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Como biendice Ignacio Bernal, hubo varios descubrimientos de
América: unos realizados enlainconscienciay otros enlaigno-
rancia. De todos ellos so6lo dos produjeron resultados de tras-
cendencia. El primero fue el poblamiento del continente desde
el extremo occidental de Eurasia, hace unos cuarenta mil afios,
y el sequndo, la llegada de Colon creyendo que arribaba a un
conjuntodeislas pertenecientes al extremo oriental de Asia.

El primer descubrimiento nos remite a los flujos migratorios
que gradualmente poblaron el continente sin estar conscientes
de ello: eran cazadores y recolectores que llevaban a cabo una
serie de practicas rituales que hoy conocemos como chamanis-
mo. Hace ya muchos anos que Weston La Barre sefialo que el
interés actual de los indigenas americanos por las plantas psi-
coactivas que hoy conocemos como entedgenos, se vinculaba
directamente con la permanencia y recreacion, a lo largo de los
siglos, de un chamanismo esencialmente paleomesolitico, de
origen eurasiatico, que los cazadores de grandes animales tra-
jerondel Asianororiental.

Las evidencias del consumo ritual de entedgenos en México
se remontan, al menos, a tres mil anos. En el interesante entie-
rro clasificado con el niumero 154, localizado en Tlatilco, estado



de México y perteneciente al preclasico medio (1,400
a 600 anos antes de Cristo) que hoy se expone en el
Museo Nacional de Antropologia, se encuentran los
restos de un chaman' que fue sepultado al lado de dos
hongos de ceramica y de metates de tezontle que eran
utilizados para moler plantas psicoactivas. También
forma parte de este entierro una bella figura conocida
como “El acrébata”. El personaje esta erguido sobre
su pechoy sobre los codos que se apoyan en el suelo,
con las manos sosteniendo la cara desde la barbilla,
el cuerpo flexionado hacia arriba, con las plantas de
los pies pegadas ala nuca, en una postura semejante
a las del yoga hindu que estimulan el I6bulo temporal
del cerebro para alcanzar estados extaticos. El hallaz-
godetodos estos elementos enun mismo entierro nos
muestra claramente tanto el consumo de plantas vi-
sionarias como la practica de una disciplina corporal,
seguramente acompanadas de ayunos y otras prac-
ticas ascéticas, destinadas a modificar el estado de
conciencia para acceder a una comunicacion con la
dimension espiritual que ordena y gobierna el mundo
que habitanlos hombres.

Otra evidencia del consumo ritual de entedge-
nos la tenemos en los mas de doscientos hongos de
piedra pertenecientes a Izapa, tallados desde el siglo
IX a.C. hasta el siglo vi de nuestra era, y en cuyo fus-
te se encuentran labrados rostros humanos en éxtasis
o figuras de animales relacionadas con la mitologia y
el chamanismo. Sabemos también que la zona de in-
fluencia de las culturas olmeca y zapoteca es el lugar
del mundo con mayor profusion de hongos psilocibios,
con una veintena de especies, lo que ha hecho pensar
a los especialistas que su uso ritual tiene en México y
otros sitios de Mesoameérica varios milenios de exis-
tencia (Escohotado, 2000:109). Entre los hongos de
piedra, que miden alrededor de 30 centimetros, hay
uno particularmente interesante para lo que vengo ex-
poniendo, porque se relaciona con el Acrbata de Tla-
tilco, nombre que no deja de revelar cierta extrafieza de
los arqueologos ante la figura, pues prefieren recurrir
a una imagen circense antes que a una religiosa para
nombrarla. El hongo al que me refiero es un hombre
acostado sobre su pecho, con la cara mirando al fren-

te, los antebrazos pegados al suelo y los codos al cuer-
po. Su figura se eleva verticalmente de la cintura a los
pies, formando el fuste del hongo, pues las plantas de
sus pies estan rematadas con el sombrero de un hon-
go. Esta postura me parece que es la inmediatamente
anterior, o posterior, a la del Acrobata de Tlatilco, que
tienelas plantas delos pies sobrelanuca.

