de campo, Anguiano, Marina,
2011).

Las variedades de piripiri utilizadas con fines de aprendizaje [...son parasitadas por un hongo (Criptégama balancea
cyperi) ergot alcaloides.

Estos ergot alcaloides serian el elemento activo causante del aumento de la acuidad visual y otros efectos psicoactivos
atribuidos al piripiri por los shipibo-konibo'y por muchos otros pueblos de la Amazonia peruana (Tournon, 2006: 73,
Shepherd, 1988, citados por Belaunde, op. cit.: 19).

Belaunde, op. cit.: 19.

Yacumama significa “Madre del Agua” (yaku=agua, mama=madre) y designa a un reptil gigantesco entre el pueblo shipi-
bo-konibo del Peru.

71

72

73
74
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brotd, de lo que quemaron la Yacumama, se originé el piripiri, a eso lo llamaban nuestra abuelas
piripiri para el disefio. De alli surgio6 el piripiri para el disefio.”®

Valenzuela y Valera incluyen una cita textual de una mujer shipibo-konibo, la cual dice asi:

Cuando nos curamos los ojos con el piripiri tenemos suefios. Sofiamos que estamos en medio de
disefios elegantes y resplandecientes. A veces trabajamos con el espiritu del piripiri, de noche.
Disefiamos en nuestro suefio. Otras veces vemos a las Yacumamas. Esto no ocurre asi no mas,
esto es debido al piripiri con el que nos han curado. El que nos hagan aprender con el piripiri no es
algo reciente, desde tiempos antiguos tenemos piripiri.”®

La investigadora peruana Belaunde hace una afirmacién de gran importancia, la cual inclu-
yo a continuacién:

Por medio del piripiriy el ayahuasca, el arte de las mujeres y la practica chamanica estan intima-
mente entrelazadas. Las mujeres disefiadores embellecen al mundo con kené, gracias al legado
de la anaconda que rebroté de sus cenizas en el piripiri, y los hombres chamanes curan a los
demas con kené, gracias al poder de la anaconda presente en el ayahuasca.””

Las mujeres huicholes plasman en sus motivos artisticos de chaquira, textiles y cuadros
de estambre, los elementos culturales de su cosmovision como: la planta sagrada del peyote, el
kiéri, sus principales deidades y narraciones mitolégicas. Segun Schaefer: “las nifias que estan
aprendiendo a convertirse en tejedoras se cree que son guiadas por las deidades, especialmente
en la noche, mediante suefios”.”®

Conclusiones

Se puede concluir que los wixaritari son uno de los pocos pueblos indigenas de México que
practican el chamanismo de forma ortodoxa. Es decir, segun las atribuciones que mencionan los
tedricos, comenzando con Mircea Eliade. Lo mismo ocurre entre diversos pueblos de la Amazo-
nia peruana.

Las semejanzas que los pueblos de ambas regiones comparten son: las causas de las
“enfermedades sobrenaturales”; el entrar en éxtasis; el vuelo magico; los suefos; la herencia en
el chamanismo; el don dado a estos especialistas; la posibilidad que otro chaman o un hechicero
les quite el don; la enfermedad grave que contraen los chamanes, como una especie de requisito
prueba para alcanzar la plenitud como sanador; la creencia en espiritus auxiliares o guardianes;
los sacrificios, privaciones y tabués que deben practicar tanto los aprendices como los especia-
listas ya iniciados entre ellos, la abstinencia sexual, el ayuno, el no ingerir alimentos con sal, la
vigilia. Por otro lado, el canto ritual, el cual entre los pueblos amazénicos, como ya se menciond,
es el icaro. De igual forma, la utilizacion de instrumentos musicales que ayudan a entrar en trance:
tambor entre los wixaritariy sonajas, entre los pueblos peruanos del Amazonas.

75 Valenzuela y Valera, 2005: 66, citado por Belaunde, op. cit.: 43.

Idem.
Idem.
78 Schaefer, 1990: 116.
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Los métodos de curacion también son muy similares, como el uso de alucin6genos —peyo-
te y ayahuasca—; utilizacion de tabaco; valerse de los suefios para diagnosticar la enfermedad,
asi como de los espiritus companeros; chupar o succionar el mal y sacar los objetos intrusivos
del cuerpo.

Tanto los pueblos de la Amazonia como los huicholes comparten una compleja cosmovision
animista de su mundo fisico y el “mundo otro” que se encuentra en didlogo permanente. Cada
ser vivo, planta, animal, rio, montafia, bosque, posee un espiritu al cual hay que dirigirse con
respeto y con reciprocidad. Consideran que sus deidades son sus ancestros y se dirigen a ellos
en términos de parentesco.

Como se pudo observar arriba, el plasmar las “visiones” de una manera artistica y con gran
colorido también se encuentra en las dos regiones culturales. Desde luego, hay que resaltar que
los dos artistas que hemos seleccionado utilizan diferentes técnicas en sus expresiones plasticas.

Existe una diferencia muy notoria en el tratamiento que los gobiernos de México y El Pert le
han dado al peyote y a la ayahuasca. En México se le ha satanizado, e incluso se ha perseguido
no sblo a los mestizos, sino a los wixaritari, castigandolos con la carcel. En El Per(, en cambio,
a la ayahuasca se le considera “la gran medicina” y en junio del 2008 el Estado peruano declar6
como Patrimonio Cultural de la Nacién a los conocimientos y usos tradicionales de la ayahuasca,
practicados por comunidades nativas amazonicas.”

79 Echazu, 2012: 1.
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El chamanismo también es practicado por las mujeres.
, Municipio de Tepic, Nayarit, 2018. Foto: Uriel del Rio Prianti




La religion huichol frente a diferentes religiones protestantes
y los testigos de Jehova'

Introduccion

Esta ponencia tiene como objetivo estudiar la religion del pueblo wixarika o huichol y cuales han
sido los procesos de evangelizacion a partir del siglo XVIII con la introduccion del catolicismo.
Cabe aclarar que la entrada de los espafioles al area geografica conocida como EI Gran Nayar
fue tardia, a diferencia de lo que ocurrié en el Centro y Sur de México.

Se presentaran las principales caracteristicas de esta religion o sistema ritual indigena, con
el fin de que los asistentes al Congreso se percaten de qué magnitud es la confrontacién entre la
cosmovision wixarika y aquella de las religiones cristianas.

Es importante sefialar que varias iglesias protestantes tienen entre setenta y cien afios de
establecidas en México. Carlos Garma sefiala que en los Ultimos veinticinco afos se dio un inten-
so crecimiento de agrupaciones protestantes, debido al auge de iglesias pentecostales, testigos
de Jehova y mormones entre los indigenas y sectores populares de grandes ciudades y en las
zonas fronterizas. Recalca que el crecimiento de las iglesias protestantes se dio a costa de la
Iglesia catdlica que perdia devotos ante los nuevos movimientos religiosos.?

A partir de 1942 y con mayor intensidad desde los afios ochenta, diferentes iglesias pro-
testantes han penetrado en territorio huichol, llevando a cabo proselitismos y conversiones. Sin
embargo, cabe sefalar que esta penetracion se ha dado con mayor fuerza a partir del afio 2000. A
lo largo de este trabajo se dara a conocer de qué manera se ha dado la introduccion de las orga-
nizaciones cristianas no catolicas entre los wixaritari de Nayarit y Jalisco, lo cual esta provocando
conflictos sociales y econémicos muy serios.

No me detendré en la catequizacion catdlica, ya que ha sido estudiada con mayor amplitud
por otros investigadores. En cambio, este nuevo fenédmeno religioso-social de corte protestante
que ha aparecido entre los wixaritari ha sido muy poco investigado.

Sin embargo, a continuacion menciono los diferentes elementos culturales de la religion
catdlica que se han sincretizado al sistema ritual huichol: la celebracion del Carnaval y la Semana
Santa, la Virgen de Guadalupe (que representa a la Diosa Joven Aguila), Cristo crucificado y la
cruz, como simbolo aislado en los rituales. En cuanto a los ritos de paso, cada dia se llevan a

Ponencia presentada en el XVI Congreso Latinoamericano sobre Religion y Etnicidad, en Heredia, Costa Rica, 2016.
2 Garma, 2004: 52-53.
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cabo mas bautizos, primeras comuniones y matrimonios ante la iglesia catolica, los cuales produ-
cen lazos de compadrazgo.

Este ensayo se justifica, primero porque da a conocer al mundo de la academia los prin-
cipales elementos de la religién huichol y como se esta viendo asediada por religiones con una
cosmovision muy diferente. En segundo lugar, puede servir de base para quienes toman las
decisiones en los organismos dedicados a la problematica indigena. Un organismo que puede
beneficiarse de este conocimiento es la Comisién Nacional de los Derechos Humanos, la cual
recibe las quejas de los conflictos religioso-sociales que se dan en el campo y debe elaborar
recomendaciones respecto a ellas.

La ponencia se basa, de manera fundamental, en trabajo de campo tanto entre el pueblo
originario huichol como entre los mestizos del estado de Nayarit. El trabajo en el terreno entre
los wixaritari se ha realizado durante largo tiempo —a partir de 1968, con interrupcion de varios
afos y de manera continua de 1993 a la fecha—, o que me ha permitido observar los numerosos
cambios que se han dado en todos los aspectos: econémico, social, politico, religioso, cultural y
artistico.

Se realiz6 etnografia en los dos ambitos. Se llevé a cabo observacion directa, e incluso par-
ticipante en numerosas ocasiones en las ceremonias y rituales huicholes que se mencionan en
el texto. La observacién indirecta se efectu6 a base de largas entrevistas, tanto a los informantes
clave wixaritaricomo a los jerarcas y devotos de las iglesias cristianas.

La investigacion documental consistié en el analisis del Censo del 2010 con el proposito
de elaborar gréaficas representativas. Se leyeron y revisaron libros y articulos de diversos autores
que tratan la tematica estudiada; se consultaron archivos de la Comisién Nacional de Derechos
Humanos (CNDH), con el objetivo de detectar las recomendaciones respecto a los conflictos que
se han suscitado entre los huicholes “tradicionalistas” y los conversos a varias organizaciones
religiosas, derivadas del cristianismo.

Al ser una ponencia que se presenta a nivel internacional, considero que es necesario ubi-
car a este pueblo originario en tiempo y espacio.

El pueblo huichol o wixarika® es uno de los 68 pueblos originarios o indigenas que subsisten
en México. Hasta hace cincuenta afios conservaba, en gran medida su cosmovision de origen
prehispanico. Tenia una organizacion socio-politica y econdmica, las cuales ya eran producto de
la influencia colonial impuesta por los conquistadores espafioles en el siglo XVIII.

A partir de los afios setenta del siglo XX, los procesos de cambio de todo tipo se han hechos
palpables, debido a la implantacion de la escuela oficial, las vias de comunicacion y la migracion
campo-ciudad. Estos fenémenos han sido propicios para que se hayan infiltrado diferentes aso-
ciaciones religiosas protestantes.

En los afios sesenta del siglo pasado la poblacion huichol estaba agrupada en cuatro gran-
des comunidades, con tenencia de tierras comunales y se manejaba la cifra de 10,000 huicholes
para todo el pais. El estado que contaba con mayor niimero de wixaritéri era el de Jalisco. Estas
eran las comunidades:

« Santa Catarina Cuexcomatitan.
+ San Sebastian Teponahuastany su anexo, Tuxpan de Bolafos.

+ San Andrés Cohamiata, todas ellas en Jalisco con pequefios terrenos en Durango y Za-
catecas.

+ Guadalupe Ocotan o Xatsitsarie (“Lugar donde brota la palabra”), en Nayarit.

3 Wixarika es el nombre con el que se designan a si mismos. El plural es wixaritari.
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En la actualidad el panorama ha cambiado, al buscar mejores oportunidades de vida, los
wixaritari han migrado del campo a las ciudades, y debido a esta migracién, la mayoria habita en
el estado de Nayarit: 25,151 huicholes.

En segundo lugar, en el estado de Jalisco: 18,409 y de manera minoritaria, en Zacatecas:
1,003 y en Durango: 2,038. Como producto del fenbmeno migratorio, se pueden encontrar hui-
choles en practicamente todos los estados del pais: 1,024. En total, segun el censo de 2010,
asciende a 47,625 individuos.

Primera parte
La religion o sistema ritual huichol

La religion propia de este pueblo es agricola, de origen mesoamericano que gira en torno al
cultivo del maiz. También tiene importantes rasgos de una religion ligada a la caza-recoleccion,
fundamentalmente del venado y el peyote o hikuri*

El hombre debe colaborar para mantener el orden cosmico: la alternancia del dia y la noche;
la sucesion de las dos temporadas del afio: la estacidon de secas y la de lluvias, mediante ceremo-
nias con complicados rituales; peregrinaciones y visitas a los lugares sagrados llevando ofrendas
muy variadas, entre otros sacrificios.

El ritualismo huichol combina los ritos de iniciacién con las fiestas agricolas, el cual produce
entre los huicholes la conviccion de que el culto a los ancestros, los sacrificios y la practica de la
austeridad son indispensables para asegurar la fertilidad y la continuidad de los ciclos naturales.
De esta manera, las dos fiestas del ciclo agricola mas importantes son:

+ La Fiesta de los Primeros Frutos o Tatéi Néixa.
« La Fiesta del Maiz Tostado o Xarikixa.

El numero cinco tiene gran importancia entre los
huicholes. Cinco son los lugares sagrados, los cuales
corresponden a los cuatro puntos cardinales y el centro:

- Wirikdta, al oriente, en el desierto de Real de Ca-
torce, San Luis Potosi. Donde naci6 el Dios Sol y
se recolecta el peyote.

« Haramaratsié, localizado en el occidente, en San
Blas, Nayarit. Morada de la Diosa del Mar o Ha-
ramara.

* Hauxa Manaka al norte, lugar en donde encall6 la
canoa del primer huichol llamado Watakame, des-
pués del diluvio.

+ Xapawiyémeta al sur, en el Lago de Chapala (Isla
del Alacran). La morada de Takitsi Nakawé (La

Cirila Carrillo desgranando mazorcas de cinco colores en la Fiesta del Maiz Tostado.
Diosa de la Fertilidad). Colonia Huanacaxtle, Nayarit, 2011. Foto: Marina Anguiano.

4 El peyote es una biznaga pequefia de la familia de las cactaceas, medio enterrada en el suelo. EI nombre cientifico es

Lophophora williamsii. Tiene efectos alucindgenos y en dosis pequefias evita la fatiga. Tiene propiedades curativas tanto

para las enfermedades de origen sobrenatural como para las fisicas. Es decir, es una “planta de poder”. aEmmEEEE
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+ Te’akata en el centro. Es el Unico sitio sagrado enclavado en territorio de las comunidades
huicholas. Ahi naci6 el Dios del Fuego.

Los wixaritari se dirigen a sus numerosas deidades con términos de parentesco: Bisabue-
lo Cola de Venado, Abuelo Venado, Hermano Mayor Venado, Abuelo Fuego, Nuestra Abuela
Nakawé, Nuestra Madre Tierra, Nuestras Nifas Maiz de los Cinco Colores, entre otras.

La cosmovision wixarika también posee fuertes elementos de animismo. Para esta cultura,
todos los seres son animados. El espiritu vive en los seres animados, los fenbmenos naturales y
en los objetos inanimados. Asi, el ser humano, los animales, las plantas, las montafas, los rios,
manantiales, las piedras y los minerales tienen espiritu.

También se puede afirmar que se trata de una religidbn de corte chamanico. Cuenta con
especialistas llamados mara’akate.® Son curanderos, sacerdotes y cantadores en las numerosas
ceremonias de las dos estaciones del afio. También se les da el apelativo de “sofiadores”. Ade-
mas, son psicopompos,® es decir, una de sus funciones es guiar el alma de los muertos en el otro
mundo.”

Los chamanes huicholes son grandes conocedores de todo tipo de plantas, incluyendo a
las “plantas de poder”, sobre todo el peyote o hikuri, el cual utilizan los chamanes o mara’akate
durante su entrenamiento, en los rituales a base de cantos, mediante los cuales se comunican
con las deidades.

Mircea Eliade considera que el chamanismo entrafia una “especialidad magica particular:
El dominio del fuego’y el ‘vuelo magico™.8 Es muy interesante sefialar que entre los huicholes
encontramos esta manifestacion del “vuelo méagico”. Esto se hace patente en la Fiesta del Tambor
o Ceremonia de los Primeros Frutos, durante la cual el mara’akame o chaman, convertido en
aguila, mediante un vuelo magico guia a los nifios participantes, los cuales se convierten en una
especie de colibries a un peregrinaje simbdlico a los lugares sagrados, entre ellos Wirikuta, la
tierra donde se da el peyote, localizada muy lejos de su habitat, en el desierto de San Luis Potosi
y a Haramaratsié, en el Pacifico.®

Funciones y facultades de los maraukdte

Las funciones que el mara’akame tiene para con su sociedad, obtenidas después de un arduo
entrenamiento, se han convertido en sus facultades y son entre otras:

«+ Curar enfermedades fisicas y espirituales.
+ Interpretar sus propios suefios y los de sus pacientes.
» Atender partos.

+ Bautizar a los nifios a los cinco afios de nacidos, empleando el agua sagrada traida de
Haramaratsié o de otros sitios sagrados. En otras palabras, ponerle el nombre huichol.

El nombre huichol para designar chaman es mara’‘akame en singular y mara’akate en plural.
Eliade, 1976: 21.

Perrin, 1955: 5.

Eliade, op. cit.: 23.

Tatéi Haramara es la diosa del mar, se localiza en la Pefa Blanca en San Blas, Nayarit. Segin el mito huichol, ahi surgi6
la vida. Ambos lugares sagrados estan en peligro de desaparecer. El primero por la instalacién de empresas mineras
canadienses a cielo abierto y el segundo, por la construccion de hoteles de cinco estrellas alrededor del territorio sagrado
de la costa.

© ® N o o
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+ Despedir el alma de los muertos en el ritual que se
lleva a cabo a los cinco dias de fallecida la perso-
na: Miki Kwevixa, cuya traduccion aproximada es
“El tiempo de llamar al muerto”.

+ Dirigir las numerosas ceremonias, durante las
cuales entona los cantos sagrados, basados en
los mitos ancestrales.

- Convertir en cristales las almas de los antepasa-
dos y de los vivos.

Al ser los mara’akate los encargados de realizar las
ofrendas mas importantes, sus habilidades estéticas se
han reflejado en la creacion de piezas de arte que a partir
de los afios sesentas, son comercializadas en México y el
extranjero.

El pueblo huichol es sumamente religioso y la vida
en su totalidad, esta inmersa en la religion, por lo que no
existe una clara division entre la vida ritual y los actos
derivados de su organizacion social y politica. Asi mismo,
la religion de los huicholes es resultado del sincretismo, el
cual constituye parte de los usos y costumbres que les rigen en la actualidad.

Tiiki o templo huichol de la Colonia Zitdkua en los alrededores
de Tepic, Nayarit, 2009. Foto: Marina Anguiano.

Para finalizar esta primera parte, quiero destacar que en la religion huichol, lo mismo que
en muchas otras de los pueblos originarios de México, priva la participacion colectiva en los ri-
tuales vs. el individualismo. Ya veremos mas adelante como esto se contrapone a la manera de
relacionarse con la deidad entre las religiones protestantes que estan asediando a los huicholes.

SEGUNDA PARTE
Religiones protestantes y los testigos de Jehova

A continuacion, se incluyen diversas laminas que dan cuenta de las asociaciones religiosas no
catdlicas en México y en Nayarit con el niUmero de creyentes de cada una; asi como de las aso-
ciaciones biblicas diferentes de las evangélicas tanto en México en general como en el estado
de Nayarit. Una tercera lamina contiene las asociaciones religiosas en el estado de Nayarit. En
graficas se representan los porcentajes de las asociaciones religiosas en Nayarit, asi como el por-
centaje de religiones profesadas en 43 localidades indigenas del estado de Nayarit. Para finalizar
estas laminas, se incluye una sobre la religion catélica en Nayarit.

Después de las busquedas censales, mediante trabajo en el terreno en la ciudad de Tepic y
sus alrededores, en algunas ocasiones se constataron los datos censales y en otras no.

Vale la pena sefialar que el proselitismo por parte de estas religiones hacia el pueblo huichol
comienza a partir de 1942.'° Los siguientes veinticinco afios, el Instituto Linguistico de Verano se
dedicé a la traduccion de la Biblia a la lengua huichol. La primera edicién del Nuevo Testamento
en wixarika se imprimié en 1967. Para esta fecha los traductores y misioneros habian logrado
varios conversos entre los indigenas.

10 : .
Otis, 2003: 66. EEEEEESR
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Pero retrocedamos varios siglos atrds, cuando se dio la tardia evangelizacion catélica de
los huicholes, durante la época colonial. Comenz6 en el siglo XVIIl y continGa en la actualidad por
medio de misiones y centros educativos. No debemos olvidar que El Gran Nayar (las sierras de
Nayarit, Jalisco, Zacatecas y Durango), donde habitan los pueblos originarios huicholes, coras,
tepehuanos y mexicaneros es considerado tierra de mision y lleva en la actualidad el nombre de
Prelatura del Nayar. Al frente de ella esta un Obispo Misionero. En otras palabras, se considera
todavia una regién cuya conversion no ha terminado.

En la portada de la Iglesia de la cabecera de la comunidad de Guadalupe Ocotan, en la
Sierra de Nayarit, se puede apreciar la fecha de 1853. A raiz de la Revolucion y del Movimiento

Cristero esta mision fue abandonada. No se volvié a poner en funcionamiento sino hasta 1954 y
continva a la fecha.

En la cabecera de Guadalupe Ocotan, cuyo nombre huichol es Xatsitsarie se encuentra la
escuela primaria “Ramon Lépez Velarde”, como parte de la mision catélica. Los alumnos indige-
nas aprenden los contenidos de la educacion oficial y los preceptos, normas y dogmas del cato-
licismo. En otras palabras, son catequizados y cumplen con todos los ritos de paso como el bau-
tizo, la presentacion a los tres afos, la primera comunion y en la adultez el matrimonio religioso.

La mayor parte de las maestras son religiosas de la Congregacion Hijas del Sagrado Co-
razén y de la Santisima Maria Virgen de Guadalupe. Sin embargo, también atienden a los nifios
wixaritari misioneras laicas. En el afio 2001 me entrevisté con varias de las religiosas de esta
mision y me relataron como llevaban a cabo la evangelizacién en los afios sesentas del siglo XX:

So6lo habia tres familias mestizas en Guadalupe Ocotan. Los huicholes vivian en las barrancas.
Todo era baldio, s6lo zacate muy alto. Habia dos sacerdotes: el Padre Enrique y el Padre de la
Luz. Iban a las barrancas. Duraban un mes por alla. En la misiébn éramos cinco madres. Tres se
dedicaban a ensefar y dos a la cocina, ayudadas por dos nifias huicholas, las méas grandes. No
habia agua, ibamos al arroyo a bafiarnos y a lavar cada ocho dias. Teniamos entre 50 nifios y
50 nifias. No hablaban espafiol, apenas les estabamos ensefiando a hablar. Teniamos sélo dos
salones de clase. Ya existia la iglesia. El techo era de zacate y el piso, de tierra."!

Las primeras investigaciones que realicé entre los wixaritari durante finales de los afios
sesentas y principios de los setentas las llevé a cabo en la comunidad jalisciense de San Andrés
Cohamiata. Ahi también existe una mision franciscana, Santa Clara, la cual cuenta igualmente
con escuela. Las maestras son religiosas o laicas.

El catolicismo inmerso en las comunidades wixaritari es complicado, puesto que es el resul-
tado de una simbiosis entre las tradiciones prehispanicas y un conjunto de creencias impuestas du-
rante la colonizacion espafiola, que como ya se ha sefialado se dio de forma tardia en el siglo XVIII.

Esta era la situacion en la que se encontraban los huicholes en el siglo XX: por un lado, si-
guiendo con su religién de origen prehispanico y por otro, recibiendo la imposicion del catolicismo.
Pero este panorama se ha complicado dia a dia con el asedio de diversas iglesias protestantes
y de los testigos de Jehova.

" Entrevista de Marina Anguiano a la Madre Soledad Ochoa Rodriguez (65 afios), Guadalupe Ocotan, municipio de La

Yesca, Nayarit, 2 de noviembre del 2001.
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Iglesia Bautista

Las iglesias bautistas o baptistas son un grupo de iglesias cristianas evangélicas, vinculadas por
unas creencias y organizacion eclesiastica comunes, cuya doctrina distintiva es considerar que

solamente las personas que han recibido (creido) a Jesucristo como su Sefior y Salvador perso-
nal pueden ser bautizadas.

Para ingresar a esta iglesia, se considera necesario como paso de obediencia, el
bautismo del creyente adulto por inmersién completa en agua. El bautismo es precedido por una
profesion publica de fe en Jesucristo como Sefior y Salvador.'?

El primer misionero bautista que llegd a los huicholes fue Joseph Evans Grimes, antropé-
logo del Instituto Linguistico de Verano. En 1954, en colaboracién con John B. Mcintosh elabor6
el Vocabulario Huichol-castellano y Castellano-huichol, cuyo titulo en wixarika es: Niuqui ‘Iquisi-
cayari. El primer wixarika que él evangeliz6 fue Roman, originario de El Manguito en la zona de
Picachos, Nayarit."®

En la colonia huichol del municipio de Tepic, llamada Huanacaxtle existe una Congregacion
de la religion Bautista fundada hace 35 afos. Se cred antes de que se estableciera la Colonia en si.

Actualmente los fieles ascienden a 8 o0 9 parejas. Hace unos afios contaba con mayor
numero de devotos. Debido a que el gobierno les proporcion6 nuevos terrenos, los bautistas fue-
ron a fundar cinco misiones mas alejadas, dentro de Nayarit, en la Sierra y en la colindancia con
el estado de Durango.

Respecto a los conflictos que se dan entre huicholes tradicionalistas y bautistas, una infor-
mante wixarika que no ha sido convertida, dice lo siguiente: “Los bautistas dicen que nosotros
los huicholes estamos locos porque hacemos fiestas. Yo
pienso que los locos son ellos”.™

Uno de los problemas que se presentan en los hui-
choles conversos es que los lideres de las agrupaciones
protestantes les prohiben participar en las fiestas y los
rituales que dan cuerpo a la religion indigena. También
les impiden tomar parte en las tareas comunales. Esta
es una manera de ir minando la cultura huichol, la cual
cambia de manera agigantada, més que nunca.

Iglesia La Luz del Mundo

La Iglesia del Dios Vivo Columna y Apoyo de la Verdad
“La Luz del Mundo”, o simplemente La Luz del Mundo es
una organizacion cristiana pentecostal unicitaria o unita-
rista'® con sede internacional en la ciudad de Guadalaja-
ra, México. Los feligreses de esta religion se precian de
ser una iglesia 100% mexicana.

Fragmento de un templo de La Luz del Mundo en la ciudad de Tepic, Nayarit, 2015.
Foto: Marina Anguiano.

https://es.wikipedia.org/wiki/lglesias_bautistas

Entrevista de Marina Anguiano al Pastor Roberto Wilmar Aguilar, de la Iglesia Cristiana Vida, Tepic, Nayarit el 15 de julio
del 2015.

Entrevista de Marina Anguiano a Victoria Reza Rios (58 afios), Colonia Huanacaxtle, municipio de Tepic, Nayarit el 15 de
julio del 2015.

Es decir, es una iglesia no trinitaria, pues rechaza la doctrina de la Santisima Trinidad. En La Luz del Mundo se bautiza
“en el nombre de Jesucristo” y no “en el nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo”. Wyatt, 2011, 8 (3): 27-29. Cf.
Gonzélez, Ondina y Gonzélez Justo, 2008: 290-291.
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Bautizo por inmersién en un templo de La Luz del Mundo, Tepic, Nayarit, 2015.
Foto: Marina Anguiano.  |0os estados de la RepuUblica. No obstante, el Censo del
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Segun las creencias de sus jerarcas, es una iglesia fundada por Jesucristo en el siglo |,
restaurada el 6 de abril de 1926 por el religioso mexicano Eusebio Joaquin Gonzalez, después
de haber recibido el “llamamiento y la revelacion” de Dios mediante los cuales le dio el nombre de
Aarény le encomendo la restauracion de la primitiva iglesia cristiana. Fue originario de Colotlan,
Jalisco. Alcanz6 38 afios de ministerio. Fallecié en 1964, a los 66 afios de edad.

