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Resumen: Este articulo analiza la sangria
ceremonial de aves como una firma contractual
entre los participantes de la ceremonia y los
dioses de la naturaleza. De manera mas
especifica, trata de dos casos realizados en la
ceremonia de Moyankwilia, de la comunidad
nahua de Tepecxitla, en el mes de enero de los
afios 2004 y 2005. El andlisis demuestra que
esta firma simbolica refleja y reproduce
ideologias actuales sobre el alfabetismo, y
particularmente las relativas a las funciones de
la escritura para la vida cotidiana. Los datos
empleados en este articulo provienen de mi
observacion participante, de entrevistas con
costumbristas, y grabaciones digitales.
Finalmente, los casos de la firma contractual
y otros ejemplos de symbolic literacy events
en la Moyankwilia aparecen como adaptaciones
de la escritura, en las cuales las relaciones
sociales e institucionales, prescritas en la
documentacién cotidiana, tienen su propio
valor en contextos ceremoniales.
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Abstract: This article analyzes ceremonial fowl
bloodletting as the signature of a contract
between the ceremonial participants and the
deities of nature. Specifically, this article will
address two cases of the Moyankwilia ceremony,
performed in the Nahua community of
Tepecxitla, in January of 2004 and 2005. The
thesis of this analysis is that this symbolic
signature reflects and reproduces current
ideologies about literacy, specifically about the
functions of literacy in daily life. Data for this
article come from my participant observations;
interviews with local chroniclers; and digital
recordings. Finally, the cases of the contractual
signature and other examples of “symbolic
literacy events” in Moyankwilia appear as
adaptations of writing, in which social and
institutional relations, prescribed in daily life,
have their own distinct value in ceremonial
contexts.
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LA ESTRUCTURA DE LA MOYANKWILIA EN CHICONTEPEC

Localizacion de la Huasteca veracruzana

racruz

Résumé: Cet article analyse la saignée de la
volaille comme la signature d’un contrat entre les
participants d’une cérémonie et les dieux de la
nature. Plus spécifiquement, cet article concerne
deux exemples de la cérémonie de Moyankwilia,
réalisée dans la communauté nahua de Tepecxitla,
en janvier 2004 et 2005. Cette analyse démontre
que cette signature symbolique refléte et reproduit
les idéologies courantes a propos de I'alphabétisme,
en particulier en ce qui concerne les fonctions de
I'alphabétisme dans la vie quotidienne.
Linformation contenue dans cet article est issue
de mes observations participantes, de mes
entretiens avec des costumbristas et de mes
enregistrements numériques. Finalement, les
exemples de la signature contractuelle et les
autres exemples de “symbolic literacy events” a
Moyankwilia apparaissent comme des adaptations
de I'écriture, dans lesquelles les relations sociales
et institutionnelles, prescrites dans la vie
quotidienne, ont leur propre valeur dans les
contextes cérémoniels.

Los acabemicos difieren en cuanto a los criterios con los que se puede hacer una definicién
precisa de la Huasteca como entidad geogréfica: algunos, como Henri Puig (1976) y Lorenzo
Ochoa Salas (1979) definen sus fronteras a partir de bases geograficas, como los rios de
Tuxpan, Panuco, y Tecolutla. Asi, se incluyen “/a planicie costera, la Sierra Madre Oriental y
las altas planicies” del noreste de México (Gortari Krauss & Ruvacalba Mercado 1990). Ludka
de Gortari Krauss y Jesls Ruvacalba Mercado (1990), particularmente, prefieren definir la
Huasteca segln criterios ecoldgicos y culturales, incluyendo los rasgos culturales compartidos
ampliamente por comunidades linglisticas y étnicas diversas —asentadas desde la Sierra
Oriental hasta la costa del golfo— y mediante la unidad compleja de redes sociales, culturales,
comerciales, y politicas de la region.' Los municipios vecinos de Chicontepec e Ixhuatlan de
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Cuadro 1 - Poblaciones
de las comunidades
citadas

*Segln el X/l Censo
General de poblacion y
vivienda, INEGI, 2000

Madero se encuentran al sur de la Huasteca veracruzana, y ambos comparten fronteras con el
estado de Hidalgo. Ixhuatlan de Madero es vecino al sur de Chicontepec, y aunque su mitad
del norte estd poblada por comunidades nahuas —la poblacién étnica méas grande del
municipio— hacia el centro y sur de este mismo municipio hay comunidades otomies,
totonacas, y tepehuas.

Realizacién de la ceremonia

Observé dos casos distintos de la realizacién de la ceremonia de Moyankwilia en Tepecxitla,
una comunidad rural nahua con una poblacién de 277 habitantes, en el municipio de
Chicontepec (cuadro 1). El sitio al que mas se recurre en el municipio para la realizacion de la
Moyankwilia es la cima del cerro Postectli, cuyas peregrinaciones y ofrendas estan
documentadas por Alan R. Sandstrom (s.f.) y Arturo Gémez Martinez (2002). No obstante,
aunque la realizacion de la Moyankwilia sobre el Postectli ocurre cada tres afos, esta misma
ceremonia se realiza anualmente en Tepecxitla, aproximadamente 4.5 km al norte del Postectli.
El patrocinador de la Moyankwilia es un especialista ceremonial, llamado comiUnmente
xochitlalket! —“arreglador de flores,” o wewetlakat/, “hombre viejo.” Tal especialista puede ser
también un tepahtihket!, “curandero,” pero el patrocinador en Tepecxitla se desempefia
solamente como xochitlalketl, y no como curandero.? En tales casos, el xochitlalket! necesita
comisionar a un curandero para realizar las oraciones y los ritos relacionados con la ceremonia,
dada la posicion privilegiada del curandero como el Unico que puede cruzar efectivamente de la
comunidad al mundo espiritual (Galinier 1989).

Esbozo del programa de eventos

La realizacién de la Moyankwilia, que empieza a mediados de enero, dura seis o siete dias, los
primeros dos dedicados a la preparacién de ofrendas y el corte de mufecos de papel conocidos
como tlatekme, accidn esta Ultima realizada casi completamente por el curandero.® (Abordaré
algunos detalles significativos sobre los tlatekme mas adelante.) Entre el segundo y tercer dia
hay ceremonias de purificacién, en las que se utiliza un anillo, de 3 a 4 m de circunferencia,
compuesto por secciones de los tallos espinosos del witsmekat!, “mecate espinoso,” cuyas
espinas expulsan los aires nefastos, comprendidos como causa potencial de enfermedad.

El tercer dia ocurre lo mas importante, ya que el curandero hace ofrendas a los altares
domeésticos y a los altares localizados en las fuentes simbdlicas de mantenimiento, que en 2004,
fueron las tres estaciones sobre el cerro al sur de Tepecxitla,* y en 2005, los dos pozos hacia los
extremos occidente y norte de la comunidad. Las “ropas” miniaturas de los mufiecos de papel que
representan a la deidad agricola chikomexochitl, estan lavadas o son nuevas. Las ofrendas de los
altares incluyen refrescos, cervezas, chocolate, pan y carne de pollo y de pavo; todo se ofrece
acompahado de las oraciones del curandero y de la musica ceremonial, tocada al estilo huapanguero
con jarana, guitarra, y violin.® El tercer dia también hay un banquete en la casa del patrocinador.