El otro “descubrimiento”, sefialado por Ignacio Ber-
nal, ocurri¢ afinales del sigloXvy dio lugaralo que Ed-
mundo 0’Gorman llamé “la invencion de América”. En
efecto, en lo que se refiere al complejo religioso exis-
tente en el Nuevo Mundo, el equivoco inventivo de los
colonizadores europeos no pudo ser mayor: todo lo
atribuyeronalaobradel Demonio, que maliciosamente
engaraba a los nativos manteniéndolos apartados de
laVerdaderaFe.

La historia del encuentro del hombre occidental
con el uso ritual de plantas sagradas en América se re-
monta a sus primeros contactos con los tainos que ha-
bitaban las islas del Caribe. Las exploraciones de los
europeos de aquel entonces no sélo culminaban en
nuevos descubrimientos geograficos, también en la
constante aparicion de costumbres y formas de vida
desconocidas. A Colon y sus acompanantes les sor-
prendio no solo la desnudez de los nativos, sino tam-
bién la naturalidad con la que admitian el suicidio como
una decision libre y voluntaria de quienes optaban por
morir utilizando el hien, liquido con una alta concentra-
cion de acido cianhidrico que se obtenia al prensar la
yucarayada.

El interés por conocer las costumbres de estos
hombres que reposaban en redes suspendidas entre
dos arboles, conversando mientras echaban humo
por la boca, extrayéndolo de hojas de tabaco encendi-
das, hizo que el almirante Cristdbal Colon pidiera a fray
Ramon Pané —“un pobre ermitario de la orden de san
Jeronimo”, como gustaba definirse a si mismo- que
procurarainternarse poralglntiempo conlos nativos a
fin de que pudiera rendirle un informe de sus creencias
y costumbres. El resultado de esta mision fue la Rela-
cion acerca de las antigiiedades de los indios, que hoy
se considera el primer libro escrito en el Nuevo Mundo
enunalengua europea. En este texto, conciso y asom-
broso, fray Ramon describe yjuzgalarelaciondelosin-
digenas con sus dioses, en la que desempefa un papel
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fundamental una planta sagrada: la cohoba (Piptadenia
peregrina). Dicelo siguiente el fraile catalan:

Todos, o lamayor parte de los de la isla Espariola, tie-
nen muchos cemies (deidades) de diversas suertes.
Unos contienen los huesos de su padre y de sumadre,
y parientes, y de sus antepasados; los cuales estan
hechos de piedra o de madera. Y de ambas clases tie-
nen muchos; algunos que hablan, y otros que hacen
nacer las cosas que comen, y otros que hacen llover,
y otros que hacen soplar los vientos. Las cuales cosas
creen aquellos simples ignorantes que hacen aque-
llos idolos, o por hablar mas propiamente, aquellos
demonios, no teniendo conocimiento de nuestra san-
ta fe. Cuando alguno estd enfermo, le llevan el behi-
que, que es el médico. El médico estd obligadoaguar-
dar dieta, lo mismo que el paciente, y a poner cara
de enfermo. Lo cual se hace de este modo que ahora
sabréis. Es preciso que también se purgue como el
enfermo; y para purgarse toman cierto polvo, llamado
cohoba, aspirandolo por la nariz, el cual les embriaga
de tal modo que no saben lo que se hacen; y asi dicen
muchas cosas fuera de juicio, en las cuales afirman
que hablan con los cemies y que estos les dicen que
de ellos les ha venido la enfermedad.

