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Un poco de teologia pagana

El matrimonio sagrado de Nossa Senhora da Conceicao

FEDERICO PAz ILUSTRACION: ANAHI MARAVAL

Hace mas de cinco mil afios, la noticia de la boda corrié entre los meandros de los rios de toda la cuenca del Amazonas. Poco
a poco se fueron enterando en las crillas del Caqueta, del Beni, del Napo, del Putumayo: el bisabuelo liana “Jagube”, com-
ponente masculino y solar del nuevo matrimonio, se unia para siempre con la mas femenina Yy lunar de las hojas que crecen
en la selva: “a Rainha da Floresta”. Aquél pondria como dote la fuerza y ella la visién. Y juntos darian nacimiento a quien seria
conocida durante milenios como la “abuela Ayahuasca”, la mas sagrada de las bebidas medicinales con las que el ser hu-
mano haya trabado contacto en toda su historia. Con la llegada de la religion cristiana al continente, la noticia sera silencia-
da, pero poco a poco el “Jagube” se convertira en el Daime Santo y la “Rainha” en Nossa Senhora da Conceigao.

“Masculino el Jagube, entrelazandose en las cirmas mas ariscas del bosque, enrollado en los torsos de los troncos, divisa
una femenina arbusta,a simple vista insignificante, mas que trae la'mixtura y la cohesién a todo
y de todo significa: femenina Chacrona, oh divina Rainha.”

(Néstor Perlongher)




Banisteriopsis caapi y Psychotria viri-
dis: nacidos el uno para la otra.
Cuando hablamos de plantas de poder,
en general, nos referimos a un ser sa-
grado que crece en la tierra en forma de
hongo, cacto u otro vegetal, esperando
simplemente que alguien lo pruebe y co-
nozca asi sus efectos. Sin embargo, en
el caso que nos ocupa, la naturaleza
quiso poner a prueba la intuicién del ser
humano y su capacidad de experimen-
tacién, esparciendo a los dos integran-
tes basicos en un mismo ambiente pero
en dos especies vegetales diferentes.
Ellas se buscarian y los humanos conso-
lidariamos su union.

¢De gué manera ocurrié esto? Nadie
puede saberlo, sin embargo los aborige-
nes del Amazonas narran como muchi-
sima informacién les es transmitida a
través de los suefos. Incluso integrantes
de nacionalidades indigenas enteras, a
las que erréneamente se considerd ex-
tinguidas, como los kayapwd, estan re-
construyendo su historia y su chamanis-
mo a partir de las narraciones que les
cuentan sus antepasados en los suefios.
Es mas que probable, entonces, que los
dioses mismos les hayan transmitido
mensajes oniricos a los chamanes o tai-
tas de los diferentes pueblos, indicando-
les qué planta habia que mezclar con
cual otra, de qué modo, en qué propor-
cién y con qué objetivo.

No me demoraré mucho en temas que
casi todos los lectores ya conocen: lo
que se ha dado en llamar “ayahuasca”
en quichua, o yagé entre ingas, koregua-
jes, kamsas y tantos otros pueblos silvi-
colas, es la simplificacién en sélo uno o
dos nombres de la enorme cantidad de
brebajes formados a partir del proceso
de coccién conjunta de un bejuco, el ja-
gube, y una hoja, la rainha o chacrona.

El punto es que, —si hasta los dias mi-
ticos en que se formé este matrimonio
sagrado, los humanos debiamos guar-
dar una determinada actitud interna a la
hora de salir a juntar hongos o “cazar”
peyotes—, con la boda la responsabili-
dad se volvia mucho mas grande, pues
habia que mantener esta sobria actitud
de estar en el silencio de la profundidad
del corazon durante todo el tiempo que
durase ya no tan sélo la recoleccion de
sus diversos ingredientes, sino también
todo el proceso de coccidn, a menudo
de mas de veinte horas.

En la recoleccion, puesto que el ser
masculino es el jagube, son los hombres

quienes lo van a buscar por la selva,
quienes lo desenredan con absoluto res-
peto de los troncos alrededor de los que
crecieron y quienes preparan la despedi-
da de soltero de su gigante bisabuelo.
Como era de esperarse, son las mujeres
las que se ocupan de dejar lista a su pe-
quefia reina, a rainha da floresta, para la
hora de la feliz unién que a diario suce-
de en cada uno de los infinitos corazo-
nes que la selva tiene; tantos como
aquellos lugares donde algin hombre de
poder o mujer sabia inicien un fuego de-
bajo de un gran caldero, ¢ bien un pro-
ceso de fermentacion.

En el culto del Santo Daime, el fetillo o
preparacion de la ayahuasca es tarea de
los mas experimentados y comprometi-
dos practicantes y se realiza entre can-
tos sagrados o icaros en donde se man-
tiene un alto estado de pureza mental.