Comunidad Municipio Total de Poblacién Poblacién alfabeta Porcentaje de Porcentaje de
Viviendas habitadas* total* de mas de 15 anos* | poblacién alfabeta | poblacion analfabeta
de mas de 15 afnos* | de mas de 15 anos*
Tepecxitla Chicontepec 55 277 121 43.7 56.3
El Tordillo Chicontepec 60 313 149 47.6 52.4
Ixcacuatitla Chicontepec 197 798 347 43.5 56.5
Cruz Blanca | Ixhuatlan de Madero 93 413 179 43.3 56.7
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Al cuarto dia siguen algunos eventos ceremoniales, pero estos son menores en relacion con los
del tercero. En la Moyankwilia del 2004 se incluyé musica, danza, y las oraciones recitadas por
uno de los musicos, y en 2005, habia ofrendas menores de candelas de cera, humo de copal, y
tazas de chocolate en los altares domésticos y una bendiciéon menor hecha por el curandero para
los participantes presentes. Casi no hay ningln evento el quinto dia, en el que se realiza
practicamente una pausa en el ciclo ceremonial. Aungue en la Moyankwilia de 2005 no hubo
una ascension a la cima del cerro de Tepecxitla, al quinto dia el xochitlalket! patrocinador me
encargod subir al cerro para, frente al altar que esté en la cima, hacer la sefnal de la cruz y echar
pedazos de pan dulce y chorritos de Coca Cola como una ofrenda menor. El sexto o séptimo dia
concluye el ciclo de la Moyankwilia, y aunque no se necesita la presencia del curandero para
cerrar la ceremonia, termina con los siguientes eventos: musica ceremonial, ofrendas a los
altares, una danza con las figuras en papel de chikomexochitl, una limpieza simbdlica hecha
dando pasos a través de una guirnalda de flor de sempoalxochit/, y un banquete para los
participantes. Este banquete es con el que efectivamente concluye la Moyankwilia.

Metas de la Moyankwilia

Mucha de la informacién recabada en la observacién de la Moyankwilia proviene de las
entrevistas que realicé en noviembre de 2004 con un costumbrista (como se llama a quien
practica costumbre, en el sentido de ceremonia indigena religiosa) en El Tordillo, una
comunidad nahua de Chicontepec, localizada aproximadamente a 6.8 km después de
Tepecxitla. EI me explicd que la meta de la Moyankwilia es tener éxito en los trabajos en el ano
que inicia, que el curandero viva bien, trabaje bien, y que las comisiones que reciba sean
buenas.® El curandero pide tener una larga vida, buena milpa, salud para su familia, y poder
sanar a la gente —o que la gente sea capaz de aliviarse. En cuanto a la dimension de la fe, el
trabajo del curandero va aparejado con el “nuestro”, el de los campesinos de la comunidad. Si
los campesinos trabajan en la milpa con fe, los resultados seran buenos, tendran buena
cosecha. Si trabajan mal, Dios sabra, segln el entrevistado de El Tordillo. Asimismo, el
curandero necesita realizar la Moyankwilia con buena fe, para tener éxito en sus empresas.
Mas alla de los intereses de los curanderos, la Moyankwilia no sélo vale para toda la tierra del
municipio, pues sus beneficios alcanzan al mundo. Su realizacién en enero concurre con las
primeras siembras en la milpa del afo, y entonces la peticién de que llueva tiene prioridad en las
metas de la ceremonia —que el agua que venga sea tranquila, y que no haya ni sequia ni diluvio.

Origenes y vinculos histéricos de la Moyankwilia

La poblacion costumbrista nahua de Chicontepec realiza la Moyankwilia, que significa
“renovarse” en nahuatl. La palabra mo-yankwi-lia proviene de la conjugacion reflexiva del verbo
yankwi, “estar nuevo.”’” Las variaciones entre las observaciones que realicé en 2004 y en 2005
implican que la ceremonia no tiene una estructura fija, pues depende de la magnitud del
presupuesto (cuadro 2) y el nimero de participantes.

Los nombres de la ceremonia también varian, por lo que sugiero que Moyankwilia es un
nombre relativamente nuevo a la luz de otros, descritos en previas etnografias sobre la
costumbre chicontepecana. Como la prioridad comunal de la ceremonia es pedir que llueva, un
nombre alternativo usado en Ixcacuatitla es ahuetstilistli, que significa “haciendo caer agua”.
La costumbre chicontepecana que precede a la siembra se llama xinachtlakwaltilistli,
“alimentando a las semillas,” y la que corresponde al crecimiento de los brotes se llama
miltlakwaltilistli, “alimentando a la milpa”. Estas costumbres se realizan para proteger a las
semillas y los brotes de roedores, sequia, inundacién, y otros peligros que amenazan la
cosecha. Hay también una ceremonia en torno a la cosecha conocida como sintlakwaltilistli,
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Articulo Cantidad Costo
Curandero 900
Trio musical 800
2 pollos y 1 guajolote 400
Papel revolucién 100 hojas 100
Incienso de copal 11 paquetes 110
Pan 220
Cerveza 5 cartones 500
Refresco 5 rejas 400
Vasos desechables 200 50
Platos desechables 200 50
Cucharas desechables 150 50
Morrales nuevos 2 50
Papel lustre 5 hojas 20
Listén 12 metros 30
Pabilo 1 bola 15
Velas 50 50
Veladoras 8 35
Zapatos 6 pares 200
Jabones de bafio 5 10
Vestidos 3 40
Pantalones y camisas 3 100
Sombreros 15
Collares 3 pares 21
Aretes 3 pares 15
Anillos 6 12
Parnuelos 6 40
Chocolate 4 tablas 40
Cohetes 75
Cigarros 3 cajas 85
Guaje 60
Aguardiente 2 litros 20
Cerillos 1 paquete 10
Papel de china 4 hojas 3
Velas de cebo 3 3
2 huevos y 1 pollito 21
Dulces 20
Peines 3 6
Chiquihuite (canasta) 1 45
Puerco 1 1200
TOTAL 5771

“alimentando al maiz,” que se puede realizar alrededor
del inicio del afo nuevo (Gémez Martinez 2002), y que
es la temporada mas cercana a la Moyankwilia de
Tepecxitla que encontré. Arturo Gémez Martinez
(2002) documenté estas ceremonias de siembra,
crecimiento y cosecha entre los afios de 1996 y 1998,
al menos seis afos antes de mi primera documentacién
de la Moyankwilia en 2004. Es probable que la
Moyankwilia sea el resultado de una sintesis reciente
de la temporada de sintlakwaltilistli y las metas para
alimentar y proteger las plantas de la
xinachtlakwaltilistli y \a miltlakwaltilistli.