Le sucedi6 su hijo Samuel Joaquin Flores, quien fungié como ministro y guia espiritual du-
rante 50 afios. De acuerdo con esta Iglesia, Samuel Joaquin era apéstol y también el Angel del
Apocalipsis. Falleci6 en 2014, a los 77 afhos. A su vez, a partir del 2014 ocupa el lugar de lider es-
piritual de esta iglesia, el nieto del primero e hijo del segundo, el apdstol Naason Joaquin Garcia.

La doctrina de esta organizacion religiosa establece sus principios en la Biblia, Unica y sufi-
ciente regla de fe. Sostiene que Jesucristo es Hijo de Dios y Salvador del mundo. Considera que
el bautismo en agua es valido s6lo en nombre de Jesucristo y que es una confirmacién de que el
hombre puede acceder al Reino de los Cielos. Cree en la segunda venida de Cristo. Considera
que “la ciencia es un don de Dios, cuyo conocimiento debe servir a las mas grandes causas de
la humanidad”.

De la misma forma que los pentecostales, creen en la glosolalia, es decir la facultad que tie-
ne el creyente de hablar en un idioma desconocido. A diferencia de los pentecostales, los devotos
de La Luz del Mundo consideran que “el hablar en lenguas” es la confirmacion para llegar a ser
hermanos espirituales y entrar en el reino de Dios.

El ministro de este templo que observamos, localizado en la ciudad de Tepic, es ingeniero
civil y comenté:

Nosotros mismos construimos nuestros templos. Tenemos especialistas de todo tipo. Nuestra reli-
gion esta por el desarrollo de todas las potencialidades del ser humano. Misioneros de la Luz del
Mundo acuden a evangelizar a las colonias y pueblos de Nayarit. Van a todos los lugares, inclusive
ala Sierra.

En otra de las sedes que La Luz del Mundo tiene en
Tepic, presencié el bautismo por inmersion de diez muje-
res jovenes, tres varones jévenes y un varon maduro. Se
celebro por la tarde del domingo 12 de julio del 2015. El
ministro que lo bautizé fue el ingeniero antes menciona-
do. Antes de sumergirlos en el agua, a cada quien le dice
palabras diferentes y llora, lo que causa el llanto de los
que van a ser bautizados.

La Iglesia la Luz del Mundo promueve la educacion
y la eliminacion del analfabetismo entre sus seguidores,
mediante escuelas primarias y secundarias.

En la actualidad, segun el sitio web'® de la Iglesia de
la Luz del Mundo vy los fieles-informantes que entrevisté
en Nayarit, se ha diseminado a 53 paises de los cinco
continentes. Afirman que los seguidores ascienden a mas
de cinco millones en total; y que en México suman millén
y medio, habiendo iglesias de La Luz del Mundo en todos

6 http://www.luzdelmundo.org.mx. www.lldm.org/Sitio Web Oficial
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2010 registra s6lo 188,326 devotos.!” En el estado de Nayarit en treinta y nueve localidades se
encuentran templos de esta religidn. Entre sus seguidores si se cuentan wixaritari conversos.

Primera Iglesia Apostdlica de la Fe de Cristo Jesus

La Iglesia Apostélica de la Fe en Cristo JesUs es una iglesia pentecostal evangélica unicitaria (no
universalista) de México, con sede en Guadalajara. Como iglesia unicitaria o unitaria, no cree en
la Santisima Trinidad. Realiza sus bautismos en nombre de Jesucristo, por medio de la inmersion
total en agua. También cree en la doctrina del bautismo en el Espiritu Santo, cuando éste des-
cendi6 el dia de Pentecostés e hizo que ciento veinte creyentes hablaran en otras lenguas. La
glosolalia o el hablar en nuevas lenguas le dieron inspiracién y forma al movimiento pentecostal.'®
Los fieles de esta Iglesia aseveran que el Espiritu desciende sobre ellos y los hace hablar en
otras lenguas.

Esta religion comenzé en México, cuando el ama de casa, inmigrante en los Angeles, Ca-
lifornia, Estados Unidos, Romana Carbajal de Valenzuela, entrd en contacto con un grupo pen-
tecostal de habla hispana. Al poco tiempo “recibi6 al Espiritu Santo, hablé en otras lenguas y fue
bautizada, junto con su esposo en el nombre de Jesucristo”. Sinti6 el deseo de que sus familiares,
los cuales se habian quedado en México también experimentaran lo mismo. Regreso a su tierra,
Villa Aldama, Chihuahua y convencio a sus parientes después de muchas negativas a que oraran
con fervor y pidieran el bautismo del Espiritu Santo. Asi, el 1° de noviembre de 1914 doce de ellos
hablaron en nuevas lenguas, como en el dia de Pentecostés. El mas convencido fue su sobrino,
Miguel Garcia Carbajal.®

El Obispo Presidente Emérito Manuel J. Gaxiola, en su libro La serpiente y la paloma, afirma
que entre 1914 y 1932 la Iglesia Apostolica estaba establecida en doce estados de México que
abarcaban la tercera parte del territorio: Chihuahua, Baja California, Sinaloa, Jalisco y Nayarit,
Durango, Coahuila, Zacatecas, San Luis Potosi, Nuevo Le6n Tamaulipas y Veracruz. Veintiséis
eran las iglesias existentes en estos estados. La irradiacion de esta asociacion religiosa abarco
casi la totalidad de la Republica Mexicana en el afio 1968. Solo faltaban Puebla y Tlaxcala, lo cual
se logré tiempo después.?®

Veamos cuando y cdmo se instaur6 la Iglesia Apostdlica en el estado de Nayarit, entidad en
la que se ha realizado el trabajo de campo el cual es la base de esta ponencia. Para 1940 habia
catorce iglesias y otros campos de predicacion. La mayoria de los miembros de la Iglesia eran
ejidatarios que cultivaban su propia tierra y esto les daba gran movilidad para la evangelizacion.
Ya para fines de 1944, la obra evangélica se mostraba préspera.?!

El Obispo Macias, ahora asignado a uno de los templos de Nayarit, considera que “la or-
ganizacion de esta Iglesia se dio en México, por medio de lideres mexicanos. Los principios de
doctrina han sido disefiados por lideres mexicanos. Es decir, nuestra organizacion es autoctona”.?2

Estas son otras de sus consideraciones respecto a esta Iglesia:

7 De la Torre y Gutiérrez Zufiga, 2014: 173.
8 Gaxiola Gaxiola, 2007: 13.

Ibid.: 135-140. Estos datos se complementan con la entrevista que le hice al Obispo de esta religion, Febronio Macias
Parra, en Tepic, Nayarit el 14 de julio del 2015.

20 jbid.: 197, 211-212.
21 Ibid.: 213-218.
22 Entrevista de Marina Anguiano al Obispo Febronio Macias Parra, Tepic, Nayarit, 14 de julio del 2015.
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La sanidad divina es uno de los puntos de nuestra fe. Una misién que
tenemos: sanar al cuerpo y al alma. La buena noticia de la salvacion es
el evangelio. La fe de los pueblos tiene una razén. Somos hijos de Dios.
Cristianos. No veneramos a la Virgen. Toda la adoracion se hace a Cristo.
Somos pentecostales, ya que creemos que el Espiritu Santo se manifiesta
en nosotros.??

Explica que “el bautizo se hace en nombre de Jesucristo solamente. Se bautiza para el
perddn de los pecados, no se utiliza para imponer un nombre”.

Esta Iglesia con toda seguridad si ha penetrado a territorio huichol, a la comunidad de Gua-
dalupe Ocotéan, de manera especifica a unas localidades llamadas Los Pinos y Agua Fria en los
limites con Jalisco. Cuenta con pastores huicholes, los cuales son rechazados por los wixaritari
tradicionales porque ya no siguen “el costumbre”.

Los huicholes que conservan su religion “tradicional” amenazan a estos cristianos con des-
terrarlos de la comunidad, ya que no respetan las normas de su cultura original. Se han dado
actos de violencia y alrededor de 50 personas, entre adultos y nifios, han tenido que salir de la
comunidad, segun nos lo relaté el Obispo Macias.

También comentd que en el estado de Jalisco los huicholes conversos a este credo han
sido desalojados y los “tradicionalistas” les han quitado sus tierras.

Las cifras de devotos que me proporcioné el obispo Macias son las siguientes:

+ Enla Ciudad de Tepic: 2,000
* En todo el estado de Nayarit: cerca de 10,000
+ En todo el pais: 340,000 o 350,000%*

La Iglesia Apostolica de la Fe de Cristo ha logrado adeptos en varios paises de Latinoamé-
rica: Guatemala, El Salvador, Costa Rica, Honduras, Belice, Colombia, Venezuela, Bolivia, Perd,
Argentina y Chile. Estan evangelizando en Estados Unidos de América. En la ciudad de Tepic se
han consolidado doce templos de esta Iglesia.?®

La Iglesia Cristiana Vida

La Iglesia Cristiana Vida proviene de la Iglesia Apostolica de la Fe de Cristo JesuUs, ya que se
separd de ella. En 1986 comienza como Iglesia Cristiana Vida y en 1993 es registrada como
asociacion religiosa. Se trata de una iglesia independiente y se sostiene con las aportaciones de
sus miembros.

Segun uno de los pastores de esta Iglesia, hay muchos huicholes conversos a esta religion
desde hace diez afios. Se encuentran fundamentalmente en el municipio de El Nayar, en varias
localidades. Cuentan con pastores wixaritari o huicholes.

23 Misma entrevista de Marina Anguiano al Obispo Febronio Macias Parra, Tepic, Nayarit, 14 de julio del 2015.
24 Misma entrevista de Marina Anguiano al Obispo Febronio Macias Parra, Tepic, Nayarit, 14 de julio del 2015
25

Idem.



Los huicholes o wixaritdri: entre la tradicion y la modernidad. Antologia de textos 1969 - 2017

El pastor de la sede principal de esta iglesia, respecto a la cultura huichol, dijo lo

siguiente:

Estamos de acuerdo con su cultura, sus bailes, sus trajes. No creemos que el maltrato a la mujer

sea cultura.

Queremos que preserven su cultura, que tengan un encuentro con Dios. Creemos que es
compatible la cultura huichol y el mensaje de Dios que entra en su cultura.?®

Este pastor elabor6 un listado de frases comunes en huichol y un pequefio vocabulario,
los cuales emplean joévenes que realizan servicio social en los poblados huicholes de El Roble,
Colorado de la Mora y Paso de Alica y aprovechan a llevarles juguetes y ropa.

Testigos de Jehova

De acuerdo con los predicadores de las iglesias
pentecostales, los testigos de Jehova no estan
considerados como una iglesia evangélica, por di-
ferencias doctrinales.

Esta religion fue fundada por Charles Taze
Russell en 1870, en Pittsburgh, Pensilvannia, Es-
tados Unidos de América. Afios mas tarde de su
establecimiento, cre6 la revista The Watch Tower,
cuya version en espanol circula hasta la actualidad
con el nombre de La Atalaya. Mas de 24 millones
de personas de todos los continentes visitaron el
sitio de internet wachtower, presentando un incre-
mento considerable a partir del 2007.%7

La religion testigos de Jehovd edita la revista La Atalaya o Watch Tower
en 180 lenguas del mundo, 2009. Foto: Marina Anguiano.

Esta nueva iglesia tuvo una gran difusién en el mundo. Carlos Garma explica el mensaje religioso
que la caracteriza y su aceptacion en algunas clases sociales. He aqui sus propias palabras:

El mensaje religioso que se predica, de un milenarismo con fuentes en el Libro del Apoca-
lipsis, tiene un atractivo especial para sectores sociales oprimidos y explotados, muchos de cuyos
integrantes desean el final de un mundo injusto y cruel. En los Estados Unidos, esta religion se
ha extendido entre blancos pobres y la poblacién negra de estratos bajos. En los paises de Africa
y América Latina, tiene numerosos adeptos. México es uno de los paises con mayor cantidad de
adeptos. Entre los testigos de Jehova, se encuentran migrantes del campo, miembros del sector

informal, como comerciantes ambulantes y albafiles y obreros.?®

26 Entrevista de Marina Anguiano al Pastor Roberto Wilmar Aguilar, de la Iglesia Cristiana Vida, Tepic, Nayarit, 15 de julio del

2015.
27 Ibidem: 13.
28 Garma, 1994: 23.
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Debido a que se trata de una religion milenarista, rechazan varios rasgos del mundo actual
y los consideran imperfectos e incluso, pecaminosos. Es decir, se caracterizan por su ética purita-
na. Sus miembros pueden ser expulsados de la comunidad a causa de practicar la fornicacion, el
adulterio y el homosexualismo. Tienen prohibido también el consumo de alcohol, tabaco y drogas.

Los testigos de Jehova han tenido problemas con los estados nacionales, ya que rechazan
participar en las celebraciones patriéticas, entre las que destacan los honores a la bandera y el
servicio militar. Consideran que estas practicas son obra de “Satanas y no de Jehova, el Gnico a
quien se tiene que honrar”.?®

Segun Garma, “el Vigjo Testamento senala la necesidad de mantener la pureza de la san-
gre”, por lo cual, los miembros de este credo no tienen permitido recibir transfusiones sangui-
neas.®® Por otro lado, tienen las cualidades de ser honrados y trabajadores.

La presencia de los testigos de Jehova en México

Renée de la Torre sefala que, a partir de 1986, México llegd a ocupar el segundo lugar en “mem-
brecia mundial, con un registro de 366,500 predicadores o “publicadores’.®' También considera
que los testigos de Jehova conforman la segunda religion en importancia en México, después de
la catélica. Estos se encuentran presentes en el 90.4% de los municipios del pais.2 Los propios
testigos de Jehova afirman que, en 2009, el promedio de publicadores era 688,876 y que asistie-
ron a la Conmemoracion de la muerte de Cristo 2,050,912 adeptos.®®

Cuentan con congregaciones religiosas en los 32 estados del territorio nacional. De las
12,173 congregaciones del pais, 1,517 estan conformadas por poblacion indigena.

Los testigos de Jehova y la practica proselitista entre el pueblo huichol

El investigador Carlos Martinez coincide con Carlos Garma, en la aseveracion de que el credo
de los testigos de Jehova tiene mayor aceptacion en las capas sociales mas marginadas y dice,
de manera literal:

Es el México indigena y rural, en términos generales, donde se ha dado una mayor receptividad a
los credos no catoélicos. Ahi fructifican y se expanden los grupos de la amplia y variada familia pro-
testante- evangélica, y lo hacen igualmente los mormones y los testigos de Jehova. El crecimiento
de éstas y otras religiosidades contrasta con el avance que han logrado en las zonas urbanas,
donde su crecimiento, aunque sostenido, ha sido mas lento.3*

En la actualidad existen cuatro circuitos® en Nayarit y acudieron a tres asambleas recientes
9,000 personas. Segun el XIl Censo General de Poblacién y Vivienda 2000, el nimero de testigos

2% De la Torre, 2007: 73-74; Cf. Bloom, 1994: 175-176.
30 Garma, 1994: 23.

3" De la Torre, op. cit.: 74.

32 Gutiérrez Zufiga, 2009: 214.

33 Anuario 2010 de los Testigos de Jehova, 2010: 36-37.
34 Martinez, 2002: 133.

35 “Los testigos de Jehova dividen el espacio territorial teniendo como base las congregaciones, entendidas como agrupa-

ciones de personas que profesan esta religion y que se retinen en los ‘Salones del Reino’, un determinado nimero de
congregaciones conforman un circuito y a su vez varios circuitos dan lugar a los distritos”. De la Pefia y Flores, 2003: 45.
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de Jehové ascendi6 a 8,686 devotos, los cuales representan el 1.1 del porcentaje de la poblacién
total de Nayarit.%

En la ciudad de Tepic, existen entre 28 y 29 congregaciones. “Salones del Reino”, sélo hay
ocho, ya que en cada uno se retinen cuatro o cinco congregaciones. En este momento hay varios
salones en construccion.

En la capital nayarita existe la congregacion®” denominada Tepic-Huichol, constituida por
70 u 80 miembros, tanto hombres como mujeres, de los cuales algunos son huicholes y otros
mestizos que estan aprendiendo el wixarika. Eliseo Castro Villa, huichol originario de San Andrés
Cohamiata, es el que les ensena huichol. Ha elaborado el método denominado: “Curso acelerado
del idioma huichol, 2008”, un Diccionario huichol-espafiol y la traduccion del folleto Disfrute para
siempre de la vida en la Tierra. La ensefianza de la lengua wixarika tiene una duracion de un mes
entre estos publicadores.

La mayor parte de los predicadores de esta congregacion conoce las frases basicas de esta
lengua indigena. Acuden todos los sabados a las comunidades wixaritari a predicar. Durante las
reuniones llevadas a cabo los martes y los domingos, los hombres portan un paliacate en el cue-
llo, algunos de ellos morrales huicholes y las mujeres adornos de chaquira y también morrales,
para simbolizar la liga que tienen con el pueblo wixarika.

En la Conmemoracion de la Muerte de Cristo, celebrada en el poblado de Aguamilpa,®®
Nayarit, el martes santo de 2010, pudimos observar que, antes de la ceremonia, dos “hermanos”
jovenes taparon con un lienzo blanco la gran bandera mexicana que se encontraba en el interior
de la agencia municipal, donde se llevé a cabo la celebracion. Con esta accion constatada en
campo se confirma su reticencia a honrar los simbolos patrios.

A esta celebracion acudieron veinticinco publicadores como organizadores de la mencio-
nada ceremonia conformados por indigenas, mestizos, hombres, mujeres y nifios, quienes en
su totalidad vestian trajes huicholes. Esta es una de las estrategias utilizadas por los testigos de
Jehova para facilitar la conversion religiosa, aunada al aprendizaje de la lengua wixarika.

Después de realizado un estudio de caso respecto a la incorporacion de un wixarika al pro-
testantismo regional en concreto a los testigos de Jehova, considero tener elementos suficientes
para poder mostrar las contradicciones internas que sufre uno de sus conversos. Por un lado,
es un miembro activo de esta iglesia, ha fungido como traductor y predicador entre los wixaritari.
Conoce esta cultura a fondo, ya que es descendiente de chamanes o mara’akate. Sin embargo,
rechaza su cosmovision y ritualidad. Pero, por otro lado, sus ingresos méas importantes para sub-
sistir provienen de la elaboracion de cuadros de estambres de colores, en los cuales plasma mi-
tos, fiestas y simbolos de la cultura originaria con gran belleza. También vende motivos religiosos
huicholes a un norteamericano, quien los manda imprimir en playeras de algodén para venderlas
en Nayarit y estados circunvecinos. La mayor parte de las ganancias son para el norteamericano.

Durante las diversas entrevistas se le pregunt6 cudl es la diferencia que encuentra entre la
religion huichol y los testigos de Jehova, a lo cual respondi6:

36 Fuente: INEGI. La diversidad religiosa en México. XIl Censo de Poblacion y Vivienda 2000: 151.

% La congregacion es el nucleo en cada comunidad. Estad compuesta de publicadores: hombres, mujeres, jévenes y nifios
que predican el mensaje que los testigos llaman “buenas nuevas”. La mayoria de estos publicadores son bautizados,
aunqgue algunos no han alcanzado ese paso. Para dirigir la congregacion y todas sus actividades, son designados entre
los hombres bautizados, experimentados y ejemplares, los que servirdn como “ancianos” o “superintendentes”, y “siervos
ministeriales” como ayudantes. Se les llama “ancianos”, debido a su conocimiento de la Biblia, pero esta designacion no
tiene relacion con la edad.

38 Ubicado en la rivera de la presa de este mismo nombre.
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La diferencia es: [que] los huicholes adoran la creacion, [la] naturaleza, el sol, |a lluvia, el agua, la
tierra, el maiz, es lo que hacen. Los lugares sagrados, segln para ellos: Real de Catorce, San Luis
Potosi. Cada afio van para alla, al mar, San Blas; al norte, Hauxamanaka, a la Laguna de Chapala;
el centro, en un lugar donde segun naci6 el sol, Téupa, donde tienen sus templos llamados kali-
huey, tuki en huichol. Esa es la diferencia.

Pero los testigos de Jehova hacen [como] esta escrito, como dijo nuestro sefior Jesucristo. A
veces a mi me dicen: —;Por qué te dejaste?, tu te volteaste de tu cultura, de tus costumbres. Tu
ya no eres huichol—. Pero yo si lo soy, pero no significa tener “el costumbre”. Asi lo define el hui-
chol, el que lleva sus costumbres es el legitimo huichol. Pero yo si me considero huichol. Puedes
ser huichol, puedes ser cora, pero si aprendes otra costumbre, puedes tenerla, puedes hablar su
lenguaje, puedels] vivir en donde [naciste]. Uno puede respetar.

El afo pasado (2015) se suscitd un grave incidente en la comunidad nayarita de Guadalupe
Ocotéan, en la cual, como ya se mencioné, ya existen diferentes credos religiosos cristianos no
catoblicos. La directora de la escuela primaria bilinglie comenz6 a hacer proselitismo de su nueva
religion entre los alumnos. Uno de los profesores se enfrentd a ella. Como respuesta, su agru-
pacion religiosa acuso a este profesor de haber abusado de una de las alumnas. Para evitar su
encarcelamiento se le envié a Tepic, sin que se haya resuelto el problema. En el escritorio y otros
muebles de la profesora, se encontr6 propaganda de su religion. Por razones de seguridad, no se
me precis6 de qué iglesia protestante se trata.

Reflexiones finales

+ Con la migracion tan fuerte campo-ciudad que se ha dado en los Gltimos cincuenta afos,
en el huichol urbano va perdiendo sentido una religion ligada a la naturaleza y al cultivo
del maiz, a menos que contintie con el vinculo familiar con su comunidad. De esta mane-
ra es “presa” facil de ser evangelizado tanto por los credos catélicos como cristianos no
catolicos.

+ El antrop6logo Jorge Gutiérrez, quien realiz6 un estudio sobre el impacto causado en las
comunidades wixaritari por la construccion de la presa de Aguamilpa, sefiala que en los
ultimos quince afos se han instalado diversas religiones no catolicas. Ello ha generado
grandes problemas como divisiones, pleitos entre las mismas familias y por lo tanto, la
pérdida de la cultura huichol.®®

- La diversidad religiosa en Nayarit que comenz6 a darse en los afios ochenta y con mayor
fuerza, a partir del siglo XXI, desde entonces se ha incrementado y ha ido transformando
las relaciones sociales de los actores en su quehacer cotidiano.

+ Las tacticas de penetracion y predicacion varian entre las asociaciones religiosas estu-
diadas, lo mismo que la eficacia obtenida. Algunas sélo comienzan a incursionar en las
comunidades y poblados indigenas, mientras otras ya cuentan con pastores y edificacio-
nes exprofeso.

+ La encargada de la educacion bilingle intercultural entre los huicholes de Nayarit mani-
fiesta tener problemas en diversas escuelas, debido a la penetracion de estas iglesias pro-
testantes. En las 56 comunidades wixaritari que comprenden los municipios de La Yesca,
El Nayar, Santa Maria del Oro y Tepic hay conversos a estos credos. En otras palabras, en
un 40 % de la totalidad de las localidades.

39 Gutiérrez Nufiez, 2009: 210.
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Uno de los problemas que se presentan en los huicholes conversos es que las agrupacio-
nes protestantes les prohiben participar en las fiestas y los rituales que dan cuerpo a la
religion originaria. También les impiden tomar parte en las tareas comunales.

Estas prohibiciones han traido conflictos dentro de las localidades y comunidades, sobre
todo las ligadas a las tareas comunales por lo que las autoridades tradicionales, en dife-
rentes casos han expulsado a los recién conversos por no cumplir con sus obligaciones
€OmMOo comuneros.

Durante los ultimos afos, los problemas entre “huicholes tradicionales” y los conversos a
diferentes denominaciones religiosas protestantes han llegado a la Comision Nacional de
los Derechos Humanos (CNDH). Este organismo ha emitido recomendaciones, con el fin
de resolver los graves conflictos.*°

Al reflexionar sobre la prohibicidon que tienen los testigos de Jehova de cantar el himno
nacional y hacer honores a la bandera, se puede concluir que el fin dltimo de estas prohi-
biciones es borrar las fronteras nacionales y homogeneizar culturalmente a sus adeptos,
ya que ellos propugnan por un mundo global.

El papel que juega el huichol Eliseo Castro Villa ante los testigos de Jehova ha sido in-
valuable por su desempefio de traductor y maestro de wixarika de los publicadores. Sin
embargo, en la visita mas reciente que realicé en 2015, considero que ha sido desplazado
por otros huicholes mas jovenes y por mestizos que han sido sus alumnos de la lengua
indigena. En otras palabras, ha sido utilizado y marginado por esta religion.

Sin embargo, a pesar de la penetracion de las diferentes religiones: catélicas, cristia-
nas-evangélicas, biblicas diferentes de las evangélicas, entre otras, la religion huichol, asi
como la cultura en su totalidad, lucha por su subsistencia.

El abogado huichol, asesor-investigador de la Universidad de Guadalajara, Samuel Salva-
dor Ortiz opina lo siguiente:

Los wixaritari (hijos de la tierra) creemos en los dioses de la naturaleza y también tenemos santos
catolicos como Cristo que se incorpor6 luego de la llegada de los espanoles, y la Virgen de Gua-
dalupe que fue después, pero aun asi somos de las pocas culturas que mantienen sus tradiciones
casi intactas.*!

40 Comision Nacional de los Derechos Humanos México (CNDH). Recomendacion N°. 07/2008 y Recomendacion N°.

41

062/2004.
Fuente: www.archivo.eluniversal.com.mx/estados/58505.html (28 de agosto de 2005).
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“El Ven.zul” tabla de estambres de colores del artista y maraakdme Eligio Carrillo Vicente que re-
- presenta el camino que debe recorrer un hombre para convertirse en chamdn, 2016. Foto: Rlcardo Castro




Tawewiékate wa waikdri: los juguetes de los dioses.
Simbologia y transformacién del arte huichol’

;Quiénes son los huicholes?

Pertenecen a un pueblo originario de México, asentado de manera fundamental en Nayarit, Jalis-
co, Zacatecas y Durango. Se autodenomina wixarika, en singular y wixaritari en plural.

sPor qué este titulo?

El Dios Sol o Tawexika? quiere que el hombre re- . Por que este titulo?
produzca sus rayos en forma de flecha, con el fin r
de que el ser humano tenga presente la importan-

cia de estos rayos. tawawlakate. de

La flecha se elabora a base de carrizo, al tawewicka = dios
cual se le inserta otra parte hecha de palo de Bra- :; 2 E’J‘:“ﬂacmn para el plural
sil u otro material. Hace mucho tiempo se adorna- walkarf = juguetes
ba o decoraba con pintura vegetal, mezclada con
goma de copal. Se dibujan bandas de diferentes Lo que resulia;
colores: el rojo dedicado al Dios Sol, el negro al “las Jugustes de los diosas”
Dios Fuego, el azul a las Diosas del Agua. En la

Las deidades les piden a los hombres

actualidad se utilizan pinturas industriales. estas ofrendas o “juguetes” pars eilos traducirias en
El Sol 0 Tayau dice cuando él dispara fle- en acciones en el funcionamiento del cosmos
chas es como jugar. Ello no le cuesta trabajo. Si
el ser humano deja de hacer ofrenda de flechas, Ldmina que nos ilustra la composicién gramatical

de la palabra tawewiékate wa waikdri.

el Dios Sol dejara de lanzar sus rayos. Composicion: Uriel del Rio.

Conferencia impartida en el Taller Signos de Mesoamérica, [IA-UNAM, el 18 de noviembre del 2016, en coautoria con el
profesor huichol Francisco Carrillo, aprendiz de mara’akame. El nombre huichol para designar al chaméan es mara’akame
en singular, y mara’akate en plural.

