


A través de un enfoque que combina
la antropologia con la historia, la
autora hace un analisis simbolico
sobre la tradicion mesoamericana de
rendir culto a la lluvia y los aires en
los cerros; culto que, sin duda,
encontro en el pasado una expresion
muy particular en esta regién de un
paisaje exuberante, ubicada en el
estado de Morelos. La parte central
de su estudio refiere las caracteris-
ticas de las ofrendas que se depositan
en estos lugares de la naturaleza,
partiendo desde la preparaciéon de
éstas durante la noche anterior hasta
la peticion de lluvias; asimismo,
documenta la colocacién, orden y
estética de las ofrendas, que van
acompafiadas de oraciones vy
suplicas.
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Hay aires que mueven las nubesy traen la lluvia.
Hay olws que causan enfermedades.
Pero también existen los que borran historias

y sevan con el tiempo.






Prélogo

Mm Andrés de la Cal es un hermoso pueblo que pertenece al
municipio de Tepoztlan. Morolos, situado al sur del municipio
yrn H preciso lugar donde la formacién geoldgica tepoztcca
W Juma con la formacion calcéarea del cerro l.a Corona. Por
mima de esta ruptura geoldgica se origina en época de lluvia
Milu pequefa laguna y en la lielarién de Tepoztlan [de 1580]" se
habla inclusive de un sumidero que se forma cada estacion
lluviosa y conecta subterrdneamente con la region de Yautepcc
maés alla de los cerros que rodean el pequefio poblado.

la peticion de lluvias que se hace anualmente en San
Andrés, se efectlia en los cerros de los alrededores, en abrigos
rocosos yen los lugares donde se almacena el agua. Este ritual
ha llamado la atencién de varios autores; también existe un
excelente video de Ricardo Chacon- que reproduce la
Plltrevista con la granicera principal del pueblo, dofiaJovita.
Kl estudio de Alicia Judrez parte de esta informacidn
monografica anterior, la ha analizado sistematicamente y a

punir de ella emprende su propia investigacion. Se acercé a

"Votsr (lutierroz de l.iébami: 185, 191-92.

Video irproducido por el Sistema Morelcnso de Radio y Television del listado
ilv Mrelos." (Waniceros. Los trabajadmet del tiempo. Ahuatptes”. nn excelen le video
ipil' Ricardo Chacén hizo para el Sistema Moéntense de Radioy ‘television del lido. de
Mondos basado en la investigacion referida de Liliana lluicochea (1997). con la
amsiitia de Miguel Morayta (1997).



dafia Jovila quien respondié generosamente compartiendo
con ella muchos de sus conocimientos acerca de estos rituales,
acerca de la naturaleza de los cerros, las cuevas, la laguna y los
manantiales, y sobre lodo, acerca de los aires, pequefios seres
volatiles que viven en el monte yen las barrancas, ellos acarrean
las nubes cargadas de lluvia y pueden ser benéficos al igual
que peligrosos para los seres humanos.

Ademés del interés que en si tienen para nosotros los
fendmenos accidentados de la geografia local, la concepcion
de “losaires” llama poderosamente la atencion. En voz.de dofia

Jovira;

l,0s aires -es decir, los ahuaque (“duefios del agua’) o
yVficanw (“vientecillos”)—son ambulantes, se van por
todo, por todas las barrancas [... J Los aires son los que
ayudan para la luvia. Esos son los que trabajan. Son
“fos Sefiores de la cueva”, “los Sefiores del tiempo”, “los
Sefiores que nos dan el agua, que trabajan con nosotros"
[... | Los aires y la vibora de agua se comunican [...]’

El aspecto de los aires es “como nifios”, son juguetones y a
veces maliciosos. En palabras de dona Jovila, tienen las ratitas

manchadas de inorado, rosita y verdccita. Enue ellos hayl

1Datos recopilados por .Alejandro Robles yj. Broda en julio y agosto de 1995
(cfr. Broda y Robles, 2004).



hombres, mujeres y nifios. i.as mujeres son corno inditas [...]
Lavo/, de losaires se oye como tormenta. Es como rezumbadera”.

La oirenda para los Sefiores del tiempo que se les hace
durante el mes de mayo es “para que merezcan" (macehua) ,4
La oirendadora les dirige la palabra: “Sefiores y sefioras,
reciban. Merezcan todo lo que traigo. Pero yo les ruego, les
suplico que llueva. Que llueva de noche y de dia que nos dejen
para poder trabajar”.

l.a ofrenda de peticidn de lluvia consiste, ademas de la
comida y bebida acostumbrada, en figuritas de maiz azul que
representan a animalitos relacionados con el agua (tortuguitas,
viboritas, ranitas, etc.),asi como agua sagrada que se recolecta
previamente en barrancas y pozos. Ademas se ofrendan
juguetes en miniatura. Predominan los colores vivos, sobre
todo el rojo, listones, papel de china ylos objetos en miniatura
ya que “los aires” son seres pequefios con los gustos de nifios.
De las ofrendas se distingue entre aquellas que son “para el
cielo (truenos, pélvora)” y aquellas ofrendas “para la tierra
(pulque, vino blanco, refresco rojo)”. A ellos no los vemos. Y asi
son. Es aire. Es como este viento de los &rboles

Mnruhua (“merecer”) es una palabra nahuatl de significado complejo, al igual
que tofiall, "trabajo, tributo, responsabilidad, deber”; ambos eran conceptos
clave en el cumplimiento de los deberes rituales. Bailar también era vutrnhua.
"merecer”, es decir, una obligacion ritual.

’Cfr. Beoda y Robles, 2004: 284, 285.



F.n la escritura de este libro, AliciaJuarez desarrolla con
mucha claridad los principales puntos de su analisis:
cosmovision, observacion de la naturaleza, paisajes rituales,
ciclo agricola y culto mesoamericano de los cerros y la lluvia.
La autora plantea estudiar aspectos de la cosmovision y del
culto prehispanico y actual, la Fiesta de la Santa Cruz, las
actividades de los graniceros o tiemperos, la meteorologia
indigena, las ofrendas y finalmente el papel de los nifios en
esta cosmovision.

La formacién original de Alicia Juarez es soci6loga,
posteriormente estudi6 la Maestria en Antropologia en la
UNAM La metodologia que emplea combina la antropologia,
la etnohistoria, laarqueologia y la geografia, particularmente
la geografia de los paisajes culturales, en un esfuerzo de
interpretacion imcidisciplinaria. Si bien el centro del libro lo
constituye la investigacion de campo que lleves a cabo entre
los afios 2004-2005, compara estos datos sistematicamente con
anteriores celebraciones de la peticion de lluvias documentadas
por otros autores." De esta maneraJuarez Becerril le da una
dimension temporal al estudio de estos ritos que proyecta una
vision dinamica del proceso ritual. El andlisis, ademas, esta
inserto en un enfoque que combina la antropologia con la

historia. El analisis simbdlico se hace en términos de lo que

Cfr. la bibliografia lilaila Jjd |uart»z ltaccril.
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conocemos de la tradicion mcsoamcricana de la cosmovision
y ritualidad de los cultos de la lluvia y de los cerros. Cultos
que, sin duda, encontraron en el pasado una expresion muy
caracteristica en esta region de un paisaje espectacular: se
compone de formaciones volcanicas producto de erupciones
muy antiguas, que posteriormente fueron sepultadas por
derramesele lava mas jovenes y nuevas erupciones. Este paisaje
quedd expuesto al modelado de la lluvia, la intemperie y a los
movimientos de la tierra. De esta manera se crearon espacios
potenciales para la percepcién yadmiracion del hombre.
Este relieve creado por la intervencion de los elementos
de la naturaleza que se conjugaron en forma llamativa es
depositario y escenario de tradiciones, entre ellas la creencia
acerca de “los aires”, que tienen influencia sobre las
enfermedades y la generacion de Ja lluvia. Su presencia se
manifiesta en lugares como cuevas, barrancas y hormigueros;
especialmente en San Andrés de la Cal. donde la cueva es un
elemento importante del paisaje para la peticion de lluvia.
Una parte central del estudio de ¢AliciaJuarez se refiere
al andlisis de las caracteristicas de las ofrendas que se depositan
en estos lugares de la naturaleza. Analiza la preparacion de
las ofrendas durante la noche anterior a la peticién de lluvias
y el dia posterior documenta su colocacion, el orden y la
estética de las ofrendas que van acompafiadas de oraciones y
suplicas de la ofrendadora. Entre los objetos ofrendados se
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encuentran las miniaturas de animales relacionados con la
lluvia, que antes eran de barro yhoy en dia, por “lamodernidad”,
son de plastico; sin embargo, aun en estos productos
industriales modernos los colores siguen siendo de valor
simbolico; se acomparfan de juguetes para los aires-nifios, de
silbatos para convocar su presencia, de cigarros, copal, asi
como la pdlvora que airac las nubes.

Al analizar la participacién de los miembros de la
comunidad en este proceso ritual, Alicia Juarez dedica especial
atencion al papel de las mujeres como tiemperas en algunas
regionesyen el caso especifico de San Andrés. Reproduce pasajes
de la biografia de dofia Jovita que esta mujer excepcional le
ha confiado a lo largo de un contacto cercano y sefiala que
ésta comparte con los graniceros-ttemperos de otras regiones
la funcion que la autora describe de la siguiente manera:

|F.lla es la encargada de mantener la conexién entre
las entidades sobrenaturales v la comunidad,
partiendo1 de una interrelacion generada al jmenor
de la poblacion y el reconocimiento de un discurso
comun, asi como una cosrnovision eti donde el pasado
(el retorno a las raices) y el futuro se vinculan de una
manera particular. No es solamente un fendmeno
social sujeto aun espacio y un tiempo, sino que crea
tiempos y espacios simbolicos contribuyendo a la
construccion cultural del México tradicional y rural.
[a veneracion y creencia hacia los cerros, volcanes y
aires para atraer la lluvia, por paite fie los tiemperos y
graniceros en beneficio de sus comunidades, es una
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costumbre muy arraigada en los pueblos tradicionales
mcsoarnericanos. De manera que esia actividad es ya un
modo de comportamiento colectivo sancionado por latra-
dicién. Estacostumbre hace adichos pueblos, en el sentido
que expresan sumodo general de serylos rasgos distintivos
de su personalidad rural, aquello que los diferencia de los
demas y los identilica consigo mismos (pp. 79-80).

Los ritos relacionados con los cerros, las cuevas y la peticion
de lluvias en los que los tiemperos actian como encargados
de la comunidad, pertenecen al nicleo més antiguo de la
religibn mesoamcricana que sobrevivio la Conquista espafiola
convertido en expresion de cultos campesinos locales. Los lugares
sagrados para estos cultos seguian siendo, precisamente, las
cuevas y los cerros del paisaje ritual -paisaje lleno de significados
cosmoldgicos—que rodeaba a las comunidades. Estos cultos
arcaicos deben haber tenido una especial importancia en el
accidentado paisaje que rodea a Tepozllan.

Por otra parte, en la religién popular que surgi6 después
de la Conquista espafiola, se produjeron rupturas muy
profundas yen muchas regiones de México los antiguos cultos
de la naturaleza fueron relegados a ambitos semi-clandestinos.
En los conventos ylas iglesias que llegaron aconstituir los nuevos
simbolos del poder, el culto publico que implantaron los
espafioles giraba alrededor de las fiestas de los santos patronos.7

Oir. Bac/Jorge, 1998.
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Asi se produjeron importantes transformaciones ideoldgicas
ijiic, sin embargo, en la regién estudiada mantuvieron un
referente constante en el llamativo paisaje. EI municipio de
Tepozdan tiene acceso a pisos ecolégicos muy diversos que
varian entre los 1500 msriin en San Andrés de la Cal, hasta los
2350 msnm en San Juan Tiacotenco, condiciones que, sin
duda, configuraron en la sociedad campesina local un aspecto
de gran riqueza ecoldgica ydel dominio de recursos variados.

Dentro de esta perspectiva, las practicas culturales que
se estudian en este libro son de sumo interés; representan
tradiciones historicas que abarcan una gran riqueza cultural y
constituyen una de las bases de la fuerte identidad étnica de
la region que se ha conservado a través de los siglos. I.a obra
de Alicia MariaJuarez Becerril que, aqui se presenta describe
evocativamcnte estas realidades que hoy en dia estan inmersas
en un mundo actual que ha empezado a cambiar rapidamente
yamenaza las identidades gestadas a lo largo de los siglos. De
esta manera, constituye una aportacion valiosa a la historia
cultural de esta hermosa regién del norte de Morolos situada
en el corazén del Altiplano Central.

Finalmente, quiero expresar que me da muchisimo gusto
que este libro se edite en la valiosa serie de publicaciones de
la Editora de Gobierno del Estado de Veracruz que iniciara el
Dr, Félix Baez-Jorge, muy apreciado colega yamigo, con quien
he colaborado en numerosas ocasiones. El presente texto
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dignifica para mi una satisfaccion muy especial ya que su
Investigacion y redaccidn fue llevada a cabo como parte de las
actividades del Seminario de Posgrado que imparto desde hace
muchos afios en el Posgrado de Historia y Etnohisloria de la
Escuela Nacional de Antropologia conjuntamente con el de
Antropologia de la Facultad de Filosofia y Letras-Instituto de
Investigaciones Antropoldgicas de la unam. .Alicia Juarez ha
sido una integrante fundamental y muy querida de este Taller
de Investigacion, fue becaria del conacyty por su desempefio
destacado en la Maestria, la unam le otorg6 la Medalla Alfonso
Caso del Mérito Universitario en 2005.

Johanna Rroda

Ciudad Universitaria, 8 de septiembre de 2009
Instituto de Investigaciones Histéricas/ijxam
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Introduccién

la modernizacién, entendida corno la incorporacién de las
sociedades contemporaneas a los sistemas politicos de
estructuras representativas, cuyo proposito es absorber las
tensiones provocadas por los procesos de cambio social,
implica nada menos que una reforma y una redistribucion
radicales de todos los valores sociales (Puga, 2000).

Por una parte, el mundo se hace cada vez mas
inlerdependiente e interrelacionado. La globalizacion nos
conduce hacia una economia mundial yuna mayor interaccion
entre los paises, marcada por un acelerado desarrollo
tecnoldgico. Esta interaccion, que favorece a una poderosa
corriente homogeneizadora yal surgimiento de una “sociedad
internacional” facilitando la comunicacion, amenaza la
diversidad y particularidad de las culturas.

Ante la amenaza <le uniformidadr...] so reivindica la
urgenciade volvera las raices, de recobrar peculiaridades
y afirmar diferencias, de hacer efectiva la pluralidad de
la sociedad contemporanea, corno riqueza irrepetible
de la condicion humana (Tovar, 1994:11-1P).

Por otra parte, el fin de siglo ha traido una serie de fendmenos
sociales que parecen dar cauce a la intolerancia ante el otro,
asi como a las diferentes creencias y practicas sociales.
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Para el antrop6logo Julio Glockner (2000: 65) existen
dos mundos distintos: uno fundado en la tradicion, que ordena
sus valores y su vision del mundo en torno a una concepcion
sagrada de la vida; y otro sustentado en la modernidad, que ha
dcsacralizado la naturaleza y responde a una ldgica que
antepone el interés econémico.

En México, la sociedad es cada vez mas compleja y
diferenciada debido al acelerado proceso de desarrollo que
ha vivido el pais por décadas, caracterizado por un elevado
crecimiento demografico, altas lasas de urbanizacion e
industrializacion, y la especializacion en los niveles educativos.

El mundo campesino, emanado de una tradicion
histdrica, aparentemente no es un espacio desacralizado como
el que vivimos en las ciudades. Para Glockner (1995: 59), “la
naturaleza no ha sido plenamente entregada a la sensibilidad
del aluminio que predomina en la mentalidad tccnologizada”.

En este sentido, en las sociedades rurales del pais,
enmarcadas por raices mesoamencanas, se siguen conservando
tradiciones, costumbres, creencias y ritos. Un ejemplo es la
tradicion de la “meteorologia prehispanica” practicada por
una serie de especialistas rituales quienes mantienen antiguas
costumbres, que han sido reclaboradas en la actualidad. Por
lo tanto, existe -particularmente en el Altiplano Central- una
cosmovision de tradicibn mesoamericana caracterizada por
un ordenamiento que vincula la naturaleza con la sociedad.

18



San Andrés de la Cal, lugar de nuestro objeto de estudio,
se ubica en el norte del estado de Morelos. Este pueblo
conforma una de esas “modernas sociedades tradicionales”
entendidas como aquellas comunidades que han creado y
recreado su identidad cultural mediante la continuidad y
persistencia de sus tradiciones, en este caso, provenientes de
la matriz cultural mesoamericana, que integra en ella
elementos propios de laépoca moderna (Salazar, 2004). Dicho
poblado es un espacio donde se depositan y escenifican
“tradiciones, que emanan desde la época prehispanica, en
donde la creencia acerca de los ‘aires’ que tienen influencia
sobre las enfermedades y la generacion de la lluvia continda
vigente” (Broday Robles, 2004: 271). Asi, se enfatiza el vinculo
con lavidasocial yecondmica que se visualiza en estos aspectos
rituales y de la cosmovisién, como un elemento fundamental
para la reproduccion de su cultura.

En conformaciones histéricas como la mexicana, la
heterogeneidad en todos los aspectos debe ser un punto de
partida para cualquier analisis social (Fernandez, 2000: 8); en
este sentido, el propdsito de la etnografia de la ceremonia de
peticién de lluvias en San Andrés de la Cal es investigar,
registrar y dar cuenta de esas actividades rituales que
evidencian la apropiacidn de elementos de la observacion de
la naturaleza y del culto agricola. La descripcién minuciosa

de estos ritos y de las creencias que los sustentan, basada en la
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observacion de primera mano, equivale a un rescate del
conocimiento de las practicas ancestrales que constituye una
urgente tarea por realizar en el momento actual.

La parte medular del estudio, por lo tanto, ha consistido
en registrar la ceremonia de peticion de lluvias, rito de gran
tradicion en San Andrés relacionado con la creencia en los
aires, durante el afio de 2004 y comparar nuestro registro
sistematicamente con la descripcién que existe en los trabajos
anteriores de otros autores.

F.n primer lugar, tenemos aqui uno de los pocos casos
excepcionales en el que el especialista ritual esuna mujer: dofia
Jovitaliménez, oriunda de dicho poblado, quien es depositaria
de una tradicion de muchos siglos y poseedora de un gran
conocimiento y experiencia como tiempera, y que durante
mucho tiempo ha sido la encargada de las ofrendas para la
ceremonia anual de peticion de lluvias en el mes de mayo. F.n
este caso se sefiala su actuacion sobresaliente en dichos rituales.

En segundo lugar, como producto del momento histérico,
socioecondmico y cultural en que se vive actualmente, se han
percibido cambios que han influido en la celebracion de las
ceremonias en los ultimos afos, los cuales serdn analizados
en el desarrollo de este libro.

Por lo tanto los propdsitos de la investigacion fueron:

1 Analizar la importancia de las préacticas rituales del culto

a los aires y peticion de lluvias en San Andrés de la Cal,
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profundizando asi en la perspectiva antropolégica-
ctnogréafica de los estudios sobre cosraovision y las
celebraciones agricolas en las comunidades indigenas
tradicionales.

Corroborar laimportancia cid simbolismo religioso que
siguen teniendo los licmperos en algunas comunidades,
debido a que son los elegidos para desempefiar esta
funcion religiosa especifica que se concentra en el control
meteoroldgico; de esta manera se hace una aportacion a
la investigacion general sobre granicen» en el Altiplano
Central de México.

Analizar ci papel de las mujeres como especialistas del
tiempo que poseen los atributos y "'ti don" para entablar
contacto con las entidades “sobrenaturales”, puesto que
ocupan cargos tradicionalmente masculinos. Se estudia
el caso particular de una mujer especialista ritual mediante
sus experiencias e historia de vida.

Hacer una comparacién etnogréafica sistematica de las
ceremonias que se han realizado en San Andrés en afios
anteriores y analizar los posibles cambios en cuanto a la

organizacion del ritual.

En consecuencia, este libro plantea un estudio etnogréfico

enfocado en temas de la religién, las creencias y las practicas

rituales. No se parte del estudio de las creencias y los mitos,



sino ante todo se investiga el ritual como un sistema de accion
social, siguiendo el enfoque propuesto porJohanna Rroda.
Para abordar estos temas, se comienza por una metodologia
interdisciplinaria que combina la antropologia con la historia,
la etnohisioria, la geografia, la geografia cultural y otras
ciencias sociales afines. F.sta metodologia se entiende como
parte de un enfoque holistico, en el cual se relaciona la religion
con los demés aspectos de la sociedad. Con este método de
trabajo se sigue lalinea de investigacion iniciada por la doctora
Broda desde hace varios afios en su seminario de posgracio de
la Divisién de Posgrado en la fnah con la participacion de
alumnos de la unam.

Apartir de una perspectiva histdrica en los estudios sobre
‘tosinovision ’y ‘ritualidad” (que llevan como punto de partida
el conocimiento de los cultos de las sociedades mesoamericanas),
se plantea una investigacion etnografica moderna sobre estos
temas, teniendo en cuenta el sincretismo cultural y religioso
que se produjo a partir de la Conquista. Basada en el método
etnohistérico, se consultaron y analizaron también algunos
documentos histéricos y textos publicados sobre San Andrés
de la Cal, como la Relacion geografica ce. TepozUan (Acufia, 1985),
que fundamentan la perspectiva historica y aportan datos
concretos sobre la region de estudio.

La principal técnicay herramienta utilizada es el método
etnografico que abarca los siguientes aspectos: investigacién de



campo sobre las ceremonias de peticion de lluvias y otras
relacionadas con las festividades del poblado, con el propdsito
de generar el cuerpo de la informacion de primera mano;
observacion participante durante dichas ceremonias; entrevistas
(abiertas a los pobladores y cerradas con informantes clave);
registro fotografico; consulta de mapas.

De acuerdo con estos planteamientos y la metodologia
propuesta, este libro se compone de seis capitulos:

Capitulo I, “Cosmovisidn, observacion de la naturaleza 'y
paisaje ritual: conceptos tedricos”, se exponen los conceptos
clave referidos en los estudios etnograficos actuales. Bajo el
enfoque holistico de la antropologia, se pone especial interés
en el desarrollo de conceptos tedricos, con atencién en los
temas del ritual y la cosmovision. La finalidad es abordar los
procesos sociales, culturales e ideoldgicos de la comunidad
de San Andrés de la Cal, como desarrollo histérico concreto.
Las definiciones de conceptos que han propuesto Johanna
Broda (1991, 19964, b, 1997,2001 a, b), Félix Béez-Jorge (1994,
1998), Catharine Good (2001, 2004), Alfredo Lopez Austin
(2001), Druzo Maldonado (1998,2001).Julio Clockner (1995,
2000) y Ana Maria Salazar (2004), principalmente, han
proporcionado la base tedrica para esta investigacion.