Las ceremonias para los dioses serranos (véase mas
adelante) y la deidad chikomexochitl tienen raices aln
mas antiguas en Chicontepec. Los acercamientos al
cerro de Postectli y el culto a chikomexochitl,® ambos
para pedir que llueva en tiempos de sequia, han sido
documentados desde 1955 (Medellin Zenil 1982),
pero ninguno contaba con un programa anual para su
realizacién, y se llevaba a cabo segln las contingencias
de la necesidad. La ceremonia de Moyankwilia integra
elementos del culto a las deidades serranas, como la
del cerro de Postectli, con el culto a chikomexochitl/, a
través de una ceremonia ya practicada anualmente en
Tepecxitla. Aunque no tengo datos precisos sobre el
inicio de la Moyankwilia en Tepecxitla, estimo, con
base en conversaciones con participantes, que debe
realizarse desde 1996 o antes.

LA FIRMA
Los mufecos de papel

Los muriecos de papel son parte de los rasgos
distintivos de la costumbre indigena en la Huasteca.
Estas figuras son cortadas, comidnmente en grupos de
ocho, con papel doblado, casi siempre papel revolucién
(i.e., industrial) o lustre. Cada muneco tiene por lo
general una altura de 17.5 cm y 6 cm de ancho,
aproximadamente. El mufieco representa el alma de
una entidad, sea un ser humano, animal, deidad, o
articulo ceremonial, y a cada entidad la distingue una
iconografia compleja (Sandstrom & Sandstrom 1986).
Los munecos de la Moyankwilia, representan
especificamente las fuerzas del mundo espiritual:

Cuadro 2 - Presupuesto de articulos ceremoniales**

**Seglin una lista escrita en 2004 en el cuaderno del xochitlalket!
de Tepecxitla; esta lista considera los articulos empleados en
cualquier ceremonia genérica.
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espiritus malos, simbolos catélicos, sitios ceremoniales, y dioses de la naturaleza y sus
pertrechos de poder. En la Moyankwilia, todos los mufiecos toman formas antropomorfas,’ y
representan elementos como la mesa del altar, el relampago, la nube, la cruz, la Santa Tierra,
el agua, y el viento. Se arreglaron los mufiecos por montones en dos lineas de 20, se puso
cada grupo de 40 mufecos sobre una hoja de papel revolucién de 35 x 50 cm?. En la casa del
xochitlalket! de Tepecxitla, hay cuatro lugares para las ofrendas ceremoniales, cada uno con
una mesa para ponerlas y cada uno con su propio significado: la cruz exterior, el comal
(lumbre), la llave (agua), y el altar doméstico en el cuarto principal al centro de la casa.
También hay espacios ceremoniales afuera de la casa donde se ponen ofrendas para la
Moyankwilia: en 2004 habia tres estaciones sobre el cerro adyacente a Tepecxitla, y en 2005
fueron dos pozos en las fronteras de la comunidad, como se ha mencionado anteriormente. En
cada lugar ceremonial de la casa del xochitlalket! se colocaron los montones de mufecos. Asi
puestos, los mufecos formaron una superficie encima de la cual se pusieron las ofrendas de
hojas de coyol, flor, refresco, cerveza, caldo, carne, y pan (figura 1). Sobre el piso debajo y en
frente de la mesa del altar en el cuarto principal de la casa del xochitlalket/, se pusieron al
menos cinco montones de mufecos, cada montén sobre su propia hoja de papel. Fue encima
de estos montones sobre el piso del cuarto mayor donde se hizo la “firma” de sangre aviar.*®

Rocios de sangre

El nimero de aves a desangrar depende de la magnitud de la ceremonia y del presupuesto
disponible. Entre el 11 y 12 de enero de 2004, se cont6 con un polluelo de pavo, dos pavos
maduros, y siete pollos. En la Moyankwilia de enero de 2005, debido a que el presupuesto era
menor, solamente hubo una gallina, un gallo, y un polluelo de pavo. El curandero o un
miembro de la familia del patrocinador carga cada ave frente a la mesa del altar donde se
ofrecera su sangre, pero so6lo el curandero es responsable de cortar el cuello del ave con
tijeras.!! El ave es cargada con las manos, y se hace desangrar su cuello sobre los montones de
mufecos de papel frente a la mesa del altar (figura 2). Este evento es la “firma” de la
ceremonia, escrita con la sangre del ave. El curandero que dirigié la Moyankwilia en 2004 me
explico las razones por las que realizaban la firma con sangre. La siguiente es una traduccion
de su discurso en nahuatl, de la entrevista que tuve con él el 12 de enero de 2004:

Figura 1 - Arreglo de
ofrendas, hojas de
macohitl, figuras de
papel cortado de
chikomexochitl, y otros
implementos
ceremoniales sobre
montones de tlatektli,
en una mesa de altar
doméstica.

Foto: Edgar Martin del
Campo
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Figura 2 - Rocio de sangre aviar sobre
montones de tlatektli, en una mesa sobre
el cerro de Tepecxitla.

Foto: Edgar Martin del Campo

Por eso, como le dije hoy en la mafiana, aqui es donde se necesita que sea
firmado. No esta firmado con lapicero... esta firmado con... con la sangre, de
un pollo. Es una firma. Eso quiere decir, esta firmado porque le echamos
sangre. Entonces, se saca un pollo y un pavo. Si se van con pura voluntad, y si
se hace con pura fe,*? todo saldra bien. Y si no se va en pura fe, si se va
solamente a la fuerza, el pollo no ofrece buena sangre. Sobre los cortes de
papel [i.e., los mufiecos] excretara. Eso quiere decir que no se fue por su propio
corazén, ni se fue por propia voluntad. Por eso pongo atencién. Para que
vayamos bien, echaremos sangre, y toda saldra bien. Ninguna desgracia se
pondra sobre los cortes, y eso quiere decir que toda saldra bien... Iremos a
entregar una ofrenda.
Ya nos iremos, hasta cuando vamos a salir.
No ayudaran a la gente hasta cuando vamos a salir.

Que venga alguien a tocar musica.

Aquel tocara mdusica.

Que venga alguien para llevar, que lleve cualquier cosa.
Que lo entregue hasta donde vamos a salir.”®

La ofrenda de sangre no determina Unicamente el buen resultado de la
ceremonia; pues por si sola no tiene valor si la sangre no se virtié bien.** El
curandero nahua indica que, aunque la ofrenda tiene valor de firma, no esta
firmada de la manera convencional, i.e. con lapicero. Ni tampoco se escribe
tal firma sobre los mufecos de papel como si fuera una representacion del
nombre de un participante especifico. La relacion es simbdlica, debido a la
similitud de la superficie de los munecos de papel con la hoja de un
contrato, y la sangre con la tinta con la cual se escribe la firma.'®