El Dios Sol recibe varios nombres: Tayaupa, Tayau, Tawexika y Tawewiékame, Anguiano, 2016: 5.
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No todos los rayos solares son favorables. También hay
otros dafiinos que causan enfermedades. Para eso esta
el chaman o mara’akame, quien extrae las flechas dafi-
nas que hacen mal.

Otras deidades piden como juguete el tsikiri 0 “vi-
sibn magica”, el mal llamado por los mestizos “ojo de
dios”. Entre estas deidades se cuentan: Takutsi Nakawé,
Diosa de la Fertilidad y la Vegetacion; Tatéi Haramara, la
Diosa del Mar; Tatéi Yurienaka, Nuestra Madre Tierra; Ta-
tewari, el Fuego Sagrado; El Venado Azul o Tamatsi Kau-
yumarie y de igual forma, el Dios Sol.

El tsikfri es un pedimento para que el mundo, el Sol

y todos los astros sigan rotando, no suspendan su movi-

Flechas votivas. En ellas se dibujan bandas de diferentes colores: miento. También, mediante este juguete se solicita larga

el rojo, dedicado al sol; el negro, al Dios Fuego; el azul, a las Diosas del Agua.  yvjida. Cuando se elabora un tsikiri se procura que las he-

Coleccién Marina Anguiano. Foto: Claudia Hernandez. .

bras con las que se teje se vayan entrelazando de dere-

cha a izquierda, intercalando los colores segun el Dios o
Diosa a quien esté dirigido.

Los wixaritari cuando danzan en sus ceremonias
lo hacen alrededor del fuego, en sentido opuesto a las
manecillas del reloj. Con ello propician que los planetas
sigan su rotacion.

A la flecha ceremonial se le pueden agregar los si-
guientes objetos rituales: un pequefio arco con su flecha;
un equipal donde se sienta ya sea una deidad o el cha-
man; unos huaraches; un nierika en forma de aro de carri-
zo forrado de hilo de un solo color o en forma de telarafa,
entre otros. Quienes se van a iniciar en el chamanismo,
una pluma de aguila. Estos objetos varian segun sea el
pedimento que tanto el huichol hace a las deidades o és-
tas, al hombre.

El juguete tiene dos finalidades, que se diviertan los
dioses ya que a ellos les da gusto recibir un presente; la
otra, es recordarles que en ese juguete va una peticion
seria por parte del hombre. Como afirma Lépez Austin:
“[...] cuando los hombres los propician con sus ofrendas,
los enternecen con sus suplicas [...]".3

El lenguaje de los dioses es muy complejo. De an-

temano les gustan los juguetes, pero realmente éstos son
un recordatorio para que realicen su funcién.

Las deidades nombran juguetes a esas ofrendas,
pero eso se traduce al trabajo propio de cada uno de los

Takutsi Nakawé, Diosa de la Fertilidad y la Vegetacién. Llevada como ofrenda al
mar, al sitio denominado Haramaratsié, San Blas, Nayarit, 2006.  dioses: el Sol, lanzar sus rayos, sus flechas; la Tierra, gi-

Foto:Jorge Gutierrez Nufez. 5. 14 Diosa de la Lluvia, llover y asi cada uno de los dio-

ses. En otras palabras, la utilizacion de la palabra juguete
es en sentido metaforico.

3 ‘ ; .
ammmEEE Alfredo Lépez Austin, 2016 (Segunda parte): 15.
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En resumen, el hombre debe colaborar para mantener el orden
cosmico, el cual da origen a las dos estaciones del afio: de secas y
de lluvias. Asi como a la alternancia del dia y la noche.

Cosmovision

La definicibn mas operativa para describir la cosmovision wixarika es
la de Lopez Austin, quien considera que “debe concebirse, en primer
lugar, como una red colectiva de actos mentales producida por una
entidad social”.*

Los wixaritari creen que en un principio surgieron el Mar y la
Tierra. Sin embargo, el mundo se encontraba en tinieblas, a media
luz. Mas tarde los dioses dialogaron entre si para crear al Sol y aca-
bar con la obscuridad. Estos dioses eran: Tatewari, el Fuego, el cual
es parte esencial del movimiento y la energia. Por otra parte, Tatutsi
Maxakwaxi o Nuestro Bisabuelo Cola de Venado, quien le dio forma
al mundo. También Tatéi Yurienaka, Nuestra Madre Tierra 'y Tatéi Ha-
ramara, Diosa del Mar.

En el momento anterior a la creacion del Sol, en la Tierra ya
existian junto con los dioses tanto especies animales como vegeta-
les, asi como los hombres primitivos 0 semi-hombres.

Las deidades se pusieron de acuerdo para crear al Sol, lanzan-
do al fuego de manera consecutiva a cuatro personas, pero no dio el
resultado esperado. El Venado Azul o Tamatsi Kauyumarie se dirigio
a los demas dioses y les sefialé a un nifio que andaba jugando en la
ladera de la montafia, echando a rodar un trozo de madera. El nifio
flechaba con gran precisidén a este juguete, a pesar de que estaba
en movimiento.

Cabe sefalar que el nifio predestinado a convertirse en el Sol
tenia cubierto el cuerpo de ampollas, debido a que en su interior
llevaba calor interno como muestra de su destino. Esta parte de la
cosmovision wixarika se asemeja a la cosmovision prehispanica del
Centro de México, al Mito del Sol creado en Teotihuacan. El perso-
naje que se auto-inmola en esa tradicion y se convierte en el sol, es
Nanahuatzin, “el bubosito” literalmente.

Varios tsikirikité, conocidos popularmente como “ojos de Dios”. Utili-
zados en la Fiesta Yuimakwdxa o Fiesta del Tambor, 2011.
Foto: Claudia Hernandez

Los huicholes danzan en las ceremonias para propiciar
que los planetas sigan su rotacién. A la derecha puede observarse
un cuadro de lanas de colores que representa a las constelaciones.

Autor: andnimo. Afios setenta.

Fotos: Marina Anguiano.

Una vez seleccionado, el infante es solicitado a sus padres para ser sacrificado. Ellos ac-
ceden. Se formo6 la hoguera y el ritual para lanzarlo al fuego. Las deidades y el nifio brincaron la
hoguera en las siguientes direcciones: de poniente a oriente, regresaron y saltaron al sur, y de
ahi brincaron al norte. Con estos movimientos quedé formado el cuerpo del tsikiri. Sin distingo,
el Sol debera de alumbrar a estos puntos cardinales. Asi se generd la diversidad de la vida y las

especies sobre la Tierra.

Cuando el nifo salt6 al centro del fuego, se escucho un estruendo, ya que va abriendo ca-
mino para llegar, al quinto dia a Reu’unaxi o Cerro Quemado, en la region de Wirikdta.

4 Ibid.: 16.
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A continuacién, se convoc6 a todos los animales
para ponerle nombre al Sol que iba a nacer. El primero en
participar fue el gallo, cuyo nombre sugerido no fue acep-
tado. El Sol naciente le estir6 el pescuezo, le provoco la
cresta roja y lo nombré su anunciante diario de un nuevo
dia.

Después le tocod al conejo, quien le dio el nombre
de Disco Caliente, el cual fue rechazado; el Dios Sol le
arranco la cola, por lo que desde entonces tiene la cola

chiquita.

Tablas de estambres de colores que representan al mito de la creacién del sol. i L . . |
La de la izquierda plasma al nifio que flechaba con gran precision a un trozo de A continuacion, intervino la codorniz y lo nombré

madera. Este nifio fue elegido para ser sacrificado y se le solicita a sus padres.  \Neoxika que significa “objeto redondo”. Tampoco fue apro-
A la derecha se describe al maraakdme cuando da la bienvenida al sol naciente. ., . .
Tomadas del libro Mitos y arte huicholes. Peter T Furst y Salomén Nahmad, bado y corri6 con la misma suerte del conejo: le arranca-
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Meéxico, Sep Setentas, 1972: pp.s/n  ron la cola.

El dltimo en participar fue el guajolote, el cual le im-
puso el nombre de Tau Tau Tau cuando iba despuntando el Sol. Todos los dioses aceptaron el
nombre de Tau, incluyendo al propio Sol. Como distincion, el Dios Sol estir6 el cuello del guajolo-
te, quedandole la forma que tiene en la actualidad.

Con la salida del Sol, algunas especies animales no soportaron el calor de sus rayos y se
fueron a esconder a las cuevas y se volvieron nocturnos.

Ya como deidad establecida, el Dios Sol pide a los hombres como ofrenda o juguete, dis-
cos hechos de piedra, barro, madera o bule que se llevan a los lugares sagrados, se colocan en
las paredes de los templos o en el altar de éstos. Uno de los atributos de la deidad solar es la
posesion de un arco y una flecha con la que lanza sus rayos. A raiz de la creacion del Sol, se
establecieron los cinco puntos cardinales:

Tatéi Haramara se quedo en el occidente, en el sitio llamado Haramaratsié, en la costa de
San Blas, Nayarit. En el oriente, el Dios Sol en el Cerro Quemado o Reu’unari, en la region de Wi-
rikata. En el sur, Takutsi Nakawé en el lugar Xapawiyémeta, en la Isla del Alacran, en la laguna de
Chapala; es ahi donde se originan las lluvias. En el norte, en el sitio denominado Hauxamanaka
en el Cerro Gordo del estado de Durango, la morada de Watakame, el primer hombre que invento
la agricultura entre el pueblo wixarika; es decir, sedentarizé a la humanidad.

Al centro, esta Te’akata, el Unico punto cardinal que se encuentra en territorio huichol. Esta
ubicado al poniente de Tuapurie o Santa Catarina Cuexcomatitan. Es una roca sagrada, conside-
rada el lugar donde naci6 Tatewari, el Dios Fuego.

De este principio cosmogonico de los cinco puntos cardinales, surge la importancia del
namero cinco: los colores del maiz son cinco (amarillo, blanco, azul, rosa y “pintito” o moteado).
Existen peyotes, cuyas flores son de cinco colores; lo mismo, venados de cinco colores. El nifio
wixarika debe participar durante cinco afios en el viaje simbdlico a la tierra sagrada del hikuri. El
aspirante a mara’akame por lo menos, debe acudir durante cinco afios en peregrinacion a Wiri-
kuta. Alos cinco dias de fallecida una persona se verifica la ceremonia Miki Kwevixa o “El tiempo
de llamar al muerto”, durante la cual el espiritu de éste, en forma de insecto luminoso, se despide
de sus familiares.
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Principales caracteristicas de la religion o sistema ritual huichol

La religion de este pueblo originario es agricola, de origen mesoamericano, la cual gira en torno al
cultivo del maiz. Tiene importantes rasgos de una religion ligada a la caza-recoleccion, de forma
primordial del venado y el peyote o hikuri.®

El ritualismo huichol combina los ritos de iniciacion con las fiestas agricolas, los cuales pro-
ducen entre los huicholes la conviccion de que el culto a los ancestros, los sacrificios y la practica
de la austeridad son indispensables para asegurar la fertilidad y la continuidad de los ciclos natu-
rales. De esta manera, las dos fiestas del ciclo agricola mas importantes son:

« La Fiesta de los Primeros Frutos o Tatéi Néixa.
» La Fiesta del Maiz Tostado o Xarikixa.

La religion huichol también posee fuertes elementos de animis-
mo. En esta tradicion cultural no existe el término alma, en su lugar
se utiliza kipdri que se define en términos literales como energia o
espiritu. También se le da el nombre de tef que designa al espiritu
de personas, animales, plantas y de los mismos dioses. Es decir, los
huicholes creen que todos los seres animados e inanimados tienen
espiritu.

Lépez Austin la llama alma y considera que “[...] todas las cria-
turas —entre ellas astros, elementos, montes, valles, cualquier ser por
insignificante que sea y aun las cosas artificiales— guardan en su in- Sacrificio itual de una res, cuyo espiritu intercede ante los dioses a

terior ese algo sutil que aqui denominamos alma”.® favor de los hombres. San Andrés Cohamiata, 1971.
Foto: Marina Anguiano

Cuando el mara’akame recita sus cantos, no es el mara’akame
mismo, sino es el Venado Azul y Tatewari, el Fuego Sagrado.

En los sacrificios rituales de diversos animales como venado,
borrego, toro, guajolote, gallo o pez, el espiritu de ellos intercede ante
los dioses a favor de los hombres. Les suplica que favorezcan a los
enfermos, asi como propicien lluvia y una buena cosecha.

En relacion a los arboles, cuando un huichol quiere renovar el
tépu o tambor, la mesa de las autoridades o las varas de mando tiene
que buscar al espiritu de esas plantas, las cuales tienen que respon-
der si acceden a ser cortados para convertirse en objetos rituales. Al
acceder a ser cortados, los arboles les piden a los hombres que les
hagan ofrendas y rituales en reciprocidad. El huichol debe tratar al
objeto elaborado como algo sagrado.

También se puede afirmar que se trata de una religion de corte
chamanico. Para definir el concepto de chamanismo me he valido de
los trabajos de Mircea Eliade, Michel Perrin y Silvia Ortiz Echéaniz.

Cuando un huichol quiere elaborar un tambor o tépu, tiene que

Cuenta con especialistas llamados mara’akéte, cuya traduccion pedirle permiso al espiritu del drbol, para poder cortarlo. Coleccién
. . Marina Anguiano, Afios setenta. Foto: Claudia Hernandez.
literal es sabios. Son curanderos, sacerdotes y cantadores en las nu-
merosas ceremonias de las dos estaciones del afio. También se les

5 E peyote es una biznaga pequefia de la familia de las cactaceas, medio enterrada en el suelo. El nombre cientifico es
Lophophora williamsii. Tiene efectos alucindgenos y en dosis pequefias evita la fatiga. Tiene propiedades curativas tanto

para las enfermedades de origen sobrenatural como las fisicas. Es decir, es una “planta de poder”.

Alfredo Lopez Austin, op. cit.: 80. EEEEEEm
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da el apelativo de “sofadores”. Ademas, son psicopompos. Es decir, una de sus funciones es
guiar el alma de los muertos en el otro mundo.

Los chamanes huicholes son grandes conocedores de todo tipo de plantas, incluyendo a
las “plantas de poder”, sobre todo el peyote o hikuri, el cual utilizan los chamanes o mara’akate
durante su entrenamiento, en los rituales a base de cantos, mediante los cuales se comunican
con las deidades.

Mircea Eliade considera que el chamanismo entrafia una “especialidad magica particular:
el ‘dominio del fuego’ y el ‘vuelo magico™. Es muy interesante sefialar que entre los huicholes
encontramos esta manifestacion del “vuelo méagico”. Esto se hace patente en la Fiesta del Tam-
bor o Yuimakwaxa, durante la cual el mara’akame o chaman, convertido en aguila, mediante un
vuelo magico guia a los nifios participantes, los cuales se convierten en una especie de colibries,
a un peregrinaje simbdlico a los lugares sagrados, entre ellos Wirikuta, la tierra donde se da el
peyote localizada muy lejos de su habitat en el desierto de San Luis Potosi y a Haramaratsié en
el Pacifico.?

Funciones y facultades de los maraakdte

Las funciones que el mara’akame tiene para con su sociedad, obtenidas después de un arduo
entrenamiento, se han convertido en sus facultades y son, entre otras:

+ Curar enfermedades fisicas y espirituales.
* Interpretar sus propios suefios y los de sus pacientes.
+ Atender partos.

+ Imponer el nombre a los nifios a los cinco dias de nacidos, empleando el agua sagrada
traida de Haramaratsié o de otros sitios sagrados.

+ Despedir el alma de los muertos en el ritual que se lleva a cabo a los cinco dias de fallecida
la persona: Miki Kwevixa, cuya traduccion aproximada es “El tiempo de llamar al muerto”.

- Dirigir las numerosas ceremonias, durante las cuales interpretan los cantos sagrados,
basados en los mitos ancestrales.

« Convertir las almas de los antepasados y de los vivos en cuarzos.

Al ser los mara’akate los encargados de realizar las ofrendas mas importantes, sus habilida-
des estéticas se han reflejado en la creacion de piezas de arte que a partir de los afios sesentas,
son comercializadas en México y el extranjero.

Como hemos visto a lo largo de esta exposicion, el pantedn wixarika es muy extenso. A
las divinidades se les designa con términos de parentesco. Ademas de las ya mencionadas, se
cuenta Werika Wimari, la Diosa Aguila que se ha sincretizado con la Virgen de Guadalupe; el Dios
del Viento Tamatsika ‘Eka “Teiwari; el Kiéri o planta alucinbgena que personifica la contraparte de
El Venado Azul.®

7 Eliade, 1976: 23.

Tatéi Haramara es la Diosa del Mar, se localiza en la Pefia Blanca, en San Blas, Nayarit. Segin el mito huichol, ahi surgi6
la vida. Wirikuta y Haramaratsié estan en peligro de desaparecer. El primero por la instalacion de empresas mineras
canadienses a cielo abierto y el segundo, por la construccion de hoteles de cinco estrellas alrededor del territorio sagrado
maritimo.

Segln Angel Aedo (2011: 19), quien es uno de los investigadores que mas ha estudiado esta planta, opina que: “Se
manifiesta a través de una heterogeneidad de figuras y fendbmenos, su manifestacion mas recurrente corresponde a una
planta perenne y lefiosa, de flor campaniforme e identificada con la especie Solandra brevicalyx’.
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A raiz de la tardia colonizacién espafiola en el siglo XVl y el establecimiento de misiones
catdlicas, tanto Jesucristo como otros santos se han agregado al panteon: Tutekwiyo, el Cristo
crucificado. Niwetukame, la Diosa protectora de los Nifios, se asocia a la Virgen de Talpa. Tam-
bién afiadieron a su pantedn: San José, el Santo Nifio de Atocha, San Andrés, Santa Catarina,
San Sebastian y Santo Domingo.

El pueblo huichol es sumamente religioso y la vida en su totalidad, esta inmersa en la reli-
gioén, por lo que no existe una clara division entre la vida ritual y los actos derivados de su organi-
zacion social y politica. Asimismo, la religion de los huicholes es resultado del sincretismo, el cual
constituye parte de los usos y costumbres que los rigen en la actualidad.

Otras ofrendas o juguetes

+ La jicara o xukuri es solicitada por los dioses por-
que representa la base de la Tierra y a la mujer.
Cada nifio que nace se anuncia y se dibuja en la
jicara a base de cera de Campeche y se adorna
con estambre o chaquira. Desde ese momento la
criatura queda ligada a la jicara familiar. Cuando
ya sea adulto, le rendira ofrendas, rezos y la ungi-
ra con sangre de venado, toro o pez. Con ello se
mantendra activa la jicara para el beneficio de la
familia o pueblo.

+ El nierika es un instrumento de comunicacién en-
tre el hombre y la divinidad. Por medio de él se
dan gracias por los favores recibidos o también se Jicaras votivas de la familia Carrillo Reza de Huanacaxtle, Nayarit, 2011.

- . . L, Foto: Claudia Hernandez.
utiliza para realizar pedimentos. El vocablo nierika

significa “ver”, “estar despierto”, “estar vivo
consciente”.'°

, “estar

Se llaman nierika diferentes objetos rituales que revelan aspectos del mundo sobrenatural.
En sus origenes se utilizaba para su elaboracién, una piedra plana en la que se pudiera dibujar
la figura de los dioses. Mas tarde, una madera labrada rdsticamente. Ahi se representaban las
deidades a base de cera de Campeche, las cuales se decoraban con hilos de algodon tefiidos
con carbon y colores vegetales. En otras ocasiones, con hilos de lana de borrego color negro y
blanco, se les agregaban semillas de colores formando con ellas las figuras divinas.

En la actualidad se han sustituido por tablas de triplay, a las cuales también se les agrega
cera de Campeche. Los motivos se forman con estambres de lana y mas recientemente, de
acrilico de tonos multicolores. En otras ocasiones, a la cera se le agrega chaquira para crear las
diferentes figuras. A lo largo de cincuenta afios, estas nierikate se convirtieron en obras de arte
contemporaneo muy atractivas y estéticas que han tenido demanda y se han comercializado en
México y el extranjero. De ellas hablaremos més adelante.

10 Joseé Luis Iturrioz dice lo siguiente al respecto: “De los antepasados que han adquirido la categoria de divinidades, ma-
terializados en picachos o en ojos de agua, se dice que miran, hacia abajo o al fondo, dependiendo precisamente de su
ubicacion. Como seres sobrenaturales, no pueden ser directamente vistos, pero el rostro de ellos, es decir el nierika, [...]
se refleja en las mas diversas formaciones y procesos naturales. Los dioses miran, viven y dan vida a la naturaleza. La
tierra es el nierika de Nuestra Madre Yurienaka. El agua es el principio de la vida, el nierika en que se reflejan los rostros
de las deidades madres. Un ojo de agua es un nierika que nos permite ver hasta el inframundo. El Sol es el nierika del
cosmos [...] El peyote es un nierika que nos abre la vision interior a los simbolos que permiten la comunicacion con los
dioses. La tierra sagrada de Wirikuta es un gran nierika donde esté escrita la historia del antiguo mundo”. Pacheco e
Iturrioz, 2013: 40-42. EEEEEEE

283



Tepdri o disco de piedra del templo de la colonia Nuevo Valey,
municipio de Tepic, Nayarit, 2011.
Foto: Marina Anguiano

Vestimenta tradicional a base de manta bordada, la cual se estd sustituyendo
por prendas del mismo corte, pero elaboradas en telas comerciales de colores muy
brillantes. El Colorin, Nayarit. Foto: Marina Anguiano

Ll \
dhdbdptr |
m-_"-“t““.'l' .

Cuatro tipos de morrales: arriba a la izquierda y abajo a la
derecha, elaborados con manta bordada. Los dos restantes estin
hechos de lana en telar de cintura. Jalisco y Nayarit diferentes

arios. Fotos: Claudia Hernandez.
EEEEEER
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También se le denomina nierika al tepari o disco de piedra
labrada con esgrafiados que representan venados, peyo-
tes, aguilas, plantas de maiz o el sol. Cubre los pozos u
hoyos sagrados donde se depositan las ofrendas consis-
tentes en objetos ceremoniales y la sangre de los anima-
les sacrificados.'" Estos pozos se encuentran en los gran-
des templos o tukite, en los adoratorios o xirikite o debajo
de las mesas de las autoridades tradicionales.

Segun lturrioz el tepari es el nierika que abre la vi-
sién al tiempo de los antepasados y representa a la tierra
que cubre y tapa la vision del inframundo.?

Hasta aqui se ha hablado de los numerosos objetos
de arte, cuyo uso es ritual, mencionaremos ahora el arte
utilitario. El més importante se observa en la vestimenta y
sus adornos o en la joyeria de chaquira.

La vestimenta huichol y los adornos elaborados en
chaquira, hasta hace 50 afios, constituian verdaderos c6-
dices que plasmaban la simbologia religiosa del mundo
huichol. Todavia en la actualidad, en ella tejen y bordan
venados, aguilas, alacranes, sapos, cangrejos, peyotes,
la flor sagrada o tutu (palabra también usada de manera
metaférica para referirse al peyote o hikuri), plantas de
maiz, plantas de calabaza, el sol, la lluvia y los rayos,
entre otros simbolos sagrados.

Con el fin de confeccionar las prendas de vestir, las
bordadoras hacen peticiones a las deidades para que les
den sabiduria, buena vista y energia. El resultado espera-
do seran numerosas representaciones de los dioses y sus
guardianes.

Historia del arte huichol contemporaneo

¢Quién hubiera pensado hace mas de cincuenta afos
que el arte ritual y utilitario de los wixaritari (huicholes)
se iba a convertir en Arte con mayuscula, con artistas de
la talla de José Benitez, Premio Nacional de Ciencias y
Artes (2003); Ramén Medina, Eligio Carrillo, Mariano Va-
ladez y otros numerosos creadores actuales, cuyas obras
se encuentran en colecciones privadas y museos de va-
rios paises del mundo?

La historia comienza con la participacion del museo-
grafo mexicano Alfonso Soto Soria, que fue contratado
por el entonces director del Museo Nacional de Artes e

” Kindl, 2003: 272.
12 Pacheco e lturrioz, op. cit.: 42.
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Industrias Populares, Daniel Rubin de la Borbolla para
explorar las montafas casi desconocidas del noroeste de
México y descubrir las artes que todavia se elaboraban
entre las etnias que ahi habitaban.'®

Como resultado de este viaje, trajo consigo diver-
sas artesanias elaboradas por los huicholes. Con este
material etnografico recolectado in situ, tuvo lugar en
1954 la primera exposicion de arte huichol en el museo
antes referido, localizado en la Ciudad de México.

En el decenio de 1960, por sugerencia de antrop6-
logos, diletantes artisticos e incluso sacerdotes francisca-
nos, los wixaritari comenzaron a crear un arte nuevo que
ya no era ni ritual ni utilitario, sino basado en los objetos
sagrados que se han descrito con todo detalle en esta
conferencia y, desde luego, en su mundo simbdlico. Utili-
zaron técnicas parecidas a las empleadas para elaborar
el nierika y la jicara votiva, s6lo que ahora la forma y el
tamafio cambiaron.

Sobre tablas de triplay cuadradas o rectangulares,
cuyo tamafio mas comun era de 60 x 60 cm, afadieron
cera de Campeche como base y a ella adhirieron estam-
bres de colores brillantes. La tematica fue la representa-
cién de su cosmovision, su ceremonial y sus numerosos
mitos. El estilo fue esquematico, con un fondo colorido,
dejando grandes espacios sin motivos.

Uno de los iniciadores de este arte moderno fue el
mara’akame Ramon Medina, originario de la comunidad
de San Sebastian Teponahuastan o Wautta, Jalisco y su
esposa Guadalupe de la Cruz Rios, quienes se trasla-
daron en ese entonces a Guadalajara. Los cuadros de
ambos resultaron de gran colorido, con combinaciones
cromaticas caracteristicas de su cultura. Esta pareja de
creadores fueron los primeros huicholes conocidos en
el plano internacional como artistas individuales, ya no
como meros artistas andnimos, producto de un arte “folk”.

Estos cuadros fueron observados por otros miem-
bros de la etnia huichol y empezaron a proliferar. Se em-
pezaron a vender muy bien tanto en el pais como en el
extranjero. Ramon Medina ensefié a varios discipulos,
entre ellos a Eligio Carrillo, quien es el mejor artista vivo
de Nayarit, seglin nuestro punto de vista.

LOS HUICHOLES

Portada del catdlogo de la exposicién de 1954.
Tomada del libro Yarn paintings of the Huichol. Hope MacLean,
Wake Field, Quebec, Canada, Singing Deer Press, 2005, p. 31.

Los primeros cuadros de lanas de colores eran esquemdticos y representaban sélo
simbolos, todavia no reproducian narraciones o mitos. Arriba a la izquierda, el Dios
Sol; arriba a la derecha, Takiitsi Nakawé; abajo a la Izquierda, la Ceremonia de los
Primeros Frutos; abajo a la derecha, dos venados y dos serpientes. Coleccién Marina
Anguiano, arios sesentas y setentas.

Fotos: Claudia Hernandez., Composicion: Uriel del Rio

En 1965, el padre Ernesto Loera de la Basilica de Zapopan, Jalisco, quien les habia com-
prado cuadros de estambre constantemente a Ramén y Lupe, los presentd con los antropblogos
Peter Furst y Barbara Myerhoff. Estos estudiosos norteamericanos comenzaron a grabar los mi-

tos y leyendas dictados por Ramén Medina.

3 MacLean, 2005: 31.36
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Segun Furst, la mayor parte de las tablas, hasta ese momento, eran muy simples y repre-
sentaban un solo simbolo. En cambio, los cuadros que contenian narraciones y mitos no surgie-
ron sino hasta que Furst comision6 a Ramon para que realizara sus primeras pinturas de estam-
bre para la coleccion del Museo de Artes Etnicas de la Universidad de California en Los Angeles. '

En total fueron 20 cuadros que estan reproducidos casi en su totalidad en el libro Mitos y
arte huicholes, publicado en México. En 1966, Ramoén invitd a los norteamericanos a la pere-
grinacion del peyote. En esa ocasion elabor6 una serie de cuadros, basados en suefios o las
visiones que experimentd mientras estaba “empeyotado”, es decir, bajo la influencia del peyote.
Estas obras de arte son las primeras conocidas que son producto de las visiones causadas por
la ingestion del hikuri.