Capitulo 11, “El culto prehispanico de los cerros y de la
lluvia”, aqui se aborda el analisis historico del significado de

la peticion de lluvias en la época mesoamericana, teniendo

23



presente que las tradiciones se fusionaron con ceremonias
catélicas después de la Conquista. Asi. por ejemplo, en la
festividad de la Santa Cruz se sefiala, con base en investigaciones
especializadas (Broda, 2001b), la sobrevivencia de la
importante conexi6n entre los ritos y el ciclo agricola.
Asimismo, dentro de este contexto, hay un apartado en donde
se estudia a los especialistas rituales, personajes que poseen
capacidades y técnicas para entablar un dialogo con lasentidades
sagradas. Finalmente, en la region de Morolos, los aires
son percibidos como seres sobrenaturales a los que hay que
ofrendarles en el mes de mayo la peticién de lluvias para el
ciclo agricola. F.n la obra se retoman varias investigaciones
que dan cuenta del importante papel que tienen estas
entidades relacionadas con los nifios, seres pequefios que
pertenecian al culto prehispanico de Tlaloc.

Es necesario aclarar que tanto en el primero como en el
segundo capitulo se parte de un enfoque historico en el estudio
de la religion y cosmovision mesoamericanas, propuesta
metodoldgica deJohanna Rroda. En este sentido nos abocamos
a una vision que combina la antropologia con la historia, a
diferencia de varias otras corrientes y escuelas que existen
dentro de la disciplina. Estamos conscientes de que con este
enfoque se tiene sélo una aproximacidn de la realidad, un
upo ideal; es decir, “una construccion 0til para que se pueda
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estudiar la diversidad historica y asemeje los diversos
fendmenos sociales que se presentan en la actualidad”, como
lo llamaria Max Weber (1976). Asi también, nos distanciamos
de otras escuelas como, por ejemplo, la de la antropologia
simbdlica, que maneja un concepto de “cultura” desligado dé-
los procesos sociales y la historia, lincamientos que en nuestra
opinién no ayudarian a comprender las particularidades de
la tradicion cultural mesoamericana. Estas deben investigarse
bajo un marco historico concreto y documentadas con base
en fuentes que permitan reconstruir los procesos culturales
marcados por el cambio via continuidad, enfocandonos en la
reelaboracion simbdlica a través del tiempo de las diversas
manifestaciones de esta tradicion cultural (Broda, 2005). En
el caso particular de este estudio, se parte tanto de la extensa
obra de Broda, como de una serie de trabajos que se han
originado desde dicha perspectiva.

‘Apuntes historicos y geograficos de San Andrés de la
Cal”constituye el Capitulo Ill. El objetivo esdescribir launidad
de estudio. Se parte primero de su localizacién y algunas
caracteristicas socioecondmicas de lacomunidad. Posteriormente
se tratan aspectos generales sobre su historiay rasgos culturales.
Por ultimo, se pone especial interés en los elementos de la
naturaleza que rodean y conforman al poblado de San Andrés

y so plantea el andlisis e interpretacidon de su paisaje ritual.
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intimamente vinculado con este paisaje existe la percepcion
acerca de los aires que, en voces de los lugarefios, son los
destinatarios de la ceremonia de peticion de lluvias.

Fl Capitulo IV, ‘Etnografia de la ceremonia de peticion
de lluvias” presenta el registro de las practicas rituales del
culto a los aires y peticion de lluvias en San Andrés de la Cal.
El andlisis se inicia con lina exhaustiva revision bibliografica
de las descripciones anteriores que se han dado sobre este
ritual. Enfocando el estudio de una continuidad historica que
nos sitda en la época actual, se describen datos ya registrados
por diversos especialistas sobre dichas ceremonias durante los
afios de 1983, 1992, 1995,1996,1997 y 1998. Esta informacion
etnogréafica, sobre lodo para el afio de 1983, fue obtenida
gracias al articulo de Grigsby (1986) que me proporciond el
doctor Druzo Maldonado, asi como de la videocinta que filmé
Chacén para el ritual de 1992; para el periodo 1996-1998 la
informacién fue obtenida gracias a sus notas de campo y sus
acertados comentarios sobre el ritual. De la misma manera, la
clase de Etnografia de México en el posgrado de la i.nam, €
investigaciones (2000, 2004) de la maestra Ana Maria Salazar,
ha enriquecido este registro etnogréfico sobre las ceremonias
del poblado. Posteriormente se exponen, como fuente de
primera mano, los datos etnograficos de esa ceremonia que
recopilamos durante los meses de mayo de 2004 y 2005, y
llevarnos a cabo una comparacion sistematica con las anteriores
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celebraciones para analizar los cambios que han ocurrido en
laorganizacién del ritual. Se busca obtener una caracterizacion
coherente de los principales componentes de esta ceremonia.

El Capitulo V, “Dofia Jovita, la mujer granicera del
poblado ”, investiga el papel de las mujeres como especialistas
rituales que poseen los medios y las técnicas adecuadas para
entablar contacto con lasentidades “sobrenaturales”. Se analizan
las diferencias que existen entre hombres y mujeres, ya que,
por lo general, el cargo es ocupado por representantes
masculinos. Me basé principalmente en trabajos de Ana Maria
Salazar (2000, 2004), Alfredo Paulo Maya (1997), Gustavo
Avifia (1997) y Lourdes Béez (2004), esta Gltima analiza el
papel que desempefian algunas mujeres ritualistas nahuas en
una comunidad de la sierra de Puebla, cuyas funciones estan
vinculadas con actividades yatributos de las antiguas deidades
femeninas identificadas con la Madre Tierra. Después de
abordar los aspectos comparativos, se habla especificamente
de dofiaJovitaJiménez, “l.a sirvienta o senadora ele los Sefiores
del Tiempo”, corno ella se autoclenomina; es la tiempera local
de San Andrés, y en este capitulo se estudia su caso particular
como olrendactora con base en sus experiencias e historia de
vida. Se tiene el interés de documentar el trabajo de una mujer
anciana que, por su edad y practica, es portadora de un capital
simbolico formado con el paso de los afios, siendo en la
actualidad la principal especialista ritual. Para este objetivo.
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de gran importancia son los trabajos de Huicochea (1997) y
Chacén (1992) que también se enfocaron en dofia Jovita
Jiménez; de esta manera se pudo llevar un seguimiento y hacer
una comparacion de la activa participacion de la oirendadora
local.

Finalmente, en el Capitulo VI, 'Consideraciones finales ”,
expongo mi interpretacion acerca de los principales elementos
que componen el ritual bajo estudio, y pretendo poner énfasis
en algunos de sus componentes relacionados con la
investigacion historica a partir de la cosmovision
mesoamericana. Existe una serie de rasgos estructurales que
le dan especificidad a este ritual, entre los que podemos
mencionar a los actores sociales (los aires, el sacerdote, el
comité del ritual, los ofrondadores); los objetos de la ofrenda
(losjuguetes, la comida, los animales); los lugares y el uso del
lenguaje. Insistiremos a lo largo de: esta obra que aunque se
puede hablar de ceremonias indigenas mesoamericanas, esto
no implica de ninguna manera que se trate de los mismos
ritos de las culturas prehispanicas en la actualidad. A nivel del
enfoque tedrico, estarnos conscientes del proceso de
transformacién que ha tenido lugar a lo largo de los siglos.

Como ultimo punto, quisiera sefialar que el antecedente
de este libro fue mi tesis de maestria en el posgrado en
Antropologia (2003-2005) bajo el titulo Peticiones de lluvia y
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culto a los aires en San Andrés de la Cal, Momios (2005), en el
Instituto de Investigaciones Antropoldgicas de la uxam.

Con el apoyo de la doctora Broda, directora de dicha
investigacion, se logré de alguna manera darle continuidad al
trabajo de Liliana Hnicochca, que forma parte del excepcional
libro coordinado por Beatriz Albores yJohanna Broda (1997)
Gmniceros. Cosrnovision y meteorologia indigenas de Mesoamérka,
poniendo especial énfasis al ritual de peticion de lluvias bajo
un enfoque comparativo, con una perspectiva histérica e
interdisciplinaria.

Asimismo, el trabajo se centra en la activa participacion
de dofiaJovita Jiménez como la ofrendadora méas importante
de San Andrés de la Cal en las ultimas casi cuatro décadas.
Gran parte de sus recuerdos, su voz y su labor en el campo
sirvieron para consolidar esta investigacion, siendo ella
realmente la protagonista de este trabajo.

Por altimo, quisiera reiterar mi mas profundo
agradecimiento y admiracion a la doctoraJohanna Broda por
su compromiso con la antropologia mexicana, y por su
dedicacion para con sus alumnos. Todas las actividades
académicas que he aprendido do ella, han forjado mi ensefianza
profesional. Igualmente, al doctor Félix Baez-Jorge mi
reconocimiento y gratitud por su confianza y apoyo en la

publicacién de este material.
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Capitulo |

COSMOVISION, OBSERVACION DE LA NATURALEZA Y
PAISAJE ritual: CONCEPTOS TEORICOS

El presente capitulo pone especial interés en el desarrollo de
conceptos de la teoria antropoldgica, con atencion en los
estudios del ritual y la cosmovision, buscando abordar los
procesos sociales, culturales e ideoldgicos de la comunidad
de San Andrés de la Cal como desarrollo histérico concreto.

Partiendo de un enfoque interdisciplinario que combina
la historia (ciencia que estudia los acontecimientos que han
dado lugar a las transformaciones de las instituciones humanas,
y a las causas y consecuencias generales de tales hechos) con
la antropologia (ciencia que estudia la cultura humana), asi
como otras ciencias sociales alifies (etnohistoria, geografia,
geologia, entre otras) se investiga un tema relacionado con la
observacion de la naturaleza, el culto de los cerros, la lluviay los
aires, el paisaje ritual y el cielo anual del rito agricola de una
comunidad determinada.

Apartir de esta perspectiva historica en los estudios sobre
“cosmovision”y “ritualidad”, que llevan como punto de partida
el conocimiento de los cultos de las sociedades prehispénicas,
se plantea una investigacion etnografica moderna sobre estos
temas, teniendo en cuenta su sincretismo cultural y religioso.
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Se aplica un enfoque holistico de la antropologia en el
cual los fendmenos religiosos se estudian en su interrelacién
con las demas esferas do la vida social. No se parte del estudio
de los mitos, sino ante todo se investigael ritual como un sistema
de accion social. De tal forma que es necesario considerar que

el fenémeno religioso es visto como un hecho social.

Un hecho social es lodo triodo tic actuar, pensar, hacer
y sentir instituidos en una colectividad, lis general en
el conjunto de una. sociedad, conservando una
existencia propia, independientemente de sus
manifestaciones individuales (Uurkhcim, 1997: 36).

Bajo la propuesta de Emilio Durkhcim, uno de los clasicos de
la sociologia, los hechos sociales tienen tres caracteres
definidos:

J. Son generales. Los hechos sociales son el dominio propio
de lo social, porque reconocen el poder de cohesién
sobre el individuo.

2. Son exteriores. Estan fuera del individuo, son creados por
la colectividad.

3. Sun coercitives. Se imponen independientemente de si se
estd de acuerdo o no; ejercen influencia en la conciencia
y el individuo se ajusta a ellos, obligado a adaptarse.
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A partir de este enfoque holistico, se sefialan ios conceptos
fundamentales que dan cabida y sustento a la interpretacién
de esta investigacion.

Cosmovision

El término "cosmovision” es una herramienta tedrica que nos
ayuda a explicar la representacion simbolica que se da entre
las sociedades mesoamericanas y la naturaleza, bajo un
contexto en relacién con las estructuras sociales y econémicas.

Ante esta perspectiva, el estudio de la cosmovisidn
permite referirse con mayor precisiéon al complejo mundo de
las creencias indigenas mesoamericanas y, a su vez, plantea
indagar las multiples formas de como se percibe culturalmente
la naturaleza (Broda, 2001b). La cosmovision es definida por
Johanna Broda (1991: 462) como “[...] lavision estructurada
en la cual los miembros de una comunidad combinan de
manera coherente sus nociones sobre el medio ambiente en
el que viven ysobre el cosmos en que se situa lavida del hombre”.

De acuerdo eon Félix Béez-jorge (1988), las cosmovisioncs
operan como entidades integtadoras del imaginario colectivo;
son productos historicos, resultantes de relaciones sociales en
constante cambio. Al respecto, Lopez Auslin (1996: 472)
sefiala:
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Corno hecho histérico es un producto humano que
debe ser estudiado en su devenir temporal y en el
contexto de las sociedades que lo producen y actGan
con base en él. Sn caracter historico implica su
vinculacién dialéctica con el todo social y, por lo tanto,
implica también su permanente transformacion.

La cosmovisién tuvo asi un conjunto de concepciones
fundamentales que eran comunes a todos los pueblos
pertenecientes al contexto histérico mesoarnericano,
apuntando que para el autor (Lépez Austin, 1990: 30, 31),

Mesoarncrica:

1...] no es un area cultural uniforme y permanente de
estructuras cohesivas, sino que es producto de una
compleja y heterogénea dindmica de relaciones
sociales, lo cual hizo posible que la historia comin y
las historias particulares de los pueblos mesoamericanos,
actuaran dialécticamente para formar una cosmovision
mesoamericana rica en expresiones regionales y locales.

Es necesario sefialar que, junto con la propuesta del término
“cosmovision” que sefiala Lopez Austin (2001), va ligado el
concepto de ‘hicleo duro” término conceptual en donde so
hace la referencia de que la religibn mesoamericana ha resistido
de alguna manera al cambio histérico y que ha permitido la
proteccién de valores, creencias y practicas que forman parte
de dichareligion; sinembargo, presenta variantes en diferentes

espacios y tiempos.
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Esa estructura o matriz de pensamiento y el conjunto
de reguladores de lasconcepciones son lo que constituyen
el nacleo duro[.,,] Sus elementos son muy resistentes
al cambio pero no inmunes a él, por lo tanto, el nlcleo
duro pertenece a lamuy larga duracién histérica ya que
permite asimilar los nuevos elementos culturales que una
tradicion adquiere (ibid: 08-61),

Para Andrés Medina (2001), la eosmovision ha sido elaborada
desde varios puntos de vista, de tal forma que tiene diferentes
connotaciones segln la lengua en que se enuncia, asi como
diversos grados de desarrollo y elaboracién. Pero a manera de
categoria tedrica: “se plantea como una exigencia conceptual,
qgue acaba reordenando todo el campo y estableciendo un
nuevo marco analitico™ (ibid: 99).

Retomando la propuesta de Johanna Broda (1991),
un factor fundamental que influye en la construccion de
la cosmovision, mezclandose con elementos religiosos, es la
observacion de la naturaleza. Analizar la relacion dialéctica
entre el desarrollo de la observacion concisa de la naturaleza
y su transformacién -a partir de cierto punto- en miro y
religion, es uno de los aspectos mas interesantes de la
cosmovision.



Observacion de la naturaleza

De acuerdo con Broda (1991:463), se entiende por observacion

de la naturaleza:

[... | la observacion sistematica y repetida a través riel
tiempo de los fendmenos naturales del medio ambiente
que permite hacer predicciones y orientar el
comportamiento social de acuerdo con estos
conocimientos. Esta observacién influye en la
construccion de la cosmovision mezcldndose con
elementos miticos, es decir, religiosos.

Aludiendo a la época prehispanica, la observacion de la
naturalezaincluia nociones sobre astronomia, geografia, clima,
boténica, zoologia, medicina, etcétera, en donde los antiguos

mexicanos:

[...] no s6lo registraban estas observaciones en
inscripciones, estelas y textos jeroglificos, sino que el
tiempo vel espacio eran coordinados con el paisaje por
medio de la <>iieii(acion de edificiosysitios ceremoniales.
Dentro de este sistema las montafiasjugaban un papel
determinante (idem).

La observacion exacta de la naturaleza por parte de los
sacerdotes y especialistas que vivian en los templos, no se
limitaba Unicamente a la astronomia; también inclufa, en

términos mucho mas amplios, una interaccion con el medio



ambiente en el cual se situaba la vida de la comunidad y del
hombre en el plano individual (Broda, 1991. 1996b).1

La observacion de la naturaleza va ligada a un control
del tiempo, el cual “ha sido una de las grandes preocupaciones
de todas las civilizaciones arcaicas, y la sistematizacion de su
control es uno de los logros mas destacados de las sociedades
agrarias" (Broda, 1996a: 427).

Dicho control tiene la Finalidad préctica de orientar las
actividades sociales en el tiempo y en el espacio; es decir, en
su medio ambiente. Los conocimientos sobre éste tenian
particular importancia dado el territorio de Mesoamérica,

donde:

|... | las condiciones climaticas cambian de acuerdo con
la. altura dando lugar a una infinidad de micruelunas y
condiciones geograficas particulares. Esta enorme
variabilidad esuna de lascaracteristicas mas sobresalientes
de Mesoairierica (Broda y Robles, 2001: 274).

En Mesoamérica no existia la dicotomia entre ciencia y
religion, tal como ocurre en las ciencias occidentales modernas.
La observacion de la naturaleza estaba intimamente ligada a

Ante estos planteamientos, la autora establecer el estudio de los origenesy el
desarrollo del pensamiento cientifico en Mesoaméricacomo legitimo para el campo
de investigacion. Es decir, al definir la rirtuiadentro de esta perspectiva, se habla
en el sentido de una observacion exacta de cuerpos exactos en las sociedades
prehispameas (liroda, 199fib).
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los elementos de la religion y la magia, formando una unirian
para el hombre mesoarneticano (Broda, 1996a).

En la actualidad, las comunidades tradicionales poseen
aun muchos conocimientos relacionados con su entorno
natural en donde se sitla su vida cotidiana, los cuales les
permiten esgrimir tanto los espacios naturales como lo que
en ellos se encuentra (plantas, animales, frutos), yaprovechar
las temporadas climaticas con el proposito de desarrollar su
vida fisica y social.

Religion

Partiendo del término "cosmovision®, el cual alude auna parte
del ambito religioso y se liga a las creencias, las explicaciones
del mundo yal lugar del hombre en relacién con el universo,
hay que afirmar, sin embargo, que este concepto no sustituye
al téermino méas amplio de la religion (Broda, 1991, 2001b).

la religién como categoria global “se refiere a todo
fendmeno religioso, asi como a la organizacién ceremonial:
abarca instituciones, actuaciones y creencias, no sélo ideas”
(Broda, 2001r: 17).

l,a religion es una manera logica de concebir el mundoy
de actuar sobre el, por lo tanto, se refiere a diferentes
interpretaciones producto del raciocinio humano. De acuerdo



con Félix Baez-Jorgc (2000: 45), basadndose en los postulados

de Antonio Gramsci, la religion constituye:

(...Junaformade laconcieiida social, sus manifestaciones
refieren una base social econémica, a partir de la cual se
desarrollan y transforman, convirtiéndose en entidades
con su propia susiamividad y autonomia relativa.

Segin Durkheim (2000), la religion estd dividida en las
representaciones fundamentales (creencias) y las actitudes
rituales (culto), en donde las primeras son estado de opinion,
Vlas segundas, modos de accién determinados. Para dicho
autor, todas las creencias religiosas presentan un mismo
cardcter comun: suponen una tipificacion de las cosas, que se
representan los hombres clasificando al inundo en lo sagrado
(separado de la vida cotidiana; la religién) y lo profano (el

mundo de la vida cotidiana; lo material).

La division del mundo en dos dominios (sagrado y
profano) es el rasgo distintivo del pensamiento religioso:
las creencias, los mitos, son representaciones que
expresan la naturaleza de las cosas sagradas, las virtudes
y los poderes que se les atribuyen, su historia, las
relaciones de unas con otras y con las cosas profanas
(ibid: 11).

Durkheim extiende la idea de realidad a hechos sociales como

conjuntos de ideas, creencias, y en este sentido la religion
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aporta el primer sistema de representacion de las relaciones
entre las cosas. La religion es definida como: “un sistema
solidario de creencias y précticas relativas a las cosas sagradas?
(ibtd: 48). Y se refiere a la manera de como una sociedad se ve
y se genera, se manifiesta en el &mbito de lo religioso.

Por lo tanto, la religién bajo el enfoque analizado es
entendida como un hecho social; es decir, como un sistema
de accion; es vida social y, por ende, los ritos constituyen una

parte fundamental por investigar.

Ritual

El ritual establece un vinculo entre los conceptos abstractos
de la cosmovision y los actores sociales. Al formar parte de la
religion incluye, por consiguiente, una activa participacion
social, ya que incide en los actores sociales y los motiva a
involucrarse en lasactuaciones comunitarias. Asu vez, “implica
un complejo proceso del trabajo desarrollado en beneficio de
las fiestas” (Broda, 2001b; 166) y expresa de manera
empiricamente lo observable.

De tal forma que, mediante el ritual, se plasma en la
vivencia social una cosmovision expresada por las concepciones
abstractas y simbdlicas de los sujetos sociales. Asimismo, para
entenderlo, tal ycomo lo plantea Catharine Good, es necesario
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integrar en el analisis otros factores como la organizacion
socioecondmica y los cambios que se han vivido en las
comunidades a través del tiempo, igualmente los aspectos de la
cultura expresados a traves de los valores locales. Ademas, se
aborda la dimensién simbdlica de la religién en su relacién con
el desarrollo historico, la vida social y la produccion material. “Fl
ritual es analizado como un acto colectivo en el que participan
las personas como sujetos sociales, vinculadas con distintas

instituciones y estructuras de la sociedad” (Good, 2001: 240).
Por su pane, las representaciones religiosas bajo la

propuesta de Durklieim son representaciones colectivas que

expresan realidades colectivas. Asi pues, las creencias religiosas
son siempre comunes a un grupo determinado que declara
adherirse a ellas y practicar los ritos que lo son solidarios. No
solamente estan admitidas, a titulo individual, por lodos los

miembros de esa sociedad, sino que son asunto del grupo y

constituyen su unidad. Los individuos que la componen se

sienten ligados unos con otros por el hecho de tener una fe
en comun.

Para Durklieim (1997), el rito tiene cuatro funciones
sociales:

1 Unajuncidn disciplinariay preparatoria. El rito prepara al
individuo para la vida social e imponerle una disciplina, y
su existencia social es posible cuando los individuos son
capaces de aceptar dicha disciplina y la regulacion.
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2.