Estableciendo una relacién contractual con el
Sefior del cerro

El motivo de la firma en la Moyankwilia es la autorizacion de una relacion
contractual entre las partes involucradas en la ceremonia, a saber la
comunidad de participantes y los seres sobrenaturales de la naturaleza.'®
La relacion ideal supone que los participantes haran sus ofrendas con
buena fe, y los dioses responderan prometiendo éxito al curandero
oficiante, lluvia abundante y una buena cosecha para la gente —no
Unicamente para la gente de Tepecxitla, sino para las de las tierras del
municipio entero de Chicontepec, segln el xochitlalket! patrocinador. La
firma tendra eficacia entre la gente y el mundo de los dioses porque este
mundo esta organizado como la burocracia del Estado. Durante la
Moyankwilia de 2004 la entidad mayor que recibia las ofrendas
ceremoniales fue el cerro de Tepecxitla, 0 mas precisamente el Sefor del
cerro. Segln el curandero oficiante de ese afo, el Sefor es como el
gobernador de su administracién, con su propia burocracia y funcionarios,
como en Xalapa (capital del estado de Veracruz). De la misma manera que
el gobernador, el Sefor reconoce cheques como billetes de curso legal,
aunque sean cantidades escritas sobre pedazos de papel lustre para la
ceremonia (véase mas adelante). El curandero nahua dijo que el Sefor del
cerro “nos observa, nos escucha. Necesitamos subir juntos”. La unidad de
los participantes ligados por el esfuerzo comun, es eficaz para el trabajo
que sera realizado. En los comentarios del curandero resuenan discursos
locales utilizados para acercarse al gobierno, como los que se hacen en
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una reunién de solidaridad con el ayuntamiento. Son discursos reforzados
por el gobierno actual, por ejemplo: durante una reunién con un sindicato
de trabajadores en Tepecxitla en enero de 2005, un representante
gubernamental de Xalapa asegurd a la concurrencia que el gobierno del
estado les haria caso cuando viera su movimiento con direccién, no como
una congregacion amorfa. A imagen del gobierno estatal, el cerro de
Tepecxitla tiene su propia administracion, a la que también la gente se
puede acercar con una peticion. El cerro dara, segln el curandero nahua,
pero hay que esforzarse para obtener su don; de otra manera, puede
también revocar los bienes otorgados, cediéndolos a otra persona.

ALFABETISMO SIMBOLIZADO EN CONTEXTOS
CEREMONIALESY

Otras practicas de escritura en la Moyankwilia

Aunque la firma es la practica simbdlica del alfabetismo mas sobresaliente
en la Moyankwilia, no es la Unica. En los dos casos que observé de esta
ceremonia, las demas préacticas simbdlicas tienen metas econémicas, y se
expresan también sobre hojas de papel. En el caso de la que presencié en
2004, la hija del xochitlalket! tomd varios pedazos de papel lustre, cada
uno de aproximadamente 11.5 x 6.5 cm? y de color morado o rojo por un
lado y blanco por el otro.'® Sobre el lado blanco de cada pedazo escribi6
una cantidad de dinero, con la fecha encima de la cantidad y su nombre
abajo. Si estos pedazos de papel asi escritos simbolizan dinero, la
presencia de su firma sobre cada pedazo posiblemente se refiere a la firma
del tesorero que aparece en los billetes de curso legal mexicano o quizas a
la firma de la figura central, como la de Benito Juarez en el billete de 20
pesos o la de José Maria Morelos en el de 50.'° De cualquier manera, la
firma simbdlica en estos billetes tiene el poder de autorizar su capacidad
como efectivo cuantificable, listo para ser regalado a los participantes en la
ceremonia. En esa misma ocasion, hacia la conclusién de las ofrendas y
oraciones sobre la cima del cerro, se fij6 sobre el tronco de un arbol
pequeno detras de la mesa del altar (figura 3), una hoja de papel escrita
con una lista de deseos de los participantes para el afio nuevo. El 17 de
enero de 2005, en las preparaciones de la observancia, el hijo del
xochitlalket! presente en la ceremonia dibuj6 la imagen de una camioneta
“pickup” sobre una hoja de papel lustre, siguiendo la orden del curandero
otomi.?® En todos estos casos, la escritura tiene valor ceremonial como un
modo de representar los deseos y las metas de los participantes, ya sean
dinero, transporte u otros bienes econémicos.

“Leer los ninos”

Durante una entrevista realizada en el mes de noviembre de 2004, el
costumbrista de El Tordillo me mostré dos paginas con dibujos que habia
hecho y que representaban a los mufiecos de papel. Estos dibujos tenian
como base las observaciones que hizo sobre los cortes uno de sus
compadres, un curandero otomi de Ixhuatlan de Madero, Veracruz. (Este
curandero fue el mismo que dirigi6 la Moyankwilia de 2005 en Tepecxitla.)
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Figura 3 - Altar en la cima del cerro de
Tepecxitla. Sobre el tronco del arbol esta
puesta la lista de deseos para el afio
nuevo.

Foto: Edgar Martin del Campo
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El costumbrista de El Tordillo puso el nombre de la figura representada en cada ilustracién, de
acuerdo con los comentarios del curandero otomi, y uno de estos nombres indicaba la figura del
ser sobrenatural, una suerte de dios, cuya funcién es la de inspirar a los nifios para que
aprendan a leer. Es cortado con la cara de frente, con ambos brazos a los lados de su cabeza
apuntando hacia arriba. Tiene una corona horizontal que se extiende por ambos lados en lo alto
de su cabeza, y arriba se proyectan diez ramitas.?* Se llama “Leer los ninos,” y es el Unico caso
que he encontrado, durante mi investigacion de campo, de una deidad representada mediante
un corte de papel con la que se invoca una facultad ideal.?? Dado que el culto de los mufiecos
de papel apunta a metas de éxito econdmico, hay consistencia en esta nueva forma de
representacion con las maneras de alcanzar el éxito. La distincion mas significativa es que, mas
alla de la confluencia de las fuerzas de la naturaleza y simbolos del cristianismo, “Leer los
ninos” introduce el curriculo escolar como un método valido para obtener éxito econdémico a
través del culto de los mufecos. Este ejemplo refleja claramente el potencial dinamico que tiene
la costumbre indigena veracruzana para adaptar conceptos econdmicos de la “modernidad.”

Un nuevo lapicero para aprender

El valor del alfabetismo como un vehiculo para la sabiduria se reconocié en la Moyankwilia de
2005. El primer dia de las preparaciones ceremoniales, el xochitlalket! patrocinador me sefnald
que, ya que iba empezar la temporada de la costumbre, yo debia poner atencién en las
practicas del curandero otomi y la musica ceremonial. Le dije que ya tenia muchas notas y
grabaciones, y él me contestd que si no contaba con las interpretaciones no tendria yo nada
atil. Al otorgarme su permiso para tomar notas y grabaciones de la Moyankwilia que iniciaba,
el xochitlalketl me daba un nuevo lapicero, {pero sabria yo como escribir con é1? Lo que queria
decir es que con los detalles de la costumbre obtenia yo un nuevo instrumento para aprender,
pero para que fuera eficaz tenia que conocer la manera apropiada de utilizarlo. La comparacion
refleja la impresion de que la escritura es eficaz como método para aprender —y su eficacia
podia hacer que el estudiante trascendiera a los miembros de la comunidad. El xochitlalket!
me explicd que si tomaba bastantes notas de mis observaciones sobre estos detalles
ceremoniales y sus funciones, también yo iba a poder reconocerlos, como la sabiduria que los
curanderos viejos, analfabetos, tienen y que no esta conformada por escritura sobre papel, sino
en algo que esta en su “cabeza y corazén.”