A partir de la década de 1970 y hasta la actualidad, la pintura en estambre y en chaquira
gané popularidad dentro de México y en el extranjero. El mara’akame y pintor José Benitez co-
menz6 a ser famoso, a raiz de su colaboracién con el escritor y antrop6logo mexicano-espafol
Juan Negrin. Se organizaron exposiciones del arte de Benitez en Guadalajara, la Ciudad de Mé-
xico, en Europa y en Estados Unidos.'®

Entre los afios de 1978 y 1980 los Museos de Bellas Artes de San Francisco, California
patrocinaron una exposicion de arte huichol muy completa, la cual contenia artes rituales de
diferentes tipos, tan antiguos como los recolectados por el antrop6logo noruego Carl Lumholtz
entre 1890 y 1898 y por el estudioso Robert Zingg en la década de 1930. Otros objetos fueron
conseguidos por Peter Furst en la década de 1960 y por Susana Eger en el decenio de 1970.

También se exhibieron cuadros de estambre de varios artistas contemporaneos a esos
anos. Para esta exhibicion se editd un catalogo a color que contiene articulos de diversos estudio-
s0s, asi como los objetos exhibidos. Fue uno de los primeros libros que trataron el arte huichol. Se
denomind Art of the Huichol Indians.'® Fue una exposicion itinerante, ya que también se monto6 en
Chicago y Nueva York. Han continuado las exhibiciones nacionales e internacionales, asi como
las publicaciones sobre el arte wixarika hasta la década del 2000.

El gran artista José Benitez, en una entrevista que le realizara su paisano Gabriel Pacheco,
en ocasion de la edicion de un libro explicativo sobre el mural “La semilla del mundo”, comenté lo
siguiente sobre los colores que él acostumbraba plasmar en su obra:'”

El color amarillo viene a ser el dibujo de Nuestras Bisabuelas. Por alla en Pariyatsié '® es donde
abunda este color. Es una raiz con la que los wixaritari se pintan el rostro. El color amarillo se
origina del dibujo sagrado de Wirikuta, luego se relaciona con Nuestro Abuelo Fuego, es decir, con
las llamas que vienen a ser las plumas de él. El mismo viene a ser Nuestro Padre Sol o Nuestro
Creador. [...] Este color nace basicamente de tres elementos: Nuestro Abuelo Fuego, Nuestro
Padre Sol y la raiz color amarillo."®

Ofras veces los cuadros tienden a sombrearse, porque se toma el color negro originado en
la oscuridad de T#kérita;?® mientras que el gris corresponde al tiempo de secas, es decir, cuando
ya dejo de llover y las hierbas estan secas; el verde corresponde al tiempo de lluvia[s], donde las
hierbas estan verdes. Con todas estas combinaciones se logra un buen cuadro.?'

™ Fursty Nahmad, 1972: 124.

MacLean, op. cit.: 38.

6 Berrin, 1978.

Este mural esta colocado en la Estacion Juarez del Sistema de Transporte Eléctrico Urbano de la ciudad de Guadalajara.
Pariyatsié es un lugar sagrado de Wirikuta. Se le considera la morada de las deidades solares y del amanecer.

Pacheco e lturrioz, op. cit.: 27-28.

Proviene de tikari que significa la medianoche, la obscuridad.

Pacheco e lturrioz, op. cit.: 28.
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En la actualidad tanto la pintura en estambre como
los tejidos, los bordados y los trabajos en chaquira son muy
coloridos. Los huicholes utilizan en su arte colores vividos,
en una variedad de combinaciones, las cuales son balan-
ceadas. Pueden variar del rosa, al rojo o al anaranjado, o
a los colores primarios contrastantes como el rojo brillante,
el azul y el amarillo. Estos colores brillantes y “atrevidos”
se deben en muchas ocasiones a la ingestion del peyote.
Quienes consumen este alucindgeno dicen ver colores
brillantes y disefios zigzagueantes o con formas geométri-
cas. Los artistas tratan de reproducir estas visiones en sus

obras.?2 Las jicaras han sufrido una comercializacion, lo mismo que otras obras
’ de arte. A la izquierda: jicara ritual muy sencilla.
En el transcurso de los afios y con el fin de “alcan- A la derecha: jicara comercial elaborada con chaquira.

.. " . , Coleccién Marina Anguiano. Foto: Claudia Hernéndez,
zar visiones”, los artistas (algunos chamanes y otros, s6lo

miembros de la cultura huichol) comienzan a representar tematicas mas elaboradas: mitos,
creencias y rituales complicados, es decir, los cuadros se convierten en una narrativa visual. El
estilo se transforma en un arte de gran barroquismo. Ahora, al contrario, no se deja ni un solo
espacio vacio, sin un motivo. Es evidente lo que se ha llamado “el horror al vacio” (horror vacui).

Hoy en dia otros objetos artisticos que elaboran, de manera prioritaria las mujeres, son la
joyeria a base de chaquira: collares, pulseras, aretes y anillos, en los que plasman los simbolos
sagrados. También forran con chaquira diversos motivos de madera. A este proceso le llaman
“enchaquirado”.

A continuacion doy a conocer las obras de seis artistas contemporaneos, unos vivos y otros
ya fallecidos.

“Biisqueda del peyote en Wirikiita”.
Autor: Ramén Medina Silva. Maraakdme y artista

El marauakdme Ramén Medina fue uno de los iniciadores del arte moderno wixdrika.
Foto: tomada de: MacLean, Hope. Yarn paintings of the Huichol, Wakefield, Quebec, Canad4, Singing Deer Press, 2005, p. 33. A la derecha,
su tabla “Busqueda del peyote en Wirikuta”, Tomada del libro Mitos y arte huicholes, 1972. s/n México, SEP/SETENTAS, 1972, s/n.

Busqueda del cactus psicotropico llamado hikurien el desierto de San Luis Potosi. La expli-

cacion de este cuadro la proporciona Peter T. Furst, de la siguiente manera:
22 McLean, op. cit.: 69-70.
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Ramén en su cuarto peregrinaje, se ilustra a si mismo del lado derecho; tira una flecha a
la primera planta del peyote, cuya parte visible ha pintado de verde, en tanto que las raices de
amarillo. Del centro del peyote surge un chorro de color —el [espiritu] o fuerza vital del peyote—
intentando escapar. La manera como Ramon se ha dibujado es significativa: de la cabeza le
salen cuernos de venado, los cuernos del poder y su cuerpo tiene forma de esqueleto, con lo que
simboliza la iniciacién del [mara’akame], mediante la muerte y el renacimiento rituales. La esque-
letizacion es caracteristica del chamanismo. Ambos traen jicaras con tabaco sagrado, llamado ya,
distintivo del peregrino del peyote. Los colores representan la transicion de un plano a otro que
resulta de “quitar la vida” al primer peyote.?

“La lucha entre el venado y el kiéri: entre el bien y el mal”.
Autora: Guadalupe de La Cruz Rios. Artista®*

Foto izquierda: La artista huichol Guadalupe Rios elaborando una obra con estambres de colores.
Tomada del libro: Art of the Huichol Indians, New York, The Fine Arts Museum of San Francisco.
Harry N. Abrahams, Inc. Publisher, 1978, p. 28.

Foto a la derecha: cuadro o nierika que representa la lucha entre el Dios Venado, Kauyumdrie y el Dios Kiéri.
Tomado del libro de Yarn Paintings of the Huichol, Wakefield, Quebec, Canada, Singing Deer Press, 2005, p. X.

Explicacion de Francisco Carrillo, coautor de esta conferencia:

Primera version: A la izquierda el Venado Azul se encuentra oficiando una ceremonia, uti-
lizando el tépu o tambor. Llega el Kiériy lo interrumpe y enfada a tal grado que el Venado tiene
que actuar.

Segunda version: Una familia wixarika esté siendo atacada por el Kiériy le pide al Venado
Azul que la libre de ese maleficio. Por esta razén en este cuadro se puede observar cbmo Tamatsi
Kauyumarie flecha al Kiéri, con el fin de alejarlo de esta familia.

2 Fursty Nahmad, op.cit.: 93.

24 Proviene de una familia de mara’akate: su abuelo y su tio José Rios, este Gltimo famoso internacionalmente. Se cas6
con Ramén Medina, quien completd su entrenamiento ya casado. Acudi6 a la peregrinacion a Wirikdta, mas de las cinco
veces requeridas para ser chaman. Con todo este contexto familiar y ritual, tuvo muchas posibilidades de convertirse en
chamana o mara’akame, pero no lo decidi6 asi.
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“La semilla del mundo”.
Autor: José Benitez Sdnchez. Mara akdme y artista

El gran artista y maraukdme José Benitez con su mural de estambres de colores “La semilla del mundo”, 2001.
Guadalajara, Jalisco. Foto: Marina Anguiano.

Este es un resumen de la explicacién que el propio Benitez hiciera de su mural de 20 m2. De él
s6lo vamos a mostrar fragmentos:

“Fue ‘Imiakame [otro nombre de Takutsi Nakawé], quien trayendo semilla del mas alla la
sembrd aqui en la tierra. Asi surgieron los pueblos de hoy”.

Mas adelante dice: “Ya andando en la tierra, ‘imiakame dijo: ‘Mira, tu vida ya casi se ago-
ta, aqui no nacera el mundo, sino en Hekiaripa.?® jVamonos de aqui! Entonces, Watakame [el
primer agricultor wixarika] se convirti6 en semilla. De acuerdo a sus propias medidas corporales,
construy6 su canoa. Fue en Hauxamanaka [lugar sagrado en el norte] donde esparcio la semillay
nacié. Todo lo que eché en la canoa equivale a un respiro 0 a un aliento. De ahi que un respiro de
Takutsi Nakawé se haya convertido en viento y una vez convertida en viento pudo hacer uniones
con todos, por medio del jabali. Los hizo respirar y hablar”.2®

“Nakawé: Presentacion y pedimento del maiz sagrado”.
Autor: Eligio Carrillo Vicente. Maraakdme y artista.

A la izquierda el maraakdme y artista Eligio Carrillo Vicente. A la derecha, tabla de estambres de colores que
representa a Nakawé y el pedimento del maiz, 2011. Foto: Marina Anguiano.

% | ugar de La Luz.
2 Pacheco e lturrioz, op. cit.: 30y 36.
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Las diosas Takdtsi Nakawé, Tatéi Haramara o Tatéi Kukurd ” guardan celosamente en su
vientre al maiz sagrado. El hombre huichol antes de sembrarlo hace el pedimento a ellas para que
se lo otorguen, con el fin de cultivarlo y obtener buenos frutos.

El campesino tiene que cumplir con el requisito de realizar los rituales de la siembra y de la
limpia de la maleza, asi como de ofrecer los primeros frutos antes de consumirlos, mediante la
fiesta denominada Tatéi Néixa, que significa “La Danza de Nuestra Madre”.

Después de esta ceremonia, debe cosechar el maiz y guardarlo. Debe compartirlo con su
familia y con su comunidad, como un acto de reciprocidad, ya que asi lo hicieron los dioses cuan-
do estaban en Wirikuta.

“Los hombres-lobo adquieren conocimiento”.
Autor: Mariano Valadez. Artista

Mariano Valadez y su tabla “Los hombres-lobo adquieren conocimiento” Tomado de MacLean, Hope. Yarn
paintings of the Huichol, Wakefield, Quebec, Canadd, Singing Deer Press, 2005, p. frontispicio.

La antropologa canadiense Hope Maclean explica este cuadro de la siguiente manera:

Los hombres lobo adquieren conocimientos chamanicos y aprenden a usar objetos de poder como
jicaras, velas y muwiérite o plumas sagradas. Estas herramientas ceremoniales les permiten ver
y oir las luces brillantes y los colores que los dioses usan para comunicarse. Abajo se puede ob-
servar la jicara de la Diosa Takutsi Nakawe y los espiritus del Venado con corazones de peyote.

Es similar a la peticion y otorgamiento de los poderes que se le hace al Venado Azul. Los
lobos otorgan el poder al hombre que quiere convertirse en chaman. Es una manera de competir
con las deidades positivas.

El lobo es un animal salvaje y negativo porque no soport6 la luz del sol cuando naci6. Al no
aguantar los rayos del sol, se refugid en las cuevas.

aEmmEEEE 27 Es La Madre de las Cinco Muchachas Maiz de los cinco colores. Se le representa con una paloma blanca.
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Un mara’akame que tiene pacto con los lobos no es bien visto, ya que se dedica a la bruje-
ria. Perjudica a los hombres como lo hace la planta alucinégena llamada kiéri.

Antes de mostrar la siguiente pintura en lana, vamos a detenernos para hablar de la pintura
facial y corporal que practican los wixaritari para expresar simbolos sagrados. Después de haber
recolectado el peyote en la zona de Wirikuta, en el desierto de Real de Catorce, San Luis Potosi,
pintan su rostro a base de una raiz amarilla, la cual también recogen en el mismo lugar. En huichol
se denomina ‘Uxa.

Se cree que el Venado Azul cred este arbusto. La tintura se prepara rayando la raiz en una
piedra y se le agrega un poco de agua. Con la friccion, resulta una masa lista para aplicarse en
las mejillas, mufiecas y en los tobillos. También se pintan motivos sagrados en los instrumentos
musicales rituales: tambor, guitarra y violin.

Pareja de peyoteros

Pareja de peyoteros al regreso de Wirikiita. San Andrés Cohamiata, Jalisco, 1971. Foto: Marina Anguiano.

La utilizacion de esta pintura, como ya se dijo, se hace al momento de la recoleccion del
hikuri, también considerada como una “caceria ritual”’, asi como al regreso de los peregrinos de
Wirikuta a sus casas antes de repartir la bebida de peyote llamada kwam’ari, en la Fiesta del
Peyote o Hikuri Néixa.

Los disefios tienen formas diferentes: espirales, circulos sencillos, circulos dentados, pun-
tos, soles, flores, la parte superior del peyote, plantas de maiz, venados y representan a las deida-
des. El gran investigador Carl Lumholtz describio a fines del siglo XIX dieciocho motivos sagrados
en su libro El arte simbdlico y decorativo de los huicholes.?®

28 Lumholtz, 1986: 273-280.
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“Templo mayor o kaliwey”.
Autor: Eliseo Casto Villa. Artista.?®

Eliseo Castro Villa y su tabla “Templo mayor o kaliwey”, 2008. Fotos: Marina Anguiano 2010.

Aqui vemos un templo y en su interior estan los mara’akate sentados en dos ‘uwénite (asientos
sagrados) azules. Cada uno tiene sus muwiérite (plumas sagradas) del mismo color. Estan frente
al fuego. Por fuera del templo se puede observar un teipari de piedra.

Arriba del kaliwey esta representado el sol con dos peyotes en sus mejillas. Sobre el sol,
dos serpientes de lluvia, formando cada una un circulo y en su interior aparece un peyote.

Sobre los rayos del sol estan dos cabezas de venado, de cuyas bocas salen dos serpientes
rojas que vomitan lluvia.

Del lado derecho, un huichol de pie lleva en una mano el bastén de Nakawé, llamado en
wixarika, mumuxty un muwiéri. A la izquierda, una jicara con cuernos de venado y un peyote. Ala
derecha del huichol, un morral con velas, elotes y un bastén de Nakawé en azul.

Arriba de la figura del hombre, aparece un aguila mensajera. En el pico tiene una flecha y
en las alas peyotes.

Del otro lado del templo, un mara’akame con su muwiéri y una vela. Su sombrero es de
plumas de guajolote, estilo peyotero. Frente a él esta arrodillada una mujer color azul en forma de
venado. Trae en la mano una jicara.

Del lado izquierdo, sobre el mara’akame estan dos “angeles” en forma de venado. Junto a
ellos, un escorpion color verde claro y una mujer—venado, color rosa.

En el angulo superior izquierdo, un aguila con flechas con peyote al centro, vomitando flores
de la milpa como si fuesen un rayo.

En la parte central inferior, junto al kaliwey se encuentran dos grandes manos: la de la iz-
quierda porta una vela y un muviéri; la de la derecha, un muwiériy una flecha.

Un fendbmeno reciente es la utilizacion y, a veces, expropiacion de los simbolos wixaritari por
disefiadores nacionales e internacionales, los cuales han creado mascadas, capas, quexquémitl,
bolsas de mano, tenis e incluso zapatillas de tacdn, cuyo precio es muy alto.

Esta situacién debe reglamentarse en beneficio de los huicholes. Ni se les da crédito a
los artistas, ni se les pagan derechos de autor. Desde luego que si las obras son anénimas, la
situacion se complica, pero si los motivos se extraen de obras firmadas, creemos que si habra
posibilidades de obtener reconocimiento a los autores.

2% También proviene de una familia de chamanes: su abuelo, su tio abuelo y su padre. El ya tiene afios de haberse conver-
tido a la religion de los testigos de Jehova.
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Conclusiones

» El arte wixarika, como el resto de su cultura, ha sufrido fuer-
tes transformaciones de cincuenta afios a la fecha. Diversos
han sido los factores que han contribuido a ello: econémicos,
educativos, sociales, politicos, religiosos y tecnolégicos. Sin
embargo, es un arte de gran vitalidad y, en la mayoria de los
casos, de gran belleza plastica.

+ Ha pasado de ser un arte ritual y utilitario, de manera exclusiva,
también a un arte para el deleite estético y aun comercial, sin
perder su esencia y significado en casi todas las ocasiones.

+ En las actuales circunstancias de la crisis del campo mexica-
no, el arte huichol de Nayarit, en forma de pinturas de estam-
bre y chaquira; textiles, tejidos y bordados, asi como joyeria
de chaquira, se ha convertido en fuente de ingresos de nu-  Nierika o cuadro de estambres de colores. Representa a un maraakd-
merosas localidades aledafias a Tepic. Sitios como Zitakua, "™ o™ la/lecha emplumada o muwiéri frente al Dios Venado Azul.

Autor: Eligio Carrillo Vicente, Colonia Huanacaxtle, Nayarit.
Zoquipan, Huanacaxtle y Nuevo Valey, entre otros viven, casi Coleccién Marina Anguiano Afio 2015, Foto: Uriel del Rio
de manera exclusiva, de la venta de su arte. Para ello, en la
ciudad de Tepic, capital del estado de Nayarit se ha tenido que establecer una especie de

tianguis a un costado del palacio municipal, en el cual rotan los artistas cada quince dias.

+ No podemos dejar de lado el considerar como la comercializacion ha fomentado la elabo-
racion de obras carentes de significado, e incluso de mal gusto. Sin un valor estético, las
cuales se han convertido en “mexican curious”.

« En el arte de las pinturas de estambre prevalecen los ejecutantes masculinos. Se conocen
pocas mujeres que elaboren tablas de su autoria, mas bien ayudan a los varones a “relle-
nar” las superficies y motivos, previamente disefiados por ellos. Las huicholas, de manera
preferente se dedican a la confeccion y bordado de los textiles, al tejido y cada dia mas, a
la elaboracion de joyeria de chaquira.

+ Los nifios huicholes poseen grandes aptitudes para expresarse de forma artistica. Se
han realizado diversos proyectos con ellos, de los cuales se han derivado varios libros y
exposiciones.

+ Un problema muy grave es la expropiacion de los simbolos sagrados del arte huichol tanto
dentro del pais como en el extranjero. Hemos tenido debates con jovenes abogados wixa-
ritari con el fin de buscar una solucion a esta conflictiva. Hace unos meses conoci a una
estudiante de maestria del CIESAS, la cual esta realizando una tesis al respecto.

+ Los simbolos del arte huichol son muy abundantes. Sin embargo, los mas representa-
dos son: el venado, el peyote y el maiz. Son escasos los estudios iconograficos sobre
arte wixarika. No obstante, de manera reciente se publicé el libro Visions Huichol. Un art
ameérindien du Mexique de Michel Perrin, en el cual incluye un capitulo denominado “Un
vocabulario de signos”. En este libro, el antrop6logo francés hace un primer acercamiento
a la clasificacion de los iconos mas utilizados en los cuadros de lana wixaritari.

+ Para finalizar esta exposicion con un “buen sabor de boca”, nos gustaria afirmar que las
pinturas en lana actuales son una extension artistica de los simbolos religiosos wixaritari.
Como pudimos observar, tres de los creadores presentados son mara’akate. Otros dos
provienen de familias de chamanes. Es decir, las experiencias religiosas siguen fomentan-
do la sensibilidad de los artistas y dandole significado a sus obras.
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El don, la herencia y la eleccién en el chamanismo huichol’

;Quiénes son los huicholes y en dénde habitan?

Los huicholes o wixaritari? son un grupo étnico o “pueblo” de México que ha habitado por lo
menos, desde el siglo XVI en el Occidente de México de manera fundamental, en los estados de
Jalisco y Nayarit y en menor proporcién, en Zacatecas y Durango.

Hasta hace cuarenta afios vivian, en su mayoria en cuatro comunidades y un anexo.® En
esa época, l0s censos no eran muy precisos, ya que este grupo se asentaba fundamentalmente
en las sierras y barrancas, a donde no llegaban los conteos. Sin embargo, se daba la cifra de
10,000 huicholes entre los afios sesenta y setenta. Tres de estas comunidades y el anexo se
localizaban en el estado de Jalisco. La cuarta, en el estado de Nayarit.

En la actualidad el panorama ha cambiado, al buscar mejores oportunidades de vida, los
wixaritari han migrado del campo a las ciudades y debido a esta migracion, la mayoria habita en
el estado de Nayarit: 25,151. En segundo lugar, en el estado de Jalisco: 18,409 y de manera mi-
noritaria, en Zacatecas y Durango. Como producto del fenbmeno migratorio, se pueden encontrar
huicholes en todos los estados del pais. En total, segin el censo de 2010, ascienden a 47,625
individuos.

Las actividades econémicas de este pueblo indigena fueron en un principio la caza y la
recoleccion. Ambas les proporcionaban el sustento, pero se fueron ritualizando cada dia mas: la
caza del venado, deidad tutelar y la recoleccidn del cactus alucinégeno o peyote, cuyo nombre
huichol es hikuri.*

Después se hicieron agricultores, cultivando maiz, frijol, calabaza, amaranto y frutales. Mas
tarde, ganaderos al contar con extensos pastizales para el alimento de los animales. A partir de
los afios sesenta, comenzaron a elaborar artesanias, ya no solo para uso doméstico o ritual, sino
comercial. Surgi6é asi una pléyade de artistas que fueron plasmando la cosmovisioén wixarika a
base de estambres de colores o chaquira.

Conferencia dictada como parte del Curso La Vision Antropologica e Histérica de México, organizado por la Academia
Mexicana de Ciencias Antropoldgicas, A.C. el 13 de julio de 2017.

Wixaritari es el plural de wixarika, la palabra en que los propios huicholes se designan a si mismos en su lengua.

Se les designa comunidades, ya que cuentan con tierras comunales y sus gobiernos son tradicionales, elegidos por la
comunidad anualmente.

El peyote es una biznaga pequefia, de la familia de las cactaceas medio enterrada en el suelo. El nombre cientifico es
Lophophora williamsii. Tiene efectos alucinégenos ye en dosis pequefias evita la fatiga. Tiene propiedades curativas,
tanto para las enfermedades de origen sobrenatural como las fisicas. Es decir, es una “planta de poder”.
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También acuden a trabajar como jornaleros tanto hombres como mujeres en los cultivos
comerciales de varios estados de la Republica. Los productos que recolectan son, de manera
prioritaria, tabaco, café, frijol y cacahuate.

El tema fundamental de esta conferencia es resaltar el caracter hereditario del chamanismo
entre dos familias de huicholes que en la actualidad viven en el estado de Nayarit, pero son origi-
narias hace una o dos generaciones de la sierra huichol, en el estado de Jalisco. Ademas, tienen
la caracteristica peculiar de haber emparentado entre si por partida cuadruple: se casaron cuatro
hermanos con cuatro hermanas.

Consideraciones acerca de los conceptos “chaman” y “chamanismo”

Investigadores de diversas corrientes que han estudiado el fendbmeno del chamanismo coinciden
en que se ha abusado del término chaman, utilizandolo indiscriminadamente para designar a
diversos especialistas relacionados con la curacion de enfermedades a base de diferentes téc-
nicas, e incluso a “magos” y “hechiceros”. Entre ellas estan las aseveraciones de la antropbloga
contemporanea Roberte Hamayon.®

Uno de los pioneros en la investigacion sobre los chamanes es el historiador de las religio-
nes, Mircea Eliade (1907-1986). El considera que esta confusion “perjudica la inteligencia misma
del fendbmeno chamanico”. Y de manera textual dice lo siguiente:

Estimamos que merece la pena limitar el uso de los vocablos “chaman” y “chamanismo”, justa-
mente para evitar los equivocos y poder ver con mas claridad en la propia historia de la “magia” y
de la “hechiceria”. Porque desde luego, el chaman es, él también un mago y un hombre-médico:
se cree que puede curar, como todos los médicos, [...] Pero es, ademas, psicopompo, y puede ser
también sacerdote, mistico y poeta.®

Quiza alguno de ustedes preguntara qué es psicopompo. Otro de los autores que hemos
consultado es Michel Perrin, cuyas ideas sobre chamanismo veremos mas tarde. Este investiga-
dor considera que una de las funciones del chaman es guiar el alma de los muertos en el otro
mundo, es decir, ser psicopompo.”

El término chaman procede de la lengua tungls (shaman) y llega a Europa y al continente
americano, a través del ruso. Es un fenébmeno siberiano y centroasiatico con el que se designa al
maestro del éxtasis. El propio Eliade considera que “una primera definicién de tan complejo fené-
meno y quiza la menos aventurada, seria: Chamanismo es la técnica del éxtasis”.®2 Mas adelante,
ahonda sobre las experiencias extaticas de la manera siguiente:

[...]los pueblos que se declaran ‘chamanistas’ conceden una considerable importancia a las expe-
riencias extaticas de sus chamanes; estas experiencias les concierne personal e inmediatamen-
te, porque son los chamanes quienes, valiéndose de sus trances, los curan, acompafan a sus
muertos al ‘Reino de las Sombras’, y sirven de mediadores entre ellos y sus dioses [...], grandes
o pequefios.®

Hamayon, 2008; Cf. Anzures, 1995: 59.
Eliade, op. cit.: 21.
Perrin, op. cit.: 5.
Eliade, op. cit.: 22.
Ibid.: 25.
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Silvia Ortiz considera que para comprender el chamanismo es necesario conocer qué son
los estados de disociacion de la conciencia y como intervienen en él. A los estados de disociacion
de la conciencia, producidos a voluntad se accede por el efecto de psicotropicos, o bien por condi-
cionamientos especificos y predeterminados de indole terapéutica o ritual. A estos estados de di-
sociacion de la conciencia se les ha denominado, a lo largo de la historia, como trance o éxtasis.™

Durante el éxtasis, el sujeto experimenta una sensacion de liberacion momentanea, de
perder todo contacto con el mundo que le rodea y logra percibir la existencia de una separacion
entre su cuerpo y su alma.

Los fendmenos chamanicos son reproducidos a voluntad por ciertas practicas, casi siempre
relacionadas con rituales, que llevan al individuo a situaciones liminales de la conciencia: absti-
nencia sexual, ayuno, vigilia prolongada, danza, musica, canto, control de la respiracion, inhala-
cion o ingesta de psicotropicos y alucindégenos. '

Los chamanes huicholes son grandes conocedores de todo tipo de plantas, incluyendo las
“plantas de poder”, sobre todo el peyote o hikuri, el cual utilizan los chamanes o mara’akate'? du-
rante su entrenamiento, en los rituales a base de cantos, mediante los cuales se comunican con
las deidades. En ocasiones emplean el humo del tabaco. También practican la vigilia, la abstinen-
cia sexual, la abstinencia de la ingesta de sal en los alimentos, asi como la utilizacién del tambor
0 tépu durante periodos prolongados. Todo ello los conduce al éxtasis.