Este pasaje es sumamente interesante porque nos
muestra un culto al antepasado vinculado con las fuer-
zas genésicas de la naturaleza. Nos revela también
quelos cemies, aligual que los hombresy los espiritus
de los muertos, pueden traer salud y bienestar o enfer-

medad y calamidades entre los vivos, y que para esta-
blecer comunicacion con ellos se emplea una planta
sagrada, la cohoba, que permite escuchar sus voces,
Ver sus rostros y sentir su presencia. Es valioso ade-
mas por la informacion que proporciona del método
terapéutico, en el cual el médico, mediante un acto mi-
mético, comparte el padecimiento de la enfermedad
como parte del tratamiento de su paciente. Hay que
recordar que estamos enun contexto culturalenel cual
elpecado, laimpurezaylaenfermedadno estan desvin-
culados de un castigo sobrenatural, y en consecuencia
lareligion, lamagiay lamedicinano existen como cam-
pos separados.

Pero es interesante también porque revela la men-
talidad de un clérigo que con toda claridad expresa,
desde el primer contacto con los indios, dos ideas que
Se repetiran por toda América a lo largo de los siglos,
llegando eninfinidad de casos hasta nuestros dias:

a) La primera tiene que ver con lo que el fraile con-
sideraunadobleignoranciadelosindios: ignoranciade
la verdadera fe que los hace creer que son sus idolos
quienes traen el bienestary la salud y no el dios judeo-
cristiano; e ignorancia también porque son incapaces
deadvertirque es el Demonio quienlos confunde.

b) La segunda idea se relaciona con lo que se con-
sidera un engaro por parte de los chamanes que pro-
porcionan la cohoba, provocando en los iniciados o en
los pacientes unaembriaguez que el fraile considerales
hacerverydecircosasfueradejuicio.

Estos sacerdotes —dirfa mas tarde fray Bartolomé de
las Casas en su Historia de la Indias— que eran sus
tedlogos, profetas y adivinos, hacian a estas gentes
algunos engarios, mayormente cuando se hacian
médicos. .. dabanles a entender que hablaban con
aquellas estatuas y ellas les descubrian los secretos,
y saben de ellos cuanto quieren saber. Y asi debia
ello de ser, porque el demonio debia hablar en aque-
llas estatuas.

Ignorancia y engafio, dos términos cargados con una
fuerte connotacion etnocentrista que perdura vigoro-
samente hastanuestros dias.
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En México y otros paises hispanoamericanos se pue-
den distinguir dos tipos de sociedad: una tradicional,
que habita principalmente en el medio ruraly ordena su
vida y concibe el mundo segun principios e ideas vin-
culados ala nocion de lo sagrado; y otramoderna, que
habita principalmente en las grandes ciudades y cuyo
pensamiento y sentido de la vida transcurren en un
mundo concebido como un dmbito desacralizado. Los
primeros son herederos de una larga tradicion religio-
sa, en algunos casos de caracter milenario, mientras
los segundos son herederos del pensamiento rena-
centista e ilustrado que encuentra su expresion mas
acabada en el pensamiento cientifico contemporaneo.
Estoy consciente de la simplificacion que hago, con fi-
nes expositivos, al colocaren dos extremosloqueenla
realidad histdrico-social existe como un complejo con-
tinuum, resultado de intensos y prolongados procesos
deintercambio cultural.

Enelinterior de cada una de estas sociedades exis-
te un modo muy distinto de concebiry distinguir lo que
esreal, objetivo eimaginario. La sociedad moderna ge-
neralmente procede mediante una ecuacion en la que
identificaloreal conlo objetivoy dejaloimaginario enel
terreno de la mera fantasia. Es real todo lo que percibi-
mos, sentimos y actuamos conscientemente durante
lavigilia, lo demas son s6lo suefios, ideas o creencias.
La sociedad tradicional, en cambio, tiene una nocion
mas amplia de lo real, que comprende tanto lo objetivo
como loimaginario. Elmundo de los suefios o las visio-
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nes enteogénicas no es menos real que el mundo de la
vigilia, y lo que ahi ocurre es tan decisivo, 0 mas, que lo
quesucede estando despiertoaplenaluz del dia.