No hablaré aqui de las iglesias aya-
huasqueras, pues de otra cosa tratan
estos cuatro articulos, pero si hay que
agradecerles a ellas, entre otras cosas,
la enorme labor que hicieron por lograr la
legalizacion del brebaje sagrado en el
Brasil, sentando un importante prece-
dente y presentando para ello al matri-
monio entre el Daime y la Virgen de la
Concepcién (nombres cristianos con los

que ellos denominan a los dioses vege-
tales) como una bebida de uso religioso
e integrador, como un ser vivo y espiri-
tual de nuestra misma familia organica,
capaz de ayudar en la evq'lucién de la
especie humana.

La mitologia tejida con esta lianaen la
floresta amazénica.

Ya estamos solos frente al tazon rebo-
sante del liquido pardo, con el espiritu
afinado y la mente en silencio. Ahi tene-
mos nuestra primera opcion: si tormainos
la pocién amarga pero dulce de un soio
trago, los efectos de la bebida llegaran
como un imprevisto “tsunami”. Al poco
tiempo ya no tendremos dudas de que
toda nuestra vida hasta entonces estuvi-
mos alucinando. Si la tomamos a pegue-
fios sorbos, por el contrario, el efecio lie-
gara y se ira, y luego volvera a llegar
Como una suave marea sobre nuestro
sistema nervioso central. Por un tiempo,
no sabremos todavia si estamos bajo su
influjo o si sus incipientes efectos son
apenas una ilusién méas creada por nues-
tra mente, que ya sospecha que en breve
tendra gue soltar el control. Finalmenis.
en uno y otro caso, el espiritu de la saiva.
Sacha Runa, nos llama a su lado por
unas horas y comienza la limpieza: como
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la selva comienza la suya cuando el (lti-
mo hombre abandona la ciudad.

A uno y otro lado van cayendo los jui-
cios, los prejuicios y toda los embustes
repetidos por generaciones, y sobre los
que se edificd la gran fantochada de la
personalidad humana. Con la ingestién
de una dosis lo suficientemente concen-
trada caen en un instante todas las mu-
rallas que rodean la conciencia. La pri-
mera impresidn, por supuesto, es de
absoluto terror, pues todos los ladrillos,
gue pacientemente durante afios la so-
ciedad y la cultura pusieron ahi con
nuestra complicidad, comienzan a verse
amontonados a nuestros pies.

De pronto sentimos las huestes del in-
consciente acechando. Entonces nos
quedan otras dos opciones: o bien nos
concentrarnos en estas huestes, entre-
gandoles el propio poder y sucumbien-
do ante ellas; o bien levantamos de una

vez por todas una verdadera fortaleza,
una gue no necesita muros ni es tampo-
co susceptible de nuevas destrucciones:
la fortaleza de estar permanentemente
presentes en el propio corazén. Ahora
ya pueden venir todos los demonios del
inconsciente que quieran. jjHace quién
sabe cuantos afios estan los pobres es-
perando a que les demos nuestro amor
para ser por fin sanados!!

Por ello es que, cuando los efectos
mas potentes se empiezan a sentir, los
daimistas cantan: “firmeza, firmeza en
el amor, firmeza donde estoy...” Y luego,
algunos himnos mas adelante: “confia
en el poder, confia en el saber, confia en
la fuerza...”

Entonces podemos entrar en un esta-
do meditativo o de calma concentracion,
donde las imégenes y las emociones
son dejadas amablemente de lado para
descubrir que permanecer “normal”, en

el vacio de la no interpretacion, es el
mas regocijante y simple de los estados
del ser, base de toda curacion auténtica.

Quienes mejor conocen este brebaje,
los pueblos indigenas de la Amazonia, lo
han utilizado durante milenios pasando
su conocimiento de chaman en chaman.
La mitologia tejida por ellos con esta
liana es interminable, pues han casado
en sus cuencos millones de veces al be-
juco con la hoja, han cuidado del matri-
monio al cuidar que sus fuegos no se
apaguen y que el conocimiento no se
pierda, y han explorado todas las mira-
¢oes (revelaciones) que la bebida les dio.

Finalmente, los cultos hijos de Africa y
Europa se adentraron en la selva y alli, a
golpe de machete que rasga el arbol del
caucho, le pusieron sus propios nom-
bres antiguos y otros nuevos a los espi-
ritus y dioses gque habian vivido durante
siglos alli. Comenzaron a aparecer las fi-
guras sin cuerpo de Lemanjd, de San
Francisco de las Llagas y de Juramidan
entre las de Sacha Runa, Huichilobo o
Amazanga, el sefior de los animales
junto a sus protegidos: los sefiores ja-
guares y las sefioritas anacondas. Y
entre todos ellos, ya en el siglo pasado,
los padrinos hablaron del Daime Santo y
de Nossa Senhora da Conceigao, sus
santos vegetales, con lo que la buena
nueva de la boda se esparcio asi por el
resto del planeta.

Y lo que este matrimonio anuncia
desde tiempos inmemoriales es la reu-
nién de toda la familia organica, un solo
espiritu andrégino en una multiplicidad
de cuerpos sexuados. Sin esta ensefan-
za de la reunién familiar, nuestras peque-
nas personalidades consumirian todo su
entorno sin entender su pertenencia a él,
con lo que inconscientemente se consu-
miran a si mismas también, igual que la
célula cancerigena se consume a si
misma junto al cuerpo que mata.