El mara’akame huichol, al dirigir las ceremonias y recitar los cantos sagrados, se conecta
con las deidades, las cuales le “dictan” al oido todas las palabras de los cantos, principalmente,
el Dios Venado, Tamatsi Kauyumarie.

Es interesante resaltar que segun Carl Lumholtz, el primer antrop6logo que investigd sobre
este pueblo indigena en 1904, la gran mayoria de sus miembros eran curanderos.

Esta situacion se ha modificado de forma radical, ya que a la fecha, el nimero de chama-
nes en esta cultura ha disminuido de manera drastica.

Eliade considera que “en todas partes del mundo hay magia y hay magos, mientras que
el chamanismo entrafia una ‘especialidad’ magica particular: el ‘dominio del fuego’ y el ‘vuelo
magico”™.13

Es muy interesante sefialar que entre los huicholes encontramos esta manifestacion del
“vuelo méagico”. Esto se hace patente en la Fiesta del Tambor, Yuimakwéaxa o Ceremonia de los
Primeros Frutos, durante la cual el mara’akame o chaman, convertido en aguila, mediante un
vuelo magico guia a los nifios participantes, los cuales se convierten en una especie de colibries,
a un peregrinaje simbdlico a los lugares sagrados entre ellos Wirikuta, la tierra donde se da el
peyote, localizada muy lejos de su habitat en el Desierto de San Luis Potosi y a Haramaratsié,
en el Pacifico.™

Eliade afirma que “no se puede considerar a un extatico cualquiera como chaman; éste es
el especialista de un trance durante el cual su alma se cree abandona el cuerpo para emprender
ascensiones al Cielo o descendimientos al Infierno”."®

En el caso de los chamanes, el término mas adecuado a utilizar es éxtasis. Ortiz Echaniz, 2011: 1-13.
Idem., Cf. Minch Anguiano y Ocafas Sierra, op. cit.: 26.

El nombre huichol para designar chaman es mara‘akame, en singular y mara’akate, en plural.

Eliade, op. cit.: 23.

Tatéi Haramara es la diosa del mar, se localiza en la Pefia Blanca, en San Blas, Nayarit. Segun el mito huichol, ahi surgid
la vida. Ambos lugares sagrados estan en peligro de desaparecer. El primero por la instalacién de empresas mineras
canadienses a cielo abierto y el segundo, por la construccion de hoteles de cinco estrellas alrededor del territorio sagrado
maritimo.

Eliade, op. cit.: 23.

5
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Respecto al ascenso del chaman al otro mundo, voy a leerles una narracion que me hizo el

chaman José Zamora Renteria en noviembre del 2001. El era uno de los mara’akate mas impor-
tantes de la comunidad de Guadalupe Ocotéan, estado de Nayarit.

Me contdé que en dos ocasiones habia ido “al otro mundo”. Su mama, a los pocos dias de

muerta lo llamé para este propésito. Dijo literalmente:

Alla arriba, esta Dios, hay una cruz como de oro. Alla hay de todo lo que hay acéa abajo. Esta lleno
de flores de todos los colores, eso es lo que comen alla arriba. Hay muchas fuentes, mucha agua.
Alla pude ver a todos mis familiares que estan muertos. Ellos, como ya estan muertos ya no ha-
blan, no tienen fuerza para hablar, no se les entiende, s6lo mueven la boca.

Hacen fiestas como ésta, la del tambor [también llamada Yuimakwaxa), en sus lumbres [fogatas
rituales], por todos lados cantan, pero no se les oye. Alla estan los zopilotes que bajan a comer a
los animales muertos. Esta lleno de zopilotes. Subi hasta arriba como si fuera un aguila volando.
Para regresar sélo hay una salida. Cuando desperté, estaba temblando.

Comentd que cuando pudo ir “al otro mundo”, habia tenido un ayuno de 29 dias; tampoco

habia tomado sal ni habia dormido con su mujer.'® Nuevamente encontramos la figura simbdlica
del aguila volando, en la cual se transforma el chaman.

Este tiene una relacién fundamental con los espiritus. Eliade la concibe asi:

El chaméan domina sus ‘espiritus’, en el sentido en que él, que es un ser humano, logra comunicar-
se con los muertos, los ‘demonios’y los ‘espiritus de la Naturaleza’, sin convertirse por ello en un
instrumento suyo. El chaman es el especialista del alma humana: s6lo él la “ve”, porque conoce
su forma y su destino."”

Otros investigadores de épocas mas recientes han resaltado algunos principios asociados al cha-
manismo, entre ellos Michel Perrin, quien ha trabajado entre los guajiros de Venezuela y Colombia,
kunas de Panama y huicholes. Considera que estos principios son de tres clases:

1. Una concepcion dualista del mundo y de la persona
En las sociedades de tradicion oral, el mundo esta dividido en dos espacios “este mundo
y el “mundo otro”.'® Muchas de estas sociedades califican todo lo que se asocia al “mundo
otro” con una palabra que corresponde a ‘sagrado’[...].

”

2. Un tipo de comunicacion

Al obedecer a esta logica, las sociedades suponen que es posible una comunicacion entre

este mundoy el otro, el cual se comunica indirectamente con el primero por medio de lenguajes

especiales, tales como el del suefio, con lo que es factible proferir diagnésticos y oraculos.'®
Por otro lado, para situarse como practicante, el chaman debe ser capaz de atravesar

a voluntad la frontera entre este mundo y el otro, de donde provienen los infortunios, debe

dominar a sus auxiliares. Para esto, usa catalizadores particulares: ya sea alucinégenos o

cantos secretos:?°

Entrevista a José Zamora Renteria, Guadalupe Ocotan, Nayarit, 3 de noviembre de 2001.
Eliade, op. cit.: 24 y 25.
La expresion “mundo otro” evita la de “mas alla” o de “otro mundo”, que evocan solamente el mundo de la muerte, y la de

“mundo sobrenatural”, pues se supone que el “mundo otro” rige, entre otros, los fenébmenos que calificamos de “natura-
les”, que sean césmicos, climaticos, geologicos o biologicos.

Perrin, 1995: 6.
Ibid.: 8.
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3. Una funcién social
El chamén es una persona socialmente reconocida.
Se pone en un estado de receptividad al mundo cuando se lo pide.
La tarea del chaman es de obtener del otro mundo la liberacion del alma de su paciente
si se trata de una enfermedad debida a su detencion, o bien la neutralizacién o la extraccion
de los elementos patogénicos que han introducido en su cuerpo.

En cuanto a la enfermedad, Perrin considera que hay dos concepciones:

[...] o bien es una pérdida por la salida o el rapto del alma, o es una adicion debido a que se intro-
duce un elemento patégeno en el cuerpo.?’

Después de haber asegurado el regreso del alma, el chaman puede succionar la parte en-
ferma, extraer el mal, materializarlo y exhibirlo.??

A continuacion incluyo la descripcion de una curacion por una pareja de chamanes, durante
la cual succionaron parte de mi cuerpo y extrajeron objetos ajenos:

En 1997 Francisco Carrillo Zamora, maestro bilinglie huichol y con estudios avanzados de
mara’akame, me llevé con un matrimonio de mara’akate de Guadalupe Ocotan, Nayarit, con el fin
de que me curaran. El se llama Julio de la Rosa y su esposa, Eulalia Carrillo Rivera. Viven en un
ranchito, a unos kilometros de Guadalupe.

Me acostaron en una de las construcciones tradicionales de la casa, sobre costales. Primero
comenzo la sanacion Don Julio, a base de diversas técnicas: pasar el muwiéri (vara emplumada
u “objeto de poder”, utilizado para la curacion) sobre diferentes partes del cuerpo; soplar y chupar
y salir de la habitacion a escupir, de vez en cuando lo extraido. Todo ello con el fin de adivinar o
detectar la causa del mal, extraerlo y erradicarlo. Cabe sefalar que mantuve descubiertos de ropa
tanto parte del torax como parte del vientre.

Después de la intervencion de Don Julio, me cur6 su esposa, una mujer de mediana edad,
de aspecto misterioso, profundo y tranquilo. Muy delgada, con pémulos salientes y ojos muy ras-
gados. En otras palabras, con una apariencia un tanto “oriental”. Su fisico, la lengua huichol que
empleaban ambos y la penumbra de la habitacion, contribuian a darle un aire “magico” a todo el
proceso curativo.

Ella le comentd a mi amigo Francisco, que en un principio me habian visualizado enferma,
en cama, pero que después se me veia mejorada. También le dijo que habian extraido tres obje-
tos extrafios de mi cuerpo: un mono, una piedra y un cabo de vela.

Es interesante mencionar que a Francisco, a quien también curaron, le extrajeron un grano
de maiz. La curacién de ambos se realiz6 en dos ocasiones debido a nuestro regreso a la capital
del estado de Nayarit, siendo lo ideal acudir al mara’akame durante tres sesiones.

;Como se convierte un individuo en chaman?

El propio Mircea Eliade considera que el chamanismo puede ser hereditario en algunos pueblos
del mundo y, en otros, un don que se manifiesta desde la mas tierna edad. Es decir, una vocacion

21 Ibid.: 6.
22 |dem.: El subrayado es mio.
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espontanea, a la cual designa como “el llamamiento” de
los dioses o los espiritus. Pero, en ambos casos es un
don recibido de las deidades. También se da la posibilidad
de que los individuos se conviertan en chamanes por su
propia voluntad, éstos son considerados méas débiles que
los que han heredado esta profesion o han seguido “el
llamamiento”.?® Por esa razén he llamado a esta tercera
posibilidad: la preferencia o la eleccion.

Entre los wixaritari ocurren las tres posibilidades,
es decir: el don, la herencia y la eleccion. Segun Islas
Salinas:

Un mara’akame es alguien que ha obtenido nierika o ‘don
de ver’y, por tanto, conoce la verdadera forma del mun-

Erlis Rios, g ob Josd Rice, b cusl s CaE0
=on w mara’sh i y hiveeon cleco Bjos.
SIS S10A, W ER Gl RACH OO o don 0s
mmara gk

do, mira mas alla de las apariencias y puede entender el
lenguaje de las divinidades, difuntos y animales, convir-

tiéndose asi en un intermediario entre éstos y los seres
GAenealogmAdel maruukame}ose sz)s al 201,1. humanos.2
Fotos: Marina Anguiano. Composicién: Uriel del Rio.

Mircea Eliade considera que las enfermedades y los
suenos, junto con los éxtasis son otros tantos medios de
GENEALOGIA DEL MARA AKAME ELIGIO CARRILLO {Ego) acceso a la condicién de chaman. Consiguen transformar

'y L C’ al hombre profano de antes de la “eleccién” en un técnico
.I.M'quh prmmmae o2 B A Coramal)
ey G O lgCrisd i:l_u-l.i.tmm delo Sagrad0.25

f!~. A la chamana, nieta del famoso chaman José Rios
--u--:w:-m y también hija de mara’akame, le preguntamos acerca de

los suefios y desde qué edad sofiaba, a lo que contesto:

e LA Cayemne (A Conewsa) mm-mg Grup (Caresing
| Pues, ya cuando tenia como unos nueve afos, yo me so-
.f‘. /L A i l — faba cantando, rezando, curando. Y diario, no era un dia
g ot v Gt T que no sofiara. Y a mi me daba verglienza de yo despertar
=) . . , . .
en la noche, si la abuelita es[a] ahi me oia, [Josefa] dice:
Ao D6l —¢Qué tienes?—, me daba mucha verglienza. Yo creo
: :“""""--'*““" J\ ] que si no me habrian hecho eso, ahorita fuera chingona
L -
A ¢ @] para eso, pero pues las envidias.?®
Genealogia del maraakdme y artista Eligio Carrillo Vicente. 2011, E||g|o Carrillo Vicente, el cual todavia no se consi-

Composicion: Claudia Hernédndez

dera un chaman completo, nos habl6 también de los sue-
fios. Estas son sus palabras:

[...] cuando yo estaba chico, tenia como unos siete afnos por ahi, yo sofiaba muchas cosas, miraba
muchas cosas, yo le platicaba a mi mama, a mi papa, pero no me lo creian. —Yo veo esto, esto—,

23 Eliade, op. cit.: 29.
24 slas Salinas, 2010: 169.

25 Eliade, 1976: 45. Véase también: op. cit.: 56; Perrin, op. cit.: 6; Porras, op. cit.: 234; Fagetti, op. cit.: 17; Islas Salinas,
op. cit.: 172; Minch Anguiano y Ocafas Sierra, op. cit.: 33.

26 Entrevista a Jacinta y la chamana, Huanacaxtle, Tepic, Nayarit, 30 de mayo 2011.
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como si nada, no lo tomaban en cuenta, pero era de chamanismo. Yo creo ellos ya sabian qué
cosa era chaman, qué miraba el chaman, yo no sabia. Luego era como tsauri, adivino, pues adi-
vinaba quién va a llegar, a qué hora va a llegar. Yo asi, era, yo le decia a mi mama —Mira, ahorita
va a llegar fulano, le daba el nombre, fulano va a llegar, ahorita, y mira estate viendo—. Habia un
camino, estate viendo, ahorita ya viene ahi cerquita, ahorita va a salir, salia la persona—. Como
si yo estuviera viendo.?’

Jacinto Rivera de la Cruz, el tio de la chamana, el cual fungi6 como cantador principal o
tsaurixika en La Fiesta del Maiz Tostado de 2011, él ya es un “chaman completo”. Explicé en una
entrevista sus inicios como mara’akame:

[...] yo de nifio, de tres, cuatro, cinco, seis afos yo sentia algo extrafio, veia algo extrafo, yo tenia
visiones, visitas que me decian que limpiara, que curara. Algo que se me presentaba en este mo-
mento: — ¢ TG ves esto?— Si, si lo veo.

Respecto a las enfermedades, a veces graves que sufren los chamanes, contamos con el
relato de este mismo mara’akame. Al preguntarle como se ensefé en el oficio de chaman, narr6
lo siguiente:

Bueno, aqui, es por herencia de mis padres, de ahi viene todo. Mi padre fue el que inicié esto, por-
que fue a Wirikuta, varias veces, pero de ahi yo heredé ese poder, pero no termind de formarme.
Mi padre sabia mucho, no terminé de formarme y ahi a consecuencia de eso, pues yo me enfermé
gravemente. Duré tiempo que me desmayaba y no sabia de mi, a causa de este problema que
no pudo terminar de formarme mi padre. Esta enfermedad me dur6 18 afios y me encontré a una
persona, ya avanzada de edad que era mara'akame'y él fue quien me dijo mi problema, el origen
de este problema que yo padecia. Cuando me dijeron el origen de mi enfermedad, qué es lo que
tenia que hacer, yo cumpli, fui a los lugares sagrados. Después de eso, ya, empecé a notar que ya
mi vida se empez6 acomodar, empecé a reflexionar un poco mejor sobre mi compromiso, empecé
a ubicarme, ya se empezaron a aclarar todas mis dudas en mi camino.

Ya me decia alguien: —;Ves eso?—. —Si lo veo—

—Solo limpialo, limpia esto. Y eso te abre, te va a abrir el camino y eso es todo lo que te
hace falta. Y eso es todo lo que tienes que hacer, para ya liberarte de todo y darte ya el poder de
poder curar, de mara’akame. Impulsado con esta vision, con estos consejos que me daban, yo me
atrevi a cantar los ritos sagrados a la edad de los 19 afios.?®

Sin embargo, el don puede ser “robado” o “quitado” por otro chaman més poderoso, debido
a la envidia. Veamos las palabras de Eligio Carrillo:

[...] cuando yo estaba chamaco [...] [a] mi papa le gustaba comerciar en la fiesta, vender platano,
cafa, naranjas y bueno todo. [...] Entonces una vez, fue a una fiesta mi papa, me llevé. Lievamos
tres remudas [mulas] cargadas de cafia, de limas, asi cosas de fruta, platanos, me llevé. Llegué
a una fiesta, ahi, estaban haciendo la Fiesta del Tambor. [...] Ya en la tarde cuando bailan a I[a]
Tatéi, es cuando se forma la Fiesta del Tambor. Estaba escuchando lo que cantaba el chaman. Yo
le entendia todo.

27 Entrevista a Eligio Carrillo Vicente, San Blas, Nayarit, 1° de junio de 2011.
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Si, asi de morro [chamaco] le entendia todo lo que decia. Entonces, pero yo creo que
yo, estaba por parte de chaman, pues asi estaba, algo, y ya venia de por medio suerte para mi.
Entonces un chaman, andaba. Habia varios chaman [sic] nunca faltan, pero uno vago [que hace
maldades]. Entonces, ese chaman, yo creo sabia hacer esas cosas, y yo no sabia que los chaman
[sic] hacian mal. Si, aunque no sepas te quita todo el poder o te vuelve loco, bueno, muchas cosas
hacen. Entonces este cabrén me volvio loco.

Entonces en la noche, ya, cuando estaba oscuro, cuando estaban bailando llegd, me le-
vant6, me jalé asi, a fuerzas, pues yo estaba chiquillo y pues yo ni lo conocia. Bueno, justo en la
lumbre, estaba tocando el tambor [...] me empezé a dar la vuelta, junto al tambor, ahi, bailando. Y
yo me empecé a emborrachar, loco de la cabeza. Empecé a ver los cerros, “ora” si, que andaban
asi brincando en ese momento. Y ya que me hizo esa averia, pero yo pensaba, pero yo no estaba
tomando tejuino, ni peyote. Ya me dormi [...], ya me desperté, no podia hablar.

Yo no podia hablar, nada de voz, y ya, asi, nos fuimos [mi papa y yo] y en el camino ibamos
platicando, yo no le podia contestar, me iba regafando. Hasta que llegamos alla, y mi mama me
preguntaba, asi, y yo, yo lloraba nomas. Lloraba porque no podia hablar y ya, asi pas6 todo el dia
y otro dia, a los tres dias poquito podia pronunciar. A los tres dias, cuatro dias, cinco dias, ya podia
hablar bien. Cinco dias me persiguié mucho [el chaman malo], me queria chingar, terminar. Pero yo
no me dejé, yo volaba, asi y él me perseguia, pero él no podia volar, yo si podia volar, por eso me
le escapaba. Me queria matar [...] Era chaman malo, [hacia] brujeria. Esos no saben curar, nada
mas saben flechar para ellos. Asi me hizo y se me fue el poder, ahi. Lo que miraba, sofiaba, adivi-
naba, todo se me fue. Y ahora ya empecé otra vez, [...] hace como unos treinta afios, pues a reno-
var eso [el aprendizaje para mara’'akame), pero ya no es igual. Lo bueno me lo quit6 ese sefior.

En el caso de una mujer, a quien también “le quitaron los po-

deres de chamana”, al preguntarle si todavia habia la posibilidad de

e recobrarlos, contest6 que su tio, el mara’akame Jacinto Rivera de la
Cruz, de gran experiencia y prestigio, hace un afo le “bajé los pode-
res que le habian quitado”. Sin embargo, le dijo que falta que vaya de
nuevo a Real de Catorce. Alun yendo, todavia no podra curar y menos
cantar en las ceremonias. Lo hara hasta “que se llegue el término”.2°

Formacion y aprendizaje para convertirse en maraukdme

Para convertirse en mara’akame no sélo basta tener el don, sino que
el aspirante debe ser objeto de un entrenamiento y aprendizaje muy
profundos y largos. Algunos autores consideran que el entrenamiento
se lleva a cabo a través de las ensenanzas de otro mara’akame y
la participacion en numerosos ritos y ceremonias, escuchando con
atencion y fijandose en cada una de las acciones que realizan los
oficiantes.°

Sin embargo, otros estudiosos opinan que en la iniciacion cha-
manica “no hay escuela, sino que es un camino individual totalmente
experiencial”.%!

Eligio Carrillo depositando ofrendas en Haramaratsié, San Blas,
Nayarit. 2011, Foto: Marina Anguiano

2% Entrevista Jacinta y la chamana, Huanacaxtle, Tepic, Nayarit. 30 de mayo de 2011.
30 Porras, op. cit.: 231-232.

31 ; i
emmEEEE Islas Salinas, op. cit.: 173.
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Pero veamos qué respondi6 Eligio Carrillo a mi pregunta: ¢Con quién te ensenaste hace
treinta afios, después que te quitaron los poderes de nifio?: “Yo solo, ya me ensefié, tomando
peyote, asi. Escuchando a los dioses por parte de noche, nada mas, cada afo, cada afio, durante
seis afios. Fui a Wirikuta para saber algo, pues”.®?

En la misma entrevista le pregunté: ;Y ahora qué te falta para

ser mara’akame completo? A lo que me respondio:

Pues, ahora, hacen falta muchas cosas. Pero es cuestion de ayunar, quien lo acompafie, a dénde
ir, ir a dejar manda. Porque eso hay que cumplir. También nos falta como, que cumplir, nos hace
falta matar un becerro por parte de mi papa, ahi esta estancado. Hace falta matar un becerro, por
parte mio y lo del chamanismo y nos hace falta comprar un borrego, creo que es. Y ahora hace
falta, con ese [animal sacrificado] se sangran todas las cosas, las ofrendas que se hacen, hay que
llevarlas donde solicita uno el poder: Te'akata, Haramara, en San Blas y a Wirikuta. Hay que ir a
sacar las ofrendas para ser libre, ya recibido, como titulado.®

En efecto, en la literatura antropoldgica podemos encontrar que uno de los requisitos mas
importantes para llegar a ser mara’akame es la participacion de, al menos cinco veces en la pe-
regrinacion a Wirikuta, el lugar sagrado més importante para la cultura huichol, con el fin de dejar
ofrendas y recolectar el sagrado peyote, el cual comparten los peregrinos en una especie de
“comunién”. Pero la mayor parte de la cosecha del hikuri, se la llevaran a sus ranchos para ser
consumida en las diferentes fiestas del ciclo anual.

Diversos informantes me han comentado, a lo largo de los afios
que la peregrinacion a Wirikuta 'y a los demas lugares sagrados, im-
plica una gran preparacion: se tienen que llevar muchas ofrendas,
se deben realizar ayunos, se debe estar en vigilia varios dias, tener
abstinencia sexual, es obligatorio no comer sal, abstenerse de beber
agua y se debe cazar al venado.

Denis Lemaistre, quien escribi6 el articulo: “El venado que es
peyote y el venado que es maiz” 3* considera que este animal sagra-
do es un antepasado fundacional y un modelo de conocimiento. Por
su lado, Marino Benzi dice:

El venado posee las virtudes del mara’akame. De acuerdo con los
indios [huicholes], ellos adquieren estas virtudes al comer ‘el polvo’
de su propia cornamenta, después de frotarla contra los arboles.
Este polvo tiene los mismos poderes que el hikuri, el cual es el

peyote mismo.®

[...] el venado (quién en los tiempos primigenios era hombre)
A esta aseveracion, Lemaistre agrega: llevaba adentro de sus cuernos el peyote [...]. Denis Lamaistre, “The
deer that is peyote and the deer that is maiz”, en Stacy B Schaefer,.y
Peter T. Furst (edits,). People of the Peyote. Huichol Indian History,
Religion & Survival, Albuquerque, University of New Mexico Press,

La mitologia confirma esta afirmacién: el venado (quien en los

1996, p. 311.
tiempos primigenios era hombre) llevaba dentro de sus cuernos
32 Entrevista a Eligio Carrillo Vicente, San Blas, Nayarit, 1° de junio de 2011.
33 Idem.
34 |emaistre, 1996:311. ssmsmmsm

35 Marino Benzi, 1977: 252.
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el peyote, por lo tanto, con el proposito de darselo a los hombres, tenia, en cierto sentido, que
devorarse a si mismo.%®

El mara’akame recibe de él la palabra, le dicta al oido los cantos sagrados cuando oficia en
las diversas ceremonias.

Instrumentos sagrados del maraakdme

El objeto mas sagrado, utilizado por el chaman huichol es el muwiéri (plural: muwiérite). Esta
elaborado con un palo delgado de la madera llamada palo de Brasil, cubierto de estambre de
colores.

En un extremo lleva varias plumas que apuntan hacia arriba. También le cuelgan dos plu-
mas que pueden ser de aguila o de halcon. Con un par de muwiérite, por lo menos, el mara’akame
chupa las enfermedades; remueve energia negativa; “bendice” a las personas en las ceremonias;
unge a la gente con sustancias sagradas, tales como agua, traida de los lugares sagrados o con
la sangre de los animales sagrados sacrificados. Pero lo mas importante es que a través del
muwiéri, recibe energia de las divinidades, escucha y ve la naturaleza metafisica de las enferme-
dades, de la mala fortuna y de la muerte. Estas varas emplumadas se guardan celosamente en el
takwatsi o petaquilla de palma. También se resguardan en ella las flechas o ‘irikate,*” fabricadas
con carrizo con una base de palo. En la punta contienen dibujos en azul, rojo o negro, los cuales
representan las peticiones a las diferentes deidades.

Otras “herramientas” son las jicaras votivas o xukdrite (singular: xukuri), a las que se les
anade cera de Campeche y chaquira, simulando a la(s) persona(s) o a los animales que requieren
proteccién o curacién.

Ademas de estos objetos, utilizados por los chamanes para curar, Tutupika, un joven hui-
chol del estado de Jalisco, afirma:

Utilizan un espejo, por medio de éste pueden ver lo que tienes dentro, ven el estbmago de una
persona, qué animales se encuentran ahi y qué enfermedad tiene la persona, por ejemplo, ver si
es la enfermedad del maiz, la enfermedad del peyote que es enviada por los dioses, o pueden ver
una espina, lo que significa que es una enfermedad producida por brujeria.3®

Los mara’akate, ademas de utilizar el peyote, la vigilia y la abstinencia sexual, también se
valen del toquido ininterrumpido del tambor o tépu, por lo menos durante uno o dos dias comple-
tos, para inducir el trance.

Iniciacion del chamanismo

Ya hablamos mas arriba del aprendizaje del mara‘akame, nos faltaba conocer cuales son los
instrumentos que éste utiliza para las curaciones y las ceremonias sagradas. Ya con este bagaje,
puedo explicarles la simbologia ritual de este cuadro de estambre, llamado en huichol, nierika.
Fue elaborado por el gran artista y curandero Eligio Carrillo. Para esta explicacion he contado con
la valiosa ayuda de Francisco Carrillo, quien ya mencioné con anterioridad.

36 |emaistre, op. cit.: 311.

En singular ‘frikame, en plural ‘frikate, alma de un difunto o de una persona viva, materializada en un pequefio cristal de
roca.

Muinch Anguiano y Ocafias Sierra, op. cit.: 85.
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“El venado azul”, cuadro con estambres de colores del artista Eligio Carrillo Vicente que representa la iniciacién chamdnica. 2009.

Foto: Ricardo Castro.

Parte baja, del lado derecho:

Cuando el hombre se inicia en el chamanismo huichol acude a los lugares sagrados. Estos
pueden ser Te'akata, Haramaratsié, Wirikuta u otros sitios del territorio huichol.

A donde quiera que vaya con este fin, debera llevar ofrendas que consisten en: sangre de
venado, becerro y pescado; velas, chocolate y tejuino (bebida de maiz fermentado). De
manera primordial, su fakwatsi con sus respectivos muwiérite, ya que es el objeto principal
para que los dioses le otorguen el poder de curar y realizar ceremonias. Por eso aparece
la representacion de un hombre, presentando sus muwiérite.

Parte central del cuadro:

En el centro aparece el Venado Azul atento a lo que estéa diciendo y presentando el hom-
bre. A la vez, le esta otorgando el poder que brota de su boca y que emana del pensa-
miento y el corazon.

En la parte de abajo del Venado Azul, lineas zigzagueantes y lineas negras a intervalos,
son oraciones, peticiones y respuestas de ambas partes conversantes.

En la parte superior del venado azul son los seres sagrados en que se puede transformar
Tamatsi Kauyumarie, el Dios Venado, es decir en peyote, serpientes y un aguila, los cuales
desempenan diferentes funciones.