Mientras el hombre moderno se ha olvidado de sus
suefos y cuando experimenta con alguna sustancia
psicoactiva piensa que tiene alucinaciones, es decir,
visones de cosas inexistentes, el hombre tradicional
hace unalecturaradicalmente distinta. Los suefios son
unafuente de mensajesy premoniciones quetiendenun
puente entre elmundo de lavigiliay unmundo espiritual
que puede proporcionar clavesy soluciones pararesol-
verproblemas enlavida que transcurre de este lado del
suefio. Guando se consumen ritualmente plantas sa-
gradas se tiene acceso a una dimension espiritual en
la que se revelan verdades y es posible comunicarse
directamente, cuando se esta preparado paraello, con
seres cuya voluntad incide en el curso de las cosas de
este mundo. Don Epifanio, un trabajador del temporal
del volcan Popocatépetl me lo dijo un dia claramente:
“Nosotros tenemos dos vidas en la misma vida: la vida
material en el dia y la vida espiritual durante la noche,
mientras sofiamos”. Estas diferencias nos permiten
trazarunalinea de demarcacion entre las certidumbres
de cadasociedad, y enfuncionde ellas, los limites delo
que cadaunaconsideracomo posible.

En el caso de las plantas visionarias, hace muchos
siglos que la sociedad occidental, con el cristianismo
por delante, se rehuso a creer que podian ser un medio
de comunicacionconlasdeidades. Elmundodelos sue-
fos, por su parte, comenzd a perder credibilidad como
unadimension propiaparael encuentrocondiosesy se-
res espirituales desde la antigua Grecia, cuando Aristo-
teles, enfaticamente, sefalaba que los dioses no envian
mensajes oniricos a los hombres. En la Nueva Espana,
encambio, milochocientos afios después, elmédico de
Felipell, Francisco Hernandez, escribialo siguiente:

Antiguamente, cuando los sacerdotes querian comu-
nicarse con sus dioses y recibir un mensaje comian
esta planta (ololiuhqui) para provocar el delirio. Se les
aparecian miles de visiones y figuraciones satanicas
(Escohotado, 2000:113).

EnelMéxicoantiguo, las cronicas de fray Diego Du-
ran y Hernando de Alvarado Tezozomoc nos informan



delas plantas y flores psicoactivas que se utilizaban ri-
tualmente, ya seafumandolas, inhalandolas al colocar-
las en incensarios para su combustion, ingiriéndolas,
bebiéndolas o untandolas en la piel mediante ungiien-
tos. Entrelas masimportantesfiguranlas siguientes:

Cacahuaxochitly suflor Poyomatli

(Quararibeafunebris).

Toloatzin (Daturainoxia).

Tlapatl (Datura Stramonium).

Piciete (Nicotianarustica).

Quauhyetl o Yetl (Vicotianatabacum).

Yauhtli (Tagetes lucida).

Teonandcatl (Psilocybe aztecorum,

Psilocybe mexicana).

Ololiuhqui (Turbina corimbosa e lpomeaviolacea).

Las circunstancias en que se consumian eran de lo
mas diverso y comprendian desde las ceremonias reali-
zadas conmotivo delallegadade prisioneros destinados
al sacrificio; los sacrificios gladiatorios; los banquetes
funerarios en honor alos guerreros caidos en el comba-
te; los ritos realizados al término de las largas expedicio-
nes delos comerciantes, y las suntuosas ceremonias de
arribo al poder de un nuevo gobernante, como sucedia
en las danzas rituales en honor de Tizoc, en 1481, y de
Moctezumall algunos afnos después. Hernando de Alva-
rado Tezozomoc dice en su Crénicamexicana:

[...] dan a los convidados hongos montesinos a
comer, con que se embriagan, que llaman cuauh-
nanacatl, y comido comienzan el canto en muy alto
punto, que retumba la gran plaza. Desde a un rato, les
tornan a dar a comer de los hongos borrachos, que
comiendo dos o tres de aquellos mojados en un poco
de miel quedan tan borrachos perdidos que no saben de
si. Y luego el canto en mas alto punto que el primero,
y luego, a medio baile y canto, los llaman a todos y
les dan otra vez vestidos, todo cumplidamente, a cada
uno como la primera vez, a todos, que ninguno queda
de los convidados, por mostrar el seforio del rey y su
poder... Y esto durd por espacio de cuatro dias [...].