Unafuncién cohesiva. La ceremonia hace que el pueblo se
jume y de c-sla manera sirve para reafirmar sus la/os
comunes, yaumentar y reforzar la solidaridad social.

Unafuncion vivificadora. Si la sociedad ha de mantenerse
viva, sus miembros deben permanecer conscientes de su
herencia social, en donde la ceremoniayel ritual tienen un
importante papel parareforzar los acontecimientos pasados.
Unajuncion euforica. Sirve para la produccidn de un estado
de euforia social, es decir, de sentimientos agradables y
de bienestar social. Esta funcidon adquiere singular
importancia ruando la comunidad se encuentra ante
condiciones de malestar. Mediante el ritual, se intenta
contrapesar la acciéon perturbadora, dado que los
individuos manifiestan ciertas emociones y sentimientos

que los expresan en comun.

Por lo tanto, los ritos son maneras de actuar que surgen en el

seno de grupos reunidos y que estan destinados a suscitar, a

mantener o rehacer ciertos estados mentales de esos grupos.

Sirven para fortalecer la vitalidad de las creencias y para

revivificar los elementos mas esenciales de la conciencia

colectiva; por ellos, el grupo reanima peridédicamente el

sentimiento que tiene de si mismo y de su unidad, al mismo
tiempo, los individuos se reafirman en su condicion de seres
sociales (Durkheim, 2000).
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Al respecto, Béaez-Jorge (2000: 59) afirma que en
Mesoamérica “a partir del ritual se distribuyen responsabilidades
yderechos; se regulan reciprocidades yse fortalece lacomunidad
étnica”.

Un culto es un sistema de ritos, de fiestas, de ceremonias
diversas que presentan el caracter de repetirse periodicamente.
Ellas responden a la necesidad que tiene el fiel de estrechary
reafirmar, en intervalos regulares de tiempo, el vinculo que lo
une a los seros sagrados de los que depende. Durkheim lo
llama “culto positivo” porque tiende atomar formas periédicas;
es decir, lo que constituye en esencia el cuito es el ciclo de
fiestas que vuelven regularmente en épocas determinadas; asi,
el ritmo al cual obedece la vida religiosa es el ritmo de la vida
social; o sea, como las exigencias de la vida no permiten a la
sociedad permanecer indefinidamente en estado de
congregacion, se dispersa para reunirse cuando de nuevo
existe la necesidad (Durkheim, 2000).

El rito celebra ocasiones importantes en la vida de la
comunidad: la siembra y la recoleccién del fruto, asi como el
término de la cosecha: la llegada de las lluvias; el bienestar de
la poblacion, etcétera. En estas ocasiones expresa la esperanza
en éxitos futuros, la responsabilidad que se asume, o0 la
celebracion yel agradecimiento hacia hechos del pasado, pero
todo ello llevado a cabo con la reverencia y el temor que
caracterizan a la conducta religiosa.
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Lo que ocupa al pensamiento ritual son las creencias y
tradiciones comunes, los recuerdos de los grandes antepasados,
el ideal colectivo cuya encarnacion son ellos; es decir, los
hechos sociales. Hasta los intereses materiales que las grandes
ceremonias religiosas tienen por objeto satisfacer, son de orden
publico, por lo tanto social, en constante movimiento sujetos
al cambio historico.

El ritual es el medio por el cual se materializa el
pensamiento magico-religioso acerca de los seres divinos que
rigen los fendmenos de la naturaleza. Para concretarse, su
realizacion es llevada a cabo generalmente en entornos

naturales, lo que se va concibiendo como un paisaje ritual.

Paisaje ritual

El paisaje ritual es un espacio, entorno o. propiamente dicho,
un paisaje natural transformado por el hombre a través de la
historia. Al darle la connotacién de paisaje ritual implica que
es el lugar donde se llevan a cabo esos ritos.

En la cosmovisién mexica, el culto era el principal
mecanismo de esta apropiacién del espacio basada en los
conceptos de la cosmovision que se proyectaban en el paisaje
real. Bajo esta civilizacion prehispénica, el término “paisaje
ritual” es entendido como “[...] una red de lugares de culto



donde los mexicas hicieron construcciones ymonumentos que
s6lo adquieren significado si son vistos como parte de un
conjunto” (Broda, 1996b: 41).

Con base en los cronistas, Broda (jbul: 44) sefiala que los
lugares sagrados del paisaje donde se llevan a cabo ciertos
ritos muy particulares, son los cerros.

Los numerosos cerros de poca elevacion que existian
sobre el antiguo nivel del lago eran idéneos porocupar
un lugar estratégico y ofrecer una vista panoramica del
valle. F.stos pequefios cerros eran sitios preferenriales
para construir en ellos santuarios en los que se
celebraban ritos dentro del ciclo anual de fiestas.
Reunian una serie de cualidades favorables en términos
de culto y la cosmovision, tales corno: abarcar cuevas,
manantiales y acantilados de rocas.

Fl paisaje ritual de la cuenca reflejaba los conceptos
cosmologicos de los mexicas, se trataba cié un lenguaje visual
-creacién del hombre- yestructuracion del espacio simbdlico
plasmado en la naturaleza.

F.n la mayoria, de los cerros existian petiograbados de
diversa indole: los de contenido cosmoldgico, historico
y aquellos que representaban a sus dioses. Fl paisaje
ritual tallado en roca que crearon los mexicas incluia
también obras arquitectonicas v artisticas muy
imponentes (ibid: 44, 45).



Por lo tanto, desde los inicios de su historia milenaria, el paisaje
culluralmenle transformado de la cuenca ha estado
intimamente vinculado con las grandes montafias,-
desarrollandose la tradicidn de culto a la naturaleza.

En todo paisaje ritual, enmarcado bajo la cosmovision
mcsoamericana, existen seres sobrenaturales, entendidos
como aquellos seres que habitan y rigen los movimientos de
dicho paisaje; es decir, los fendmenos naturales.

Los seres sobrenaturales y el entorno natural, segun Suzan
(2004), dan cabida al paisaje ritual; ambos conforman un todo;
es decir, un universo Gnico que permite al hombre explicarse
el medio en el que vive; por tal motivo, crea un cosmos magico,
sacro, habitado por estos seres o divinidades que al entrar en
contacto con él, coadyuvan a resolver los problemas de su vida
cotidiana.

En las comunidades indigenas de raices rnesoameiicarias,
el paisaje ritual se hallaacentuado porun "marco geografico”,
como lo denomina Raul Aranda (2001), el cual estd conformado
por lagos, montafas, cerros, cuevas, acantilados, pefiascos,
barrancos, rios y manantiales que sirven para establecer
diferentes estrategias de explotacién de los recursos y que
determinan la conformacién de las estructuras sociales,
economicas e ideoldgicas.

En la actualidad, disciplinas como la arqueoastrorioinia v la fusiona de las

religiones lian impulsado la definicién del estudio del paisaje rimal (Broda,
1091, 20011)).
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Al termino conceptual de paisaje ritual, se afiade la
definicién de “geografia ritual”, que conserva variantes locales
yregionales, como, por ejemplo, lainterpretacion que da Druzo
Maldonado (1998: 96) en su estudio sobre Coatetelco, Morelos.

Asi en el Ooateielco contemporaneo, sobre el actual
territorio ejklal, fundamento del medio de produccion
agricola y de las relaciones sociales, se yuxtapone una
geografia ritualagraria producto de un largo y sinuoso
camino ideolégico entre dos culturas antagonicas: la
mesoamericanaylaoccidental. Un proceso que combina
y sintetiza tanto elementos culturales mesoameriamos
como cristianos: una geografia cargada de significarlos
para lacomunidad)' que, son resultado de lasrelaciones
sociales compartidas histéricamente.

Gilberto Giménez (2001)3denomina a esta concepcidn
“geografia de la percepcion” debido a la interpretacion
simbodlica que los grupos sociales hacen de su entorno, las
justificaciones ideoldgicas que proponen a este respecto y el
impacto de las representaciones sociales sobre la modelacion
del paisaje.

Es en este espacio natural, el cual es apropiado por un
grupo social, donde se asegura la reproduccion y satisfaccion
ele sus necesidades vitales, las cuales pueden ser materiales o
simbdlicas "en tanto espacio concreto cargado de simbolos y

En este trabajo, Giménez hace una interesante reflexién teérica sobre las
definiciones de "territorio®, “territorialidad”, “re g i 6 n “paisaje” e “identidad
regional”dentro del marco de su propuesta denominada “Geografia cultural”.
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connotaciones valorativas, el paisaje funciona corno referente
privilegiado de la identidad socioterritoriaF (ibul: 6).

Para explicar la categoria de “paisaje”, Giménez se apoya
en los postulados de la geogralia cultural, “ésta hace referencia
al espacio geogréfico transformado y vivido por los diferentes
grupos sociales” (Salazar, 2001: 5). También hace un
redescubrimiento del paisaje como instancia privilegiada ele
la percepcion territorial, en donde los actores entrelazan su
afectividad, su imaginario y su aprendizaje sociocultural. Por lo
tanto, el paisaje es entendido como “la percepcién vivencial
del territorio” (Giménez, 2001: 9).

La apropiacion de este espacio natural, donde se llevan
a cabo actualmente los rituales, no tiene s6lo un caracter
instrumental (utilitario y funcional) sino también simbdlico
expresivo, producto de un largo sincretismo religioso.

Sincretismo

Concepto fundamental para entender por qué después de la
Conquista y hasta la actualidad se siguen realizando practicas
rituales de origen prehispdnico mesoamericano. Se trata de
un sincretismo entre la eosmovision de los antiguos mexicanos
yel catolicismo espafiol que se encuentra en una reelaboracion

constante.
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El sincretismo religioso que surge a partir del siglo xvi
retoma ciertas formas del culto prchispanico que antes
habian formado parte de la religion estatal. F.ntrc ellas
el principal elemento esel culto agricola quese encuentra
en intima relacion con las manil'cstariories de la
naturaleza (en torno a los ciclos de cultivo del maiz y
otras plantas cultivadas, el clima, las estaciones, lalluvia,
el viento, las cuevas, etc.) (Broda, 2001b: 168).

Para definir este término con mas precision se lomaran los
planteamientos de Félix Baez-Jorge (1998: 65), para quien la
Colonia “(...] es conceptuada a partir de la dialéctica de la
colonizacién con sus secuelas de asimetria social,
re-interpretacion simbdlica y resistencia a la religion oficial,
oposicién entre la tradicion y la modernidad”.

Con la llegada de los espafioles en 1521, y con una
ideologia muy diferente a la que se vivia en el México antiguo,
la costumbre del culto a la naturalezaya dioses personiiicados
en la misma, se vio alterada, mas no erradicada totalmente.

Por un lado, se acepta que la costumbre de los indios
por adoptar deidades ajenas fue el motivo por el cual se
inclinaron tan “facilmente” a recibir por dios a Cristo: sin
embargo, no so podia admitir por parte de los conquistadores
que la adopcién de la deidad cristiana permaneciera en un
plano de igualdad con las antiguas deidades mesoamericanas,
pues como lo sefialajulio Glockner (199.8), para los indigenas,
adoptar una deidad, mas que significar un problema teoldgico,
significaba ampliar el espectro de sus deidades yafiadir nuevas
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fuerzas y poderes a los ya existentes en el ejercicio de sus
rituales magico-religiosos. En el mismo sentido, BaezJorge
(1998: 155) afirma que:

i.ossantos venerados por los pueblos indios se imaginan
vinculados a las entidades sagradas autdctonas, recloras
del orden cosmico y terrenal: en tal dimensién, son
parte sustantiva de las rosniovision.es. De tal manera
como se havisio. el Sol. la T.una. el ciclo, el rayo, el aire,
el maiz, la lluvia, la tierra., los cerros se refieren
directamente asociados al culto a los santos, se incorporan
a las hagiografias locales. Con su arcaica configuracion
numinosa definen los perfiles singulares de estas
devociones populares, cohesionadas y dinamizadas al
margen del canon eclesiastico; y es precisamente al
antiguo sustrato cultural rnesoamcricano adonde debe
acudiese paraexplicar, de manera complementaria, esa
riquisima veta del imaginario colectivo en la que los
héroes culturales, ancestros y deidades locales se asocian
(o confunden) de manera selectiva, con los santos, en
la infinita dimensidén del tiempo mitico.

La coercion tanto fisica como mental de los espafioles para
evangelizar a los indios e infundirles la idea de la existencia
de un solo dios, condujo a la transformacion de casi todas las
expresiones fisicas e ideolégicas de los indigenas.

Al destruirse el cuerpo sacerdotal ele la religion
mesoamcricana precolombina, al desmantelarse su
organizacion ceremonial v reprimirse sus
manifestaciones canonicas, los cultos populares
emergieron como alternativa a la catcquesis cristiana,
0 bien como mediadores simbdélicos que en algunos
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contextos terminaron sinoretizandose con las imagenes
catolicas. F.n el primer paso operaron como claves de
la resistencia ideoldgica, mieiiLras que en el segundo
funcionaron como materias primas de una nueva
superestructura, construida a partir de la religion
prehispanica y el cristianismo colonial, pero distinta
de ambas matrices (Baez-Jorge, 2001: 391-392).

Glockner (1999) menciona muy acertadamente que la
cristianizacion entre los indios de México se tradujo en una amplia
variedad de concepciones cosmogonicas y cultos magico-religiosos.

Asi pues, bajo este complejo contexto histérico, se entiende
por sincretismo “un fendmeno propio de la religiosidad
popular que expresa articulaciones y contradicciones
histéricamente configuradas* (Béaez-Jorge, 1994: 30).

De acuerdo con Broda (2004c: 63), en la Colonia tuvo
lugar una reinterpretacién simbolica asi como la configuracion
de nuevas tradiciones populares que conservaron elementos
antiguos que se fusionaron con la religion catélica impuesta
por los espafioles. Al respecto Luis Millones (1997) menciona
gue esta fusién o combinacién de elementos no es errética, y
aunque en su trabajo sobre religiosidad andina no usa la
palabra “sincretismo” como tal, aporta fundamentos que se
sobreentiende a dicho término: “La larga convivencia de las
varias tradiciones culturales determind una base o acuerdo
que con distintas variantes funciona a lo largo de los Andes”
(ibid: 13).
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Noemi Que/ada (2004), por su parte, destaca como
propuesta alternativa al sincretismo, los conceptos de alteridad
-0 de identidad popular inultirreligiosa-yde transculturacion
como posibilidades para un andlisis explicativo méas adecuado
a la realidad religiosa latinoamericana. Sin embargo, la
alteridad se compone de elementos que permiten a un
individuo sostener una identidad entre sus miembros, quienes
deben scnir que existen lazos de union entre ellos yoponerse
a las diferencias que pueda haber entre el grupo y las personas
qgue les son ajenas. Dichos elementos de alteridad son una
construccidén ideoldgica donde se destaca los aspectos que
marcan la diferencia entre lo propio ylo ajeno (Garma, 1996).

Yen lo que se refiere a creencias y costumbres de raices
prehispanicas mesoamericanas, es necesario tener en cuenta
el fendmeno del sincretismo, en donde la conciencia étnicay
las condicionantes histdricas interacttian de manera dialéctica
(Baezjorgc, 1998).

Hasta el presente se siguen haciendo rituales de peticion
de lluvias y de culto a los cerros; para comprender esta
continuidad histérica de la cosmovision mesoamcricana, es
necesario concebir las manifestaciones culturales indigenas
no como la continuidad directa e ininterrumpida del pasado
prehispanico, sino visualizarlas en un proceso creativo de
rcelaboracion constante (Broda, 2001). Dichas manifestaciones

culturales indigenas gestadas boy en dia en el seno de las



comunidades dcvocionales catélicas que, a la vez, se sustentan
en raices remotas, conforman lo que se conoce como
“religiosidad popular”.

Religiosidad popular

El término “religiosidad popular" ha sido empleado desde
distintos puntos de vista, asi como desde diferentes posiciones
tedricas. Bajo el marco teorico e histérico contextual definido
anteriormente para la nocion del sincretismo, la religiosidad

popular:

l... Isupone creencias y cultos distantes de la ortodoxia,
si bien tales variantes se refieren Ginicamente a como tos
pueblos entienden y practican la religidn oficial. A las
religiones populares les son inherentes los fendémenos
sincréticos y. de tal manera, la pluralidad en la que se
integran diferentes grupos sociales (tracionales, clasistas,
étnicos, etc.), por medio de los variados y fascinantes
disfraces de las divinidades (Béaez-Jorgc, 1994: 30),

Para entender dicho término, se combina el analisis histérico
del pasado prehispanico con el de las culturas indigenas
campesinas actuales, que de alguna manera lian mantenido
sus rasgos propios y caracteristicos que las conforman. En este
sentido, para Béez-Jorgc (1988: 24):
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Las investigaciones en torno a la religiosidad popular
en las comunidades indias de México, no deben perder
de vista el dilatado espacio del cuerpo social que
abarcan sus manifestaciones, en particular sus
imbricaciones econémicas y politicas, cpie inciden
-finalmente- en aspectos relacionados con la identidad
y la continuidad étnica, radicalmente analiticos para
comprender sus dindmicas socio-culturales.

Noemi Quczada (2004:9) apunta que una categoria lundamenlal

que permite explicarla, os la del poder.

Lareligiosidad popular se define a partir de la religion
oficial como perteneciente a grupos populares,
subalternos o marginados, en una relacion de clase,
poder y dominaciéon que abarca desde la época
prehispanica con sociedades normadas por la religion,
hasta el siglo xx con los procesos de globalizacion.

Para Gilberto Giménez (1978), apunta a un proceso social
interno de la comunidad indigena campesina, mas epte a una
fe dogmatica institucionalizada. Por lo tanto, el fendmeno
social debe ser captado desde las vivencias histéricas y
necesidades particulares del pueblo que las suscita.

Es necesario entender la nocion y el complejo proceso
del término desde la posicion del otro, como bien lo sefiala
Gomez Arzapalo (2004: 30); es decir, desde la logica interna

de las comunidades indigenas.

Nus alejamos entonces de toda concepcion de
religiosidad popular que no explique el proceso desde



la légica interna de la comunidad que la vive, y que,
por el contrario, errénea y soberbiamente liale de
explicarla como escision de una ortodoxia oficial, yen
este sentido, algo indeseable que debo ser corregido.

l.a propuesta de Giménez para abordarla religiosidad popular-
es delimitada en tres coordenadas que analiza Gomez Arzapalo
(ibul: 18, 19) en su interesante trabajo:

»  Eclcsiastica-institucional. Se hace hincapié en laautonomia
de la religiosidad popular con respecto a la institucion
eclcsial en cuanto a normas y control pastoral.

e Socio-cultural. Hay una relacion marcada entre los
estratos marginados con la religiosidad popular, por lo
que el campo, los suburbios ylas zonas urbanas son donde
florecen las expresiones populares en lo religioso.

»  Histérica. Lareligiosidad popular suele presentarse como
una resultante del cruce de las religiones indigenas
precolombinas con el catolicismo espafiol de la
Contrarreforma.

Por su parte, es polémica la definicion que da Pedro Carrasco
(1976) en tino de los primeros trabajos referidos a la
religiosidad popular, en donde después de analizar lasituacion
sociocultural de las comunidades indigenas desde la Colonia

hasta el siglo xix, la diferencia del catolicismo popular,
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situdndola en “lo que podemos llamar religiéon no organizada;
las creencias y rituales efectuados s6lo en ceremonias privadas
que no estan relacionados con la Iglesiay grupos ceremoniales
afines”. El catolicismo popular, en cambio, es el que, aunque
relacionado con la institucidn eclesiastica, estd organizado
localmente y corresponde a la “subcultura campesina local”.
Estas manifestaciones, con particulares y expresiones locales,
se adhieren a la Iglesia (King, 2004).

Aunque se sefiala que esta clasificaciéon no es un
“encajonado inerte” y que puede haber flujos y lugares
intermedios entre estas definiciones (ibid), ante esta postura,
es necesario reiterar que la religion popular es emanada de
un proceso social histérico, yque en ellase encuentra lalogica
de su expresion histdérico-cullural, elemento de una identidad
que los contrasta con las demas identidades nacionales.

La religiosidad popular, como proceso social
histéricamente determinado involucra elementos
identitarios que crean una referencia coman al interior
de la comunidad, lo cual permite ladistincién entre lo
propio ylo ajeno, entre lo interno y lo externo (Gémez
Arzapalo, 2004: 141).

En su compleja constitucién, la religién popular abarca
elementos de la religion oficial, los cuales son seleccionados

por los habitantes de una comunidad determinada que, con



base en su propia experiencia y necesidades histéricamente
concretas, corresponden a su realidad econémica, politica y
de organizacion social (ibid).

La religiosidad popular no es una entidad estable, por
el contrario, se formula, se mat.i/a y se adecta de
acuerdo a las necesidades de los usuarios, en ese sentido,
los simbolos religiosos estan en un constante proceso
de invencion o reinterpi elacion (Salazar, 2001: 2).

Es una expresion religiosa que cohesiona y da identidad,
conformada histéricamente con elementos de diferentes
tradiciones culturales.

De esta manera quedan explicados los conceptos tedricos
fundamentales que confieren cohesién e integridad para la
interpretacion de este libro. Es necesario partir de la ldgica
del término de cosmovisién tal y corno lo entiende Broda
(1991: 462), “f...] la vision estructurada en la cual los
miembros de una comunidad combinan de manera coherente
sus nociones sobre el medio ambiente en el que viven y sobre
el cosmos en que se sitta la vida del hombre”.

Bajo este termino tedrico, que de algin modo integra a
las demés categorias conceptuales anteriormente sefialadas, se
comprende lareproduccion cultural, social, ideoldgicae incluso
economica, de las comunidades indigenas mesoamericanas
contemporaneas.



Capitulo Il

E 1 CULTO PREHISPAN1CO DE LOS CERROS Y DE LALLUVIA

Desde que el hombre existe, ha tenido siempre la necesidad
de explicar lo que ocurre a su alrededor, pero carente durante
siglos de una ciencia, acudié a mitos y puso en los dioses la
responsabilidad de lo que pasaba, personificando a estas
divinidades en la naturaleza.

Asi, lareligion tom¢ a su cargo las relaciones del hombre
con los seres sobrenaturales, especialmente las divinidades, y
se preocupd de hacer propicia la voluntad de esos seres.