El peyote representa la sabiduria, el conocimiento ceremonial y el poder de curacion, entre
otras cosas.

Las serpientes estan inmersas en la tierra y recogen todo lo que acontece sobre ella y
dentro de ella, asi como sus movimientos.
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+ El 4guila hace lo propio: en el espacio vigila desde arriba, auxilia a Tamatsi a elevarse a
otros espacios en la tierra y otras dimensiones cdésmicas. Es el espiritu del hombre, con-
vertido en el Venado Azul que viaja a los lugares sagrados a entrevistarse con los dioses
de los cinco puntos cardinales. Viaja con el Padre Sol.

Parte baja del lado izquierdo y centro del cuadro:

+ El hombre que aparece en el lado izquierdo ya es el chaman o mara’akame completo, ya
que cumpli6 con todas las reglas que se le pidieron por cinco afios consecutivos. Esta listo
para realizar todas las ceremonias de la tradicion huichol, para poder curar, orientar a las
nuevas generaciones. Se convierte en un sabio, por eso se le denomina mara’akame.

+ En el centro, en la parte baja aparece el tambor con cuernos de venado. Es el simbolo de
las fiestas tradicionales. Cuando el mara’akame suefa con este simbolo, es sefial de que
esta listo para realizar los cantos ceremoniales.

El marauakdme José Rivera realizando la limpia de la tostadora durante la Fiesta del Maiz
Tostado, Colonia Huanacaxtle, Nayarit. 2011.
Foto: Marina Anguiano

Funciones y facultades de los maraukdte

Las funciones que el mara’akame tiene para su sociedad, obtenidas después de un arduo entre-
namiento, se han convertido en sus facultades y son entre otras:
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+ Curar enfermedades fisicas y espirituales.
+ Interpretar sus propios suefios y los de sus pacientes.
+ Atender partos.

+ Imponer el nombre a los nifios a los cinco afos de nacidos, empleando el agua sagrada
traida de Haramaratsié o de otros sitios sagrados. En otras palabras, ponerle el nombre
huichol.

+ Despedir el alma de los muertos en el ritual que se lleva a cabo a los cinco dias de fallecida
la persona: Miki Kwevixa, cuya traduccion aproximada es “El tiempo de llamar al muerto”.

+ Dirigir las numerosas ceremonias, durante las cuales entona los cantos sagrados, basa-
dos en los mitos ancestrales.

+ Convertir en cuarzos las almas de los antepasados y de los vivos.

La creacion artistica se da en gran nimero de mara’akate, en sus inicios so6lo en artesanias
rituales y en la actualidad, en obras que se comercializan en México, pero sobre todo, en el ex-
tranjero.

Almas cristalizadas de los antepasados presentes en la Fiesta del Maiz Tostado. Colonia Huanacaxtle, Nayarit, 2011.
Foto: Marina Anguiano.

Diferencias entre poder curar y cantar

Y para finalizar con los conceptos de Mircea Eliade, quien me ha dado de manera fundamental,
las herramientas teoricas para este trabajo, veamos la distincién entre poder sélo curar, a ser un
mara’akame “completo” como los propios huicholes lo designan, es decir, ademas de curar poder
fungir como cantador y tener contacto con las deidades.*®

39 Eliade, 1960: 23.
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Uno de los primeros investigadores que escribieron en los afios treinta sobre los huicholes
es Robert Zingg, quien de manera clara y concisa, hace esta diferenciacion.

Esta aseveracion de Zingg es corroborada con la observacion en campo, por ejemplo, Eligio
Carrillo, él mismo se considera curandero, pero no puede dirigir las ceremonias, so6lo fungir como
cantador segundero llamado en huichol kwinapuwame. Para la Fiesta del Maiz Tostado, celebra-
da hace tres afios en su casa, contrato a su pariente, el mara’akame Jacinto Rivera y él fue uno
de los segunderos.

Conclusiones

Se puede concluir que los wixaritari, o huicholes, son uno de los pocos pueblos originarios de
México que practican el chamanismo de forma ortodoxa. Es decir, segun las atribuciones y carac-
teristicas que mencionan los teéricos, comenzando con Mircea Eliade.

A pesar que el pueblo wixarika ha sido estudiado tanto por investigadores mexicanos como
extranjeros, falta mucho por saber sobre su cosmovision y el chamanismo que practican. Penetrar
mas en el alma y vision de la vida y el mundo que tiene. Afortunadamente ya muchos huicholes
son bilingues y ello facilita la comunicacion entre el antrop6logo y el especialista indigena, sin
embargo pocos son los wixaritari que tienen las dos cualidades: hablar bien el espafiol y el huichol
y por otro lado, tener conocimiento del lenguaje ritual, sobre todo, aquel empleado en los cantos.

Como se ha podido apreciar en esta conferencia y en las ilustraciones correspondientes,
hay una gran liga entre el fenbmeno del chamanismo y el Arte, con mayuscula, creado por los
mara’akate.

Seria de gran utilidad realizar estudios comparativos entre el chamanismo huichol, el ama-
zonico de Perq, asi como el andino de Ecuador, Bolivia y Peru.

Otros estudios que falta realizar con todo el rigor cientifico, son los efectos fisicos y neurol6-
gicos que ha producido la mezcalina en el pueblo huichol, el cual la ha ingerido por generaciones,
mediante el uso ritual del peyote. Es decir, realizar un proyecto a largo plazo, de corte interdisci-
plinario que estudiase a las viejas generaciones y a las nuevas.

Quiero recalcar que, por lo menos, dos lugares sagrados para los wixaritari estan en peligro
de desaparecer: Wirikuta, donde naci6 el Padre Sol y se “cazan” el peyote y el venado, por la
instalacion de 22 empresas mineras canadienses y Haramaratsié, morada de la Diosa Haramara,
lugar donde surgi6 la vida por la construccion de un complejo turistico de hoteles de gran lujo.



ANEXO 1

Toponimia huichol

Maximino Gonzélez
Marina Anguiano

Introduccion

El grupo étnico huichol se localiza al norte del estado de Jalisco y en la parte oriental de Nayarit
fundamentalmente. En Jalisco existen tres grandes comunidades: San Sebastian Teponahuaxt-
lany su anexo Tuxpan, Santa Catarina Cuexcomatitlan y San Andrés Cohamiata, todas ellas con
su centro ceremonial respectivo y numerosas rancherias dependientes. La poblacion que habita
en estas comunidades asciende a 10,000 habitantes aproximadamente.

En los pueblos huicholes de Nayarit predomina el regimen de propiedad ejidal, salvo en
algunas localidades en donde todavia prevalece el de tipo comunal. Estos sitios son los siguien-
tes: Guadalupe Ocotan (gran comuniad), El Roble, Paso de Alica, Naranjito de Copal, Playa
de Golondrinas, Higuera Gorda, Huaynamota, Cuauhtémoc, Zoquipan, Santa Barbara, Colorin,
Santa Rosa y Salvador Allende. Nayarit cuenta entre su poblacion con 15,000 huicholes aproxi-
madamente. Es decir, que el grupo huichol distribuido en los dos estados suma un total de 25,000
habitantes.

La region presenta una topografia de dificil acceso por lo abrupto de sus barrancas, altura
de sus montafas y profundidad de sus rios con alturas sobre el nivel del mar que van desde los
600 metros hasta los 2,700 metros o mas. El clima varia desde el caliente hasta el frio extremoso.

El tipo de vegetacion es también diversa, segun la altitud del terreno, desde pequefios ar-
bustos en las praderas y valles hasta altos pinos en las montafias.

La fauna es todavia rica, sobre todo en los lugares mas recédnditos y consiste en venado,
tigrillo, jabali, coyote, ardilla, tlacuache, zorro, iguana, diferentes tipos de viboras y una variedad
de aves; entre ellas, chachalaca, codorniz, guacamaya, perico, paloma, tecolote, aguila. En los
rios se pueden encontrar tortugas, crustaceos y diferentes peces.

El suelo predominante es el de tipo arcilloso, es apto para el cultivo de maiz, frijol, calabaza
y chile: base de la alimentacion del pueblo huichol.

La lengua huichol pertenece a la familia yutoazteca y junto con el cora, integra la subfamilia
cora-huichol.
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El presente trabajo es un primer intento por reunir y estudiar la toponimia huichol, tarea que
no se habia realizado hasta la fecha.

Una de las caracteristicas de estos topénimos es que se trata de nombres de lugar no
registrados en los mapas, ya que los pocos locativos que aparecen en las cartografias estan en
espanol o en nahuatl. En este caso se refieren basicamente a lo que se ha llamado “toponimia
menor”. Como veremos mas adelante, designan a las grandes comunidades y ejidos, sus centros
ceremoniales, rancherias y en gran medida, los lugares sagrados en donde habitan las deidades
y los hombres dejan sus ofrendas. También se han incluido aquellos nombres de lugares mito-
l6gicos que aunque no pueden ubicarse fisicamente, existen en la mente y en la cultura huichol.

En general, en México los estudios sobre toponimia no son muy numerosos. Uno de los
investigadores que mas ha trabajado sobre el tema es Fernando Anaya Monroy, quien le ha dado
un enfoque histérico-cultural. Segun este autor, “en la actitud del hombre al denominar lugares,
existen, ademas de una necesidad vital de identificar y jerarquizar lo que le resulta Gtil del am-
biente que le rodea, motivaciones espirituales que pueden traducirse en la fijacion de un hecho
de especial significacion en la vida de la comunidad, ya en lo politico y en lo econémico, ya en lo
religioso o en lo cultural”.! En otras palabras, un estudio de esta naturaleza se convierte en una
puerta para penetrar en la mentalidad y cultura huichola.

Agrupacion cultural de los topénimos

Anaya Monroy en su trabajo sobre La toponimia indigena de Tlaxcala,? agrupa los toponimos
en categorias y subcategorias atendiendo a su significado y a la expresién cultural que revelan.
Hemos seguido este modelo para la toponimia huichol, incluyendo sélo las subdivisiones que nos
han parecido convenientes.

A continuacién, se incluye la lista de los toponimicos que comprende cuatro grandes cate-
gorias:

I. Geograficos.
Il. Relacionados con la cultura material.
. De relacion o procedencia de grupo.

IV. Relacionados con la cultura espiritual.

' Anaya Monroy, 1965: 11-12.

2 L
EEEEEER Ibid.: 71-86.
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Agrupacion cultural de los toponimicos
indigenas huicholes- Jalisco y Nayarits

l. Geograficos

1. Geolbgicos y de accidentes fisiograficos

N/P Huichol Estructura Significado Observaciones
1 Acuanata A-cuana —ta Donde hierve el agua
agua-hierve-lugar
2 Amacaname A -maca - name Lugar de agua tapada
agua-lugar-tapada
& Anuivata A —nuiva - ta Lugar donde nace el agua | Lugar mitolégico
agua-nacer-lugar
4 Aramaraixtliapa | Aramara - ixtiapa En el centro del mar Lugar mitologico y a la
mar-centro vez geografico
5 Aramaratesta Aramara - testa En la orilla del mar Lugar mitolégico y geo-
mar-orilla grafico
6 Axiclirita A - xicuri - ta Lugar del espejo de agua | Reflejo
agua-espejo-lugar
7 Axucaripa A - xucari - pa Lugar de agua caliente Lugar plano
agua-caliente-lugar
8 Axicarita A - xucari - ta Lugar de agua caliente Profundo
agua-caliente-lugar
9 Axuremepa A - xureme - pa Lugar de agua roja
agua-roja -lugar
10 | Ayuarita Ayucari- ta Lugar de ciénega fangosa | Lugar sagrado
ciénaga -lugar
11 Canametsetsie | Cana - metse — tsie Lugar de la frente pelona | Pefiasco
frente-pelona-lugar
12 Ecatsie Eca — tsei Lugar de aire Nombre de un cerro
aire-lugar (encima) sagrado
13 | Manueca Manu —eca Lugar donde hace aire
lugar-aire
14 | Mucatuxa Muca — tuxa Alli blanca (lugar inclinado) | En espafol Tierra
alla-blanca Blanca
15 | Mucutuxa Mucu — tuxa Alli blanca (lugar plano) En espafiol Tierra
alli-blanca Blanca
16 | Mucuxeta Mucu — xeta Alli colorada (lugar plano) | En espanol Tierra Co-
alli-colorado lorada
17 | Muyetuxa Muye — tuxa Alli blanca (vista desde En espanol tierra blanca
alli-blanca arriba)
18 Teupa Teu — pa Pedregal en lugar plano
pedregal-lugar
19 Teuta Teu—ta Pedregal en lugar acci-
pedregal-lugar dentado
20 Urivarie Uri — varie Atras de la montana Lugar mitologico
a espaldas
21 Urive’éme Uri — veéme Montana virgen Lugar mitologico y a la
montana-virgen vez geografico
22 Vitacua Vi — tacua Patio de la lluvia
lluvia-patio
23 Yetaapa Yetaa — pa Lugar plano Lugar mitolégico
plano-lugar

En el alfabeto que hemos utilizado para transcribir las palabras en huichol, aparecen las siguientes letras que tienen
distinto sonido en espafiol. Vocales: la u se pronuncia como la iinglesa en la palabra it; el saltillo ‘. Dos vocales iguales
indican una vocal larga. Consonantes: La v equivale a una w; la x es un sonido retroflejo que se pronuncia, aproximada-

mente, como una r, seguida de una s; la h equivale a una aspiracion ligera, en lugar de hacerla totalmente muda. EEEmmEEE
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2. Zoo y fitogréficos

N/P Huichol Estructura Significado Observaciones
1 Aayepa Aaye — pa Lugar de tortugas
tortuga-lugar
2 Aximanaca Axi — mana — ca Alli donde esté acosta-
cocodrilo-alli-acostado | do el cocodrilo
3 Cuaxaipa Cuaxai — pa Lugar de zorros
zorros-lugar
4 Cuiclitavitsie Cuixu — tavi — tsie Lugar del pecho de Lugar sagrado
aguila-pecho-lugar aguila
5 Maxatsie Maxa — tsie Lugar de los venados
venado-lugar
6 Utsepa Utse — pa Lugar del oso Rancho
oso-lugar
7 Xuautsie XUau — tsie Arriba del cerro figura
codorniz-lugar (encima) | de codorniz
8 Yuarixita Yuari —xi — fa Lugar de guacamayas
guacamaya-muchos-Iu-
gar
9 Acamacali Aca — ma— cal Lugar donde hay ca-
carrizo-alli-parados rrizos
10 | Aitsimanave Aitsi — mana — ve Lugar de tempizque Fruta silvestre
tempizque-alli-parado | parado
11 Apuripa Apuri — pa Lugar donde hay sau-
sauz-lugar ces
12 | Arimayeve Ari — maye — ve Donde esta el quiote
quite-donde-parado
13 | Cuatupa Cuatu — pa Lugar de capulines Silvestre
capulin-lugar
14 | Mequita Mequi — fa Lugar de los mezquites
mezquite-lugar
15 | Picaxita Picaxi — fa Lugar de vigas
viga-lugar
16 | Quierimanave Quieri — mana — ve Donde esta el arbol de | Quieri — nombre de un
arbol-alli-parado quieri arbol sagrado
17 | Temuri-qui-ta Temuri — qui — fa Lugar donde hay boto-
botén-casa-lugar nes (flores en botén)
18 | Xapamucave Xapa — muca — ve Lugar donde esta el Zalate — nombre
zalate-alli-parado Zalate de un arbol
19 | Xiupa Xiu — pa Encinal o lugar de en-
encino-lugar cinos
20 Yecuamama Yecua — ma—ma Donde esta puesto el
hongo-alli-puesto hongo
21 Yecuatsie Yecua — tsie Lugar del hongo
hongo-lugar
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Il. RELACIONADOS CON LA CULTURA MATERIAL

1. Relacionados con la economia (alimentacion, vestido, habitacion, entre otras)

cantaro-lugar

N/P Huichol Estructura Significado Observaciones
1 Carumacali Carl — maca—1u Donde hay platanos Platanar
platano-lugar-parados
2 Cuaripamuyeti | Cuaripa — muye — U Lugar donde estan los
ciruelos-lugar-estan ciruelos
8 Ipitsapa Ipitsa — pa Lugar del armazén de
armazon de Otates otates
de una casa-lugar
4 Maymuyeca May — muye — ca Donde esta el maguey
maguey-lugar-donde
esta
) Mequita Mequi — ta Lugar de mezquites
mezquite-lugar
6 Muxdrita Muxuri — ta Lugar de guamuchiles
guamduchil-lugar
7 Quexiumuti- Quexiu — muti—mane | Lugar donde estan los
mane queso-lugar-puestos quesos
8 Teptiamuvayuit- | Teplia — muvayu —itsa | Lugar donde se teje Lugar mitologico
sa fierro-lugar-teje fierro
9 Turuta Turu —ta Lugar del toro turu = de toro en espafol
toro-lugar
10 Tsicuaita (ts?) Tsicuai — ta Lugar de arrayanes
arrayan-lugar
11 Tsinacaripa Tsinacari — pa Lugar de limones
limén-lugar
12 Vuacanatiia Vacéna — tia Lugar de gallina
gallina-lugar (abajo)
13 Xietequie Xiete — quie Casa de las abejas
miel abeja-casa
14 Xuautsie Xla — tsie Encima del cerro figura
codorniz-lugar (encima) |de codorniz
15 Yecuamama Yecua — ma—ma Donde esta puesto el
hongo-alli-puesto hongo
16 Yeucata Yecua — ta Lugar de aguacates
aguacate-lugar
17 Yedita Yeu — ta Lugar de cantaros
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ll. DE RELACION O PROCEDENCIA DE GRUPO
1. De significado politico

N/P Huichol Estructura Significado Observaciones
1 Quitirita Quidri — ta Lugar inhabitado Centro ceremonial de
inhabitado-lugar Santa Barbara
2 Tateiquié Ta - tei — quié Casa de nuestra madre | Centro ceremonial de
nuestra-madre-casa San Andrés Cohamiata,
Jalisco
3 Tutsipa Tutsi — pa Lugar del Bisabuelo Centro ceremonial de
bisabuelo-lugar Tuxpan de Bolafos
4 Tlapurie Tlapurie Lo sagrado Nombre de una de las
sagrado comunidades (Santa
Catarina, Jalisco)
5 Uparimutimane Upari — muti— mane Lugar donde estan las Lugar ceremonial de San
sillas-lugar-estan sillas (del poder) Andrés Cohamiata
6 Varupi Varupi Guadalupe Nombre de una de las
Guadalupe comunidades (Guadalupe
Ocotéan). Corrupcion de
Guadalupe
7 Vaditia Vautia Lo sagrado Nombre de comunidad
Sagrado (San Sebastian, Jalisco)

2. De contenido artistico

N/P Huichol Estructura Significado Observaciones
1 Canarimacaé Canari — maca — é Lugar donde estan Acuden los que quieren
guitarra-lugar-tiradas tiradas las guitarras ser buenos musicos

IV. RELACIONADOS CON LA CULTURA ESPIRITUAL
1. De contenido filosofico-religioso

N/P Huichol Estructura Significado Observaciones

1 Acuepa Acue — pa Lugar de la Laguna Donde vive una deidad
laguna-lugar Sagrada del agua

2 Aitsarie Ai — tsarie Entre pefascos Lugar donde vive la Na-
penasco-entre cavé

3 Anuivata A —nuiva — fa Lugar donde nace el Lugar mitolégico
agua-nacer-lugar agua

4 Aramaraixtiiapa Aramara — ixtiapa Centro del mar Lugar mitolégico y fisico
mar-centro

5 Aramaratesta Aramara — testa En la orilla del mar Lugar mitolégico y fisico
mar-orilla

6 Aramaratsie Arama — tsie En el mar Aramara — Diosa del mar
mar-lugar

7 Ayucarita Ayucari — ta Lugar de ciénega fan- Lugar sagrado donde vive
ciénaga-lugar gosa deidad

8 Canarimacaé Canari — maca— é Lugar donde estan Lugar sagrado
guitarra-lugar-tirados tiradas las guitarras

9 Caravariyatsié Caravariya — tsié Centro ceremonial de
nombre propio-lugar Santa Gertrudis, Jalisco

10 | Cuixditavitsie Cuixu — tavi — tsie Lugar de pecho de
aguila-pecho-lugar aguila
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11 Ecatsie Eca — tsie Lugar de aire Nombre de un cerro sa-
aire-lugar (encima) grado

12 | Ipitsapa Ipitsa — pa Lugar del armazon de Centro ceremonial de
armazon de-lugar otates Popotita, Jalisco

13 | Mayeniuve Maye — niuve El que habla rapido Lugar sagrado donde vive
rapido-habla el dios de los lobos

14 | Muvierimanacavi | Muvieri — mana — cavlu | Lugar donde cuelgan muvierei = instrumento
pluma-lugar-estar las plumas sagrado

15 | Nacaveta Nacavé - ta Lugar donde esta Na- Nacavé = diosa del agua
diosa del agua-lugar cavé

16 | Nuarivameta Nuarivame — ta Lugar donde esta el Dios mensajero (lugar
mensajero-lugar mensajero sagrado)

17 | Pariyatsie Pariya — tsie Lugar de la casa sa- Real de Catorce, San Luis
casa sagrada-lugar grada Potosi

18 | Quierimanave Quieri — mana — ve Donde esta el arbol Quieri — planta sagrada,
arbol sagrado-lugar-pa- | quieri alucinégena
rado

19 | Quilirita Quitri — ta Lugar inhabitado Centro ceremonial de
inhabitado-lugar Santa Barbara

20 | Tateiquié Ta — tei — quié Casa de nuestra madre | Centro ceremonial de San
nuestra-madre-casa Andrés Cohamiata

21 Tavarimacatei Tavari — maca — tei Donde hay huevos Lugar sagrado
huevos-lugar-puestos

22 | Tatevarita Ta — Tevari — ta Lugar del abuelo fuego | Tatevari— dios del fuego
nuestro-abuelo-lugar

23 | Tecata Teca —ta Lugar para tatemar Donde esta el dios del
piedras al rojo vivo-lu- fuego
gar

24 | Témuriquita Témuri — qui — ta Lugar donde hay boto- | En espariol Rancho las
boton-casa-lugar nes (flores en botén) Guayabas

25 | Tepdriquipa Te — puriqui —pa Lugar de peidras chi- Lugar sagrado de San
piedra-chiquitas-lugar | quitas Andrés Cohamiata
(de hormiguero)

26 | Tuapurie Tuapurie Lo sagrado Nombre de comunidad y
sagrado centro ceremonial

27 | Tepiamuvayuitsa | Tepta — muvayu —itsa | Lugar donde se teje el | Mitologico
fierro-lugar-tejer fierro

28 | Tuquipa Tuqui — pa Lugar donde esta el Calihuey —Templo indi-
calihuey-lugar Calihuey gena

29 | Tutsipa Tutsi — pa Lugar del bisabuelo Centro ceremonial de
bisabuelo-lugar Tuxpan de Bolafos

30 | Tdrivaquié Turi — va — quié La casa de los ninos Lugar geografico y mito-
nifos-de ellos-casa l6gico

31 | Umetapa Umete — pa Lugar de los huesos Lugar de leyenda
huesos-lugar

32 | Uparimutimane Upéri — muti— mane Lugar donde estan las | Lugar ceremonial de San
silla-lugar-puestas sillas Andrés Cohamiata

33 | Uriveéme Uri — veéme Montafa virgen Lugar mitolégico
montana-virgen

34 | Urivarie Uri — varie Atras de la montafia Lugar mitolégico
montana-atras
0 a espaldas

35 | Vadtia Vaultla Lo sagrado Nombre de comunidad y
sagrado centro ceremonial

36 | Varupi Varupi Guadalupe Nombre de comunidad y
Guadalupe centro ceremonial

37 | Xapaviyemeta Xapa — viyéme — ta Lugar de la diosa Xapa- | Rapavilleme = diosa del
zalate-llovido-lugar viyéme agua del sur

38 | Yetaapa Yetaa — pa Lugar plano Lugar mitologico
plano-lugar
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2. De contenido artistico

N/P Huichol Estructura Significado Observaciones
1 Canarimacaé Canari — maca - é Lugar donde estan Acuden los que quieren
guitarra-lugar-tiradas tiradas las guitarras ser buenos musicos

Formacion de los topénimos

En este trabajo nos hemos concretado a presentar los nombres propios de lugares individuales,
excluyendo a los locativos que son nombres comunes, es decir, aquellos que no se emplean
como designaciones particulares de un sitio determinado. Por ejemplo, aixata, “Lugar donde nace
el manantial”, pero no se refiere a un lugar especifico.

La composicion de los topénimos es flexible en lengua huichol, ya que puede hacerse por
via de sufijos, infijos o prefijos que se agregan indistintamente a raices verbales o sustantivales.

Los sufijos son los mas comunes y los enumeramos segun su frecuencia de aparicion en
los topdnimos:

-ta = lugar, dentro

-pa = lugar

-tsie = lugar, encima

-tsarie = entre

-testa = orilla

-varie = atras, a espaldas de

-eima = sobre

-taiita = dentro

-ixtia-pa = lugar en el centro. Puede considerarse como un sufijo compuesto.
-tlia = lugar (abajo)

En segundo término, tenemos a los infijos locativos:

-maca- = lugar

-mana- = alli, donde, lugar
-ma- = alli

-muca- = alli

-maye- = donde, alli
-muye- = lugar, alli (abajo)
-muvayu- = lugar, alli

-muti- = lugar
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Los prefijos locativos son los menos frecuentes en la formacién de los top6nimos y son:

muca- = alli (lugar inclinado)
mucu- = alli (lugar plano)
muye- = alli (abajo, visto desde arriba)

manu- = lugar

Algunos toponimicos carecen de particulas locativas, ya sea sufijos, prefijos o infijos, pero
contienen en su composicidon un sustantivo que hace las veces de un sufijo locativo por connotar
lugar o espacio. Ejemplos:

Vi — tacua = “Patio de la lluvia”

lluvia — patio

Ta - tei — quie = “Casa de nuestra madre”
nuestra-madre-casa

Xiete — quie = “Casa de las abejas”
abeja-casa

Uri — veéme = “Montafia virgen”

montafia-virgen

Este caso es semejante al uso de —chan (raiz de chantli, “casa hogar”) en la lengua nahuatl.

Por otro lado, tenemos dos nhombres de comunidades y centros ceremoniales que carecen,
ya sea de particulas locativas o de sustantivos que hacen las veces de sufijos locativos:

Vautiia = “Lo sagrado”. Nombre de la comunidad de San Sebastian y su centro cere-
monial.

Tiapurie = “Lo sagrado”. Nombre de la comunidad de Santa Catarina y su centro ce-
remonial.

Asimismo, se incluye el topénimo de un lugar sagrado donde vive el dios de los lobos que
carece en su composicion de particulas o sustantivos locativos.

Maye — niuve = “El que habla rapido”
rapido-habla

Por dltimo, aparece una palabra aparentemente huichol, pero es una corrupcién del espa-
fol, y por lo tanto, no consta de particulas o sustantivos locativos:

Varupi = Guadalupe. Nombre de la comunidad de Guadalupe Ocotan y su centro ce-
remonial.
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Conclusiones

1. En este trabajo se ha incluido una lista inicial, mas no exhaustiva, de topdnimos huicholes que
se localizan en las siguientes comunidades: San Andrés Cohamiata, Santa Catarina Cuexcoma-
tittan, San Sebastian Teponahuaxtlan y su anexo Tuxpan, asi como de Guadalupe Ocotany otras.

2. Al estudiar la toponimia huichol hemos tratado de hacerlo con un enfoque etnolinguistico, ya
que se ha analizado el contenido cultural de los topénimos y su relacién con el medio ambiente.