Porlacronica de untal Gaspar de Covarrubias, go-
bernador de las minas de Temazcaltepec, escrita en
1579, sabemos también que los indios matlatzincas
tributabanalos sefiores de México

[...] Todas las veces gue se les pedia hacerlo, dos o
tres cargamentos de mantas de Neugquen, que son
hechas [con fibras] de un drbol llamado maguei, y
daban hongos con los cuales el pueblo se embo-
rrachaba|...].2

De modo que para las grandes festividades no s6lo se
consumian los hongos que estaban a su disposicionen
las laderas de la Sierra Nevada, sino que se proveian de
los hongos silvestres —¢o cultivados?— que crecian en
otrasregiones sometidas al dominio mexica.

Si la cifra que Tezozomoc menciona no es inexac-
ta, la cantidad de hongos que se requeria en las gran-
descelebraciones erafenomenal. Elautor dela Cronica
mexicana menciona dos mil danzantes en el patio de
Huitzilopochtli los dias en que se festejaba el ascenso
alpoderde Moctezumali:

Y luego apagaron las lumbreras que estaban en el pa-
tio para hubiese lugar para todos, que eran més de
dos mil en la danza. Y antes de entrar en la danza los
extranjeros les dieron a comer hongos montesinos,
que se embriagan con ellos, y con esto entraron a la
danza (Tezozomoc: 385).

Ademas de estas grandes ceremonias publicas,
las plantas sagradas se utilizaban en los calpulli, a ni-
vel doméstico, tanto entre la poblacion urbana como
rural, con fines curativos, adivinatorios, sacramenta-
les y probablemente Iidicos o recreativos. Podemos
decir que estos ritos, bajo laforma de un banquete sa-
cramental, han procurado, a lo largo de los siglos, re-
solver los problemas que enfrenta toda colectividad
humana, procurando restablecer la salud, propiciar
el bienestar individual y colectivo, encontrar obje-
tos 0 animales robados o perdidos, lograr una buena
caza, recoger una cosecha abundante, conocer las in-
tenciones de un adversario, entre tantas otras preocu-
paciones y anhelos que acontecen enla vida cotidiana.
Estos sencillos rituales, de los que dan cuenta también
los cronistas del sigloXvil, eran practicados enlos alta-
res familiares, enlas canadas, enlos nacimientos y co-
rrientes de agua, enlas cimas delos cerrosy las cuevas



cercanas por un chaman. Son justamente estos ritos
los que han persistido hasta nuestros dias, reinven-
tandose constantemente al tomar diversos elementos
culturales de su época e integrando un complejo sin-
cretismo conelcristianismo.

La presencia del santoral catolico la encontramos
yaenlasvisiones chamanicas desdeunafechatantem-
prana como 1569, cuando el beneficiado Pedro Ponce
describe ensu Tratado de los dioses y ritos de la gentili-
dad que altomar peyote, ololiuhqui y tlitlitzin se les apa-
recen Jesucristo, 0s angeles y “uno como negrito que
les dice todo lo quieren saber”. El Gltimo testimonio es-
crito de este sincretismo religioso lo encontramos enla
Vida de Maria Sabina, recogido directamente de la sa-
biamazateca por Alvaro Estrada.