LA ESCRITURA EN TEPECXITLA
Utilizaciones locales de la escritura

Desde el inicio de la década de 1980, empezaron a surgir publicaciones criticas sobre la
etnologia del alfabetismo,” muchas eran una respuesta al modelo de la “Gran Divisién”
propuesto por Jack Goody e lan Watt (1963) sobre las distinciones cognitivas y sociales entre
sociedades con y sin alfabetismo. Clasificar a las sociedades segln los términos amplios de
“alfabeta” o “analfabeta” implica hacerlo bajo los criterios de una binarizacién etnocéntrica que
define como “civilizada” o “modernizada” y “primitiva” a unas y otras, ignorando las
concepciones y préacticas locales, ademas de los desequilibrios de poder entre estas sociedades
y la que determina qué se califica como “alfabetismo.” Todas las nuevas etnografias se ocupan
de la cuestion de la implementacién de la escritura y el alfabetismo en la sociedad, y
empezaron un nuevo paradigma para considerar las funciones locales del alfabetismo y de sus
valores sociales. También introdujeron una perspectiva critica sobre las dimensiones de poder y
desigualdad social en los usos locales del alfabetismo y las diferencias entre perspectivas
subalternas y “oficiales” sobre las funciones apropiadas del alfabetismo y de la escritura



Ideologias del alfabetismo en una ceremonia de afno nuevo en Chicontepec, Veracruz Edgar Martin del Campo

(Collins & Blot 2003). Es importante notar que, como implica el titulo de la obra de James
Collins y Richard Blot (2003), Literacy and Literacies, las sociedades tienen multiples formas
de alfabetismo, cada una con su propia funciéon determinada por los intereses de los distintos
grupos sociales y los recursos literarios disponibles. Dos obras seminales que proponen
modelos teoréticos sobre esta realidad son las de Sylvia Scribner y Michael Cole (1981), asi
como la de Shirley Brice Heath (1983). En su estudio de la sociedad vai en Liberia, Scribner y
Cole elucidaron que cada una de las tres formas de escritura —inglés, vai, y adrabe— se produjo
en contextos sociales diferentes y por lo tanto tuvo una funcién distinta: inglés para la
administracion, la educacion, y los negocios; arabe para los servicios islamicos; y el silabario
vai para metas cotidianas (Foley 1997). Consecuentemente, las escrituras en inglés y arabe
pertenecieron a los especialistas, lo cual reforzé su funcionalidad.

Symbolic literacy events

Heath (1983) también exploré las utilizaciones de la escritura segln los intereses de grupos
diferentes, en su caso entre tres comunidades vecinas en el sudeste de los Estados Unidos.
Introdujo el término /iteracy event para situar un caso de escritura en su propio &mbito social,
formado en medio de las posiciones sociales de los participantes y en su correlacion con modos
“apropiados” de comunicacién y manipulacion de la escritura. Sugiero extender este concepto
para incluir eventos de escritura simbolizada, y propongo que el caso de la firma de sangre se
califiqgue como un symbolic literacy event. Lo cual quiere decir que el evento de la firma
ceremonial se puede analizar como un literacy event, dado que hay modos reconocidos por sus
participantes para realizarlo. En el caso de la Moyankwilia de 2004, encima del cerro de
Tepecxitla el curandero nahua habld por parte del grupo de participantes en frente de la mesa
del altar. En sus rezos el curandero le explicé al Sefor del cerro que la firma es una accion
comunal. “Tifirmarose” es un préstamo del infinitivo espafiol, y la forma plural de la primera
persona indica que somos “nosotros” quienes firmaremos, aunque el orador y firmante es el
curandero Unicamente.?* Como él dijo que la firma no se hacia propiamente con un lapicero,
entonces tampoco hay que tratar el suceso como si fuera un literacy event en el sentido de
escritura formal, sino como una accién simbdlica que corresponde a la concepcién de escritura,
que tiene las mismas intenciones, solamente que trasladadas a las relaciones entre la
comunidad y el mundo espiritual. Se forman tales relaciones a través del poder transformativo
de las oraciones del curandero, que simbdlicamente encuadran las posiciones que adoptan el
curandero y los participantes ceremoniales ante el Sefior del cerro como las dos partes de la
relacién contractual (Severi 1993). La eficacia de la firma en el cerro depende de como se
conceptualizan sus funciones y se autoriza la documentacién en la comunidad de Tepecxitla.

Funciones locales de la escritura en Tepecxitla

Segln la advertencia de John F. Szwed (1981), una etnografia del alfabetismo necesita tomar
en cuenta todos los ejemplos de las actividades naturales que se llevan a cabo para leer y/o
escribir en una comunidad dada (Collins & Blot 2003). {Para qué sirven la escritura y la
capacidad de leer y escribir? El estudio méas cercano a los intereses de este articulo es el de
Peter Wogan (2004), una investigacion de los usos de la escritura en la brujeria de la region
salasaca en Ecuador. P. Wogan describié los poderes que se concibe tiene la escritura magica,
en relacién con las corrientes de poder y las desigualdades sociales involucradas histéricamente
en la documentacién de la comunidad salasaca. Existe una correlacion entre el temor a las
amenazas econémicas por el hecho de que esté el nombre de alguien escrito en el libro de una
bruja y el que aparezca en la documentacién estatal de impuestos, titulos de propiedad, y
censos (Wogan 2004). Aunque en el caso salasaca el temor que produce la documentacion
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...la firma de sangre
autoriza el contrato
entre la comunidad y
los dioses como un
acuerdo sobre las
provisiones para el ano

NUevo...

refleja las incertidumbres y amenazas de pérdida de la propiedad y la
tierra, en el caso chicontepecano que he observado aparece una actitud
casi contraria, pues la documentacion y sus firmas autorizadas apoyan el
abastecimiento y las provisiones de la vida cotidiana en comunidades como
Tepecxitla.

La evaluacion positiva de la escritura en esta comunidad
chicontepecana, como se elabora mas adelante, también marca un cisma
si se compara con evaluaciones documentadas en décadas anteriores entre
los indigenas del sur de la Huasteca. Jacques Galinier (1979) documenté
un muneco ritual cortado del papel de una revista popular, con las
imagenes de una mujer y un hombre blanco, vestidos seglin la moda
actual, que aparecen de frente. J. Galinier describié este mufneco de
Huahua, Hidalgo, a la luz de discursos otomies sobre la escritura,
particularmente como perteneciente a la sociedad urbana —con todas sus
implicaciones de vicio y explotacién—, caracteristicas que daban cuenta de
que era un espiritu nefasto el hecho de tal papel. La escritura era, en ese
caso, otro de los instrumentos que utilizaba la sociedad dominante para
manipular a la sociedad analfabeta otomi (Galinier 1979).%

No pretendo recordar todos los ejemplos de la utilizaciéon de la escritura
y documentacién en Tepecxitla, basten los casos que puedo presentar para
mi discusién.