3. Con base en los veintitrés nombres de lugar, cuyo significado implica formaciones geologicas
y accidentes fisiograficos, asi como de los veintidds topénimos que contienen en su raiz nombres
de plantas y animales, nos es posible conocer el medio ambiente, el paisaje en donde habitan los
huicholes, asi como sus recursos naturales. De esta forma vemos que el agua, junto con la lluvia,
tienen gran importancia para este grupo étnico que depende econdmicamente de la agricultura
de temporal de forma sustantiva. Asi, tenemos toponimicos como Axucaripa 0 Axucarita que
significan “Lugar de agua caliente” o Acuanata, “Donde hierve el agua”. Otros que se refieren a
estanques o ciénegas en donde generalmente habitan deidades femeninas, por ejemplo:

Ayucarita, “Lugar de ciénega fangosa”.

Se menciona a la lluvia en el toponimo Vitacua, “patio de la lluvia”.

El mar, sobre todo el cercano al puerto de San Blas, es de gran significacion religiosa y eco-
némica para los huicholes, ya que ahi se originan las lluvias que caen en la sierra huichol. Esta
muy retirado del territorio de este grupo; sin embargo, acuden a él con mucha frecuencia a llevar
ofrendas consistentes en flechas, jicaras votivas, velas, sangre de venado y de toro para pedir
lluvia y salud para toda la familia.

Asi aparecen Aramaratesta, “En la orilla del mar”, Aramaraixiapa, “En el centro del mar” y
Aramaratsie, “En el centro del mar”.

El relieve accidentado y en algunos sitios pedregosos se manifiesta en los siguientes top6-
nimos:

Urivarie, “Atréas de la montafia”; Canametsetsie, “Lugar de la frente pelona” (pefiasco);
Teupa, “Pedregal en lugar plano”; Teuta, “Pedregal en lugar accidentado”.

El viento que sopla en la sierra tiene un topdnimo:

Ecatsie, “Lugar del aire”, que se refiere a un cerro sagrado en donde vive el Dios del
Viento y para evitar que ataque las siembras se le sacrifican gallos y chivos.

El color de los suelos se expresa también en los toponimos:

Mucutuxa, Mucatuxa, que significa “Alli blanca”, ya sea en lugar plano o inclinado;
Mucuxeta, “Alli colorada”.
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La toponimia considerada nos da a conocer la fauna del lugar y a su vez se refiere a varios
de los animales sagrados de la mitologia. Se habla de animales relacionados con el agua como
la tortuga y el cocodrilo, en los siguientes nombres:

Aayepe “Lugar de tortugas”, Aximanaca, “Alli donde esta acostado el cocodrilo”.
Animales terrestres como el venado, el zorro y el oso (ya desaparecido) se mencionan en:
Maxatsie, “Lugar de venados”; Cauxaipa, “Lugar de zorros”; Utsepa, “Lugar del 0s0”.

El venado es el animal sagrado por excelencia y existen deidades masculinas del venado
en los distintos puntos cardinales.

Las aves, aguila, codorniz y guacamaya, todas ellas animales mitolégicos, se encuentran
en el habitat del huichol, veamos los topénimos:

Cuixlitavitsie, “Lugar del pecho del 4guila”; Xiautsie, “Arriba del cerro figura de co-
dorniz”.

Un insecto, la arafia, es mencionada en la topinimia:
Tucatsie, “En el cerro figura de arafia”.

Los arboles y las plantas del medio ambiente huichol que se incluyen en los topénimos son
los siguienes: encino, sauce, tempizque, zalate, mezquite, capulin silvestre y carrizo. Se mencio-

nan hongos y la planta sagrada llamada quieri que tiene propiedades alucinégenas. He aqui los
nombres de lugares:

Xiupa, “Encinal o lugar de encinos”; Apuripa, “Lugar donde hay sauces”; Aitsimanaye,
“Lugar de tempizque parado”;
Xapamucave, “Lugar donde esté el zalate”; Mequita, “Lugar de los mezquites”; Cua-

tupa, “Lugar de capulines”; Acamacad, “Lugar donde hay carrizos”; Yecuatsie, “Lugar
del hongo”;

Quieri manave, “Donde esta el arbol del quiers’.

4. A través de la toponimia podemos conocer algo de la alimentacion del pueblo huichol, ya sea
a base de arboles frutales silvestres como guamuchil, arrayan, aguacate, mezquite, o cultivados,
como el ciruelo, el platano y el limonar. A continuacion, se incluyen los toponimos:

Muxurita, “Lugar de guamuchiles”;
Tsicuaita, “Lugar de arrayanes”;
Yeucata, “Lugar de aguacates”;
Mequita, “Lugar de mezquites”;

Cuarupamuyeli, “LLugar donde estan los ciruelos”;
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Carumacati, “Lugar donde hay platanos”; Tsinacaripa, “Lugar de limones”.

También se consumen diferentes tipos de hongos y se cultiva el maguey para elaborar una
bebida embrigante llamada tuchi. Estos son los toponimos:

Yecuamama, “Donde esta puesto el hongo” y Maymuyeca, “Donde esta el maguey”.

Los animales comestibles son el venado, la codorniz, la gallina y el toro, cuyos toponimos
son:

Maxatsie, “Lugar de los venados; y Xiautsie, “Arriba del cerro figura de codorniz”;
Vuacanatiia, “Lugar de la gallina”; Turuta, “Lugar del toro”.

En la regién se elabora miel de abeja y queso de vaca. Esto lo podemos conocer por medio
de los siguientes toponimos:

Xietequié, “Casa de las abejas” o “Casa de la miel”;
Quexiumutimane, “Lugar donde estan los quesos”.

Respecto a la habitacion, sélo tenemos un nombre de lugar que habla del armazoén de ota-
tes de una casa, sobre el cual se coloca el techo de zacate:

Ipitsapa, “Lugar del armazén de otates”.

Resumiendo, diecisiete son los nombres de lugar que estan relacionados con la economia.
En relacion a la artesania, se menciona la alfareria en el siguiente toponimo:

Yeiita, “Lugar de cantaros”.

5. A pesar de que en la agrupacion cultural de los topénimos incluimos una lista de aquellos de
significado politico, vale la pena aclarar que éstos a su vez tienen también connotacion religiosa,
ya que en los centros politicos de igual forma se realizan funciones religiosas, puesto que ahi se
veneran tanto a las deidades indigenas como a los santos catdlicos.

Analicemos estos topénimos:

Tateiquié, “Casa de nuestra madre”, que se refiere a la comunidad de San Andrés Co-
hamiata, Jalisco, y a su centro civico ceremonial, lugar en el cual se encuentra la casa
de gobierno, el tuquio templo catdlico.

Vaiitiia, “Lo sagrado” que es el nombre de la comunidad de San Sebastian Tepona-
huaxtlan, Jalisco y su centro ceremonial y politico.

Tiiapurie, “Lo sagrado”, nombre huichol de Santa Catarina Cuexcomatitlan, Jalisco.
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Tutsipa, “Lugar del bisabuelo o ancestro”, top6nimo de la comunidad de Tuxpan de
Bolafios, Jalisco y su centro civico-ceremonial.

Varupi, “Guadalupe”, designacion de Guadalupe Ocotan, Nayarit y su centro ceremo-
nial, en donde se venera a la virgen de Guadalupe o Tanana.

La comunidad de San Andrés Cohamiata cuenta con un lugar ceremonial Uparimutimane,
“Lugar donde estan las sillas”, y que es donde se da el poder a las autoridades tradicionales en
la ceremonia del cambio de varas.

6. De la lista de toponimicos los mas numerosos son aquellos de contenido filosofico-religioso,
treinta y ocho en total, lo cual refleja el profundo sentido religioso de la cultura huichol.

Cuando hablamos de los nombres de lugar relacionados con el medio ambiente, ya men-
cionamos la importancia del agua y de las deidades femeninas. En la cosmologia huichol se les
llama Nuestras madres del agua (terrestre y celestial), localizadas en los cinco puntos cardinales.
La lluvia se origina en el mar, los manantiales sagrados, las charcas y otros depositos de agua
que son las moradas de las Madres, ya que son ellas quienes se la llevan al cielo en forma de nu-
bes, desde las cuales el agua terrestre retorna en forma de lluvia para bafiar a la sedienta tierra.

La deidad femenina mas importante es Nacavé, diosa creadora de la tierra, pero también
ligada al agua.

Existen dos topénimos que se refieren a ella: Aitsarie, “Entre pefiascos”, que es el sitio
donde vive la diosa; Nacaveta, “Lugar donde esta Nacavé”, por donde pas6 cuando todavia la
tierra “era tierra”.

Otro dios del pantedn huichol es Tatevari, dios del fuego que vive en Tecata “Lugar para
tatemar”, en donde se le ha erigido un pequefio adoratorio junto con otros dedicados a otras dei-
dades. El sitio de su santuario se deigna con el nombre de Tatevarita.

Uno de los lugares mas sagrados para los huicholes es Pariyatsie, “Lugar de la casa sagra-
da”, mas conocido con el nombre de Real de Catorce, situado en San Luis Potosi. Ahi acuden en
peregrinacién a recolectar el peyote sagrado o hikuri.

Por otro lado, existe una serie de toponimos de caracter mitol6gico que no pueden localizar-
se fisicamente, s6lo son mencionados en los cantos tradicionales que se refieren a los mitos de
creacion, por ejemplo: Uriveéme, “Montafa virgen”; Urivarie, “Atras de la montafia”.
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Anexo I1I

Glosario

Notas:

+ Antes de las vocales, hay un cierre glotal que se representa por escrito con una apostrofe

(no se cierra).

+  Existe una vocal (diferente al espafiol que se representa t (mayuscula) + (mindscula). Se le

llama "t cruzada".

*  Los terminos en plural en idioma huichol que afiadimos se escriben en cursivas.

A

‘Ai Xurita. "Riscos Rojos". Por donde pasan los
ninos de manera simbdlica en la ceremonia del
Yuimakwaxa.

‘Aitsdrie o Haitsarie. “Fuente de Agua Sagrada
entre Pefiascos”. Lugar donde se congregaron
los cuatro puntos cardinales, ya que se consi-
dera el Centro de la Tierra. Es una cueva cerca-
na a San Andrés Cohamiata, a donde llegaron
los dioses en su peregrinaje, después de haber
estado en Haramaratsié. Algunos autores situan
este punto cardinal en Te'akata, cerca de San-
ta Catarina Cuexcomatitan. No siempre es facil
para los huicholes acudir fisicamente a dejar las
ofrendas a los otros cuatro puntos cardinales,
por este motivo, en esta regidn central estan re-
presentadas las deidades de los cinco rumbos.

‘Aitsarika. "Declive con cuevas sagradas", ca-
mino a Wirikuta.
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‘Aixiya-wekixa. Matarique en
(Odontricum pachyphyllum).

espanol.

‘Akuitse-wayéya. Janajuana en espafol
(Helianthemun glomeratum).

‘Awa. Trompeta de cuerno de toro o de ca-
bra. Antes se usaban conchas marinas para
el mismo proposito.

C

Calihuey. o Kaliwey. Palabra de origen na-
huatl. De calli: casa y huey: grande. Templo
o Casa Grande. Se refiere a los templos que
se encuentran en las cabeceras de las comu-
nidades. El término huichol para designarlo
es tuki.

Coamil. Palaba de origen nahuatl. Tierra la-
brada en la ladera.
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CH

Chakira. “Collar de cuentas”. Es un antiguo
campamento hacia Wirikuta.

G

Guadalupe Mayawé. “Donde estan las ofren-
das que dejaron los antepasados”, camino a
Wirikuta.

H

Ha Matiwe. Lugar llamado “Caida de Agua”,
camino a Wirikuta.

Haikitéme. Lugar donde se corren grandes
peligros, camino a Wirikuta.

Haikiténi. “A través de las Nubes”. Lugar ca-
mino a Wirikuta.

Hainamari. “Lugar de las Nubes Encerra-
das”, camino a Wirikita.

Hairi. Cataplasma de capomo (Brossimum
alicastrum)

Hamduxa. Nuestra Madre.

Haramara. Diosa del Mar, de las Lluvias Oc-
cidentales y Diosa del Maiz de los Cinco Co-
lores Su morada esta en Haramaratsié. Se
localiza en la Isla del Rey, municipio de San
Blas, Nayarit.

Haramaratsié. Es uno de los cinco puntos
cardinales o rumbos del mundo, localizado al
poniente. Es un lugar sagrado en el Océano
Pacifico, en San Blas, Nayarit. Ahi hicieron
los dioses su primera estacion y es donde
vive Tatéi Haramara, Diosa del Mar. Es la pri-
mera estacion de los peyoteros en la peregri-
nacion a Wirikata.

Hauri. Antorcha, cirio u ocote ceremonial.

Hauriyapa. Ahi vive la deidad Xutdri, donde
los niflos van a bafarse, camino a Wirikuta.

Hauxamanaka. “La Balsa de los Dioses”. Es
uno de los cinco puntos cardinales o rumbos
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del mundo, que se encuentra al norte, en el
Cerro Gordo o Haitsi Kipdrita, Municipio de
Pueblo Nuevo, Durango. Este punto esta li-
gado a la canoa del primer huichol llamado
Watakame, que salvo del diluvio a todas las
especies de la Tierra.

Hauxa Manaka. Pacto para la Preservacion
y el Desarrollo de la Cultura Wixarika. Fue fir-
mado el 28 de abril de 2008 por los goberna-
dores de San Luis Potosi, Durango, Jalisco,
Nayarit y Zacatecas y fungié como testigo el
Presidente Felipe Calderon. Se comprome-
tieron a proteger y fortalecer la continuidad
histérica de los lugares sagrados y las rutas
de peregrinacion del pueblo wixarika.

Hayurime. Botella con agua sagrada traida
de Real del de Catorce, del mar, de Tatewa-
rita, de la Laguna de Chapala y de Takutsita.

Hekiaripa. “Lugar de la Luz”.

Héwi (singular) hewixi (plural). Personajes
miticos quienes segun los huicholes habi-
taban el mundo en tiempos muy remotos,
antes de que surgieran los seres humanos.
Vivian en Haramaratsié, en el interior de una
roca en medio del Océano Pacifico, cerca de
San Blas, en el estado de Nayarit.

Hikiri Kumixa. Ceremonia "Los elotes van a
ser comidos".

Hikuri. Se trata del peyote: una biznaga
pequefa de la familia de las cactaceas, se-
mienterrada en el suelo; azul-verde y sin es-
pinas, puede tener de cinco a trece costillas
0 gajos. Su nombre cientifico es Lophophora
williamsii. Se considera una “planta de po-
der” o sagrada. Provoca efectos alucinége-
nos y en dosis pequefias evita la fatiga. Tiene
propiedades curativas tanto para las enfer-
medades de origen “sobrenatural” como las
fisicas. Crece en regiones semi-desérticas
y pedregosas, generalmente sobre suelos
calcareos. Los wixaritari lo recolectan en los
alrededores del poblado de Real de Catorce,
en San Luis Potosi. Es el territorio sagrado
por excelencia, al cual designan como Wiri-
kuta: el sitio donde naci6 el Dios Sol.
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Hikuri Néixa. “Danza del Peyote”, que se
realiza anualmente al regreso de los pere-
grinos-peyoteros a sus lugares de origen. Se
celebra al inicio de la temporada de lluvias,
de manera conjunta con la Fiesta del Maiz
Tostado o Xarikixa. Usualmente se reunen
varios mara’akate y curan a los enfermos.

Hikuri Teukai Nenéi. “Bailemos la Danza del
Peyote”.

Hikuritame (singular) hikuritamete (plural).
Peregrinos iniciados en la “caceria” del divi-
no peyote.

Hikuata. “Lugar de la Lefia para Encender”.
Ocotal o pinar.

Hinarimayaka. “Lugar Donde Cuelga el
Pene”, camino a Wirikuta.

Huanacaxtle. Arbol que abunda en la region.
También es una colonia huichol del poblado y
ejido denominado Jesus Maria Corte o Cor-
tés, del municipio de Tepic, Nayarit.

Huariyapa. Lugar donde los peyoteros dejan
velas y ofrendas, camino hacia Wirikuta.

Huchukawana. Lugar sagrado, camino a
Wirikuta.

Huyurime. Botellas con agua sagrada trai-
das de diferentes lugares, como: Real de
Catorce, Haramaratsié, Tatewarita, la Lagu-
na de Chapala y Takutsita.

I

‘Ikiri (singular) ‘ikirite (plural). Elote.

‘Ikiri Kumixa. Ceremonia “Los Elotes van a
ser Comidos”.

‘Iku. Atado de mazorcas de cinco colores
que se guarda en el xiriki o adoratorio. Los
colores son: rojo, amarillo, blanco, negro y
pinto o moteado.

‘Imiakame. Otro nombre de Takutsi Nakawé:
Diosa de la Fertilidad y el Crecimiento.

‘tpari (singular) #pdrite (plural). Banco sa-
grado del chaman, equipal.

‘tparimutimane. “Lugar de los equipales”.
Se trata de un lugar sagrado cerca de la ca-
becera de San Andrés Cohamiata, llamada
Tatéi Kié, en el cual se realiza una ceremonia
para celebrar el cambio anual de las autori-
dades tradicionales, al comienzo del mes de
enero.

‘tri (singular) ‘frite (plural). Flecha votiva
fabricada con carrizo y palo de Brasil. En la
parte superior se le hacen dibujos en azul,
rojo y negro que representan las peticiones
a las deidades. Suele llevar también cristales
de roca envueltos en pafios o en algodoén.

‘tri Tsata. “Donde estan las flechas”, lugar
camino a Wirikuta.

‘trikame (singular) ‘frikate (plural). Aima de
un difunto o de una persona viva de edad
madura o anciano, materializada en un pe-
queno cristal de roca. Se envuelve en pafios
de algoddn y se adhiere a una flecha. Se
guarda en el adoratorio.

‘tritéxi. Flecha sacralizada.

‘ftsa. Palo de Brasil en espafiol (Haemotoxi-
lon brasiletto).

‘Itsi. Vara o bastén de mando, como simbo-
lo de poder de las autoridades civiles. Esta
elaborada del arbol de Brasil con cintas de
colores y, a veces, con empunadura de plata.
Su tamafo es variable y depende de la im-
portancia de la autoridad que la porta.

‘ftsi (singular) ‘“itsite (plural). Estera o petate.

‘Itsikame (singular) ‘Itsikate (plural). Ta-
tuani o autoridad del gobierno tradicional,
cuyo poder esta simbolizado por la vara
de mando.

‘Itsixirikiéya. Adoratorio dedicado a las va-
ras o bastones de mando.

K

Kaapura awaya. Cuerno de carnero que
usan los peyoteros a manera de trompeta,
que obtienen del animal sacrificado ritual-
mente.
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Kaitsa (singular) kaitsate (plural). Sona-
ja hecha de una variedad de jicara que
los nifios agitan en la ceremonia de Yui-
makwaxa. Los danzantes o wainaruritsixi
también las utilizan en la ceremonia del
Cambio de Varas.

Kakaiyari (singular) kakaiyarite (plural).
Nombre genérico para referirse a los antepa-
sados deificados.

Kakawame. Deidad “a la que nunca se le
acaban las palabras”.

Kaliwey o caliwey. Templo. Del ndhuatl, de
calli, casa; huey, grande.

Katira. Vela votiva. Por lo general se decora
con listones de colores y flores de papel de
China o xuturi.

Kauyumadrie o Tamatsi Kauyumarie. Com-
pafero animal y ayudante de Tatewari o Dios
del Fuego. Es el héroe cultural, la “Sagrada
Persona Venado”. Esta deidad esta simbo-
lizada por los cuernos del venado. Kauyu-
marie y Maxa Tamatsi Maxakwari son consi-
derados la misma deidad, ya que son el Ser
Tutelar Sobrenatural o espiritu que auxilia al
mara’akame en la curacion, durante la caza
del peyote y en otras ocasiones ceremonia-
les. Es animal, humano y semidiés al mismo
tiempo, pues tiene una naturaleza dual, con
la que engana o destruye, pero en ocasiones
se le revierte el juego y se perjudica a si mis-
mo. En otras palabras es un trickster, como
se le llama en diversas culturas del mundo.

Kawitéru (singular) kawiterutsixi (plural).
Anciano o “aguila vieja”, que forma parte del
Consejo de Ancianos de la comunidad tradi-
cional. Todos los ex gobernadores pasan a
formar parte de éste.

Ki. Casa en la que habita una familia nuclear
de tipo patriarcal.

Ki’au. Hongo del maiz.
Kiaraka. Villa de Ramos, camino a Wirikuta.

Kiekari (singular) kiekarite (plural). Son las
rancherias que forman parte de una comu-
nidad y estan separadas unas de otras por
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kilbmetros, en torno a un centro civico cere-
monial. El jefe de familia es generalmente un
anciano.

Kieri (singular) kiérite (plural). Su nombre
cientifico es Solandra brevicalilyx Standl.
Esta estrechamente relacionado con la Da-
tura. Tiene flores blancas, en forma de em-
budo y vainas espinosas donde guarda sus
semillas. Es una planta alucinégena, que en
la mitologia es antropomorfizada, ya que Kié-
ri también es una deidad. Se usa raras ve-
ces y sOlo en secreto, ya que sus efectos,
a diferencia del peyote, pueden causar una
locura permanente e incluso la muerte. Los
huicholes veneran al kiéri como narcético di-
vino y le temen como un poderoso auxiliar en
la hechiceria.

Kiéri Tewiyari. Persona Kiéri. Planta aluci-
nogena del simbolismo y mitologia huichol.

Kitsiari. Morral o bolsa.
Kixauri. Bule pequefio para guardar tabaco.

Kixauri nanari. Guaje en espafol (Lagena-
ria siceria).

Kukurd. Madre de las Cinco Muchachas
Maiz de Diferentes Colores. Su apariencia
es la de una paloma blanca.

Kumayaka. “Las Serpientes”, lugar de cami-
no hacia Wirikuta.

Kumukite. Nuestra Madre, Nuestra Tia.
Kunuarita. Lugar cercano a Wirikuta.

Kupiéri. Palo alimentador del fuego.

Kupiri. El espiritu, localizado en la mollera.
Tatéi Niwetukame es considerada la diosa
dedicada a los nifios y responsable de “com-
pletarlos”, dandoles la fuerza esencial de
vida o energia que coloca en la fontanela.

Kuruaxi. Derivado de la palabra cruz, en es-
panol. Elaborada con ocote, huizache y con
la planta silvestre llamada tuxu. Otra acep-
cion es la parada que hacen las autoridades
del gobierno tradicional indigena, al regresar
del municipio a su comunidad, después que
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los funcionarios del gobierno mexicano les
han ratificado sus cargos. En San Andrés
Cohamiata son once las paradas y estan se-
Aaladas con una cruz de madera, decorada
con flores de sotol.

Kutsaraupa Hauriyapa. Lugar donde esta
Tatéi Matiniéri, camino hacia Wirikuta.

Kuyietsariépa. Lugar camino a Wirikita.

Kwan’ari. Bebida de peyote que se reparte
en la fiesta del peyote.

Kwaxuari. Colorin en espanol. (Erythrina co-
ralloides).

Kwiamixa (singular) kwiamuxate (plural).
Bolitas de algoddn silvestre, atadas a una
cuerda de fibra de cactus o wikuxay, que
representan a los espiritus de los nifios que
viajaran simbdlicamente a Wirikata durante la
ceremonia Yuimakwaxa o Fiesta del Tambor.

Kwinapuwame (singular) kwinapuwamete
(plural). Asistente y cantador segundero del
chaman en diversas ceremonias.

Kwineriche. Pequenas figuras de maiz, que
se asemejan a la letra "S". Se cocinan un dia
antes de la fiesta de Tatéi Néixa. Son “los pe-
yotes de los nifios”.

M

Maara. Pitayo en espafol.

Ma’awari. Ofrenda, sacrificio o alimentos
sagrados ofrecidos a los dioses durante las
fiestas.

Mai muyaka. Mezcal, lugar camino hacia
Wirikata.

Mara’akame (singular) mara’akate (plural).
Hombre sabio. Es la designacion huichol del
chaman, quien es a la vez sacerdote, curan-
dero y cantador (conoce y recita los cantos
sagrados de las distintas ceremonias). Su
autoinstruccion requiere de un largo y arduo
proceso que requiere de gran fortaleza fisica
y espiritual.

Matewame (singular) matewamete (plural).
El que va por primera vez en peregrinacion a
Wirikata. “El que no sabe, y va a saber”, por
esa razon, lleva los ojos vendados durante
el trayecto. Al llegar al lugar sagrado, don-
de vive la Diosa Tatéi Matiniéri, se le retira la
venda y se le presenta a la deidad.

Mawarixa. Ceremonia de ofrecimiento a los
dioses, o rito en que se sacrifica a un toro.

Maxa (singular) maxatsi (plural). Venado.

Maxa Kwaxi o Maxakwaxi. “Nuestro Bis-
abuelo Cola de Venado”. Guia y guardian
que viaja imaginariamente a Wirikuta con el
chaman y los nifios. Por extension, se le da
este nombre a la cola de venado que esta
pegada a una vara, al igual que a las flechas
ceremoniales o muwiérite.

Maxa Huxite. “Ojo de Venado”, camino a Wi-
rikata.

Maxa Tekudta. “Boca de Venado”, camino a
Wirikuta.

Maxaxiya o maxaxie. “La enfermedad del
venado”. Se cree que el alma de un venado
es la causante de la enfermedad. Predomi-
na en los nifios. Sélo la puede curar un ma-
ra’kame. El ritual curativo es de dos dias. Se
coloca el alimento preferido del venado para
cazarlo.

Mayemuyéwe. “Lebdn de la Montaha”, cami-
no a Wirikuta.

Mayenue. Lugar sagrado camino a Wirikdta.

Mi ‘ukimayaka. “La Morada del Muerto”, ca-
mino a Wirikuta.

Miki Kwevixa. “El tiempo de llamar al muer-
to”. Es una ceremonia presidida por el ma-
ra’akame. Se realiza a los cinco dias del
fallecimiento de un individuo. El espiritu se
convierte en un insecto luminoso y se despi-
de de su familia.

Miki tapiestéwa. Altar del muerto, donde
se colocan sus pertenencias: ropa, huara-
ches e instrumentos de trabajo. Asimismo,
los alimentos que le ofrecen sus familiares y
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amigos, para que se los coma antes de irse
definitivamente.

Mukunyuwe. Lugar donde esta la ofrenda
de la “Cuerda Anudada”, camino a Wirikuta.

Muwiéri (singular) muwiérite (plural). Vara
delgada de palo de Brasil, cubierta de es-
tambre de colores. En la punta lleva varias
plumas que apuntan hacia arriba. También
le cuelgan dos plumas, que pueden ser de
aguila o de halcén. Con el muwiéri, el cha-
man extrae el mal y recibe la energia de las
divinidades. Es un “objeto de poder” que se
utiliza en la curacion. Se usa también en las
ceremonias.

Muwiéri Kwaxi. Esta vara lleva amarrado
el crétalo de una serpiente de cascabel y es
instrumento ritual del mara’akame.

Muwieritémay. Nombre propio huichol que
significa “Flecha emplumada”, es decir, el
instrumento ritual que utiliza el mara’'akame.

Muxuari. GuamUchil.

Muyéwe. “Elevada Encina”, camino a Wiri-
kata.

N

Naawa. Bebida de maiz fermentado consu-
mida en las festividades y ceremonias tan-
to por vivos, como por muertos; se separa
la bebida para unos y para otros. Conocida
también como tejuino o tesgtiino. Se consu-
me durante las diferentes ceremonias a lo
largo del ano.

Nakawé. Se le considera la Bisabuela. Es la
Diosa de la Fertilidad, de la Creaciéon y Ma-
dre de los Dioses, a la vez que la antigua dei-
dad de la tierra. “La ancianita que puso en
orden al mundo”.

Nakaweé-kiyé. Zorrillo o pinacatillo en espa-
nol (Ptelea trifoliata)

Nanawata. Raza mitolégica.

Nauxi. Rosa de San Juan en espafiol. (Mac-
rosiphonia hypoleuca).
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Netiarika-wayéya. Nombre genérico que los
huicholes les dan a dos tipos de plantas dif-
erentes: una es “caliente” y la otra “fria” para
curar fundamentalmente la malaria.

Ni’ariwame. Diosa de las Nubes Orientales
0 Madre del Agua del Este.