Entre el caracter divino que tuvieron las plantas
enteogeénicas en el México prehispanicoy el caracter
demoniaco que le atribuyeron los colonizadores eu-
ropeos no hay en realidad una ruptura radical, como
podria pareceraprimeravista. No la hay porque ambas
perspectivas se construyen desde el ambito de lo sa-
grado. La verdadera ruptura comienza con la moderni-
dad, es decir, con la vision cientifica que emprende la
desacralizacion del mundo.

Un clérigo como Bernardino de Sahagun conside-
raba —desde lo que €l concebia como La Unica y Ver-
dadera Religion— al pensamiento indigena como una
idea falsa del mundo producto de un engano diabalico.
El hombre moderno, en cambio, desde lo que se con-
cibe como La Unica Verdad, la cientifica, considera al
pensamiento mitico-religioso indigena como una mera
fantasia producto del atraso socioecondmico y la fal-
ta de educacion. El primero planteaba la redencion me-
diante el Evangelio para salvar sus almas del infierno,
mientras el segundo proponelaaculturaciény suingre-
so al mundo occidental para rescatarlos de lo que se
considera ignorancia y simple supersticion. Lo que
fue una preocupacion teoldgica en el periodo virreinal
Se convirtié en un problema sociocultural en el México
moderno. Un problema cuya solucion ha sido, hacien-
do a un lado matices discursivos, simple y llanamente
la desaparicion gradual de las culturas indigenas, sus
conocimientos, susabiduriay sustradiciones.
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Cuando las plantas sagradas y la mente humana
quedaron bajo el andlisis de la etnobotanica y la neu-
rofisiologia, se desvanecieron los demonios y los mis-
terios teoldgicos fueron sustituidos por interrogantes
cientificas. Si en el siglo Xvi se hablaba de la presencia
del Diablo en el entendimiento de los indios que con-
sumian ciertas plantas, hoy se habla de los efectos de
agentes quimicos en el sistema nervioso central que
provocanvisiones irreales (o alucinaciones).

Entre el engafo demoniaco y el cerebro alucina-
do hay un largo camino histérico y gnoseolégico, pero
ambos discursos han ocupado el centro del /ogos oc-
cidental, erigiéndose, en sus respectivos momentos,
comoLaUnicaVerdad, enelcasodel cristianismo, y co-
mo una verdad provisional, en perpetua revision, en el
caso delaciencia. De cualquier modo, la veracidad que
han instaurado en el cuerpo social ha sido siempre un
impedimento para comprender la vision del mundo de
otras culturas, y ello ha ocurrido, incluso, entre los pro-
pios antropblogos, que se han preparado para acceder
aesacomprension.

Si se ha dado una apertura en el pensamiento con-
temporaneo occidental para penetrar en la experiencia
mistica que proporciona el consumo de estas plantas,
y explorarla desde el interior, se debe a las vivencias y
textos que nos han dejado investigadores y escritores
como Albert Hofmann, Aldous Huxley, Henri Michaux,
Thomas Szasz, Gordon Wasson, Ernst Junger, Peter
Fursty Antonio Escohotado. En México, asombra de-
cirlo, el tema ha pasado casi inadvertido, en ese casi



caben Octavio Paz, Alvaro Estrada, Jaime Garcia Te-
rrés, Fernando Benitez, Mercedes de la Garza, Yélotl
Gonzalez y Doris Heyden. Al parecer en los dltimos
anos las cosas comienzan acambiary los estudios so-
bre estos temas se multiplican. Pero en otros ambitos
la desinformacion es tanta que se sigue hablando de
“alucindgenos”, veintitantos anos después de la pro-
puesta de connotados etnomico6logos para utilizar el
neologismo entedgeno, que nos aproxima a una mejor
comprension de la experiencia vivida y de la espiritua-
lidad de los pueblos indigenas. No se trata de hacer cir-
cularunsinénimo mas en elvocabulario, el neologismo
viene de las raices griegas en theos genos, que signi-
fica, “generar lo sagrado” o “engendrar dentro de silo
sagrado”, sentido que apuntaenunadireccion muy dis-
tinta del término alucinogeno, que viene del latin alluci-
nari, que significa ofuscar, seducir o enganar, haciendo
que se tome una cosa por otra. No hay duda, siempre
hemos utilizado el término “engafio” como una persis-
tente guia erronea para entendernos con las cosmovi-
sionesindigenas.