Si la firma de sangre autoriza el contrato entre la comunidad y los dioses
como un acuerdo sobre las provisiones para el afo nuevo, merece que se le
compare con documentos de la esfera cotidiana que también conciernen el
abastecimiento de bienes econédmicos. En octubre de 2004 ayudé a varias
personas a llenar solicitudes de becas de vivienda en Tepecxitla. Habia el
rumor de que la familia de uno de los profesores locales ya habia recibido
40 000 pesos por su solicitud, y el patrocinador con quien yo vivia
esperaba una cantidad de hasta 50 000 pesos.?® Uno de los requisitos que
habia que cumplir para su autorizacion era estampar la firma del
solicitante; pero, como muchos de los solicitantes eran analfabetos,
sustituyeron sus firmas con huellas de ambos pulgares, lo cual constituia
una sustitucion no-literaria de la firma escrita reconocida por el gobierno.?”
Las becas bimensuales del programa Oportunidades y las de la Secretaria
de Agricultura, Ganaderia, Desarrollo Rural, Pesca y Alimentacion (SAGARPA)
para mantener la tierra agricola también requieren sus propias
documentaciones por parte del solicitante. Gozan también de otras ventajas
si su nombre es incluido en una lista, como la de candidatos en Tepecxitla
a las jubilaciones de la tercera edad, que requerian ser corroborados
mediante copias certificadas del acta de nacimiento.? En los casos de
faena, el agente municipal marca en su lista la presencia (o ausencia) de
los participantes esperados. Como se multa a quienes eluden este trabajo
obligatorio, es importante ser marcado en la lista.* Estos ejemplos de
documentacién en Tepecxitla, ya sean solicitudes de beca o lista de
nombres, tienen valor social por su potencial para proporcionar recursos
econdmicos, o en Ultimo caso para evitar su pérdida.*

La idea del contrato opera como una metéafora que facilita la
comprensién de la relacion social, aunque también de manera
imperceptible con los seres sobrenaturales en el mundo espiritual,
mediante un discurso contractualista que funciona de manera tangible y en
lugares fisicos (Quinn & Holland 1987).*! La experiencia social de la
funcion de la documentacién en el abastecimiento que provee la
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administracion gubernamental aclara el valor del contrato entre la comunidad y el Sefior del
cerro y su propia administracion. Aunque la relacién contractual implica una distancia entre las
partes involucradas, también es un potencial que promueve nuevas configuraciones de
solidaridad social entre los participantes en la ceremonia. Asimismo, el modelo del contrato
implica relaciones sociales negociadas por voluntad individual, en vez de las heredadas y
apoyadas por el Estado (LeVine & White 1986). La autoridad de este contrato formaliza las
relaciones econdmicas deseadas por la comunidad mediante la firma, que aunque es con
sangre y no con tinta tiene la misma eficacia en la Moyankwilia, porque fue hecha por el
curandero autorizado para conducir esta acciéon en un contexto ceremonial.

ESCRITURA, ALFABETISMO, Y PODER EN CHICONTEPEC

Relaciones idealizadas entre la comunidad,
el gobierno, y la naturaleza

Los ejemplos dados se refieren a las ventajas econémicas de la documentacion escrita y
contribuyeron a discursos sobre la firma ceremonial, ahora falta una discusion sobre las
desigualdades sociales de poder que también estan involucradas en estos discursos. He
encontrado muchos casos en donde la expectativa de adquisicion de bienes mediante
documentos gubernamentales no se cumplid, como en el fracaso de la campana de las
solicitudes chicontepecanas de vivienda de 2004.*? Las acusaciones de malversacién por parte
de enlaces con el gobierno, incluyendo el manejo discrecional de solicitudes de vivienda,
también han dejado marcas negativas sobre el manejo de la documentacion en Tepecxitla.*® Lo
que ahora quiero sugerir es que la relacion contractual con el Sefior del cerro, que esta del lado
de la comunidad, sigue el mismo patrén que las relaciones con el Estado, pero estd concebida
con mas transparencia, sin los obstaculos de la burocracia y exenta de las suspicacias sobre la
eficacia del gobierno.* El poder de las deidades serranas es bien reconocido entre los
costumbristas veracruzanos: se concibe el cerro de Postectli, al sur del municipio de
Chicontepec, como un nexo mundial en el arreglo del agua. La falta reciente de ofrendas a la
Sirena de Postectli resulté en el tsunami del 26 de diciembre de 2004, segln uno de los
costumbristas de la comunidad de Ixcacuatitla, que esta en la base de ese cerro. Por lo tanto,
el arreglo entre los participantes de la costumbre y las deidades de la naturaleza, se percibe
como un bien tangible, potenciado por el nuevo acceso a los medios globales. Se puede
proponer que cualquier falta en las relaciones politicas y las circulaciones econémicas
idealizadas en Chicontepec no ocurriria en el mundo espiritual si este Gltimo tuviera su propia
documentacion.

Modelos ideoldgicos del alfabetismo

Como describi anteriormente, en Chicontepec es posible en la documentacion sustituir la firma
con las huellas de los pulgares cuando la persona responsable es analfabeta. De la misma
forma, el director de la Moyankwilia de 2005 fue el curandero octogenario otomi analfabeto,
quien, aunque pueda parecer una paradoja “contra-intuitiva” de este symbolic literacy event,
hizo la firma con sangre aviar. En la practica de la firma, la dichosa contradiccion que habria
en que un curandero analfabeto “escriba” implica una adaptacion indigena de la escritura a
través de discursos ya cominmente conocidos, asi como una “captura de la imaginacién”
colectiva (Severi 2004). En ambas esferas cotidianas y ceremoniales, hay alternativas
simbolicas para realizar la firma sin el requisito del alfabetismo. Estas practicas reflejan otro
“modelo ideolégico” del alfabetismo (Street 1984) diferente al functional literacy de la
definiciéon de la UNEsco, segln el cual la persona alfabeta
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has acquired the essential knowledge and skills which enable him to engage in all those activities in
which literacy is required for effective functioning in his group and community and whose attainments
in reading, writing, and arithmetic make it possible for him to continue to use these skills towards his
own and the community’s developments (citada en Oxenham 1980).

De acuerdo con esta definicién de functional literacy, la firma simbolica no significaria un
ejemplo vélido de alfabetismo. Pero si tomamos en cuenta los valores de la comunidad, seria
mejor considerar esta practica y los discursos pronunciados en la Moyankwilia sobre la
escritura como reflejos de un modelo cultural “evaluativo” (Gee 1999) sobre el alfabetismo y la
escritura en Tepecxitla, y como parte de sus beneficios para la gente de la comunidad.®® El
porcentaje de habitantes mayor de 15 afos “funcionalmente” analfabeta en Tepecxitla rebasa el
50%, pero como todas las comunidades mencionadas en este articulo (cuadro 1), Tepecxitla ya
cuenta con una escuela primaria bilinglie y un albergue. Los modelos culturales en torno al
alfabetismo y la escritura tienen un potencial que determinara las concepciones que las
préximas generaciones de alumnos tengan de la escritura, y los hara decidir el valor practico
gue ésta tiene en la vida social.*

CONCLUSION: )
UN ALFABETISMO INDIGENA?