El hombre siempre ha estado en relacién con la naturaleza,
dandose una reciprocidad en la que ambos se ofrecen servicios;
desde nuestros antepasados, la naturalezale otorgé al hombre
favores directos, como proteccion, iértilidad en latierra, relacion
de propiedad, etcétera, y él le pagaba con una veneracion religiosa
consistente en rituales y sacrificios en agradecimiento por los
beneficios otorgados. O, en su delecto, cuando el hombre recibia
algan infortunio por parle de los dioses, mediante su
representacion simbolicaen los fendmenos naturales-temblores,
inundaciones, sequias, erupciones volcéanicas, etcétera-, trataba

de comprender dichos “castigos” mediante la conformidad.4

Aunque desde las primeras etapas rie la evolucién de la cultura hasta la



En las diversas culturas, el so!, la luna, las estrellas, los
astros principales, las constelaciones figuradas, fueron
intimamente vinculados con el concepto de las entidades
divinas, en donde los dioses mostraban ser la personificacion
de los astros. Por otro lado, a los dioses también se les clasificaba
en funcidn no ya de sus aspectos exteriores y ficticios, sino de
los alanés y necesidades de donde surgieron, porque de esa
manera Unicamente pueden realizarse asociaciones y
comparaciones que tengan justificacion y significado
(Imbelloni, 1979).

Particularmente son los cerros, volcanes y montafias
motivos de culto, costumbre universal en todas las culturas
relacionada con tma pretension humana por vincular la tierra
con el ciclo, por acercar el mundo de los hombres al mundo
de los dioses. Aunque también existe la perspectiva material
por lo que ofrece su tierra, el agua que de ella emana, asi
como su proteccion y defensa ante otras comunidades y
situaciones especificas.

Al respecto, Glockner (1999: 35) sefiala que:

[...] este vinculo (relacion hombres-dioses) no se lia
circunscrito a un acto de le o a un ejercicio de
especulacion teoldgica; ha perseguido también

actualidad, en mayor o menor grado, el temor ha sido un elemento fundamental
del .sentimiento religioso.
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finalidades practicas al celebrarse rituales que tienen
como propo6sito lograr el bienestar de los pueblos
(como por ejemplo) mediante la obtencién de lluvias
que permitan abundantes cosechas.

La prediccién del tiempo ha sido una de las grandes
preocupaciones de todas las civilizaciones arcaicas, y su
sistematizacion es uno de los logros mas destacados de las
sociedades agrarias (Broda, 1996a).

Desde el punto de vista antropoldgico interesan
principalmente dos cuestiones relativas a la representacion
de la naturaleza como deidad: el sentimiento religioso5y las
practicas mégicas de culto a la naturaleza, ambas manifestadas
por el hombre en una realidad social.

Para conocer y comprender los cultos en la sociedad
mcxica, especialistas como Johanna Broda (1978) lian
reconstruido el calendario ritual azteca con base en datos do
cronistas espafioles y autores indigenas del siglo xvr. En el
andlisis de estos ritos se revela que se trata de un calendario
agricola, y la mayoria de ellos giraban en torno a ceremonias
propiciatorias de la lluvia, el crecimiento del maiz y de las

plantas, y de su cosecha.

"En este sentido, la religién no es entendida Unicamente como expresion del
mito, sino por el contrario, es mucho mas ampliay abarca instituciones, acciones
y creencias, (-orno fendmeno social no debe ser analizada fuera del contexto
histérico donde se desarrolla (Broda, 2001), tema que ha sido abordado en el
capitulo anterior.
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Dentro del culto mexica, la vinculacién con la naturaleza
se manifestaba en tres grandes aspectos: en su relacion con la
astronomia (observacion del sol, luna, estrellas): en su relacion
con fendmenos climatolégicos (estacion de lluvias y estacion
seca); y en su relacién con los ciclos agricolas (Broda, 1.991).

Pero la preocupacién fundamental del culto mexica giraba
en torno a la lluviayla fertilidad, el cual era dirigido por sacerdotes
que, corno bien lo sefiala Broda (ibid: 465), es de esperarse de

una cultura que derivaba su sustento basico de la agricultura.

Durante la estacién seca existia una constante falla de
agua, mientras que durante la estacion de lluvias, éstas
podian volverse peligrosas por su exceso. Asi, la obsesion
por controlar las lluvias que era un rasgo determinante
tic la religion, tenia su base material directa.

Los indigenas mexicas sabian por experiencia que las altas
cumbres influian en la formacién de las lluvias, por eso una
de las razones principales por las que se les rendia culto era
para tener el control del clima.

l.os fendbmenos naturales —as lluvias que generan las
condiciones necesarias para laagricultura, ya suvezson las que
provocan los aspectos amenazantes de las tormentas, heladas
c inundaciones- llegaron a ser personificados en el culto aTlaloc
(Broda, 1991).6Al respecto Gordon Brotherston (1997 27)

i . iy N «
Con referencia a la excavacion del Templo Mayor a principios de los afios SO
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afirma: “Tlaloe gobierna las tormentas con sus rugidos y sus
rayos, las nubesy susvastos suefios, la precipitacion do lalluvia,
nieve, granizo, fuego volcanico, y los flujos y las corrientes de
agua y otros liquidos”.

Tlaloe, aparte de ser el dios de la lluviay de las tormentas,

también era el patron de los cerros.

Se decia que la lluvia procedia de los cerros en cuyas
cumbres se engendraban las nubes. Para los mcxicas
las montafias eran sagradas y se concebian como
deidades de la lluvia. Se les identificabacomo los llaloque,
seres pequefios que producian la tormenta y la lluvia,
y formaban el grupo de los servidores del dios I1aloc
(Beoda, 1991: 166).

De acuerdo con la propuesta de Broda, los llaloque son dioses
de los cerros que viven en cuevas al interior de la tierra.
Asimismo se vinculaban intimamente con la agriculturayeran
considerados los duefios del maiz y demés alimentos. EI Codice.
Borhonico, de acuerdo con la autora, confirma la creencia de

que los llaloque eran los duefios de la agricultura y de los

)ofiarifia Broda (1991: 495, 466) sefiala que la mayoria de las ofrendas dedicadas
a Tlaloe estaban directa o indirectamente relacionarlas con el simbolismo del
agua. Destacan vasijas de barro o de piedra y cientos de pequefios idolos de
piedra verde, asi corno otros objetos que son pequefias representaciones
esculpirlas de peces, ranas y otros reptiles. lgualmente conminan una gran
variedad de restos de animales marinos comprobando su hipétesis de que
reflejaban conceptos cosmolégicos y cpie la presencia de lluvia y del mar bajo
el simbolismo indicaba que los mcxicas vinculaban estos fendmenos naturales.
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alimentos, los cuales eran guardados dentr o do los cerros (ibid).
De tal manera, en la cosmovision prehispéanica se concebian a
los cerros como lugares en donde se almacenaba la lluvia para
ser liberada por los tlahque al inicio de la estacion humeda;
como huecos en su interior, repletos de cuevas y que
resguardaban toda clase de riquezas y plantas alimenticias,
especialmente maiz (Broda, 2001b: 212).

Tlaloc erahonrado en varios de los “meses” del calendario
mexica, sobre todo durante el de Tepeilhuitl, la fiesta de los
cerros, que correspondia al mes de octubre y en el que “se
hacian modelos de las montafias propias del culto a Tléloc,
dandoles cabeza y cara, un todo humanizado que después
ingerian los devotos” (Brotherston, 1997: 32).7

Con el fin de asegurar las lluvias necesarias para la
agricultura, se realizaban los sacrificios de nifios dedicados a
Tlaloc durante los meses | Atlcahualo a 1V Huey tozozii, que
corresponderian de febrero a abril.

Estos nifios se identificaban con los cerros del Valle de
México, se les concebia como la personificacion viva
de los tepictonkm o ilaloquc, los pequefios servidores
de I'ldloc que le ayudaban a producir las lluvias (Broda.
1991: -174).

Las montafias asociadas ton Tlaloc eran el Nevado de Toluca, el Popocatépetl
C l/tarcihuatl, La Malinche y el Pico de Orizaba, siendo de estos cinco, e)
Popocatépetl el que se identificaba plenamente con Tlaloc, segin el C.ndur
Florentino (Brolltersion, 1997).
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Los sacrificios humanos, especialmente el de los nifios,
representan ese compromiso reciproco entre los dioses y la
poblacion, pues mediante el se obtenia el sustento; es decir, la
buena lluvia para el crecimiento de las plantas y el bienestar
para animales yel hombre. Dichos sacrificios se acompafiaban
de una gran variedad de ofrendas que reforzaban la eficacia
de los ritos; entre ellas destacan las ofrendas de comida
(tortilla, mole, atole, aves, tamales, etcécera), flores, copal,
cantos, musica, danza, peregrinaciones, ritos en la noche y al
amanecer, los convites, periodos de preparacion del ritual,
etcétera (Broda, 2001b).

El culto a los cerros para propiciar la lluviaes una expresion
de lacosmovision indigena mesoamericana que estaba fundada
en la observacion de la naturaleza; entre esta se encuentran las
nociones del climay la geografia, ya suvez incluia la interaccion
con el medio ambiente en donde se desarrollaba la vida de la
comunidad, ydel hombre, en el plano individual (Broda, 1991,
1996a). La espera de las lluvias y el aprovechamiento de éstas,
como se ba sefialado previamente, estan intimamente ligados
con el ciclo agricola, en donde la produccién del sustento
basico alimenticio es el maiz, regulador de la economia

mesoamericana.
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El ciclo agricola

En cuanto a los ciclos agricolas, se pueden distinguir dos en el

Altiplano Central; el de regadio y el de temporal.

F.n el ciclo de regadio se siembra eu enero o febrero y se
cosecha en junio y julio. En el /ido de temporal existe
una. gran variabilidad en la siembra, segin la alturay la
calidad de los terrenos, por lo regular se siembra entre
marzo yjunio y se cosecha emre los meses de octubre,
noviembre y diciembre (Broda: 2004b: 43).

Dentro de este ultimo ciclo se pueden distinguir tres gmpos

de fiestas que se hacian a los dioses de la lluvia yel maiz durante

la época prehispéanica:

1
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El ciclo de la estacion seca y la peticion de lluvias, en
donde se ofrecian los sacrificios de nifios que se hacian
en los cerros de la cuenca (i Atlcahualo).

|.a fiesta de la siembray los ritos de la estacion de lluvias
cuando maduraba la planta del maiz en Huey lozoztli, que
marcaba la transicién entre la estacion seca y himeda.
La fiesta de Huey tozoztli es la que coincidia con la peticion
de lluvias en la temporada més seca del afio y con la
anticipacién de la llegada de éstas. La fiesta consistia en
el culto al maiz y a la diosa Chicomecoatl, los ritos de
peticion de lluvias efectuados en el Monte Tlaloc y un
culto dedicado a la laguna de Pantitlan (Broda, 2004c).



Esta celebracion correspondia al mes de abril. El rito
principal se basaba en la bendicién del maiz para la
siembra. Con base en ciatos etnograficos actuales,
encontramos una cierta continuidad con la fiesta
moderna de la Santa Cruz, el 3de mayo (Broda, 2004b).

Dentro de esta etapa se sitllan varios meses que tenian
diversas celebraciones: Etzalcualizlli (junio), en donde se
hacia la celebracion del maiz tierno y del advenimiento
de las aguas pluviales mediante el culto a Tlaloc y a
Chalchiuhtlicuc. Fn los meses de lecutihuiltontli y Huey
tMuilhuitl se ofrendaba para el buen desenlace del ciclo
agricola. En Ochpaniztli correspondiente a septiembre,
se celebraba el nacimiento del dios del maiz, fiesta que
marcaba la época de ios primeros elotes (Broda, 2000).
La cosecha y el inicio de la estacion seca celebrado
mediante el culto a los cerros.

Cuando empezaba laestacidn soca el culto de los cerros
significaba que ahora los tlaloquc estaban reteniendo
el agua para luego soltarla cuando de nuevo empezaban
los sacrificios de nifios (Broda, 2001b: 53).

Era en los meses de Tepeilhuitl (octubre) y Qunr.holli
(noviembre) cuando acontecian los festejos dedicados a
los cerros, al pulque ya los muertos. En octubre se realizaba

una ofrenda con la produccion agricola y se le rendia



culto a los cerros para que continuaran proporcionando
el agua; dicho culto se vinculaba con los antepasados o
muertos que también se alojaban en el interior de los
cerros (Broda, 2000, 2004b).

Es importante sefialar que el calendario fue un elemento
esencial para definir éstas y otras actividades de la sociedad*
Flcalendario estaba estructurado en relacién con el ciclo solar
y se plasmaba en él una coordinacién entre tiempo y espacio:
“El calendario expresaba la relacion entre el afio tropico, los
ciclos naturales y los ritos mcxicas” (Broda, 2004b: 39),

La observacion de la naturaleza, en este caso del curso
anual del sol, era la base del calendario y la astronomia
prcliispanicos. Dentro del calendario ritual agricola hay cuatro
fechas clave: el inicio del afio calendarico mexica (febrero
12); la siembra (abril 30); el apogeo de las lluvias y el
crecimiento del maiz (agosto 13); y la cosecha (octubre 30).
“Estas cuatro (echas fueron fundamentales en términos de la
estructura interna y la simetria del calendario solar
mesoamericano, y por tanto de los ritos mexicas basados en
él” (Broda, 2000: 55).

Broda (2000) sefiala que esta correspondencia entre fenémenossolaresytiestas
mcxicas no es lina correspondencia directa o un reflejo automéatico de los
eventos astronémicos en los ritos, sino que la relacién era mas compleja, puesto
que ademas del referente solar, la estructura del calendario se derivaba de los
ciclos estacionales y agricolas.
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Como resultado de sus investigaciones sobre estos temas.
Broda (2003) propone que oslas cuatro fechas se basan en
ciclos climaticos y agricolas, y que por ende han mantenido
su funcionalidad después de la Conquista. Las actuales fechas
del 2 de febrero (dia de la Candelaria), 3 de mayo (dia de la
Santa Cruz), 15 de agosto (la Asuncion de laVirgen) yel 2 de
noviembre (dia de Muertos), y sus correspondientes fiestas
catdlicas, constituyen un marco fundamental para la
celebracion de los ritos agricolas en las comunidades indigenas
tradicionales mesoamencanas.

Finalmente, hay que sefialar que en México no hay cuatro
estaciones como en Europa, sino s6lo dos: laestacion de lluvias
y la estacion de secas; son los meses de marzo a mayo los méas
secos y calurosos del afio, y anteceden la llegada de las lluvias
(Broda, 2001b).

Una de las fiestas m&s imponantes que tiene intima
relacién con el culto de peticidn de lluvias es la de la Santa
Cruz, la cual merece atencién especial debido ala connotacion
simboélica que adquiere para la cosmovision indigena

mcsoamcricana.
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La importancia de la festividad de la Santa Cruz

Teniendo presente que las tradiciones prcliispanicas se
fusionaron con ceremonias que la Iglesia catdlica impuso
después de la Conquista, la festividad de la Santa Cruz
demuestra la sobrevivencia de la importante conexién entre
los ritos de la siembra, la lluvia y los cerros que estaban
presentes en Mesoamérica (Broda, 2000).

Naturalmente, hay que tener en cuenta que se trata de
una fiesta del santoral catélico y que fue implantada en México
por los espafioles; sin embargo, no existe una correspondencia
automatica con los ritos europeos, puesto que en Europa
-repito- se trata de cuatro estaciones, mientras que en México
hay sélo dos: la estacion de secas y la de lluvias. “En Espafia, el
dia de la Sama Cruz, laexaltacion adquiria una expresion mas
cristiana, pues era respaldada por la liturgia cat6lica" (Broda,
2001b: 195).

Por otra parte, en México, aunque la fiesta se dedica a la
Santa Cruz, el significado de ésta, con base en lainterpretacion
del material etnogréfico, no pertenece a la liturgia catdlica; se
trata de un simbolismo que muestra variantes locales tanto en
los ritos corno en las creencias que parten de una fecha
calendérica en los ritos prehispanicos.

Esta celebracion era regida por altos gobernantes y
acontecia dentro del calendario prehispanico en el mes de
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Huey lozozlli. Como se ha mencionado en el capitulo anterior,
en esta etapa del ciclo agricola se electuaban los rituales de
sacrificios de infantes a los tlaloque: se hacia la celebracion del
maiz tierno y del advenimiento de las aguas pluviales mediante
el culto a Tlaloc y a Chalchiuhtlicue (Etzalcualiztlij; y se
ofrendaba para el buen desenlace del ciclo agricola (Tecuilhuitl
y Huey- tecuilhuitl).

En la actualidad, como resultado de procesos sincréticos,
el dia de la Santa Cruz, celebrado el 3 de mayo, se imploran,
en la mayoria de las comunidades indigenas campesinas, la
fertilidad de la tierrayla lluvia desde las cumbres de los cerros
ancestrales, y tiene lugar la consagracion del maiz para la
siembra.

Los datos etnograficos actuales, provenientes de multiples
investigaciones,9 atestiguan las ceremonias de peticion de
lluvias efectuadas en este dia. Una de las propuestas de fil uda
(2001: 168) es que:

[...] la persistencia, en este contexto de multiples
elementos de la cosmovisién y del calendario
mesoamcricano se explica por el hecho de que
continGan en gran parte las mismas condiciones
geograficas, climaticas v los ciclos agricolas. Perdura la

Conslltese, por mencionar algunos: Brolla (1991, 1997, 2001b. 2004c), Bac:7.
(2004),Céandaler (1995, 2000.2001),Gamez (2004),Gomez (2004). Good (2001.
2004), Huicochca (1997). Maldonado (1998, 2004), Nourath (2001. 2004).



dependencia de las comunidades de una economia
agricola precaria y el deseo de controlar estos
fendomenos.

Asi pues, los elementos tradicionales de la cosmovision siguen
correspondiendo a las mismas condiciones materiales de
existencia de las comunidades, io cual hace comprender su
continuada vigencia y el sentido que retienen para sus
miembros. Los cultos del agua yde lafertilidad agricola siguen
teniendo importancia hasta el dia de hoy para el campesino
indigena.

Para comprender esta continuidad histérica de la
cosmovision mesoamericana, es necesario concebir las
manifestaciones culturales indigenas no como la continuidad
directa e ininterrumpida del pasado prehispéanico, sino
visualizarlas en un proceso creativo de reelaboracidn constante,

gue a la vez se sustenta en raices remotas.

Hay que concebir las manifestaciones culturales
indigenas, en su continuo proceso de cambio, en el
cual las antiguas estructuras y creencias se han
arijrulado de manera dinamica y creativa con nuevas
formas y contenidos (Broda, 2001a: 19).

F.n ciertos poblados, especialmente los ubicados en las faldas
de los grandes volcanes como el Popocatepetl e Iztaccihuatl,
se llevan a cabo los rituales de peticion de lluvias el 2y 3 de
mayo, ceremonias de antigua tradicion histérica, en los que la
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idea principal signe siendo la invocacion del agua suficiente
para la tierra y, por ende, el bienestar de la poblacién.1'

Los elementos que giran alrededor de las ceremonias de
peticion de lluvias no han cambiado del lodo; se sigue
ofreciendo comida, llores, copal, musica, danza. Llaman la
atencion en algunas ofrendas los regalos de todo tipo e incluso
vestimentas exclusivas.l1

La preparacion de cruces pintadas de azul o verde son
un elemento muy importante, ya que simbolizan el agua. Son
conocidas como “cruces de agua”y tienen la fuerza mégica de
atraer la lluvia y proteger los cultivos de los peligros de la
estacion. Broda (2001b: 197) nos sefiala que en algunos lugares

como SanJuan Tetelcingo, Guerrero:

[...] en los dias de la Santa Cruz, las cruces son bajadas
de los cerros para oir misa v “comer”en el pueblo. Las
cruces son tratadas como si fueran personas y en las
ceremonias cada una recibe vistosas ofrendas de
xochicaaenas. flores, copal v comida.*

Existen muchos trabajos al respecto, entre ellos los de Bonfil. 1068: Broda, 1091,
1906b, 1907;Glockuer. 1095,1990, SOOOuMboresvBixtda (coords.| 1907: M: orayta,
1907; Paulo Maya, 1007; Fernandez. 2000;Juéarez Becerril, 2002; King. 2004.

Depende a quién vaya dirigida la ofrenda, aunque sea el mismo objetivo: el
agua. Esto suele pasar en los poblados que rodean a los volcanes, ya que éstos
son personificados y en las ceremonias se les regala desde alhajas, en el caso de
la volcaria (lztaccihuatl.); o instrumentos musicales (para don Goyo
Popocatéped), asi como ropa de acuerdo con su sexo. Ku el caso de los aires,
por ejemplo, que en San Andrés de la Cal son concebidos como nifios, se les
lleva juguetes, especificamente mufiecos.
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Por otro lado, el dia de San Marcos (el 25 de abril) se relaciona
también simbdlicamente con esta festividad, puesto que marca
el comienzo del periodo ritual entre las regiones indigenas
de Mesoamérica, en donde en muchas comunidades se observa
una serie de preparaciones rituales (Garnez, 2004).

De hecho, la celebracion de la Santa Cruz pertenece a
un ciclo méas amplio de fiestas que se vinculan con el ciclo
agricola; en agosto (especialmente el 15. fiesta de la Asuncion
de la Virgen), por ejemplo, ya no se pide lluvia, sino que se le
da seguimiento al ciclo del crecimiento del maiz. En algunos
poblados, como en Santiago Xalit/intla, Puebla, generalmente
se “sube” al volcan lztaccihuatl para celebrar el santo de la
“Volcana” (Santa Rosita), que coincidentemcnic cae a finales
de agosto, pero a su vez este festejo tiene otra connotacion: la
de agradecimiento por los beneficios otorgados con el temporal:
el maiz que se esra dando.R

En el culto campesino de peticiéon de lluvias que inicia el
3de mayo, dia de la Santa Cruz, han permanecido importantes
elementos de la cosmovisidn prehispéanica, junto con un
contexto de sincretismo con lareligion catolica. Estas practicas

han formado parte de nuestra cultura, que se integran a la

Existe también la posibilidad de haberrecibido un mal temporal: con heladas,
tormentas, granizo o exceso de lluvia: muchas veces os aceptado con resignacién
por parte de los pobladores, \ se le atribuye a una mala ofrenda o a castigos
divinos por estar “actuando mal con el préjimo". Sin embargo, se pide por el
poco o mocho maiz que haya sobrevivido y esté aflorando.



vida cotidiana de la gente que vive en lascomunidades rurales,
formando parte de su cosmovision.

Cultos de los graniceros o tiemperos

L/tsrimales de peticion de lluviasyel culto a los cerros -celebrados
de mayo a noviembre- han sido ejecutados por ciertos personajes
a lo largo de la historia: especialistas dedicados a dirigir las
ceremonias, establecer contacto con las divinidades para pedir
“buenas aguas”yproteger a lascomunidades de malos temporales.