Quisieraresaltar, por ltimo, la conveniencia de uti-
lizar el término entedgeno en lugar de droga para refe-
rirnos a todas aquellas plantas que se han consumido
milenariamente en todo el mundo, generando estados
extaticos y de iluminacion mistica que nada tienen que
verconadiccionesy persecuciones policiacas.?

Nos hemos acostumbrado a designar con el térmi-
no “droga” alas mas diversas sustancias sin distinguir
sus cualidades quimicas, sin reparar en su origen na-
tural o sintético, en sus efectos psicofisioldgicos, nien
su contexto cultural y enlos usos que de él se derivan.
Por si fuera poco, el Diccionario de la Real Academia
Espanola, después de referirse a la droga como a una
sustancia de efecto estimulante, deprimente, narco-
tico o alucindgeno, define el verbo “drogar” como “la
administracion de una droga porlo comin confines ili-
citos”, expresando, de estamanera, el sentir moral que
la sociedad moderna tiene respecto a ciertas sustan-
cias que han sido asociadas a la vida delictiva. Es claro
que esta definicion, al implicar un juicio ético-juridico,
estigmatiza el uso de estas sustancias al establecer su
vinculacion inmediata con el mundo del hampa. Y no
s0lo eso, coloca también en la misma dimension a un
adicto a la cocaina o la heroina en las calles de la ciu-

dad de México o Nueva York, con un peregrino huichol
que consume peyote en el desierto de San Luis Potosi,
0 con un chaman mazateco que utiliza los hongos en
unaceremoniacurativa.

Estoy consciente de que lo que propongo pasa por
encima de algunos criterios bioquimicos y farmaco-
logicos, pero en cambio privilegia criterios antropolo-
gicos y éticos, ademas, quiza sea la tinica manera de
salvar a estas virtuosas plantas de la estulticia moder-
na, que puede convertir el tema de la experiencia misti-
caenunvulgarasunto de comisaria. No olvidemos que
estamos gobernados por ciegos, pues como bien decia
William Blake, “quien no vea una luz mas clara y mejor
quelade nuestros ojos corruptibles, ése nove nada”.

NOTAS

1 Entiendo aqui por chamdn a toda persona que ha experimentado una
muerte y unaresurreccion simbdlicas como signo de unaapertura al mun-
do de lo sagrado. Una persona que ha recibido un mensaje iniciatico de las
deidades y el don correspondiente, sea a través de los suefios, mediante
visiones enteogénicas, disciplinas fisicas o el padecimiento de alguna en-
fermedad. Una persona capaz de mantener un vinculo permanente con la
Dimension Espiritual que gobierna el mundo y a los seres vivos, incluyen-
do los humanos, con una finalidad terapéutica, propiciatoria, adivinatoria
y sacramental.

2Wasson G y Heim R. Les Champignons hallucinogénes du Mexique,
editado por el Museo Nacional de Historia Natural de Paris en 1958. Pu-
blicado en espariol en “Entedgenos y cultura”, Espacios, ano XV, no. 20,
Instituto de Ciencias Sociales y Humanidades, Universidad Auténoma de
Puebla, 1996, Glockner J y Olmos J (editores), traduccion de Ricardo Té-
Ilez Girdn.

3Al respecto se puede consultar la obra colectiva: La realidad alterada.
Drogas, entedgenos y cultura, Ed. Debate, México (2006), Glockner J y
Soto E (compiladores).

Julio Glockner, ICSH “Alfonso Vélez Pliego”, BUAP.
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