El aspecto esencial de las practicas de escritura en la Moyankwilia es que estos fenémenos son
apropiaciones indigenas de la escritura impartida por el Estado. Como lo ha hecho desde la
época colonial, la comunidad indigena adopté los sistemas del poder dominante seglin sus
propios valores y simbolos: “They metaphorized the dominant order; they made it function in
another register. They remained other within the system which they assimilated and which
assimilated them externally” (Certeau 1984). La comunidad indigena cre6 un complejo de
practicas fundado en experiencias con el alfabetismo y la escritura, y desarrollé ademas
discursos sobre estos fendmenos de acuerdo a su cultura y sus preocupaciones sociales. En
referencia tanto a los casos de la Moyankwilia como de otros contextos ceremoniales, presenté
tres temas mayores en las ideologias implicitas del alfabetismo y de la escritura: 1) la firma, en
cualquier forma, puede autorizar relaciones contractuales entre la gente de la comunidad y sus
contrapartes; 2) la capacidad de leer y escribir es reconocida como un método para aprender; y
3) se pueden simbolizar las metas econdmicas de la Moyankwilia a través de representaciones
escritas y/o dibujadas. Desde una perspectiva sindptica, estos tres temas estan ligados, y
revelan un discurso principal acerca del valor del alfabetismo: para quienes conocen los modos
apropiados de leer y escribir, de acuerdo al contexto social dado, la escritura tiene el potencial
de asegurar bienes econdémicos, ya sea por parte de la administracién gubernamental o de la
administracion cosmoldgica.*® La autoridad reconocida a la documentacion firmada es
traducida a la esfera ceremonial de la Moyankwilia: las relaciones autorizadas con el Estado se
convierten en relaciones autorizadas con los dioses de la naturaleza, mediadas por el curandero
que es quien tiene la posicién social para realizar la firma ceremonial. Denunciar la relacién
contractual entre la sociedad y la divinidad como una degeneracién de la fe catdlica, por falta
de una amplia catequesis (Torre & Navarro de Anda 1979),* pasa por alto la exigencia del
contractualismo (y otros documentos firmados) en la sociedad indigena actual.

Concluyo que la Moyankwilia es un sistema abierto a discursos y practicas innovadoras
como los relacionados con las ventajas del alfabetismo y de la escritura. Este articulo no traté
de explorar los origenes de la Moyankwilia, sino las ideologias acerca del alfabetismo y la
escritura que estan involucradas en su realizacion actual. Evité discutir las relaciones entre los
elementos ceremoniales contemporaneos de la Moyankwilia y la religion mesoamericana
prehispanica, como si éstos fueran “sobrevivientes” de practicas antiguas.*® La Moyankwilia es
una expresion indigena de las relaciones idealizadas con los poderes de la naturaleza. Aunque
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la Moyankwilia esta adoptando nuevas ideologias sobre alfabetismo y escritura a través de los
encuentros cotidianos con el Estado y la “modernidad”, mantiene su fundamento en las
relaciones apropiadas entre la comunidad y su cosmos.
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NOTAS

1 Tomando como base rasgos culturales como la mdsica huapanguera, el culto a los mufiecos de papel, y la distribucién de lenguas
indigenas como el nédhuatl y el huasteco, defino la regién “huasteca” incluyendo el sur de Tamaulipas, el sudeste de San Luis Potosi,
el noreste de Querétaro e Hidalgo, y el extremo norte de Veracruz y Puebla.

2 De hecho, el xochitlalket! de Tepecxitla es el Unico que actualmente realiza tal “trabajo” ceremonial en su comunidad.

3 En nahuatl se llaman tlatekme, que es el plural de tlatektli, y que significa “cosa cortada.” Parece que tiene este mismo sentido en
otomi: hEfiki significa tanto “cortar en piezas” (Voigtlander & Echegoyen 1985) como los mufiecos de papel. El culto de los
mufecos de papel esta bien documentado en la region entre el sur de la Huasteca y la Sierra Norte poblana. En la etnologia de esta
regién, es representada como una préactica ceremonial entre los nahuas (Sandstrom & Sandstrom 1986; Sandstrom 1991; Gémez
Martinez 2002); los tepehuas (Williams Garcia 2004); y especialmente entre los otomies (Starr 1900-1902; Knecht 1966;
Christensen & Marti 1971; Dow 1986a,b; Galinier 2004).

4 Tepecxitla significa literalmente “al pie del cerro” en nahuatl, entonces el nombre de la comunidad indica su rasgo distintivo en su
posicion ambiental.

5 Uno de los musicos me dijo que cada evento tiene su tema musical propio. Una exploracién de estos temas entre los tepehuas al
sudeste de la Huasteca aparece en Roberto Willams Garcia (2004).

6 Segln el costumbrista de El Tordillo, hay también otros especialistas ceremoniales que llevan a cabo la Moyankwilia para realizar
hechiceria. No obstante, si tal curandero hace su ofrenda con maldad, la fortuna puede ser revertida. Pues si la maldad es un
intento de engafio, hay que saber que no se puede engafar ni a Dios ni a la Virgen.

7 Entre los nahuas de Amatlan, Ixhuatlan de Madero, el 31 de diciembre indica el término del afio viejo, el huehuexihuitl, seguido por
una limpieza del espiritu del afio nuevo, el yancuic xihuit/ (Sandstrom 1991), que contiene la misma raiz /yankwi-/ que Moyankwilia.

8 El culto chicontepecano a chikomexochitl proviene, al menos parcialmente, de una revitalizacion de la deidad, importada desde la
region de La Laguna, al norte de Puebla en 1944 (Schryer 1990); una ceremonia para chikomexochit!/ fue realizada en
Tecomaxochitl, Chicontepec, el afio siguiente (Medellin Zenil 1982).

9 Los Unicos ejemplos que he visto de mufiecos zoomorfos en Chicontepec representan animales domésticos, como si los animales
también tuvieran sus propias almas o fuerza espiritual representables en forma de mufieco.

10 En las estaciones sobre el cerro de la Moyankwilia de 2004, también habian tres de esas firmas encima de los montones de
munecos, sobre el piso debajo y en frente de la mesa de cada estacion.

11 Los miembros de la familia del patrocinador también pueden matar a las aves para las ofrendas ceremoniales, pero con torsiones del
cuello, no con tijeras para ofrecer la firma de sangre.

12 Las frases ‘con pura voluntad’ y ‘con pura fe' fueron dichas en espafiol.

13 Arreglé los Ultimos seis renglones de esta seleccion para mostrar su estructura simétrica. El formato de esta representacion esta
descrito en Edgar Martin del Campo (2005).

14 Cf. la ofrenda de sangre aviar realizada por los curanderos badi, ‘sabios’, de los otomies del sur de la Huasteca, segutn la descripcion
hecha por Galinier (1989): se trata de algo como el pago de una deuda de sangre para el “Maestro del Mundo.” Esta ofrenda de
sangre es el sine qua non para la eficacia ritual.

15 Un curandero otomi del municipio de Ixhuatlan de Madero, Veracruz, también “firmé” sobre los mufiecos de papel con un huevo
quebrado. Dijo que con los contenidos del huevo también se podia realizar la firma, pero en ceremonias menores o de menos
recursos.