En laépoca prehispéanica, los especialistas del control del
tiempo eran los sacerdotes del culto estatal (Broda, 1991),
situacion que cambi6 radicalmente a partir de la Conquista.

Desde entonces se llaman tiemperos o graniceros.

[...] con laeliminacion de la dase gobernante indigena
y la destruccién de los grandes templos, los cultos
agricolas det maiz yde la lluvia sobrevivieron como una
parte fundamental de la vida ele los campesinos
indigenas, aunque desarlicolados de la ideologia estatal
(Broda, 1997: 76).

Durante la Colonia, los ritos que fueron perseguidos como
idolatria siguieron siendo practicados en secreto v, al parecer,
jamas se les pudo del todo desarraigar. Segun Ricard (1986),

cuando era menor lavigilancia del clero, crecia la tendencia a



la “idolatria”, tendencia que se daba a conocer también en la
mezcla de elementos cristianos con viejas practicas paganas
en fiestas y bailes indigenas.1*

Laruptura historica convirtio las practicas meteoroldgicas
de dichos personajes en ritos practicados de manera ilicita en
los cerros ycuevas: asi pues, el escondite lue una de las tacticas
para preservar los antiguos cultos que cobijé diversos procesos
sincréticos. Estos cultos han servido como vehiculos para
mantener la identidad étnica a través del tiempo (Broda, 1997).

Con el paso de los afios, la sociedad indigena
rnesoamericana siguié manteniendo un vinculo particular con
la naturaleza; ademas, si bien las condiciones del medio
ambiente y los modos de subsistencia precarios de las
comunidades campesinas seguian sin grandes variaciones con
respecto al pasado, la transformacion fundamental se operé a
nivel de la estructura social de las comunidades y su
articulacion con ia sociedad dominante.

De acuerdo con la propuesta de Johanna Broda (1997:
76), al igual que los temas de cosrnovision y ritos indigenas,
analizados a partir del trasfondo historico prehispanico, debe
enfocarse la discusion sobre el tema de los graniceros.

Ricaril (1986) sefiala que en una ama del 30 de noviembre de 1537 dirigida
al rey, los obispos no dejan de quejarse y exigen se les autorice [.omar rigurosos
medios comia la idolatria, pues si en apariencia los indios han renunciado a
ella, siguen de noche ven lo secreto adorando a susviejos dioses y ofreciéndoles
sacrificios.



En este sentido, la autora propone ocho formulaciones

como marco de referencia histérico a partir del cual puede

ser analizada la institucién actual de los graniceros. A

continuacion retomamos estas propuestas:

Los graniceros en algunos lugares son llamados nahuales
0 brujos. Constituyen una de las modalidades de
sobrevivencia de los sacerdotes indigenas en una posicion
de subordinacién y clandestinidad frente a la sociedad
mestiza y el culto oficial religioso.

Derivan su legitimacion y razén de ser del antiguo culto
a la lluviay los cerros.

Se ha mantenido tina significativa continuidad en los
lugares de culto (cerros, cuevas, lagunas) en las
comunidades campesinas tradicionales.

Existe un culto de la piedra (grandes rocas o pefias y
toscos monolitos de varios tamafios). Este constituye un
tema poco estudiado al respecto.

Los graniceros invocan ypretenden controlar a las nubes,
la tormenta, el granizo, el viento, etcétera.

Estos fendmenos tienen una estrecha relacion con los
ciclos estacionales y agricolas, siendo las fechas clave el 3
de mayo, 2 de febrero, 15 de agosto y 2 de noviembre.
Las nocionesy practicas meteoroldgicas de los graniceros
que existen hasta nuestros dias, antes de la Conquista
formaban parte de la religion e ideologia mas amplias



de la sociedad autdctona, después se convertirian en
practicas y creencias de los grupos indigenas subalternos.

8. La institucion actual de los graniceros no esta desligada
de la sociedad dominante, aludiendo al sincretismo que
se ha dado en la configuracion de todas estas practicas
de origen prehispanico mcsoamericano con elementos
catdlicos.

Mediante estas formulaciones, Broda desarrolla un enfoque
leorico-metodoldgico para el estudio de los gmniarros en el
marco de la cosmovision prehispanica, del culto a los cerros 'y
la lluvia, asi como de la percepcion del medio ambiente. Bajo
esta perspectiva, se han hecho multiples trabajos etnograficosH
que evidencian la funcidn de estos especialistas rituales; dichas
investigaciones constatan su importancia en las diversas
comunidades situadas en el Altiplano Central de México.
SegunJulio Glockncr (1989) los tiemperos provienen de
una tradicion de origen tolteca. Quiadaxg-ue, Quiajtlama,
(¢cuiampero, o Tiernpe.ro, son palabras néhuatl que se han
preservado y combinado con el castellano. Cada comunidad
da a los “elegidos” un nombre que corresponde con sus
historias particulares; entre los principales apelativos que se
le dan a estas personas estan: Conjurador, Propiciado® Cladasqui,

Consultese Bontil. 1968; Glockner, 1995. 2000; Broday Albores (coords.). 1997.



Aguador, Ahuaques, Atemos, Ahuizoteso Gmniceros (Bonfil, 1968:
Broda y Albores, 1997).

La palabra més utilizada es “tiempero”que, corno lo sefiala,
tiene relacién con el “tiempo", dandole a éste una connotacion
no de espacio sino una dimensién meteorolégica. En el
lenguaje ritual, como lo sefialaria Bonfil (1968), se designan
a si mismos como “trabajadores tcmporaleros".

En la funciéon del tiempero, la voluntad personal es
sustituida por una voluntad divina que le revela ciertas verdades
y le demandaré ciertas tareas que habran de inducirle a cumplir
un destino. Las imagenes oniricas, ya sea de los volcanes o los
aires que se dirigen al tiempero y sélo a él, otorgan al sofiante
la posibilidad de asumir un destino que implica el
cumplimiento de una funcién social: controlar el temporal
en beneficio de su comunidad (Glockncr, 1993, 1995).

Especialmente en las faldas de los volcanes Popocatepetl
c Iztaccihuatl,¥la revelacion de ciertas imagenes en los suefios
ha hecho posible la permanencia de estos (temperos en algunas
comunidades. Los suefios de estas personas, hombres y

Conservando las tradiciones agricolas, los granireros llevan a rabo un ciclo
de ceremonias eada afio, en las que suplican a los volcanes y a Dios, cuidar rie la
tierra. Las fechas principales son: el 12 de marzo, en el Popocatépetl, con el fin
de prepararse para las cosechas; la peticién de lluvias para que los cultivos se
realicen, asi como adornar ron flores las cruces que estan colocadas en eada
volcéan son en los dias 2y 3 de mayo; y finalmente otra fecha esencial es el 30 de
agosto, en el Iztaccihuatl. en donde agradecen por el maiz yaconcebido y niegan
por el término de una buena cosecha.



mujeres, son recintos del pensamiento en los que se manifiesta
lo sagrado, espacios intemporales en los que, en este caso, los
volcanes con rostros humanos establecen contacto intimo con
la persona gne lo suefia, la cual vivira la experiencia del suefio
con toda la intensidad de un trance mistico y tendra la
certidumbre de haber establecido contacto con tina deidad
(Glockncr: 1995).

Todarevelacion en suefios esel anuncio de unarelacion
de reciprocidad con ellos; el tienipero establece con él
una relacion de mutua dependencia en la que ambos
conocen las necesidades del otro y procuran
satisfacerlas (ibid: 35).

Y aunque pueden ser confundidos con brujos, hechiceros o
nahuales (Bonfil, 1968), existen caracteristicas especificas que
los identifican como “sefiores del tiempo”.Ya que aparte de la
relacion simbdlica de los suefios, para poder ser elegido es
necesario pasar por varias pruebas que variaran segun la
persona, siendo la principal la de ser tocado o mareado por la
accion divina del rayo; a estas personas también se les
denomina con el nombre de rayados. Cuando una persona
recibe de forma indirecta la fuerza del rayo, pero es de gran
magnitud la descarga que deja inconsciente (“privado”) al
elegido se le denomina cuarteado. Existe otro tipo de
manifestaciones como la aparicion del arco iris sobre la cabeza
del designado, que significa una sefial de coronacion; es decir,
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que su iniciacién no sélo ha sido bien recibida, sino que
ademas otorga un reconocimiento especial a sus facultades
como trabajador del tiempo (Paulo Maya, 1997).

Después de pasar la prueba de aceptacién y de
reconocimiento de algunos miembros de la comunidad que
adoptan el mensaje de la tradicion del que es portador el
suefio, los elegidos se disponen a colaborar con él como
rezanderos o simples acompafiantes. A partir de ese momento
el trabajador del tiempo se ha transformado en un intermediario
entre la gente de su pueblo y la naturaleza deificada.

Existe ya un compromiso de ofrendar a las entidades
divinas ysobrenaturales,16a cambio de tener asegurados ciertos
beneficios, como su voluntad para lograr buenas lluvias,
fertilidad en la tierra e incluso tranquilidad en los poblados;
es decir, se cumplen funciones césmicas y morales a la vez.

El tiempero, encargado de mantener la conexion
“entidades sobrenaruralcs-comunidad"”, parte de una
interrelacion generada al interior de la poblacion vy el
reconocimiento de un discurso comun, asi como una

cosmovision en donde el pasado (el retorno a las raices) y el

I>Pura Bonfil (1968) no lia sido posible obtener una visiéon completa de los seres
sobrenaturales ron quienes los graniceros .estdn en contacto; es decir, los que
forman el mundo superior, el “arriba” que los otorga poderes y les dispensa
favores especiales. Alli se confunden en una simbiosis que no es contradictoria
ni excluyeme, simbolosde lareligion catélica con raices del mundo prehispanico,
sinereiismo que caracteriza la religiosidad popular en México.



futuro se vinculan de una manera particular. No es solamente
un fendmeno social sujeto a un espacio y un tiempo, sino que
crea tiempos y espacios simbdlicos contribuyendo a la
construccidn cultural del México tradicional y rural.
l.aveneracion ycreencia hacia los cerros, volcanes yaires
para atraer la lluvia, por parte de los tiemperos y graniceros
en beneficio de sus comunidades, es una costumbre muy
arraigada en los pueblos tradicionales mesoamericanos. De
manera que esta actividad es yaun modo de comportamiento
colectivo sancionado por la tradicion. Esta costumbre hace a
dichos pueblos, en el sentido que expresan su modo general
de ser y los rasgos distintivos de su personalidad rural, aquello
quc los diferencia de los demas y los identifica consigo mismos.

Los aires en la region de Morelos

Hablando especificamente de los aires, en la zona de Morelos
son percibidos de una manera particular. Para comprender
mejor estas caracteristicas, nos basaremos en la propuesta de
Druzo Maldonado (1998, 2001) de analizarlos dentro de una
geografia bipolar. “Losaires internerdan dentro de unageogralia
bipolar: por una parte, la geografia fisica (el ecosistema); y
por otra, la geografia ritual” (Maldonado, 1998: 398).
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Asi pues, refiriéndonos a la geografia fisica, el estado de
Morolos se encuentra en una zona de dominio de los vientos
alisios,I que durante el verano son fuertes y profundos
convirtiéndose en precipitacidn,.Jdebido alos movimientos
convectivosdel aire en el fondo de los valles yal enfriamiento
por expansion adiabatica que experimenta al ascender las
laderas montafiosas” (Vidal, 1980: 11).

Los vientos alisios profundos alcanzan a cruzar la Sierra
Madre Oriental y entran al centro del pais con una acentuada
direccion del este, transportando aldn algo de humedad.
Llegan asi al estado de Morelos, donde convienen dicha
humedad en precipitacion.®

La intensidad y direccion del viento en aquel lugar no
varian mucho en las diferentes estaciones de invierno yverano,
en donde para la zona en la cual se encuentra situado San
Andrés de la Cal, el viento dominante tiene fuerte componente
del noreste, siendo un viento fresco (frio) que desciende de

Losvientos alisios forman parte del grupo do los vientos constantes o regulares.
Soplan en direccion del hemisferio norte del noreste yen el hemisferio sur del
sureste, hacia el ecuador térmico (donde se unen los puntos de maxima
temperatura sobre la Tierra, es una linea imaginaria que se mueve segln el
movimiento aparente del sol) en donde se transforman en convectivos
inKscendentes v forman la zona de caima ecuatorial ((.jarda. 1980).

L1 término ctmwrlivoes un tipo de precipitaciéon, en donde las corrientes de
aire se calientan por contacto con la superficie del suelo y se hacen mas ligeras,
ascendiendo hasta enfriarse. F.slc tipo de precipitacién o lluvia se presenta en

nas préximas al ecuador (ibid).

Existen cinco tipos de precipitacién, las cuales surgen seguin la temperatura:
lluvia, granizo, nieve, escarcha, rocio (ibid).
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las laderas de la sierra Chichinautzin y del Popocatepetl. Los
vientos dominantes de las otras zonas provienen del sur
(direccion de Zacatepec y Tetclcingo, por ejemplo), del norte
(Cuernavaca) y del oeste (Tepalcingo) (ibid).

Por otro lado, para el estado de Morelos resultan de
particular importancia los ciclones tropicales del Pacifico
porque introducen humedad, que “es transportada hasta la
Sierra Volcanica Transversal, a través de la cuenca del Balsas,
produciendo abundante precipitacidn en las laderas australes
de las sierras” (ibid: 11).

En este sentido, existe todo un complejo natural en cuanto
a la conformacion de los aires en el lugar, ya que la regién
recibe vientos de los diferentes puntos cardinales, emanados
de las conformaciones geoldgicas que la rodean y del Pacifico.

Teniendo en cuenta la activa presencia de vientos en el
estado, existe una percepcién simbdlica muy peculiar que se
les da a éstos. Como parte de su cosmovision, para lacomunidad
campesina de la regién prevalece la posibilidad de concebir
en el mundo a diversos elementos de la naturaleza -cerros,
volcanes y aires, principalmente- romo hierafaniay, es decir,
que en esos elementos se manifiesta lo sagrado y con el cual
es posible tener un intercambio benéfico mediante un trato
ceremonial (Glockner, 1995).

Asi pues, los aires definidos como “Huidos gaseosos
invisibles de la atmosfera” en laregion inorelcnse generalmente
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son concebidos bajo una dualidad: benignos y malignos. T.os
aires malignos son entes que provocan enfermedades tales
como el “mal aire”2lyviven en todas parres. T.os aires benignos
son entidades agrarias dadoras del buen temporal; es decir, la
lluvia, y que viven en las alias cumbres (Maldonado, 2001).
Aparte de esta dualidad, hay una clasificacion con
respecto al manejo de laagriculturay lanaturaleza, como “aires
de lluvia”, "de rayo”, “de los manantiales”, “de las tormentas”,
“del granizo”y “de la milpa” (Morayla, 1997). Otros tienen
que ver con la salud y el comportamiento humano. De hecho,
para Monloya (1981) y Lupo (2001) los aires se clasifican en
frios o calientes y estin manejados por brujos o curanderos,
asociados con lo fétido o provenientes de la descomposicion.
Estudios etnograficos hechos en varios poblados del
estado de Morelos como TepoztJan (Lewis, 1968;Ingham, 1986;
Broday Robles, 2004); Hueyapan (Alvarez, 1987); Tetelcingo
(Barabas y Bartolomé, 1981); El Vigilante (Avifia, 1997);
Coateiclco (Maldonado, 1998, 2001); Ocotepec (Morayla,
1997); San Bartolomé Ailacholoaya (Fierro, 2004); y San
Andrés de la Cal (Grigsby, 1986; Huicochea, 1997; Ruiz, 2001:
Salazar, 2001, 2004) demuestran una fuerte presencia de

Entre las enfermedades que los aires pueden producir estan: ataques, boca
chucea, minores, incluso perder la vida. Para evitar castigos y enfermedades,
las personas deben pedir permiso para transitar por las barrancas, manantiales
y cuevas, lugares donde residen estos seres (Morayla, 1997),



creencias relacionadas con los aires. En algunas de estas
poblaciones se llevan a cabo rituales asociados a estas entidades
que se vinculan con la lluvia; son ceremonias ligadas al
conocimiento y al manejo meteorolégico, a los conceptos del
trabajo ritual ydel uso de la naturaleza.

En la cabecera municipal de Tepoztlan, segin Angel
Zlfdiga (2002: 60), las cafiadas son moradas de los aires y de
duendes. Las personas que poseen el don pueden verlos y
oirlos en los diferentes parajes, ya sea:

[...] arrojando piedras en las barranquillaso locando sus
tamborcillos inseparables, vestidos de diferentes colores
ycon espada en lamano, siguiendo veredas o atravesando
la maleza con su eterna sonrisa que los caracteriza.

En Ocotepcc, comunidad estudiada por Miguel Moravta (1997),
se llene la creencia de que los “aires” habitan todos los lugares
del poblado: parcelas, bosques, casas, barrancas y hasta las
mentes de los habitantes. Entre las celebraciones importantes
seencuentra el dia de la Santa Cruz, pero laprincipal es cuando
se ponen las ofrendas a los aires, que se efectla en la vispera
del dia de San Miguel (28 de septiembre). Este santo es
considerado un personaje intermediario frente a los “sefiores
del tiempo”. Las ofrendas tienen la funcidon de agradecerles
por haber cuidado las siembras.



los aires para esta comunidad se pueden ver en los
suenos[...| l.as personas ancianas los veian en sus
suefios vestidos de calzon, blusa blanca y sombremos,
manifestando con ellos sus preferencias sobre lo que
querian que se les pusiera en las ofrendas. Otros los
ven corno animales especificos: viboras que cuidan las
siembras; sin embargo, también tenian un aspecto
destructivo, como enfermar a la gente (ibi.ih 223).

En Coateieko, comunidad trabajada ampliamente por Dnizo
Maldonado (1998: 163), a los aires se les conceptualiza como
“[. ,.J entidades pequefias, invisiblesy volatiles, pero que en sus
cualidades humanas adjudicadas, pueden maniiestarse de forma
visible a quienes han recibido ese privilegiado don de verlos”.

En dicho poblado se les asignan rangos jerarquicos

similares a los estratos sociales.

Hay aires de malos modos, sordos, castellanos: los
castellanos son como nosotros, los unidos ni hablan,
los sordos tampoco no oycn[...] Asi como hay aqui de
todo, asi también hay de todo con ellos, en su mundo
de ellosl...] Los aires son de otro espacio, son de otro
mundo, no.son del de nosotros, pero luego se revuelven
con nosotros (ibitl: 164).

En el mes de junio se efectuan los tres cultos mas importantes
de la comunidad, los cuales van ligados al trabajo agricola:
1) el culto a los "aires”; 2) la fiesta patronal de SanJuan, c) 23
y 24 de junio; 3) la fiesta de San Pedro, celebrada el 28 y 29
del mismo mes. El 23 dejunio los "regadores”simbolicamente



acarrean la nubada hacia la zona de Coateteko y se invoca el
favor de dichos aires mediante un rito anual conocido como

“el huentic a los aires",2l

La procesion ritual para los “aires" en la region norte
del territorio, comprende 14 parajes y en la parte sur,
involucra 17 oratorios. Su lapso de visita es de mas de 8
horas y en todo momento se evoca por parte del
oi'rcndador o “guiador”, la reverencia a los poseedores
de la lluvia: los aires (Maldonado, 2001: 400).

En estos rituales y creencias de los aires estan involucrados las
barrancas, las oquedades rocosas, los respiraderos, los
manantiales, los 0jos de agua, etcétera. Sin embargo, las cuevas
tienen una importancia singular, ya que son concebidas como
lugares habitados por dichas entidades.

F.n la cosinovisién indigena, las cuevas y los cerros
formaban una unidad conceptual. Los cerros eran
como vasos grandes que contenian las aguas
subterraneas «pie llenaban el espacio debajo de la tierra.
Las cuevas eran la entrada al reino subterréaneo
sumergido en el agua, al mismo tiempo se les
consideraba lugares de origen, o entradas a las entrafias
de la tierra (Broda. 1997: 53).

ti hiienlbt u ofrenda a los aires es poliscmico y responde a una necesidad
social ancestral que se ha matizado contemporadneamente de acuerdo con las
condiciones politico-territoriales, socioecondmicas y ecolégicas subyacentes
(Milldonado. 1998, 2001).
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Innumerables cuevas situadas en las estribaciones del volcan
Popocatépetl del lado noreste y de las caprichosas formaciones
rocosas de Tepoztlan, han sido espacios de culto. Laevidencia
historica registrada en la Relacion geogréfica de Tepuztlan hace
referencia a una cueva situada en San Andrés de la Cal, en laque
los indigenas hacian sus rituales (Gutierre/, de bicharia. 1580).

Otra evidencia que sustenta los ritos en esos lugares en
épocas antiguas es el hallazgo reciente (1992-1993) de ofrendas
prehispanicas en la cueva de Chimalacatepec, en el poblado
de SanJuan Tlacotenco, pueblo sujeto del gran centro religioso
de Tepoztlan (Broda y Maldonado, 1997).

No existen datos especificos si esta ofrenda IGe depositada
en un evento comunitario. Mas bien parece que fueron tinos
cuantos especialistas religiosos -graniceros- que se adentraron
al interior del cerro para actuar como encargados de la
comunidad. Sin embargo, analizando los objetos encontrados,
que datan de la Gltima época prehispanica o de las primeras
décadas de la Colonia, los autores (ibid: 201) interpretan que:

|...Jse traia de ritos de peticion de lluvias, recolectando
en cajetes nuevos, de uso doméstico tlahuica. las
filtraciones de “agua virgen” que goteaba al interior
de lacueva. Se trata de ritos magicos para atraer la lluda
quemando copal con yavhll¢[...\ tal vtomo fueron
usados por el gran sacerdote de Tlatoe (del templo
Mayor de Tenochtitlan). Y finalmente en las ofrendas
de objetos preciosos y arc.aicos[...] parece tratarse de
una costumbre ritual extendida durante el Fostclasiro
en las ofrendas a la tierra.



Este tipo de cultos de origen mesoameneano ha tenido una
especial importancia a lo largo de la historia en esa region,
especialmente en el accidentado paisaje de Tepozllan,
relaciondndose de manera directa con la conformacion fisica

y simbdlica de los cerros, los vientos y los aires.

Elpapel de los nifios

Otra caracteristica muy peculiar de los aires es que los vinculan
intimamente con nifios. De hecho, en ciertas comunidades
tradicionales del pai's se dice actualmente que “los aires son
nifios”.