Nierika (singular) nierikate (plural). Es el
don que tiene el mara’akame como interme-
diario entre lo divino y lo humano. También
es un objeto circular con un hueco central,
por el que se comunican los antepasados y
las deidades. De igual forma, se materializa
en varios objetos sagrados elaborados en
madera labrada, jicaras decoradas; hasta
llegar a las hoy denominadas “tablas” cubier-
tas de cera de Campeche y decoradas con
estambres multicolores.

Niwatari, niwetari o tapésti. Altar rastico
hecho de cuatro horcones y cuatro troncos
horizontales que forman un cuadrado. Sobre
éste, se colocan varas, que forman una es-
pecie de mesa, sobre la cual se ponen las
ofrendas. Puede encontrarse dentro del xiriki
0 adoratorio, o en el patio ceremonial durante
las festividades. A una variante, se le llama
‘uta o “cama” hecha de cafnas, colocadas
sobre un armazon de madera, sobre la que
se colocan alimentos y objetos rituales en la
Ceremonia del Yuimakwaxa.

Niwétsika. “Nuestra Madre el Maiz”. Consta
de cinco advocaciones: “Las Cinco Mucha-
chas Maiz”, que representan los cinco colo-
res que tiene este grano.

Niwetukame. ‘Nuestra Madre y Madre de
Todos los Nifos”, quien les da el sexo y el
espiritu cuando nacen. Esta asociada con la
Virgen de Talpa, Jalisco.

Niweyame. Partera.

Nunutsi. Bebé.

O

Ocotsari. Palabra de origen nahuatl. Con-
junto de arboles de ocote, camino a Wirikuta.
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O’dam. Nombre con el que se autodenomi-
nan a si mismos los tepehuanos.

P

Paa’pa (singular) pa’apate (plural). Tortilla
de maiz.

Paapaturixi. Se compone del término paa pa:
tortilla y de turixi: nifios. Es una tortilla gruesa
de maiz que forma parte de la ofrenda para
la ceremonia del Tatéi Néixa.

Parikutsi. Lugar camino a Wirikuta.
Paritékua. Sitio sagrado, camino a Wirikita.

Pariyatsié. Es un lugar sagrado en Wirikuta.
Se le considera la morada de las deidades
solares y del amanecer.

Paxtudri. Lugar camino hacia Wirikdta.
Putsi. Sahumerio.

Puwari o pauri. Tagetes erecta, que es con-
siderada sagrada en México, como la flor
dedicada a los muertos. En nahuatl: cem-
poalxochitl. Se utiliza en las ceremonias Yui-
makwaxay Tatéi Néixa.

R

Ramuxa. En espafiol le llaman Tierra Ra-
mos, es un pueblo camino a Wirikuta.

Reu’unaxi. Cerro Quemado, donde naci6 el
Dios Sol, en la region de Wirikuta.

S

Sukdri. Calabaza de ofrenda.

T

Tai. Hoguera sagrada. Fuego o lumbre.

Tairawime. El maiz “rosita”, asociado al
poniente. Es una de las Cinco Muchachas
Maiz, advocaciones de la diosa Niwetsika.

Takitsata. Lugar donde nace el fuego de las
teas, camino a Wirikuta.

Takutsi. Centro de Educacion Preescolar In-
digena de la Colonia Zitakwa de Tepic, Naya-
rit, fundado en los afios noventas.

Takutsi Kakai. “Las Sandalias de Nuestra
Bisabuela”, se refiere a las huellas de pies
que dejo la Diosa en ese lugar, camino a Wi-
rikuta.

Takutsi Nakawé. Es la antigua deidad de
la tierra, lo mismo que la mujer mas vie-
ja del mundo: Nuestra Bisabuela. Es Diosa
de la Fertilidad y del Crecimiento, de todo lo
que esta vivo. Su morada esta en el sur en
Xapawiyémeta o Isla del Alacran, en la Lagu-
na de Chapala, lugar donde se originan las
lluvias.

Takutsita. Lugar sagrado donde vive la Dio-
sa Takutsi Nakaweé

Takwatsi. Es una pequefa petaquilla o ca-
nasto de palma donde el chaman guarda sus
muwiérite, que son varas sagradas y otros
objetos rituales.

Tamatsi Maxa Kwaxi o Maxakwaxi. Herma-
no Mayor Cola de Venado. Ayudante de Ta-
tewari o Dios del Fuego. Se le considera una
de las mayores deidades y en los contextos
rituales se simboliza por medio de la cola del
venado. Kauyumarie y Tamatsi Maxa Kwari
son considerados la misma deidad, ya que
son el Ser Tutelar Sobrenatural o espiritu que
auxilia al mara’akame en la curacion, duran-
te la caza del peyote y en otras ocasiones
ceremoniales. También se le conoce con el
nombre de Venado Azul.

Tamatsika ‘Eka Teiwari. “Nuestro Hermano
Mayor el Viento Vecino”.

Tamatsina Waa haa. “Frente en defensa
de Wirikata’. Surgi6é en contra del estableci-
miento de veintidos empresas mineras cana-
dienses en esa region.

Tapésti. Repisa donde se colocan los asien-
tos de los dioses.

Tata Kuwuri Tatoani. Nuestro Padre Cruz.

Tatari (singular) Tatarixi (plural). Cantador
suplente del mara’akame en una ceremonia
el que se sienta a un lado.
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Tatata. Crucifijo con el que "limpia todo el
chaman, como cuando se bautiza al muerto,
pues ya todo se acab0, todo se limpid".

Tatéi Auxatémay. Deidad de la lluvia, cuya
morada esta en el Norte.

Tatéi Haramara. Diosa del Mar y de las Llu-
vias Occidentales. Habita en Haramaratsié.
Se localiza en la Isla del Rey, municipio de
San Blas, Nayarit.

Tatéikie. “Casa de Nuestra Madre”, centro
civico religioso de la comunidad de San An-
drés Cohamiata, Jalisco.

Tatéi Kukurad. “Madre de las Cinco Mucha-
chas Maiz” de los cinco colores. Se le repre-
senta con una paloma blanca.

Tatéi Kutsaraipa. Nuestra Madre Agua Sa-
grada. Habita en Yoliatl, cerca de Salinas,
San Luis Potosi.

Tatéi Matiniéri. Nuestra Madre, Duefia de
la Lluvia y del Agua, que se encuentra sobre
y bajo la superficie de la tierra, en forma de
manantiales sagrados. Antepasada deifica-
da, asociada con el oriente. Vive en un ojo
de agua cercano a Agua Hedionda, en el ca-
mino a Wirikuta.

Tatéi Néixa. “Danza de Nuestra Madre”,
también llamada “Fiesta de los Primeros
Frutos” que son las calabazas y los elotes.
Se celebra entre los meses de septiembre
y noviembre. Después de esta fiesta, ya se
pueden comer estos productos de la tierra.
De manera frecuente, se celebra a continua-
cion de la “Fiesta del Tambor” o Yuimakwaxa.

Tatéi Ni’ariwame. Diosa de las Nubes
Orientales o Madre del Agua del Este. Habita
en la tierra del hikuri. Relacionada con la llu-
via de temporal. Su morada se encuentra en
el lugar sagrado denominado Nfariwameta,
ubicado entre Nueva Colonia y Keuruwitia.

Tatéi Niwétsika. “Nuestra Madre Maiz”".
Consta de cinco advocaciones: Las Cinco
Muchachas Maiz, que representan los colo-
res que tiene este grano. Estas son Tafrawi-
me (maiz “rosita”, asociado al poniente),
Yuawime (maiz azul o “prieto”, corresponde
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al sur), Tsinawime (maiz moteado, asociado
al centro), Taxawime (maiz amarillo, asocia-
do con el oriente) y Tuxame (maiz blanco, co-
rresponde al norte). Esta deidad se materia-
liza en los rituales por un atado de mazorcas
que se guarda en los xirikite o adoratorios.

Tatéi Niwetukame. “Nuestra Madre”. Diosa
dedicada a los nifios. Es responsable de defi-
nir el sexo de éstos y de “completarlos”, en el
sentido de darles la fuerza esencial de vida,
o0 espiritu. Es una figura materna que reside
en un lugar sagrado visitado por los peyote-
ros en su peregrinacion a Wirikata.

Tatéi ‘Utianaka. Diosa de la Tierra y del
Maiz. Una de las formas mas comunes que
adopta es la del bagre. Es la antepasada dei-
ficada, considerada como la primera mujer
que les ensené a pintar y a formar las figuras
en las jicaras, para ofrendarlas a las deida-
des. Habita en un lugar llamado ‘Utianakata.

Tatéi Werika Wimari. “Nuestra Madre Aguila
Joven”. Es considerada la Madre del Sol. De
manera frecuente se le representa como un
aguila bicéfala por tener la capacidad de mi-
rar para todos lados. Se le puede asociar con
la Virgen de Guadalupe.

Tatéi Xapawiyéme. Deidad del sur. En su
morada se originan las grandes lluvias. Antes
vivia en la Laguna Magdalena que fue dese-
cada, por lo que tuvo que emigrar al Lago
de Chapala. Ambos lugares se encuentran
en Jalisco.

Tatéi Waxiéwe y Tatéi Yukawima. Dos pie-
dras blancas que representan a Tatéi Hara-
mara: Deidad del Agua de Occidente, locali-
zadas en el Océano Pacifico, frente a la Isla
del Rey, en el Puerto de San Blas, Nayarit.

Tatéi Yurienaka. “Nuestra Madre”. Repre-
senta a la tierra cuando estd humeda y, por
lo tanto, lista para plantar las semillas.

Tatewari. “Nuestro Abuelo, el Fuego Sagra-
do”. Antepasado deificado, que es conside-
rado como uno de los més antiguos entre las
deidades al lado de la Diosa Takdtsi Nakawé.
Es parte esencial del movimiento y la ener-
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gia. Se le considera el Primer Mara’akame y
deidad tutelar divina de los chamanes. Tam-
bién “El Gran Transformador” que cambia lo
frio a caliente, lo crudo a lo cocido, la oscu-
ridad a luz, lo sélido a cenizas. Asimismo,
transforma a la tierra arida en terreno fértil.

Tatewarika. Autoridad local.

Tatewarita. Lugar donde habita Tatewa-
ri, cuya morada principal se encuentra en
Te akata.

Tatuani. Gobernador.
Tatutsi. Bisabuelo.

Tatutsi Maxakwaxi. Escuela Secundaria
ubicada en San Miguel Huaixtita, en la co-
munidad wixarika de San Andrés Cohamiata,
Jalisco.

Tawexika. “Nuestro Padre Dios, el Sol”. Se
le designa también como Tawexikia, Tayau,
Tayaupay Tawewiékame.

Tau Tau Tau. El sol, cuando estd amane-
ciendo.

Taxawime. E| maiz amarillo, asociado con
el oriente. Es una de las Cinco Muchachas
Maiz, advocaciones de la diosa Niwetsika.

Tayaupa. “Nuestro Padre, el Sol”.

Teakamutemane tateima. Donde naci6 Ta-
tewari. Cerca de Wirikuta.

Te’akata. “Lugar del Horno”. Centro ceremo-
nial en un lugar volcénico que esta en el cen-
tro del territorio huichol, donde se congrega-
ron los cuatro puntos cardinales. Es también
una escala, camino a Wirikdta. Ahi nacié Ta-
tewari, el Dios del Fuego. Es el unico punto
cardinal en territorio huichol, al poniente de
Tuapdrie o Santa Catarina Cuexcomatitan.

Teapari Mutimani. Donde se muele la raiz
sagrada o ‘uxa, camino a Wirikuta.

Teapua Matéwa. Poblado en Jerez, Zacate-
cas, camino a Wirikuta.

Tei. Designa al espiritu de personas, anima-
les, plantas y de los mismos dioses. Los hui-

choles creen que todos los seres animados e
inanimados tienen espiritu.

Teiwari. Mestizo.

Tekuari. “Lugar Donde estan las Flechas”,
camino a Wirikuta.

Temukari. Una biznaga o cactacea.

Tenari. Casa. Para construirla se pide permi-
so a las piedras y nunca se debe rodarlas, ya
que son seres animados.

Tenasi o tenantsi (singular) tenantsite
(plural). Mujer que se encarga de la pre-
paracion de la comida comunal y del copal
durante las festividades.

Tepari (singular) teparité (plural). Piedras
circulares de un adoratorio que simbolizan
al oriente y al poniente. El espacio entre las
dos paredes marca el trayecto del Sol. Ahi
las deidades miran las ofrendas, y si son de
su agrado, disfrutan de ellas.

Tépe. Aguardiente.

Tépu. Tambor ritual cilindrico y vertical de
tres patas, es similar al que los aztecas lla-
maban huéhuetl.

Tetéi Yurienaka. “La Venada Azul”.

Tétsu (singular) tetstte (plural). Tamal de
masa de maiz con carne y salsa muy condi-
mentada. Es un alimento ceremonial.

Téupa. Es donde tienen sus templos llama-
dos kaliwéy, tuki en huichol.

Teurari. Madrofo. Pequefia flor roja que
se usa en la ofrenda de la ceremonia Tatéi
Néixa.

Teuté tauteuani tauxi. “Ceremonia de poner
lunares negros”, constituye uno de los ritua-
les del Miki Kwevixa. Después de haberse
lavado ritualmente la cara y las manos, los
asistentes se pintan un lunar en la mejilla
derecha, la muneca derecha y el tobillo de-
recho. Este ritual se efectia porque cuando
estaba vivo, “con la mejilla se veia al difunto,
la mufieca porque con la mano se le saluda-
ba y el tobillo porque con éste, uno se acer-
caba a él".
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Tewari. Abuelo.

Tewainurixi. Son los espiritus de los nifos,
que desde que tienen de uno a cinco afos
viajan imaginariamente por medio del ma-
ra’akame a Wirikuta en forma de aves, pero
no se aclara su especie. Sus pequenos es-
piritus tiemblan como colibries, pero no son
esas aves.

Teyeupani. Iglesia catblica, abandonada
por los religiosos y retomada por los wixa-
ritari, quienes la denominan como el templo
nuevo.

Tikarita. “Lugar Negro o de la Oscuridad”.

Tiri (singular) tirixi (plural). Nifio. Lo mas co-
rrecto es nundtsi.

Tipina-uki. Espinosilla en espariol (Loeselia
mexicana).

Towaxa. Capa de manta bordada y adorna-
da con pano rojo que usan los hombres en la
vestimenta huichol.

Tsanakuxari. “Lugar en donde esta el amate”.
Tsauri. Adivino.

Tsaurixika. Cantador principal, muchas ve-
ces chaman anciano.

Tsautri. El paso o cordillera divisoria, camino
hacia Wirikuta.

Tsauwiri. “Lugar del Pajaro” porque hay un
pequefio colibri, camino a Wirikuta.

Tsauwiriwana. Lugar camino hacia Wirikuta.

Tsikfri (singular) tsikirite (plural). Cruz de
estambre. Es el llamado “ojo de dios” de
manera popular. Se elabora con dos varitas
perpendiculares, tejidas con estambres de
colores para formar de uno a cinco rombos,
segun la edad del nifio participante en la
Fiesta del Tambor o Yuimakwaxa.

Tsikuakame. Payaso ceremonial.
Tsinakari. Limon.

Tsinari. Atole elaborado con el hongo del
maiz o ki'au. Se prepara para ceremonias.
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Tsinawime o tsayule. Maiz pinto, “pintito”, o
moteado. Asociado al punto cardinal del cen-
tro. Es una de las Cinco Muchachas Maiz,
advocaciones de la diosa Niwetsika.

Tsinurixka. Lugar donde dejaron las ofren-
das, camino a Wirikuta.

Tsinurita. “Lugar florido”. Cadena montafio-
sa sagrada frente a la Cordillera Wirikuta.

Tsukuri. Calabaza de ofrenda.

Tuapdrie. “Lo Sagrado”. Comunidad de San-
ta Catarina Cuexcomatitan, Jalisco.

Tuchi. Aguardiente de sotol.

Tuki (singular) takite (plural). Templo
grande, de planta circular u ovalada, al
cual los huicholes también lo designan
con la palabra nahuatl: kalihuey. Dedica-
do a las deidades mas importantes o an-
tepasados que crearon el universo, funda-
mentalmente a Tatewari.

Tukipa. “Donde estéa el tuki” o centro ce-
remonial.

Tukitsata. Viene de la palabra tuki, que
significa templo.

Tupina Hapa. Lugar donde vive la Persona
Colibri, camino a Wirikuta.

Tupiri (singular) tupirisixi (plural). Del na-
huatl. topil. Policia y mensajero. El rango
mas bajo en la jerarquia tradicional.

Turixi. Nifios.
Tutekwiyo. Cristo crucificado.

Tutsipa. “Lugar del Bisabuelo”. Centro cere-
monial en Tuxpan de Bolafos, Jalisco.

Tutud. Peyote con advocacion de flor.

Tutupika. Nombre propio que significa “El
que trae las flores”.

Tutuwari. Hierba de San Pedro (Zinnia au-
gustifolia).

Tuxame. El maiz blanco, corresponde al nor-
te. Es una de las Cinco Muchachas Maiz, ad-
vocaciones de la diosa Niwetsika.
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Tuxari. Mezcla de tuxu quemado, mezclado
con saliva que se convierte en una especie
de pasta, que se untan en el vientre. De esta
manera cuando el espiritu del muerto se pre-
senta para despedirse, impide que “pegue
dolor de estbmago”. Todo esto, en la cere-
monia “El Tiempo de Llamar al Muerto”.

Tuxu. Planta silvestre que se quema y con
sus cenizas se hace pintura negra que se uti-
liza en la ceremonia Miki Kwevixa.

U

‘Uki. “Muchacha Maiz”.

‘Uki Tayarixa. “Se quema la hoja de maiz”.
En esta fiesta que se realiza alrededor de
junio, se queman el rastrojo y las hojas de
maiz. Se sacrifica un chivo y se siembra el
grano de las mazorcas que se recolectaron
en octubre.

‘Ukitsi. Tabaco sagrado envuelto en hojas
de maiz en forma de pequefios tamales, que
se distribuye a los peyoteros durante la pe-
regrinacion a Wirikata y no lo tocan hasta el
momento de la Fiesta del Hikuri. Los pere-
grinos lanzan estos envoltorios a las llamas
del Dios Fuego, ya que esta deidad es duefia
del tabaco.

‘Unaxu. “Lugar donde el Padre Sol estallg”,
camino a Wirikuta.

‘Upaa. Banco de carrizo del cantador.

‘Utianaka. Diosa de la Tierra y del Maiz.
Una de las formas mas comunes que adopta
es la del bagre. Es la antepasada deificada,
considerada como la primera mujer que les
ensefio a pintar y a formar las figuras en las
jicaras, para ofrendarlas a las deidades. Ha-
bita en un lugar llamado ‘Utianakata.

‘Utsardupa. "Lugar de Nuestra Madre", que
reconocen como peligroso, que ayuda a sa-
ber y a entender. Camino a Wirikuta.

‘Uweéni (singular) ‘uwénite (plural). Equipal
ceremonial, donde se sienta el mara’akame.

‘Uweéni tiritsi. Equipales pequefos destina-
dos a los dioses que entran a medianoche
para descansar y para gozar de las ofrendas.

‘Uxa. Raiz de color amarillo que usan como
pintura facial para expresar simbolos sagra-
dos. Después de haber recolectado el peyote
en la zona de Wirikuta, en el desierto de Real
de Catorce, se pintan con dicha raiz macha-
cada, que recogen en ese mismo lugar.

‘Uxata. Punto Zacatongo. Camino a Wiri-
kuta.

‘Uxipita. Lugar donde Nuestros Abuelos y el
Sol descansaron. Campamento del Tambor,
camino a Wirikuta.

W

Wainardari (singular) wainaruritsixi (plural).
“El danzante” de lo sagrado con tocado de
plumas de urraca kwamuwiéri (singular) y
kwamuwieri (plural) y portando una sona-
ja. Bailan en diversas festividades politicas
y religiosas como E/ Cambio de Varas, Las
Pachitas (Carnaval) y en Semana Santa. La
urraca es mensajera de lo divino hacia los
hombres.

Wakanarixipa. Territorio montafioso que los
antepasados recorrieron hacia Wirikuta.

Wakaxe Awaya. Cuernos de res.

Watakame. Se le considera el primer agricul-
tor wixarika, quien hizo que los huicholes se
convirtieran en sedentarios. La diosa Takutsi
Nakaweé le ordené que elaborara una canoa
ante la inminencia del diluvio. En ella se pro-
teqio el propio Watakame, lo mismo que una
perrita negra que posteriormente se convirtio
en su mujer. Resguard6 también semillas de
maiz de cinco colores, de frijol y de calabaza.
Su morada esta en Hauxamanaka, en el Ce-
rro Gordo, Durango.

Wautia. “Lo Sagrado”. Comunidad de San
Sebastian Teponahuaxtan, Jalisco.

Wayewari. Guayaba.
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Wayéya. En la mayor parte de los nombres
huicholes de plantas, aparece el sufijo wa-
yéya que significa “medicina para” o “aquello
que cura”.

Wawatsari. Dios Venado asociado con el
sur. Vive en una cueva denominada Wawat-
sata.

Werika (singular) werikate (plural). Aguila.
Werika nuitsi. Deidad Aguila.

Werika Wimari. Diosa Aguila que se ha sin-
cretizado con la Virgen de Guadalupe.

Wiki Hapa. Lugar del Péajaro, camino a Wi-
rikuta.

Wikuxdy o wikuxau. Cuerda de fibra de
cactus, destinada para que se amarren las
bolitas de algoddn o kwiamixa, que repre-
sentan a los espiritus de los nifios, quienes
simbdlicamente volaran hacia Wirikuta en la
ceremonia de Yuimakwaxa. Tienen la creen-
cia de que la cuerda esta sostenida en uno
de sus extremos por Maxa Kwaxi; y el otro,
por la flecha ceremonial del chaman.

Wipari. Planta que es el alimento preferido
del venado y se coloca para cazarlo.

Wiru’uima. Montana alta en Wirikuta, la “Ma-
dre del tambor”.

Witséxka tsiye. Montafia sagrada hacia Wi-
riktta. Se encuentra al Oriente, en el desier-
to, situado en San Luis Potosi. Es uno de los
cinco puntos cardinales o rumbos del mundo.
Es un lugar sagrado porque en este punto
nacioé el Sol, se caza al hermano venado y se
caza-recolecta el peyote o hikuri.

Witsexuka. Lugar que se encuentra en el ca-
mino a Wirikuta.

Wixarika (singular) wixaritari (plural). Es el
pueblo originario huichol, apelativo con que
se designan ellos mismos. Constituyen un
pueblo o nacién, sin embargo, en las publi-
caciones antropologicas casi siempre se los
designa como grupo étnico o grupo indige-
na de México. Su héabitat original, por lo me-
nos a partir de la conquista espafola, fue el
occidente de México en las montafias de la
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Sierra Madre Occidental. Hasta hace cua-
renta afios vivian, en su mayoria, en cuatro
comunidades y un anexo: San Andrés Coha-
miata, Santa Catarina Cuexcomatitan, San
Sebastian Teponahuastan y su anexo Tux-
pan de Bolafnos, todas ellas en Jalisco; con
pequenos terrenos en Durango y Zacatecas.
La cuarta comunidad es Xatsitsarie o Guada-
lupe Ocotan, situada en el estado de Nayarit.

X

Xama. Hojas de maiz para hacer cigarros
con tabaco.

Xarite. Olla destinada para el tejuino.
Xapa. Zalate o amate.

Xapawiyémeta. Lugar sagrado que se en-
cuentra al sur, morada de Takutsi Nakawé,
la antigua Deidad de la Tierra y Diosa de la
Fertilidad. Ahi se originan las lluvias. Segin
algunos conocedores wixaritari, este lugar
sagrado o punto cardinal, no tiene una locali-
zacion precisa, sin embargo, la gran mayoria
lleva las ofrendas a la Isla del Alacran en la
Laguna de Chapala.

Xapimukaka. “Lugar donde esté La Vagina o
La Puerta”, camino a Wirikuta.

Xarikixa. “La Fiesta del Maiz Tostado”, la
cual se celebra al final de la temporada de
lluvias. Cuando se ha acudido a Wirikutay se
ha recolectado el peyote, se lleva a cabo a la
par de la ceremonia de Hikuri Neixa.

Xatsitsarie. “Lugar Donde Emana o Surge la
Palabra, Donde se Platica”, conocido en es-
panol con el nombre de Guadalupe Ocotan,
Nayarit, con numerosas rancherias y pobla-
dos dispersos dependientes. Cuenta aun con
terrenos comunales y un gobierno tradicional
elegido anualmente.

Xatdari. Cuida de la iglesia catélica aban-
donada o teyeupaniy de los Cristos.

Xaye. Serpiente de cascabel.

Xikiri. Espejo revelador de los secretos en-
viados por las deidades.
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Xiriki (singular) xirikite (plural). Adoratorio
pequefo considerado la habitacién de las
deidades. Cada rancheria o familia extensa
tiene uno.

Xikuri. Prenda femenina o quechquémitl del
nahuatl, que se usa sobre la blusa o para cu-
brirse la cabeza del sol y del frio.

Xukdri (singular) xukdrite (plural). Jicara
de uso domeéstico, ritual o comercial que se
parte a la mitad. Cuando es sagrada, se le
anade cera de Campeche y chaquira, simu-
lando a las personas o a los animales que
requieren proteccion o curacion. Representa
la base de la Tierra y a la mujer. Cuando los
dioses llegan a usarla, se beben las plega-
rias del pueblo.

Xukari tumine ayamaniti. Jicara con dinero.
Xukuri yayatsame. Jicara con tabaco.

Xukadarita. “Lugar de la Jicara Votiva”, camino
hacia Wirikuta.

Xukdri ‘tkame (singular) xukdri ‘tkate (plu-
ral). Significa “persona jicara”. Los xukuri
‘ikate o jicareros son hombres y mujeres que
tienen por tarea el cuidado de una jicara y
una flecha o iri, las cuales corresponden a
una deidad dentro del amplio panteén hui-
chol. También son los encargados de los fu-
kite o templos.

Xurame muyaka. “Lucero del alba”.

Xuriya- kwitayari wayéya. Vara de San
Francisco en espafriol. (Veronia steetzil, var.
aristifera).

Xutuari ’iwiyékame. Diosa de la Fertilidad
que habita en un campo de flores de muchos
colores, camino a Wirikuta. Una de las mani-
festaciones de la diosa Nakawé, deidad de la
tierra, el maiz y la fertilidad.

Ya. Tabaco sagrado
Yakauai. Tabaquera.

Yirame. ‘Escuela Primaria Bilingle Yirame”
de la Colonia Nuevo Valey, en el poblado lla-
mado Francisco |. Madero o Puga, municipio
de Tepic, Nayarit.

Yuawime. El maiz azul o “prieto”, que corres-
ponde al sur. Es una de las Cinco Muchachas
Maiz, advocaciones de la diosa Niwetsika.

Yuimakwaxa. La Fiesta del Tambor es una
ceremonia de medicina preventiva para los
nifios de uno a cinco afios de edad. Se hace
para que crezcan sanos y fuertes. Si no parti-
cipan en ella corren el riesgo de enfermarse.
En esta ceremonia se utiliza constantemente
el tambor. Los nifios participantes son con-
vertidos simboélicamente en pequefas aves
y el mara’akame, en aguila. Todos, guiados
por el chaman, emprenden un vuelo magico
a diferentes lugares sagrados, sobre todo a
Wirikata, la tierra magica del peyote.

Yu’itsi. “Lugar Vara Azul”, antes de llegar a
Wirikuta.

Z

Zitakua o Zitakwa. “Patio del Elote Tierno”.
Es un nuevo asentamiento huichol, creado
en 1988, con caracteristicas de colonia mar-
ginal en Tepic, Nayarit. Se localiza en lo alto
de un cerro, al margen derecho del rio Mo-
loloa. En él, los huicholes migrantes y fun-
dadores reprodujeron un centro ceremonial,
similar a los de sus comunidades de origen.

Yolanda Sassoon y Marina Anguiano
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