16 Como un modelo cultural que puede conscientemente (o inconscientemente) guiar acciones personales y/o sociales, asi como en
estos contextos ceremoniales, el modelo del contractualismo es un ejemplo de un “model-in-(inter)action” (Gee 1999).
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17 En esta seccién habria yo hecho mencién del concepto de “pacto diabdlico,” dado que es bien conocido en contextos de hechiceria y
carnaval. Sin embargo, la adquisicién del poder del hechicero mediante la firma de tal pacto es una idea que encontré solamente en
entrevistas con consultantes mestizos, y en ninglin caso explicito con entrevistados indigenas de la Huasteca veracruzana.

18 En el momento de la Moyankwilia de 2004 tenfa aproximadamente 29 afos.

19 Las cantidades eran conscientemente exageradas, como mi billete con un “valor” de 9 000 pesos o uno que tiene el costumbrista
de El Tordillo sobre su mesa de altar que vale 800 000 pesos. Reflejan mas una idea de la riqueza que una cantidad precisa.

20 El hijo después escribi6 una carta, dictada por su padre, el patrocinador. No tengo una descripcion mejor de este evento.

21 No he incluido ninguna imagen sobre el sentido del culto de los mufecos de papel entre los nahuas chicontepecanos.

22 Debo mencionar que el costumbrista de El Tordillo tiene un hijo que, en la época en que realicé la entrevista —noviembre de 2004-,
era estudiante en una escuela Preparatoria. Es posible que esta figura haya sido disefiada especificamente para apoyar la capacidad
de estudio del hijo. No obstante, la practica indica la realidad y necesidad de la innovacién de las expresiones simbdlicas, que se
lleva a cabo sin sustituir rasgos esenciales de la costumbre.

23 Una resefia mayor de la etnologia del alfabetismo aparece en Collins & Blot (2003).

24 Este hecho se diferencia del “pacto” que tiene el especialista bari de la sociedad bororo en la Amazonia brasilefa; solamente él se
relaciona mediante un pacto con algunos seres sobrenaturales en su propia jerarquia cosmolégica (Lévi-Strauss 1973).

25 Compare con la representacion “Leer los nifios” descrita anteriormente: aunque también la hace un curandero otomi, implica una
evaluacioén de la escritura enteramente opuesta, ya que la escritura y sus oportunidades asociadas estan mas disponibles para la
gente indigena de la Huasteca veracruzana en el umbral del nuevo siglo.

26 Conflictos de intereses politicos impidieron la aplicacién de estos créditos durante su primera temporada en octubre.

27 Street (1984) ilustra una situacién comparable en la villa irani de Chesmeh, en donde una nueva clase de empresarios, los maktab,
gracias a que eran capaces de leer y producir textos comerciales, en un momento en que se generaban nuevos recursos econémicos
en Iran, crearon un nuevo nicho social. Un maktab obtuvo la posicion necesaria para autorizar transacciones de otras personas con
menor capacidad de leer o escribir, firmando con la huella del dedo de la persona en cuestion.

28 Hubo al menos tres versiones de esta lista en la casa de mi anfitrién, que era el encargado de entregar las solicitudes para las
jubilaciones al ayuntamiento de Chicontepec: la primera era la lista “oficial” impresa; la segunda, una copia escrita por mi anfitrion;
y la tercera, una copia escrita por mi.

29 La multa en Tepecxitla por eludir la faena puede ser de 15 6 50 pesos, dependiendo de la intensidad del trabajo.

30 Una diferencia significativa entre la escritura y el discurso cotidiano radica en los nombres de la gente. Aunque en la comunicacién
cotidiana se llama a una persona por su apodo o término de parentesco, en la documentacion y las listas escritas aparece su
nombre de nacimiento, que es también el que se utiliza en contextos ceremoniales como la barrida contra fuerzas nefastas.

31 Sin embargo, esta metéfora del contractualismo recurre a una relacién social para aclarar otra. De esta manera, se parece a la
metafora que equipara la discusion con la guerra, por ser ambas formas de interacciones sociales (Lakoff & Johnson 1980). La
metéfora funciona porque la guerra consta de las unidades fisicas que son las personas que acttan en sitios también fisicos,
apoyando asi la idea de que la inteligibilidad de las metéaforas exitosas opera a través de eventos y/o experiencias concretas (Quinn &
Holland 1987).

32 Véase la nota 26.

33 En otro nivel, mis esfuerzos de documentacion etnografica también fueron mal recibidos en Tepecxitla por algunas personas. Existia
la suspicacia de que yo venia a Tepecxitla solamente a tomar notas de observaciones para luego venderlas, capitalizando asi las
costumbres locales. Como investigador extranjero, quedaba yo posicionado en los desequilibrios de poder y representacién.
Nuevamente, aparecia el potencial econémico de la documentacion, pero segln la suspicacia, sélo beneficiaria al investigador y no a
la misma comunidad.

34 A manera de comparacién mencionaré que en el Sri Lanka de la actualidad, el modelo de organizacion idealizada que representa el
Estado es invocado en discursos sobre lo demoniaco y en sus ceremonias de exorcismo (Kapferer 1988).

35 Aqui reconozco especialmente el estudio por Bialostok (2002) con su discusion sobre el “modelo cultural”
fuente de “nutricion” psicolégica entre familias blancas de clase media.

36 La adaptacion de la educacién estatal en ambitos rurales, segiin sus propios valores sociales, es un asunto que han tratado, en los
casos de Japdn y China, Robert LeVine y Merry |. White (1986).

37 El asunto de las adaptaciones que hacen los indigenas mesoamericanos de la escritura occidental se ha tratado ampliamente con
anterioridad (Burkhart 1989; Boone & Mignolo 1994; Collins & Blot 2003). Un estudio importante sobre las contestaciones locales
a una ortografia propiamente “indigena” es el de Collins (1998), en el caso de la sociedad tolowa.

38 Es posible, entonces, utilizar el concepto de “modelo maestro,” que hace referencia a un complejo de modelos o un modelo singular
que sirve para organizar e interpretar una cantidad significante de experiencias de los miembros de un grupo social (Gee 1999).

39 Citada por Jorge Baez (1998).

40 Estuve tentado, por ejemplo, a comparar las ofrendas de la sangre aviar en la Moyankwilia con iméagenes de sacrificios de aves en
los cédices mexicanos, como el Borgia. También pude haber concebido una correspondencia entre los cuatro polluelos colgantes en
las cuatro direcciones de un palo erigido encima del cerro y la representacion de un pajaro hecha con masa de amaranto, encima
del palo utilizado en la fiesta azteca de Xocotl Huetzi (Durdn 1971). Sin embargo, preferi no abordar estos aspectos en el presente
articulo. Pienso no obstante, que los discursos actuales sobre la “religién antigua” en la Huasteca veracruzana merecen una
investigacion, especialmente por la abundancia de esculturas huaxtecas prehispénicas que reciben ofrendas ceremoniales en los
municipios de Chicontepec e Ixhuatlan de Madero. Estas figuras se llaman “antiguos” en espafiol y n’yogi en otomi.
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