Esta correlacién de concebir a los aires como infantes
tiene su explicacion original en la religion y cosmovisién
prehispanicas incsoamericanas, en donde eran asociados con
los ayudantes del dios del viento Ehécatl-Quetzalcoéall, quien
tenia una multitud de pequefios servidores denominados
ehecatotontin, que habitaban en las montafias (Broda, 1971).

Ehéeatl pertenecia al grupo de los tlalogue, ministros
de Tlaloe a quienes se les rendia culto mediante sacrificios de
infantes en cierta época del afio (los meses / Atlrahuab a JVHtuy
tozoztli). Asi pues, el significado también va ligado directamente
con los nifios, que en la cosmovision mesoamericana guardaban
una relacion especial con la lluvia; sus lagrimas derramadas y los
sacrificios eran la parte esencial del culto (Broda, 1991,2001 b).



Por ello, al ser sacrificados so incorporaban al Tlalocan.”
Estos infantes no sélo se identificaban con los tlaloque, sino
con el maiz que apenas iba a sembrarse; bajo esta nocién, los
nifios muertos eran el maiz (Broda, 2001b). Con base en la
informacioén registrada por fray Juan de Torquemada, Broda
(ibid: 201) apunta que:

[...] los nifios sacrificados vivian durante la estacion
de lluvias “con los dioses tlaloque en suma gloria y
celestial alegria” y desde alla maridaban la lluvia.&

Regresaban a la tierra al final de esta estacidn, cuando
habia madurado el maiz.

Asi pues, a los nifios muertos se les asoci6é con seres que vivian
en lo alto de los cerros donde se forman las nubes que
contienen el agua, las cuales pueden ser manipuladas por ellos
en forma de aire.

Otra caracteristica de los aires, segun la cosmovision
indigena, es que tienen la capacidad de individualidad y
personificacion. Segin Montoya (1981), una de las variantes

Es el espacio en e! interior de la tierra (dentro ele los cerros), donde en la
§(§tacién de lluvias germinaba el maiz (Broda, 2001).

En Ameyalcepec. Guerrero, los nifios que mueren muy pequefios se van al
cielo, y “como son muy ligeros, suben muy alto y traen la lluvia para la estacién
himeda” (Good. 2001). Igualmente adquieren un papel destacado en Caliala,
Guerrero, durante las festividades de la Santa Cruz, en donde los nifios son los
primeros en recibir la comida ritual, ir al pozo, etcétera (Broda, 2001b). Es
importante sefialar que en esta zona de Guerrero, los aires son vinculados con
los zopilotes y los cuervos pues también acarrean la lluvia para el temporal
(Broda. 2001b: Good. 2001).
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en la creencia de los aires es su concepcion como seres con
voluntad propia que se manifiestan como pequefios nifios o
duendes que viven cil las cuevas, pueden causar un susto o
incluso la muerte; por otro lado, se les asocia con el ciclo
agricola, atrayendo la lluvia para una buena cosecha.

Los testimonios recopilados en Coaieielco, Morolos, por
Maldonado (1998, 2001) documentan que a los "aireeitos” se
les "nombra pilachidiindes, en mexicano”. Se describe que “los
aires son nifiitos chiquitos, negritos”, “negritos, chaparritos”,
agregando el color negro como las nubes que anuncian la
lluvia. Para explicar el significado de este nombre, el mismo
autor (1998: 164) sefiala que: “[...] Nifio (o, nifia) en mexicano,
o nahuatl, se dice piltzizmth: seguramente el sustantivo nominal
pdadadiinde, que en Coatetelco se interpreta como ‘nifio’,
proviene de putzizintli\

Los aires tienen la cualidad de ser “traviesos yjuguetones”
como los nifios, se manifiestan con fuertes tronidos en el ciclo,
causando ensordecedores ruidos y luminosos relampagos,
aludiendo al fendmeno atmosférico de la lluvia (ibid).

Son antojadizos y les gusta perseguir el olor de los
alimentos, objetos y de los elementos de la naturaleza -frutos,
arboles, etcétera-, y también les llama la atencion los colores
vivos y brillantes, por eso todos estos articulos se ponen en las
ofrendas.
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En diversos poblados del estado de Veracruz existen,
igualmente, creencias sobre la relacién “aires-nifios . En
jalcomulco son percibidos de color verde, amarillo, azul y se
(es identifica como dueudecitosjuguetones que viven en las
cuevas, los cerros y las fuentes de agua, en donde pierden ala
gente, especialmente a los nifios; en ocasiones pueden causar
la muerte segln testimonios recopilados por Adelina Suzan
(2004). En Xico, los aires se encuentran asociados con los
tlamatinimey habitan los Encantos, los describen como nifios
pelones o con cabello largo y vestidos de tojo; les gusta perder
alagente fisicayespiritualmente (Noriega, 1994). En Pajapan,
los nahuas de la sierra los conciben como nifios desnudos
llamados “chanecos” y son ayudantes del Duefio de los
Animales (Garcia de Ledn, 1969).

En el estado de Puebla, la comunidad de Pahuatlan
considera que los aires son los espiritus o duefios de los cerros
donde ellos viven, y a quien pase por ahi pueden provocarle
espanto. Por su parte, en la sierra, en el poblado de Santiago
Xancuitlalpan. los aires son llamados mazacama, seres
extrahumanos o duendes malévolos que viven en las cuevas
(Lupo, 2001).

Llama la atenciéon que exista una triada “aires-nifios-
duendes”, porque en varios de los ejemplos anteriores, los aires
son personificados como nifios, con ciertas referencias a los

duendes. En su trabajo etnografico sobre la Cueva Santa en



San Bartolomé Allacholoaya, Motelos. Fierro (2004: 341)
comenta lo siguiente:

Los aires son seres que traen la lluviay que viven en los
eerros[...l l.a gente los describe como seres pequefios
como nifios, aunque no son precisamente nifios; por
esta razén en la cueva se les sirve la comida en platos
pequefios. l.a gente afirma que son pequefios como
nifios, pero no son nifios.

Ante estos argumentos, y basandonos sélo en la conjuncion
"aires-nifios”, se puede decir que tienen una entidad bipolar
maligna y benigna de la que se hablaba en un principio. Para
el presente trabajo, desde la perspectiva de la tradicion
mesoamcricana, interesa la acepcion designando a los aires
como benignos, relacionéndoles con el ciclo agricola, en
donde siguen teniendo una especial importancia para las
comunidades campesinas ya que, en cierta medida, de ellos
depende el acarreo de las nubes que portan la “buena agua”
para el temporal, y por eso hay que ofrendarles.

Se considera que el hecho de enfocarlos como aires
benignos no quiere decir que siempre traigan lalluvia “buena”,
aunque ése es el objetivo de su definicion; més bien apunto
que son aires relacionados con el ciclo agricola que también
juegan ante una concepcion de dualidad buena o mala,
dependiendo de los factores climatoldgicos que traigan en

beneficio o perjuicio para los cultivos.
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Capitulo Il1I

Apuntes historicosy geograficosde San Andrés

de la Cal

El presento capitulo tiene como objetivo conocer el nivel de
vidade lacomunidad de San Andrés de la Cal, aludiendo tanto
a las caracteristicas sociales como geograficas que enmarcan
su cotidianidad.

Debido a que pertenece al municipio de Tepoztlan,-4es
necesario aclarar que los hechos histérico-geograficos en el
poblado obviamente dependen de lo que hayaocurrido en dicho
municipio; sin embargo, nos enfocaremos a acontecimientos
locales con una perspectiva regional a nivel general, a lo largo
de la historia.

Localizacion y caracteristicas del lugar

San Andrés de la Cal se localiza en el estado de Morolos. Su
altitud es de 1,502 metros sobre el nivel del mar, con una latitud

" El municipio de Tepoztlan se compone de ocho pueblos y nueve colonias: los
ocho pueblos son Tepo/tlan, San Juan Tlacolenco, Samo Domingo Ocotitlan,
Amallan. Santiago Icpetlapa, Ixcaicpcc. Sania Catarina y San Andrés de la Cal.
Las nueve colonias son Tierra Blanca. Huilotepec, Xikuepec, La Presa, Obrera,
tai Navidad, Sama Cecilia. El Tesoro y Los Ocotes (Se-Gun, 1999).
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de 18° 57’ 24"y longitud de 99° 06’ 55”.2' Limita al norte con
la cabecera municipal de Tepoztlan (ver mapa 1), la cual se
encuentra a una distancia de alrededor de 8 km; al noroeste,
con el poblado Santa Catarina; al noreste, con Santiago
Tepetlapa, ambos del municipio de Tepoztlan; al sureste, con
el municipio de Yautepec; al suroeste, con la colonia Progreso
del municipio de Jiutcpec; y al oeste con la ciudad de
Cuernavaca.

El clima predominante en San Andrés es el semicélido
subhumedo A (C) w 1que se caracteriza por lluvias en verano
e invierno, con precipitacion pluvial de 800 a 1,500 mm anuales
y una temperatura promedia de 18 a 22 °C.

La regién donde se encuentra ubicado el poblado esta
conformada por las selvas bajas caducifolias y por bosques de
encinos, teniendo una gran diversidad de vegetacion y fauna.
Con respecto a la primera, aparte de la vegetacion silvestre
sobresalen los frutos domésticos como chirimoya, nanche,
limén, mandarina, mango, platano, aguacate, naranja,
guayaba, ciruelo. Por su parte, lafauna la componen animales
diversos como tejon, zorrillo, mapache, iguana, vibora,
tlacuache, armadillo, conejo, venado, etcétera; sin embargo,
muchas especies han ido desapareciendo debido a la caceria,
el deterioro ambiental y la expansion demografica (Se-Gun,
1999; Ruiz, 2001).

Coordenadas geograficas tomadas ron cps, febrero de 2004.
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Mapa i. Ubicacién de San Andrés de laCal, Morelos

‘-tiente: elaborado sobre la base del INEGI, informacién digital sobre el estado de
Morelos, 2005.
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San Andrés de la Cal es una comunidad campesina que cuenta
con una poblacion total de 1,226 personas, siendo el 18%
hombres (592) y el 52% mujeres (634), segun los resultados
del xn Censo General de Poblacién y Vivienda 2000. El 84%
son originarios de esta entidad y sélo el 8% de ellos habla
tanto el espafiol como la lengua indigena nahuatl,
principalmente la gente anciana.

El centro del poblado lo constituyen los edificios mas
importantes; es decir, las dos iglesias encontradas de liente: la
de San Andrés Apdstol, fundada en 1580 por (railes dominicos
y reconstruida entre 1689 y 1693; y la de San Salvador, que
anteriormente era una ermita conocida con el nombre de El
Calvario, hasta el milagro acontecido de la restauracion propia
de laimagen a finales del siglo xtx (Se-Gun, 1999; Ruiz, 1989).

Otros edificios importantes lo constituyen la Ayudantia
Municipal, localizada al costado derecho de la iglesia de San
Salvador, y el templo morman. situado al costado izquierdo,
construido en 1953. Sobre este punto, es necesario sefialar
que lareligion mas practicada es la catolica, con 79% del total
de la poblacion, segun datos del ikegi.

Cuenta con un jardin de nifios y una escuela primaria
construida en 1964, asi como una telesecundaria que se
encuentra dentro de la Ayudantia Municipal desde 2002.
Respecto al tema relacionado con la educacion, el 81% es
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alfabcta, siendo 998 personas; de dicha poblacion su nivel de
estudios se distribuye como se muestra en la gréfica !.

Cuente: desarrollado sobre la base del INEC.1, Xlj Cenan General de Ihbladén

y Vivienda, 2000.
Con base en los lincamientos educativos para encontrar un
trabajo, se constata que la mayoria de la poblacion
econdmicamente activa se dedica al comercio-“yservicios, que
conciernen al sector terciario, ya que principalmente los
jovenes trabajan en establecimientos comerciales de Tepoztlan.
Existen en San Andrés més de cuatro tiendas o miscelaneas y
tres rorlillerias (una con maquina y las otras “a mano”).

br.

Después de la cosecha, existe el comercio de varios productos tomo la hoja
del maiz y la ciruela, que se venden fuera y dentro de San Andrés. También
algunas personas venden producios materiales en los tianguis de diversos
poblados. Sin embargo, esto es catalogado como comercio informal y por lo
tanto su porcentaje no existe dentro tle ios formularios del ink;i.
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G rafica2. % Ocupacién de la Poblacién Econémicamente Activa

Sector primario Sector secundario Sector terciario

Fuente: desarrollado sobre la base del INEGI, XIl Censo General de Poblacion
y Vivienda, 2001).

Resulta que el sector primario, es decir, el trabajo de la tierra,
en donde el maiz, la calabazay el frijol son el sustento basico,
ocupa el segundo lugar; mientras que el sector secundario, 0
manufacturero, es a lo que menos se dedica la gente.

El total de viviendas en este poblado asciende a 268, con
un promedio de cuatro a cinco habitantes. Destaca que la
mayoria tiene cocina con estufa de gas (70%), mientras que
la utilizacién de lefia es irregular (30%), y es nulo el uso del
carbon y el petréleo, contrariamente a lo que sucede en las
zonas aledafias a los volcanes (Juérez. Recerril, 2002), esto es
resultado de la cercana urbanizacion de la zona de Tepoztlan.

A través del apoyo gubernamental del programa
Solidaridad, y con mano de obra proporcionada por los
residentes, desde 1997 las calles principales del poblado estan

pavimentadas, mientras que las restantes son de empedrado o

98



‘tierra (Se-Gun, 1999). Por su parte, la mayoria de los hogares
etiene instalaciones bésicas de sanitario, agua entubada, drenaje
yelectricidad. Cabe sefialar que las viviendas que cuentan con

sfcstos cuatro servicios son el 64% (171 casas).

Grafica3. % Distribuciéon de las instalaciones basicas
EN LOS HOGARES

Fuente: desarrollado sobre la base del INEGI, XIl Censo General de Poblacién
y Vivienda, 2000,

-'Por lo que respecta a los bienes que poseen los hogares, se
Jobserva que con lo que mas cuenta la mayoria es el televisor,
el radio y el refrigerador. Tan s6lo hay dos casas que poseen
dos ocho bienes materiales del indicador, que representa el
0.7% del total de las viviendas.
En cuanto al poder politico, estda compuesto por cinco
ciudadanos: el ayudante municipal, con suplente (cargo que
lleva todo tipo de administraciones del pueblo):el comandante

(cuida yvigilael orden social),con suplente, yel representante
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Grafica4. % Bienes materiales gi;k poseen tos iiogarks

Fucute: desarrollado sobre la base del INKJI, XIlI Censo Cicneral de Poblacion
y Vivienda, 2000.

de las tierras comunales (cuida las tierras y que no haya un
uso inmoderado del bosque) (Ruiz, 1989).

Otros cargos importantes son el de los mayordomos de
las iglesias de San Andrés y San Salvador, que tienen dos por
templo. Cada uno cuenta con un ayudante yel objetivo de todos
es organizar las tiestas patronales (30 de noviembre en San
Andrés: y 6 de agosto y el tercer domingo de enero para San
Salvador). S6lo el mayordomo de la iglesiade San Andrés cuenta
con un terreno, que fue donado hace muchos afios, ubicado
cerca del poblado Lajoya (colindante con Cuernavaca) donde
dispone ya sea de una cosecha o de la renta, en caso de que
no siembre dicho terreno, para aminorar los gastos que

implican la gran comida para el pueblo e invitados foraneos.-'

Jovita Jiménez, comunicacién personal, mayo 4 de 2005.
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Teniendo como referencia lacomposicion sociodemogtélica
actual del poblado, es necesario sefialar sus antecedentes
histdricos mas importantes para poder comprender su

conformacién existente.

Algunos antecedentes histdricos y culturales de la zona

La poblacion que se asento en la region de Tepoztlan desde la
época prchispéanica fue la de los xoehimilcas, quienes
expandieron sus dominios hasta el valle de Morelos.
Posteriormente Tepoztlan fue dominado por los mexicas
durante 80 afios, ames de la Conquista (Maldonado, 1990: 26).

Asi pues, el poblado de San Andrés de la Cal fue fundado
por los xoehimilcas bajo el nombre de Acacueyacan, situado
casi un kilometro hacia el poniente de donde se encuentra
actualmente. Al respecto Gutiérrez de Liébana (1580: 185)

sefala:l

| a estancia de San Andrés, que es la sexta y postrera
de todas, y estd entre unos cerros 'y al mediodia clcsta
villa, dicen llamarse Acacueyacan en lengua mexicana,
que, en la espafiola quiere decir 'Aterra que estaba
cercada de cafias o carrizal”, que, segln parece, habia
mucho antiguamente.
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Este lugar era abastecido por el agua de un paraje denominado
Xochiocan;Ssin embargo, debido a que poco a poco éste se
fue secando, tuvieron que reubicarse para su subsistencia cerca
del arroyo de Atzonzompantlu, simado a tres kilémetros hacia
el noroeste, cerca del (ierro de la Cal, lugar que sigue
ocupando el pueblo actual. Con respecto a la sequedad de
Xochiocan, existe la siguiente leyenda:

El dios Tepozteco fue a Teopanzolco. El estuvo pasando
por Xochiocan que se ubicaen laentrada de San Andrés
de la Cal. El entr6 a una casa donde una mujer estaba
moliendo ymartajando con el metate para hacer tortillas.
El 1c pidi6 un taco. Ella sacé una tortilla pata darsela,
pero como no tenia sal. limpid su axila con la tortilla. El
Tepozteco se enojd, le quitd el metlapil ycon él tap6 el
venero de agua. Desde entonces hemos estado castigados
con el agua, por eso el pueblo se veia obligado a bajar a
At.zonzompanl.la, buscando el agua (Se-Gun, 1999: 57).

Con la llegada de los espafioles y el paso de Hernan Cortés
por Yaulepec y Cuernavaca, Tepozllan fue sometido
violentamente en 1521, ypasoé al poder de la Corona esparfiola
(Sanchez, 199b).

La Iglesia catdlica, que también habia arribado, dividié
con fines evangelizadores la region de! estado de Morolos en
tres zonas: la occidental fue adjudicada a los frailes franciscanos;

Sitio actual en donde se ofrenda durante la peticion de lluvias.



la oriental a los agustinos y la central a los dominicos,
encontrandose en esta Ultima la region de Tepozllan (Sanchez,
1996). Los habitantes de San Andrés de la Cal fueron
evangelizados y en el siglo xvr fue construida la iglesia que
diera el nombre al poblado: “San Andrés”. El complemento
‘de la Cal se derivo de la principal actividad de los habitantes:
la fabricacién de cal, cuya produccion les permiti6 establecer
intercambio con otros pueblos (Se-Gun, 1999).

Fl siglo xtx fue un periodo de grandes transformaciones
politicas y sociales en México. Acontecimientos en donde el
estado de Morolos fungié como uno de los territorios clave
para el proceso del cambio historico. Entre las vicisitudes méas
trascendentales de Tepoztlan se encuentra el cambio
socioecondémico a partir de las Leyes de Reforma en 1857, en
donde la produccién agricola de sus propias tierras se habia
incrementado, mientras que el sistema de explotacion de
algunos recursos naturales se vio parcialmente afectado (Se-
Gun. 1999: Lewis, 1968).

De igual importancia fue la construccién del ferrocarril
México-Cuernavaca-Balsas en 1897, que permitié a los
tepoztecos mediante la via férrea incrementar su industria del
carbon y lefia, ypoder tenor sus primeros contactos comerciales
con los norteamericanos. Otra fuente de ingresos se
encontraba en las haciendas que ofrecian trabajo a los peones,
Vun mercado para los artesanos. No obstante, el abuso ele



dichas haciendas alecto a la mayoria de la mano de obray la
produccidén de Tepozllan, lo que produjo una total pobreza y
carencia de tierra, llevando a los lugarefios a unirse a la
Revolucion de 1910 (l.ewis, 1968). F.n 1915, el ejército federal
desalojé a las comunidades de San Andrés de la Cal yde Santa
Catarina, trasladandolas a Cucrtiavaca donde, posteriormente,
los hombres fueron remitidos al cuartel San Lucas en la Ciudad
de México (Sc-Gun, 1999).

F.n el lapso posterior a la Revolucién, por lo que respecta
a San Andrés, poca gente regreso al poblado, la que volvié se
dedicé a las actividades agricolas y a la quema de la cal.

Antes de la Revolucion, el pueblo era muy grande,
todaviano acabade llegara! grado de antes. Porejemplo,
habia familias de muchos apellidos que no viven hoy
en dia en San Andrés como los Condes, Sedafio,
Allende. Aldama. Leon, Piedray Salinas. Ellos se fueron
aouo lado durante la Revolucion y no regresaron, casi
un 60% de los habitantes no regresé (Se-Gun, 1999:62).

Es necesario sefialar que la agricultura y la quema de cal eran
las actividades mas importantes de la zona.

La forma de produccion agricola en estos afios era
practicamente el llacolo!, o cultivo de azaddn, heredado de la
época prehispénica. Se conoce como roza, tumba y quema, y
sus tierras para el cultivo eran de dos tipos: el texcal (terrenos

cubiertos por roca volcanica y matorrales, con pequefias areas
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de suelos fértiles entre las rocas) y el de los cerros (donde
habia matorrales y afloramiento de roca caliza) (Lewis, 1986).
La practica de Uacololen afios posteriores fue desplazada por
el arado, marcando diferencias sociales (Lcwis, 1986; Se-Gun,
1999).

Por su parte, la quema y obtencidén de cal eran las
actividades econdmicas primordiales que habia antes de la
Revolucion, debido a que existian muchos recursos naturales
de roca blanca. Se encontraban mas de veinte hornos
asentados en el Cerro de la Cal de donde era obtenida; pero
la falta de tecnologia y la deforestacion han hecho

desaprovechar esta practica.

Antes. Tenexiiila tenia todo, mucha cal y ganado, se
hacian quesos grandes y muy ricos, la gente no era
pobre, se vivia bien y se comia mejor; aunque no lodos
sembraban maiz, eso alcanzaba para todos porque lo
principal que se hacia era quemar cal. Algunos hasta
iban a lomo de muia a vender la cal hasta Hueyapan o
mas lejos (Ruiz, 1989: 61).