El secreto esta en la unién del todo,
no en los componentes de los com-
ponentes.

Occidente ha destruido, en pocas déca-
das, la misma selva que quienes fueron
educados por la abuela Ayahuasca, los
integrantes de las nacionalidades indi-
genas, supieron cuidar durante todos
estos milenios, por lo que es hora de
empezar a escuchar en serio a la abuela
y a sus nietos originales y aboriginales,
tal como ella les ha hablado y ain nos



habla, antes de intentar sintetizarla o de
suponer que en sus componentes aisla-
dos es donde est4 la llave de su poder.

En los dltimos siglos no sélo se in-
ventaron malos sustitutos de las plan-
tas de poder en forma de compuestos
quimicos, sino que incluso se ha ensa-
yado con pseudo plantas en cépsulas
para ver que ocurre en los cerebros de
quienes las consumen. Tales investiga-
ciones se realizan, en las unidades de
farmacologia de importantes hospita-
les de nuestras ciudades, sin mucho
tacto. Alli, sin ningun proposito claro, y
eliminando un contexto ritual y tera-
peéutico probado durante siglos por
quienes mejor conocen sus efectos,
-los taitas o curacas suramericanos—,
se les da a voluntarios las sustancias
activas de la ayahuasca mientras son
sometidos a constantes molestias, re-
querimientos y observaciones.

Declara la Unidén de Médicos Indios
Yageceros de la Amazonia Colombiana,
luego de haberse reunido ciento cuaren-
ta de ellos en 1999 en Yurayaco: Denun-
ciamos que muchos antropdlogos, bota-
nicos, médicos y otros cientificos estan
haciendo experimentaciones con el yagé
y las plantas medicinales sin tener en
cuenta nuestro saber ancestral y nues-
tros derechos de propiedad intelectual
colectiva. (...) Queremos ofrecer nuestra
participacion en la construccion de una
€poca de esperanza, salud y alegria; es-
tamos convencidos de que el yagé y las
plantas medicinales de nuestros territo-
rios y nuestras culturas, como regalo que
son def Creador, pueden ayudar a hacer
realidad la curacion del mundo’.

Y puesto gue por lo pronto ningdn
grupo de bioguimicos conoce ni mini-
mamente el plan completo de concien-
cia integrada que el Espiritu tiene para
todas las criaturas que lo componen, el
conocimiento de los efectos neuronales
de las sustancias no tiene ningun senti-
do, pues es imposible explicar campos
infinitamente complejos, como el de la
conciencia expandida a partir de la ob-
servacion de los efectos que la ayahuas-
ca produce en el cerebro, a menos que
se trate de simple analogia y no de de-
terminismo.

Si bien es posible entender la mate-
ria a partir de la conciencia, transitar el
mismo puente en el sentido inverso es
tan imposible como explicar el surgi-
miento de un cubo a partir del estudio
de las propiedades del cuadrado. El

volumen no puede estar contenido en
la superficie, pues es una ley que, al
desarrollarse lo complejo, presentara
propiedades nuevas que no preexisten
en lo mas rudimentario.

A la magia de las relaciones de una
planta con la otra, surge la ayahuasca. Al
calor de la relacién de la ayahuasca con
el hombre, surge este milagro en comu-
nién que son sus efectos divinos en nos-
otros. A la luz de este milagro, dentro del
milagro mayor de todo el cosmos vi-
brando en él ahora, es cuando comen-
zamos a entender: Lo importante no es
lo que ocurre en el cerebro sino en la es-
fera no material, cuya Ultima sombra en
esta caverna del mundo fisico son los
registros cerebrales. No es inteligente
—diria Platén mientras toma capsulas de
DMT en un hospital- conocer las figuras
que se mueven libremente a la luz del sol
por las sombras que se proyectan en el
interior del cerebro. Es como estudiar los
componentes de una vela por la sombra
que produce su luz. Para ello, en verdad,
hay que salir de la caverna y vivir a plena
luz, lo que es lo mismo que vivir a la luz
del corazon.

Entonces, hay que decirlo una vez
mas antes de irse a caminar libremente

por la floresta: no se puede conocer a
los dioses fotografiando sus manifesta-
ciones o emanaciones, sino sélo elevan-
donos nosotros mismos hasta la condi-
cion de dios. @

Somos nosotros quienes te descubtieron,
santa sustancia vegetal.
Experimentando los ofrecidos como mana
poderes de la selva.
Mezclando, masticando. Adivinando, divi-
na-mente intuyendo, y explorando.
Meciendo, cociendo, macerando.
Dando a lo que nos es dado divina vuelta,
por el lado de los dioses;
ellos son naturales elementos: estd el dios
de fas Semillas (huichilobo)

y el dios de la Floresta, claro nifio Dionisio,
la Madre de las aguas y la Diosa del Viento®.

Notas:

1 UMIYAC, Encuentro de Taitas: ceremonias y re-
flexiones. Errediciones, Santa Fe de Bogota, 1292.
2 Perlongher, Néstor. Papeles insumisos. Santiz-
go Arcos, Buenos Aires, 2004.

En los préximos nimeros:

Daime Santo, firmeza en el amor =%
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