En el periodo comprendido entre 1924 y 1928, el pueblo que
oficialmente se llamaba San Andrés de la Cal cambi6 el nombre
por el de Tenextitla, que en nahuatl quiere decir “donde se fabrica
la cal”. Aunque también se le denomind La Calera; de hecho
muchos ancianos en sus actas de nacimiento se sefiala que

nacieron en La Calera, ylos que fueron a la escuela, se acuerdan
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de que en cl momento de escribir la fecha ponian el nombre
del lugar.**

Con el paso de los afios, San Andrés ha incrementado su
poblacién. Tanto Ruiz (1989) como Sc-Gun (1999) registran
en sus respectivos trabajos el aumento demografico que tuvo
el poblado en los afios de 1970 (689) a 1980 (1102),
aumentando casi el 40% de los habitantes.

Ha tenido mucha importancia en ei crecimiento de la
poblacién de San Andrés de la Cal, la inmigracién. l.a
gente de otros lugares, sobre todo de los estados de
Pueblay de Guerrero, inmigraron para buscar trabajo,
especialmente en las décadas de 1970 y 1980, ruando
San Andrés de la Cal tenia gran éxito econémico por la
introduccion del cultivo del jitomate (Se-Cun, 1999:04).

Flafio 1985 fue trascendental para el pueblo de San Andrés
pues el gobierno del estado de Morolos construyd la carretera,
introdujo el servicio telefonico y amplio la red de energia
eléctrica. Jumo con estos servicios, se implemento el proyecto
de una granja financiada por la oxa.

La granja fiie trabajada y administrada por gente del
pueblo, yasesorada por un equipo de investigadores a
cargo del proyecto, los cuales también organizaron un
grupo de salud, con cursos de medicina natural.

JovitaJiménez y familia, comunicacién personal, abril 2 de 2005.
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herbolaria, acupuntura, y acerca de la sexualidad (Rniz,
1989: 2).u

Para 1987, Rui/ (1989) menciona que el transporte urbano $e
limitaba a dos peseras, donadas por el gobernador, que se
dirigian aTepozllan. En la actualidad, el transporte es fluido
y la ilota de peseras que sale de Tepoztlan-San Andrés y
viceversa funciona desde las 6:00 a.m. hasta las 9:00 pan.

En afios recientes el poblado no ha tenido un aumento
considerable, ya que en cada década o quinquenio ha
incrementado en 20 o 30 habitantes, salvo desde el pendltimo
censo del inegi (1990) que registrd 1,029 hasta el de 2000 que
cont6 a 1,226 personas.

Segun Ruiz (1989.2001), la superficie total actual de San
Andrés de la Cal es de 3,440 hectéreas, y su uso esta dividido
en 10% para la agricultura de temporal, 35% para la ganaderia,
54% es forestal, y 1% de uso urbano.

Enfocandonos en la agricultura, ésta sufrié un proceso
de cambio del uso del terreno dirigido a los distintos cultivos
que la caracterizan. El terreno de temporal sigue conservando
la tradicion agricola en el cultivo del maiz, frijol y calabaza.
Sin embargo, hace 40 afios, el jitomate y tomate se convirtieron

en la principal produccion.

Varias personas, espedalmeule tas que se dedicaban a tas limpias, asistieron a
éstos y oiros cursos alrededor de Murelos, que al parecer tes fueron de mucha
ayuda. Jovita Jiménez, v familia, comunicacion personal, abril 2 de 2005.
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El éxito del cultivo de) jitomate llevo al uso méaximo de
los terrenos cultivables. Sin embargo, el deterioro de
las condiciones agricolas, la caida del precio de los
productos y el consecuente desaliento por cultivai
jitomate ocasionaron una crisis agraria; muchas tierras
dejaron de sembrarse yalgunos campesinos emigraron
a Estados Unidos (Sc-Gun, 1999: 64).

Con este testimonio, también se vislumbra que en el presente
la emigracién es un fenémeno social que se da en la mayoria
de las comunidades campesinas que buscan mejores
oportunidades econdmicas en el extranjero. Los habitantes
de San Andrés de la Cal que emigran hacia el norte laboran
en Canada, o en California y Atizona, en Estados Unidos.

Una de las labores que refuerzan la economia familiar
en Tenextitla es el bracerixmo[...] con papeles
reglamentarios y un contrato firmadof...] Aunque hay
muchos que se van de mojados, es decir, sin
documentacion (Rui/., 1989: 55, 56).

La emigracion temporal incide en las familias en cuanto a la
satisfaccion de las necesidades bésicas la cual se reileja en sus
viviendas, que se han modernizado o se encuentran parcialmente
construidas. El dinero también puede ser utilizado para una
inversion en la siembra.

Por ltimo, hasta la fecha el nombre del poblado ha sido
una constante, ya que oficialmente es reconocido como San
Andrés de la Cal, pero muchos se empefian en seguirle llamando
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Tenextitla, desde hace décadas. En 2004 surge el tumor de
cambiarle el nombre por el de “San Andrés Tenextitla”, asunto
en el cual la mayoria de la gente anciana no estd muy de
acuerdo. Segun personas del lugar, proyectos que tienen el
fin de invertir comercialmente en el poblado han desatado
de nuevo un impulso por el nombre de “Tenextitla”,volviéndolo
incluso parte de su publicidad, en donde la mayoria de los

jovenes si esta de acuerdo.

El paisaje de San Andrés de la Cal: los elementos de

la naturaleza

San Andrés de la Cal se sitiiaen medio de tres grandes unidades
geoldgicas, segun los fechamientos recientes de Claus Siebe
(2004).

1. Rocas marinas del Cretécico, pertenecientes a la Formacion
Morelos cuya altura de la sierra fluctta entre 1,200y 1,400
metros sobre el nivel del mar. Las rocas estan conformadas
por calizas y yesos, cuya disolucion de carbonatos origina
grandes grutas o cuevas.

2. Depositos de lahares originados de laFormacién Tepoztlan,
constituidos de bloques de rocas de origen volcénico, cuya,

edad es del Mioceno (21.6 y 7.5 millones de afios).dl

Segun el jnitor, alrededor de dichas formaciones existen flojos de lava de
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3.  Eventos volcéanicos del flujo de lava originado del
complejo volcéanico Guespalapa, el cual proviene de la
parte norte de la sierra Chichinautzin y que desciende la
pendiente hacia el sur hasta situarse en la periferia de la
ciudad de Cuernavaca.

Por lo tanto, San Andrés de la Cal se caracteriza por encontrarse

rodeado de gran cantidad de cerros, cuevas y barrancas.
Clon respecto a las cuevas, éstas pueden formarse de muchas

maneras, pero el mecanismo mas comun es sin duda el que

da lugar a las formaciones karsiicas de origen calcéreo.

Tiene su origen en el efecto del agua sobre las rocas calizas,
que son ricas en carbonatos de calcio. Se produce una
disolucién quimicayel agua vaerosionando la roca de forma
paulatina. En un lento proceso se va disolviendo poco a poco
la roca, posteriormente entran en accién otros procesos
erosivos, de tal manera que se va conformando un paisaje
cuajado de grietas, simas, cuevas y cavernas.®

No todas las cuevas tienen el mismo proceso de formacion.
También existen cuevas volcanicas que han surgido de

derrames de lava, o cuevas que han sido formadas por procesos

volcanes provenientes de la siena CliH/hinaul/hi. los cuales ain no han sido
debidamente jfapeados vque por lo tamo, la edad no es conocida (ibid).

"Comunicacién personal con geélogos del Instituto de Geofisica, uxam. 2005.
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erosivos, causados por el viento o el agua, tanto de lluvia como
del mar.

Las cavernas volcanicas ss forman durante el emplazamiento
de grandes coladas de lava basaltica, por enfriamiento de
las superficies externas de la corriente de lava. La rigida
costra que cubre a la lava una vez enfriada protege el calor
de lainterior, que sigue escurriendo. Al terminar laerupcion,
los conductos quedan vacios. Casi siempre, las entradas a
este tipo de caridades son colapsos del fecho y siguen la
pendiente del derrame original, por lo que el espesor del
techo es pequefio.'s

Debido a que la comunidad estd enclavada en un valle muy
bajo, no se le ve a simple vista desde la entrada al lugar; esta
inmersa entre los siguientes grandes cerros:

. El Chakhiimitépetlo cerro del Tesoro. Mide 2,050 msnm y se
ubica al noreste del poblado. De hecho, la comunidad
de San Andrés de la Cal se separa de la cabecera de
Tepoztlan debido a este cerro. Se caracteriza por sus
pendientes abruptas y sus paredes verticales. Su origen
es de los depdsitos de lahares de la Formacion Tepoztlan.

. El cen o del Vigilante o Yohualtépetl, Localizado adelante del
Chakhihuliépetl, en direccion norte. Igualmente, su origen
es de los depdsitos de lahares de la Formacion Tepo/tlan.

Idem.
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El cerro Cenialzin, llamado también “Responde el cerro”
debido al eco que produce. Se ubica entre el cerro del
Vigilante y el de la Cruz, vistos desde el poblado de San
Andrés de la Cal. Su origen es de los depositos de lahares
de laFormacion Tepoztlan. Mide alrededor de 1,900 msnm.
El cerro del Otate u Otlaltépetl, conocido también como
el cerro de la Cruz. Mide aproximadamente 1,600 msnm
y forma parte del complejo geoldgico de la Formacion
Tepoztlan.

Fl cerro de la Cal o Tenextépetl. Inicia desde el oriente del
pueblo yse prolonga en direccién norte-sur basta el cerro
de la Corona. Fue un recurso natural para laexplotacion
de la cal a principios del siglo xx. En sus faldas se
encuentran alrededor de 10 vestigios de lo que eran los
hornos. Al respecto Ruiz (1989: 40) nos menciona:

Miden de 4a 6 metros de diametro por 6 a 8 metros de
profundidad. Flhorno ibasobre algin borde, tapizado
con piedra de rio. dejando un hoyo al fondo para
alimentar el fuego. I«t cal se colocaba en forma de
campana en el interior del horno, yen el espacio libre
se ponia madera. | a coccién de la cal duraba hasia 8
dias, yel enfriamiento del horno 6 dias. Fl calero debia
permanecer todo ese tiempo para alimentar el fuego y
cuidar d horno.

El origen geoldgico de este gran cerro, que mide
aproximadamente 1,600 msnm, es de rocas marinas del



Cretécico, pertenecientes a la Formaciéon Morelos
sefialada por Siebe (2004).

Cerro l.a Corona. Mide 1,800 msnm y se ubica al sureste
del poblado. Es uno de los lugares més importantes para
ofrendar durante el rito de peticién de lluvias. Forma
parle del mismo complejo geoldgico calcareo de la
Formacién Morelos.

d sur del pueblo se encuentra una zona denominada Texcal

chico (364 hectéreas) que establece el limite con lacomunidad
de Santa Catarina (Se-Gun, 1999).

Con respecto a las barrancas por donde corre el agua en

épocade lluviaque enmarcan el paisaje de San Andrés, sobresalen:

La barranca La Cruz, nace del cerro de laCruz y llega a
la laguna de Acuitlapiko.

Las barrancas Catorce y Quince que se encuentran en el
paraje Acacueyecan (donde estaba antiguamente asentado
San Andrés). Nacen cerca de la zona de los kilometros
14y 15 de la carretera rumbo a Tepozllan. Es poco
profunday termina en el Texcal chico, al sur del poblado
(Se-Gun, 1999). Al parecer, la barranca Catorce también
es conoc ida como de Santa Catarina, lugar inédito hasta
el presente afio en recibir una ofrenda del ritual de

peticion de lluvias.
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*  Labarranca de Azontzompantla, que tiene su origen en el
cerro Chalchihuitépetly que formé el manantial conocido
con el mismo nombre.

Otro recurso natural que conforma la geografia de San Andrés
de la Cal es la laguna o manantial de Azontzompantla, que se
formaen la ladera del Cerro de la Cal: el agua que se acumula
es producto de la lluvia que baja tanto de este cerro, como del
ChalrhihuliépetL Esta “funcionaba como fuente de agua potable
en 1989, antes de que se encontrara el actual suministro en la
7ona de Atlrjiacan:’” (Se-Gun, 1999: 47).

Hace algln tiempo se tratd de criar pescado en ella, pero
no tuvo éxito debido al resumidero y a que muchas veces la
gente tiraba ahi la basura, lo que contaminaba el aguaré4Ahora
hay una gran cancha de fatbol en donde, en época de sequia,
los jovenes practican el deporte, pero durante la época de
lluvia se tapa, haciendo de la laguna una gran atraccion para el
poblado.

Existe también la laguna de Acuillaplico, que se forma en
la ladera del Cerro de la Cal con el agua de las barrancas de
Azontzompantlay de la Cruz. Esta laguna conformada en época
de lluvia tiene un resumidero del que da cuenta Gutiérrez de

Liébana (1580) en la Relacién geografica ce Tepuztlan, y que se

Jovitaliménez, comunicacién personal, mayo 14 de 2004.



caracterizaba por abarcar una cueva en donde se ofrendaba
desde tiempos prchispéanicos.

Elpaisaje ritual

Dentro do este paisaje existen lugares o espacios sagrados,
entendidos éstos como:

[...] una representacién simbolica de la cosinovision
indigena. Estos han sido asignados por la comunidad,
por los productores de significado y ocupan un lugar
preeminente del territorio. Los espacios sagrados son
los lugares donde la comunidad lleva a cabo las
ceremonias religiosas. Constituyen la transformacion
de un espacio profano en un paisaje que adquiere su
significado mediante el rito (Salazar, 2001: 5).

Estos lugares sagrados han conformado, debido a las actividades
rituales de sus habitantes, un paisaje ritual, entendido éste
como un espacio, entorno o propiamente dicho, un paisaje
natural transformado por el hombre a través de la historia; y
al darle la connotacién de paisaje ritual, implica que es el
espacio donde se llevan a cabo los rituales (Broda, 1996).

En cuanto a estos lugares sagrados existe la creencia de
que los aires, los “Sefiores del tiempo”, descienden de las altas

Se explicara con més detalle en el siguiente capitulo.



cumbres, vienen a jugar y a llevarse los alimentos de las

ofrendas, ya que son los dadores del buen temporal.

F.n San Andrés de la Cal, los lugares ofrendados estan

dentro de las cuevas y barrancas, o en las mismas cumbres de

los cerros mencionados, asi como en los sitios donde emana

el agua, como por ejemplo en la laguna de Azonlzompantlay el

sitio de Atlijiacan, distribuidor de agua que suministra a todo

el poblado. A continuacion se sefialan los diversos parajes

ubicados en los diferentes cerros donde se ha ofrendado a lo

largo de los afios (ver mapa 2).

En la zona norte, entre las laderas del cerro Cemalzin o
“Responde el cerro”, se encuentra el paraje de Xochioc/m; es
una cueva que se sitda en lo alto de las pefias de este cerro.
En la parte baja donde termina el cerro ChalchihuitéfwlLl,
se encuentra el sitio de Xochitenco; es un manantial que
nace de una barranca.

En el cerro de la Cal, es donde se encuentran los parajes
del pefiasco lluehuenlenay las cuevas de Mexcomolapany
Xihuiltempa.

Finalmente, en el cerro La Corona se encuentran varios
lugares, especificamente cuevas, en donde las caprichosas
conformaciones calcéareas han hecho que sean los parajes
mas espectaculares para los ol'rendadorcs, tal es el caso
de la cueva del Elefante o AiocaUipac; es el lugar donde
generalmente se pronostica el temporal por medio de la



humedad de sus paredes; la cueva de OzloquiahtMf, en la
que se enira “a gatas” pero, mas adelante, en otra “sala”
mas interna hay un gran espacio en donde se hace el
ritual; iepepolco, con més de cinco metros de profundidad
y menos de un metro de diametro, en donde el granieero
coloca la ofrenda en su interior; TepecoUguinn, también

muy estrecha y sélo cabe una persona.

Por lo tanto, los lugares sagrados de San Andrés de la Cal nos
remiten actualmente alrededor de ocho cuevas, una barranca,
un pefasco, dos arroyos o manantiales y el suministro de agua
potable. En rodos estos sitios, no necesariamente se celebra el
ritual de peticion de lluvias como una secuencia obligada, ya
qgue son lugares cambiables. Esto se debe a que a veces los
ofrendadoresy algunas personas de lacomunidad tienen suefios
relacionados con algun paraje y por eso insisten en la necesidad
de ofrendarlo, innovando asi nuevos sitios ydejando otros, pero
teniendo siempre presente cuéles han sido lugares de culto.

Los aires: su percepciony significado
En este pueblo, asi como eti la mayoria de las comunidades

campesinas del estado de Morelos, existe una cosmovision

vinculada con la creencia en los aires.



Mapa 2. Cerros que han funcionado como lugares de ofrenda

Fuente: elaborado sobre la base del INEGI, informacién digital sobre el estado de
Morclos, 2005. Modificado con base en Sc-Gun (1999).



La conjetura sobre este elemento natural que estd presente
en el medio ambiente, se mezcla con concepciones de origen
mesoamericano en donde son percibidos como entes
sobrenaturales que tienen la capacidad de incidir en la vida
del ser humano. Estos entes sobrenaturales viven en los diversos
elementos de la naturaleza: en lo alto de los cerros, cuevas,
barrancas, ojos de agua u oquedades rocosas.

De primera instancia, en San Andrés de la Cal los aires
son clasificados en las dos polaridades que ya sefialaba Druzo
Maldonado (1998) en su trabajo: los aires malignos (que traen
las enfermedades como el mal de aire) y los benignos (los
dadores del temporal). Al respecto dofia Jovita, la granicera

local, nos comenta:

Los airecilos estdn en todas partes... Los buenos, los que
invocamos en... para las ofrendas... vienen desde lo alto...
desde lejos... juegan y visitan las cuevas, las barrancas, los
manantiales... esperando llevarse los olores de la fruta mas
olorosay los colores més brillantes de las cositas... ellos nos
traen... con la ayuda de Nuestro Sefior... el agiiita...

Los malos... ésos estan en todas partes... los podemos pescar
en cualquier momento andando por ahi... por eso hay que
estar prevenidos donde los cogemos... uno se debe curar
con un huevo y ahi sale donde lo agarr6... Pero mientras...
¢qué hace uno?... con los dolores de cabeza, de piernas, de
brazos... Antes se acostumbraba, después de curarse... de
limpiarse... poner también unas ofrendas... ahora con el
huevito... ya esta... Por eso cuando vamos a dejar las
ofrendas... vamos prevenidos con los cigarros... ya que eso
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es un arma contra ellos... ahi lodos fuman... o se
enferman... no si son canijos...1D

La idea sobre los aires en general es relativa a estas dos

concepciones. De hecho, hay muchos testimonios particulares

sobre las experiencias que tiene la gente con los aires

“malignos”; a continuacion se sefialan algunos:

Cuando fui a las cuevas, es decir, a las ofrendas por primera
vez, iba yo muy emocionada, y de repente que al llegar al
primer sirio, que truenan un cohete... Yo me espanté, a partir
de ahi me senti muy mal. me dolia todo el cuerpo, el
estdbmago... ya no estuve tranquila... Cuando llegamos, no
le quise decira mi mama, porque ella decia que estaba muy
chica para ir a dejar las ofrendas, entonces le dije a mi
hermana, ella me llevé con la sefiora que limpia. La sefiora
me pas6 un huevo por todo el cuerpo y al momento de
romperlo en un vaso con agua, salié el aire y me pregunté
que si fui a la cueva de Ja Cotona, te dije que si, que como
sabia, y me respondié que en el huevo habia salido... pero
que no me preocupara, que ya estaba yo bien.*1

Cuando era nifia... cuando iba yo al campo, pasé por un
hormiguero... y recuerdo que vino un aire muy fuerte...
desde ese entonces tengo mal de aire...lie tenido que irme
a curar hasta Tepoztlan... no mas porque aqui no me han
surtido efecto las limpias y medicinas... Me da un dolor
precisamente de hormigueo en mis piernas y ya no las

aguanto... ya tengo hr>afios con esta enfermedad... lie
vuelto a pasarpor el mismo lugaraver si se me quitay nada...
A esos airéalos hay que tenerles respeto y cuidado... llav

JovitaJiménez, comunicacién personal, abril 2 de 2005.

). Herndndez, comunicacién persona!, abril 3 de 2005.
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que fijarse donde uno se mete, pero yo de chamaca, qué iba
yo a saber.”

Una vez, un nimio... de latoso que se orina en el hoyiro de
un hormiguero. Bueno pues los aires lo castigaron, porque
después de eso... tuvo fiebre... harta calentura... dolor de
cuerpo... Que le digo a su mama: “;Pues dénde anduvo?™...
“No sé... por el campo”. Que le digo al chamaquilo: “,Qué
hiciste?... T hiciste algo malo, si no, no estuvieras asi... tu
sabes...”Por fin me dijo lo que hizo y le dije: “¢Yaves lo que
te pasa por hacer lo que no?... En primer lugar afectaste a
donde viven las hormigas... y en segundo lugar pescaste un
aire que se te metié por ahi... Ahora te voy a tener que
curar/-'

Una hijade una sefiora que fue a dejar las ofrendas, al llegar
aqui no se limpiéd con el sahumerio... bueno pues que le
dan dolores en las piernas... y no se le quita para nada... Si
se hubiera limpiado... sihubiera terminado con todo lo que
se hace... no hubiera pescado aire... Ahora tiene que
regresar el otro afio... Esto le pasa a mucha gente que no
mas va por ir y no saben que los airccillos andan por ahi...
esperando.4

El otro dia una muchacha que iba a tener su hijilo... que la

dejo de ver en varios meses y me la encuentro... l.e digo:
“¢A poco no Le has aliviado?"... Me dice: “Ya... desde
cuando”... Entonces le digo: “;Yese bulto entonces?”.... “No

sé, no se me ha quitado”... Le dije: “Ta lo que tienes es
aire... pues, ;qué hiciste o déonde pasaste?”... Me dijo que
por la barranca de alld abajo se empez6 a sentir mal...
Entonces fuimos con alguien que curaba vy si, ella traia un

Paula C., comunicacién personal, noviembre 30 de 2004.
’ JovitaJiménez, comunicacién personal, mayo 14 de 2001.

idem.
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aire y como tenia poquito de aliviarse ahi se ie metid... ya
con bafios de hierbas y varias limpias se cur6.4

En cuanto a los aires benignos, a diferencia de los malos, la
percepcion comun es que ellos son los seres que traen la lluvia
de temporal. Esta nocién no se remite a experiencias
particulares, sino que se trata de una colectividad y en funcion
de esta creencia se llevan a cabo los respectivos rituales para
un objetivo especifico: la satisfaccion comunitaria en la que
todos obtengan del temporal una buena cosecha.

De tal forma, para este poblado, las ofrendas a los airccitos
durante el mes de mayo son de vital importancia, como
previamente se ha sefialado, porque de estos entes dependera
el temporal, por acarrear las nubes portadoras de agua, y todos
obtendran, en algiin momento dado, los beneficios o perjuicios
sobre su cosecha. Por eso, para la preparacion y organizacién
de! ritual de peticion de lluvias, se necesita de la colaboracion
de todos bajo la tutela de los expertos locales, también
reconocidos corno granicemos.

En la comunidad, especialmente entre la gente anciana,
existen creencias muy particulares sobre cémo son los dadores
del buen temporal. Elaspecto de estos airecitos es como “nifios .

Paula C.. comUnirad6n personal, noviembre: 30 de 20(M.
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Tienen las cantas manchadas de inorado, rosita y verderita.
Entre ellos hay hombres, mujeres y nifios (testimonio de
JovitaJiménez, tomado de Rroda y Robles, 2004: 284).

Luego en las tardes andan jugando por ahi... a veces se les
ve... otras no. s6lo se les siente entre los arboles, cuando
mueven fuertemente las hojas... Cuando se les llega a ver,
son unos nifios... nifio y nifia... chiquitos.4

En las ofrendas que llevamos a los aires, van dos mufiequitos
de plastico... uno para una nifia y otro para el nifio... Estos
a su vez representan a los airecilos en las ofrendas... pero
también son los juguetes de ellos... cuando vienen y merecen
la mesa que les hemos puesto, estos objetos son para que
ellos también jueguen... porque son nifios.}4

A estos aires también se les conoce por el nombre de yeyecame,
es decir, vicntedios, fendmenos naturales que son frecuentes
en el accidentado paisaje de la zona del poblado debido a la
gran cantidad de cuevas, barrancas ycerros de los que se halla
rodeado, conformando su espacio y paisaje ritual.

Bajo esta cosmovisidn, la comunidad de San Andrés de
la Cal ha sabido articular, recrear, reelaborar y continuar las
creencias tradicionales de origen mesoamcricano, dando hoy
consistencia a su religiosidad popular; en este caso, sobre la
nocién de los aires, tema etnografico de gran importancia para
el estudio de la region de Morolos.

.)Martina B., romimitacién personal, febrero 5 rio 2004.
JovitaJiménez, comunicacion personal, mavo 14 lie 2004.
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Capitulo IV

Etnografla de la ceremonia de peticion de

Iluvias

En San Andrés de la Cal, perteneciente al municipio de
Tepoxllan, Morelos, la ceremonia de peticidn de lluviasy culto
a los aires es un acontecimiento fundamental, al igual que en
otros pueblos de origen mesoamcricano.

Un elemento que caracteriza a la region de Morelos, es
la percepcion que se tiene sobre los aires, ya que éstos, de
alguna manera, repercuten en el movimiento de las nubes que

acarrean el agua.

Los aires son como nifiitos que quieren jugar con nosotros...
pues si hace mucho viento quieren decirnos que estan
enojados. Si estan tranquilitos es que estan descansando en
las nubes... "

Por lo tanto, el ritual de peticion de lluvias va ligado a un ritual
a los aires. No se puede percibir un hecho sin el otro yambos
se fusionan en la ceremonia que se llevaa cabo en este poblado,
generalmente en el tercer viernes de mayo'l cuando, dentro

"Jodia |[iméne/, comunicacién personal, febrero 5 de 2004.

4’ Ana .Maria Salazar (2004: 1()>) sefiala que en Tepozilan yen los pueblos de San
Andrés de la Cal, Santa Catarina. SanJuan Tlacoieneo yAmarian de Quetzalcéall.
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del ciclo agricola, esta por finalizar la siembra. Se trata de una
fecha movible dependiente de las condiciones meteoroldgicas
en un afio dado.

| os ritos importantes, dentro del marco de peticion de
lluvias, son el dia de la Santa Cruz (3 de mayo) ylaperegrinacion
a Ixcalepec, que anteceden al ritual de peticién de lluvias.
Estas tres celebraciones expresan sentimientos, creencias que
se plasman en una cosmovision acerca de la naturaleza.

Para el dia de la Santa Cruz se hace una misa y después
se llevan llores a las diversas cruces que estan en los cerros de
los alrededores, especialmente al cerro de la Cruz o del
Vigilante; igualmente se adornan las que estan en las casas y
las del cementerio. En el poblado, el significado de las cruces
-sobre todo las que estan colocadas en los cerros- es como un
simbolo de proteccion contra los aires.

Nosotros subimos alla cada afio. en el dia de la Cruz, aponer
flores, a pedir porque no haya aire malo... El aire malo anda
arriba... bueno, eso decian ypor eso se pusieron las cruces."”

los rituales de peticion de lluvias se llevan a cabo dérame el mes de mayo.
Sc-Guri (1999: 259) dice que ames la ceremonia en San Andrés se realizaba el
primerviernes de mayo, pero debido a lademora de las lluvias se lia tenido que
arrasar. Dru/.o Maldonado menciona que antes (1996-1998) se hacian en el
segundo viernes dd mes (comunicacion personal, marzo 18,2005). Por lo tanto,
se deduce que la fecha varia, no pasando del mes de mayo, segln los preparativos
y la organizacion de la gente en relacion con el clima, es decir, con el adelanto
o retraso de la lluvia. Con el registro de mi trabajo de campo, para 2004 se
realizé el segundo viernes (14 de mayo) y para 2005 fue el primero (6 de mayo).

Justina H., comunicacién personal, enero 16 de 2005.

125



En cuanto a la peregrinacion a la iglesia de Ixcatepec, en

Tepoztlan, se hace un sdbado del mes de mayo:4

[...] el mayordomo y algunos pobladores llevan la
imagen de San Andrés al templo de Ixcatepec para que
los sanios se junten a conversar con San Salvador de
Txcatcpce. milagroso para la temporada de lluvias (Se-
Gun. 1999: 2F>8).

Esta peregrinacion es de suma importancia por la vispera de
la lluvia; sin embargo, en San Andrés a lo largo del afio hay
mas de 13 peregrinaciones a los diversos poblados y barrios
de Tepoztlan: se visita con un estandarte representando al
pueblo de San Andrés (y a los santos de sus parroquias: San
Andrés Apostol y San Salvador), a la iglesia del barrio de los
Reyes (b de enero); del poblado de San Sebastian (20 de
enero); del barrio de San Isidro (15 de mayo); del barrio de
San Pedro (29 dejunio); del poblado Santiago Tepetlapa (22
dejulio); del barrio de Santo Domingo ydel poblado de Santo
Domingo Ocotitldn (4 de agosto); a la parroquia del Nifio
Tepozteco en el centro de Tepoztlan (8 de septiembre); del
barrio de San Miguel (20 de septiembre); a las iglesias de los
ranchos San Martin (11 de noviembre) y Santa Cecilia (22 de

La fiesta de ia iglesia de Ixcatepec es el y de mayo, sin embargo, el poblado
de San Andrés <k la Cal hace la peregrinacion a dicha iglesia "hasta la octava":
esdecir, se cuentan de 6 a 8dias después ele la tiesta de la iglesia, para ir siempre
el sabado més cercano, que en el afio 2005 fue el 14 de mayo. Guadalupe Garcia,
comunicacién personal, mayo 5 de 2005.
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noviembre); y a la del poblado de Santa Catarina (25 de
noviembre). Asu vez, todas estas parroquias traen sus estandartes
cuando hay festividades en las iglesias de San Andrés y San
Salvador en enero (tercer domingo del mes), el 6 de agosto y
el SOde noviembre. En todas ellas se vela toda lanoche, rezando
y cantando; al otro dia se regresa a la comunidad.4*

Finalmente, el ritual de peticidn de lluvias, que consiste
en dejar las ofrendas en los lugares de aire (cuevas, manantiales,
pefiascos, resumidero) el tercer viernes de mayo, conlleva a
asegurar una lluvia suficiente para una buena cosecha.

Al parecer, este rito tiene sus antecedentes en la época
prehispanica; en 1580 la Relacién geogréafica de Tepuztlan registra
que:

L..1dicen que, en toda esta comarca sujeta de
Tepuztlan, que no hay fuente ni lago, ni otra cosa
notable, més de una fuente que sale,junio a la estancia
de San .Andrés, de unas pefias: hay una poquita agua
en tiempo do verano y. en tiempo de aguas, hay mas
cantidad. Corre como un cuarto de legua, poco menos,
y luego da en una cueva que. esta euire unas pefias de
cal. Y dicen que alli se sume y que no se ha sabido a
donde vasalir, yque, antiguamente entraban alli a hacer
sus adoraciones; y que para ello, los descolgaban con
un mecate y sus ocotes o teas encendidas. Vdicen que
era de veinte bi azas el mecate con que los descolgaban
y que, abajo, hallaban un pedazo de llano como una

JovitaJiménez, comunicacién personal, mayo 14 do 2004 y mayo 5 de 2005.
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casa y, rie alli, iba la cueva a la larga por alli rielan!;,
muy lejos, que no le vieron el cabo. Y dicen que ofan
hablar gente yhallaban mazorcas de maiz y oiras cosas,
las cuales sacaban y las ensefiaban por gran negocio
(Gutiérrez de lkebana, 1080: 191, 192).

Actualmente este resumidero es conocido con el nombre de
Aal/illaffitco, situado a un costado de la laguna; sin embargo, este
lugar no forma parte de los recientes sitios de ofrenda debido
a que van cambiando.AI respecto Ruiz (1989: 30) apunta;

Esto concuerda jrefiriéndose a la Relacién geogréafica de
TepuzlUin] con el resumidero que se encuentra en las
faldas del Cerro de la Cal, el cual ya esta tapado con
infinidad de objetosyma (eriales, pero esto no ha logrado
que el agua del temporal no se siga escapando por esa
cueva.

Por lo tanto, el ritual de peticion de lluvias estd marcado por
un proceso histérico en constante transformacidn, producto
de una cosmovision del hombre ysu medio que lo rodea. Casi
la mitad de los lugares ofrendados actualmente son cuevas,
consideradas como hogar de los aires, por eso existe la
necesidad de ofrendarles.

lienzo Maldunado, comunicacién personal con base en su investigacién inédita
sobre el ritual de peticién de lluvias hecha en San Andrés de la Cal durante los
afios de 1.996 a 1998, marzo 18 de 2005.



En las cuevas viven los yeyécarl-yeyecairie, los espiritus del
agua, poresohayque ofrendarlos para tenerlos contentos...
Aunque ahora con estos tiempos es necesario ofrendar
también cualquier lugar donde pudieran estar, como las
barrancas... o la bomba de agua... el chiste es tenerlos
comentos para que con la gracia de Dios nos den agita, a
nosotros y a la tierra/™

Por otra parte, es importante no dejar de lado las demas
celebraciones significativas del pueblo, como son las
festividades de las iglesias de San Andrés Apostol y San Salvador,
el dia de la Candelaria, San Isidro, la Asuncion de la Virgen,
asi como el dia de Muertos. En el cuadro 1se sefialan las (lestas
actuales dentro del ciclo agricola del lugar, relacionandolas
con las antiguas festividades mesoamericanas; esto es una base
fundamental paracomprender lacontinuidad de lacelebracion
de los ritos en las comunidades indigenas de tradicion
mesoame ricana.

Las ceremonias celebradas en afios anteriores en la
zona de estudio

Debido a la particularidad que lo caracteriza, el ritual ha sido

analizado en otras ocasiones por diversos especialistas, en

Jovila Jiménez, comunicacién personal, mayo 13 de 200-1.
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Cuadro |.Festividades i San Andrés ih- 1a Cai.

FIESTAS DE TRADICION
MESO,AMERICANA

cerro? para los 'lialoque

(‘uliu a los cerros y
(tedeum de lluvias

FESTIVIDADES EN

SAN ANDRES DE LA CAL

Fiesta patronal de San
Salvador (3er. domingo
de enero)

Dia de la Candelaria
(2 de febrero)

Fiesta dt la Santa Cruz
(3 dt* mayo)

CICLO AGRICOLA

Lo ultimo (le la cosccha.
La limpja del terreno.

Siembra ili: tempora!

Ceremonia de peticién
de lluvias y uiieilda a las
cuevas (2do. o 3er. viernes
de mayo)

San Isidro (1"dc mayo}

Fiesta patronal «le San
Salvador (6 de. agosto)

Ceremonia para
garaniiviir d rin del ciclo

La Asuncién de la Virgen Apogeo de las lInviai

iIS de agosto) y el crenindento tiri maiz

Dia de pericén yelotes
{los primeros Irutos de

(maiz ticrno)

la milpa)

Ofrenda con Japroduccion l)ia de los Santos
Difuntos (1 y 2 de

noviembre)

Cowclia
agricola. Cuico a los
cerros vinculados con
los muertos

Fiesta patronal de San
Andrés (30 de noviembre)

Filenle: eLiboracién propia.

donde se destacan las siguientes seis investigaciones,1l cuyo

proposito aqui es dar cuenta de los datos etnograficos mas

Se tomara en cuenta el afio en que los investigadores referido» asistieron al
ritual, no el de la publicacién de su investigacion, Existe el trabajo rlc César
Ruiz (2001). antrop6logo y residente en San Andrés de la Cal, quien hizo un
trabajo especificamente dedicado al anélisis de la peticion de lluvias y lo que
gira en torno aésta; sin embargo, debido a que no existe una fecha precisa de los
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relevantes, y compararlos posteriormente con la investigacion
de primera mano obtenida durante 2004 y 2005.

Como primera instancia, se tiene en cuenta el trabajo
pionero de Tilomas L. Grigsby (1986 )que da registro de las
ofrendas a los aires en las cuevas de la zona en 1983.
Posteriormente se retoma el excepcional trabajo etnografico
de l,iliana Illuicochea (1997) y Ricardo Chacén que hicieron
en el poblado en 1992. La investigacion de Johanna Broda y
Alejandro Robles es llevada a cabo en 1995, en la que se hace,
principalmente, una reflexion analitica sobre la continuada
vigencia de la creencia a los aires en la regién de Jepoztlan.
Por su parte, la investigacién inédita de Druzo Maklonado de
1996 a 1998 aporta elementos muy interesantes para ver el
paulatino cambio que se ha ido presentando en las diversas
ceremonias. Cabe sefialar que los afios registrados por
Maldonado también son estudiados por Ana Maria Salazar
(2001, 2004) en 1997 y 1998, asi como, en una perspectiva
mas general, el de Sc-Gun (1999) en 1998, ambas investigaciones

seran retomadas para complementar y aportar nuevos

rituales que registra, sino que retoma diferentes afios para ciar su interpretacion
sobre el ritual en particular, no me referiré al registro especifico tic él, sino
sélo citare algunos datos tomados de su trabajo que ejemplificaran algunos
detalles.

"Agradezco al doctor Druzo Maldonado la proporcién del articulo de Grigsby,
el cual ampli6 el registro etnografico de la ceremonia de peticién de lluvias en
San Andrés.
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elementos al trabajo etnogréafico de las ceremonias de peticion
de lluvias en San Andrés de la Cal.

El propésito de esta comparacion etnografica de las
distintas ceremonias que se han realizado en diversos anos es
ver los posibles cambios en cnanto a laorganizacion del ritual
ysobre la participacion en descenso que ha tenido Gltimamente

la gran jcera local.
Afo 1983

Tilomas L. Grigsby (1986) fue el primer investigador que
analizé dicho ritual en 1983.a Su trabajo esta orientado en un
andlisis interpretativo sobre la relacion de las cuevas como
espacio de culto, y la lluvia en Mesoamérica. Sin embargo, lo
que mas nos interesa de su investigacion es el registro del
paisaje ritual y la descripcion etnogréfica de la ceremonia.
Aparte de dar una explicacion de las particularidades del
comité de las ofrendas, integrado por los huehueques que van
de casaen casapara recolectaryasea dinero o semillas, Grigsby
registra tres etapas en las que esta dividido el ritual:
1) Tarde deljueves. Donde losvoluntarios permanecen basta

en la noche decorando los alimentos de las ofrendas, los

” Como primera instancia, hay que destacar que d autor omite el verdadero
nombre del poblado, llaméandolo Tlalxktlan ("lugarocrea del nivel do la tierra"),
seudénimo utilizado para proteger a la comunidad.



2)

cuales son preparados especialmente para los ahuahque
(airecillos).

Llama la atencién que entre los alimentos se encuentra
la bebida del chocolate caliente, infusién que
desaparecera en anos posteriores. Igualmente, entre los
objetos, las flores eran un elemento primordial, sobre
lodo las gladiolas, los nardos y las nubes.

Mafiana del viernes. Fl autor sefiala que se redinen a las
6:00 a.m. alrededor de 300 a 400 personas (que
disminuirdn notablemente a casi veinte afios después),
para llevar las ofrendas a los siete sitios.

Se hace referencia a dos zonas especificas en donde se
distribuyen los lugares que son motivo de culto,
denominadas Tepetlacalco Norte y Tepeilaealco Sur; el
primero incluye los manantiales, yel segundo, la mayoria
de las cuevas. El término lepetiacako es traducido por los
habitantes como “en casa de Tepetate”. Los siete lugares
fueron (ver mapa 3):

Xochioean

Atzontzompantla. Segln el autor, este lugar es asociado
con lavirgen Maria, de la cual tiene una pequefia imagen.
Es visitado por los lugarefios en varias ocasiones,
especialmente en el ritual de peticion de lluvias, cuando
finaliza la cosecha, o para hacer ceremonias de curacion
(Grigsby, 1986: 168).
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3)

Xochitenco

Mexcomolapan

Oztocquiauhac. Este sitio es relacionado por los lugarefios
con una “tienda encantada”, un lugar en donde se
encuentra todo tipo de alimentos y objetos, y que
permanece abierta por 20 minutos; posteriormente, el
“suertudo” que logre ingresar en ella,no saldra hasta el afio
proximo (ibid: 169).

Ayolcaltipac. En este lugar “[...] la condicién de los
depdsitos espumosos y calcareos[...] se usan para
pronosticar el tiempo. Silos muros estan secos, laespuma
polvorienta y la lama color café, el afio sera seco y la
cosecha pobre; si los muros y la espuma estdn humedos y
la lama verdosa, se predice un afio mojado” (ibid: 170).

Tepepolco. Considerada como la cueva en donde se
originan las nubes de agua debido a la altura en la que se
encuentra.

El regreso. Una vez depositadas las ofrendas, la gente
regresa alrededor de la 1:00 p.m. para tomar sus alimentos.

Es necesario sefialar que no se hace ninguna mencion de algun

ofrenclador en particular, solo se habla de los huehueque.seorno

personas de edad avanzada, encargados del ritual.



Mapa 3. L0os 7 lugares motivode culto

Fuente: elaborado sobre la base del INKGI, informacidén digital sobre el estado de
Morelos, 2005. Modificado con base en Se-Gun (1999).
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Finalmente, Grigsby recoge un testimonio de un lugarefio que
habla de la fuerte sequia que tuvieron en 1982, producto de la
omisidén de la ceremonia de peticion de lluvias en esa ocasién,
con lo cual queda establecido que el ritual es un hecho social
que responsabiliza tanto a los ofrendadores como a la
comunidad para un bien comun, el cual también ha sido
institucionalizado corno una tradicion de San Andrés de la Cal.

Afo 1992

Fl segundo trabajo que sefialaré es el de Liliana lluicochea/’l
investigacion llevada a cabo en 1992, y complementada con un
video realizado en esa ocasion por Ricardo Chacon, cuyas
excepcionales tomas nos muestran la vitalidad de dofia Jovita
Y 1os elementos de la ofrenda.

Huicochca se plantea el anélisis etnografico de la
ceremonia efectuada durante el mes de mayo de ese afio, a
cargo de dofia jovita Jiménez y Angel Puebla, dirigida a “los
Sefiores del tiempo”.

La autora hace una descripciéon minuciosa de los detalles

para tal celebracién, en donde destaran los preparativos que

"Liliana Huicochcadesafortunadamente fallete en 1992zde manera que d articulo
publicado en 1997 en el libro Cmmmm... es una trascripcién que hizo su esposo
Ricardo (Hincoén, con base en d video. Agradezco al doctor Dru/o las facilidades
de esta grabacion para completar la Investigacion referida en este afio.
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comienzan ocho dias antes del ritual, asi como la preparacion
de una comisién para recaudar los fondos (misma que se ve
en el video) y poder hacer las compras do todo lo necesario;
esta donacion es otorgada por los poblados de Santa Catarina,
Tepoztlan y el mismo San Andrés.

Las compras consisten en abastecerse de ciertos
productos, entre ellos la fruta méas olorosa de la temporada,
muiicquiios, animalitos de “agua”, juguctitos, entre otras cosas,
asi como los alimentos para preparar los tamales y el mole.
Huicocliea registra nueve lugares, por lo tanto deben ser nueve
de cada cosa porgue son nueve cuevas.®

ti rito que se dirige a las cuevas, sefiala la autora:

[...] sirve romo lugar para comunicarse ron los
espiritus del infraniundo. como asiento de lo
sobrenatural, como origen de las enfermedades y de la
curacion, y como lugar para propiciar a los espiritus
de la lluvia con el fin de pedir agita.

Se registran tres etapas, mismas que se ven en el filme.

1) Tarde del jueves. Preparacién de algunas cosas de la
ofrenda, en donde ayudan todas las sefioras a la orden
de dofia Jovita. El fin es envolver la mayoria de la fruta

Es necesario sefialar que lluicochea tiene como referencia el trabajo de
Grigsbv (1986) v que, por lo lanio, a casi diez afios después de que ella realiza
su registro etnografico, han aumentado dos lugares mas.



2)
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en bolsas de plastico (no era tan usado el papel china) e
irlas depositando en los chiquihuitesjunto con los otros
productos comprados.

Mafiana del viernes. Llama la atencién el término de la
preparacion de los elementos de la ofrenda muy de
mafiana (cosa que en afios posteriores quedaran listos el
mismo jueves por la media noche). La comunidad pasa
s6lo a persignarse frente a la iglesia, y posteriormente se
dirigen a los nueve lugares para depositar la ofrenda.
Dofia Jovita en cada uno de los sitios reza y coloca la
ofrenda, pidiendo permiso a “los aires” y solicitandoles
un buen temporal para las cosechas, al final toca el silbato
y alguien lanza un cohete como sefial para los demas
ofrendantes y, sobre todo, para los aires.

Sobre los lugares donde se va a colocar la ofrenda, que
son repartidos entre dofiaJovitay don Angel por zonas,
es decir, lodos los que estan del lado norte para don Angel
y los del lado sur para la granicera, Huicochea nos
describe sélo cinco sitios donde ofrendd la granicera
aquella vez (ver mapa 4):

La cueva de Tetepolco o cueva de La Corona, de gran
profundidad, en donde la granicera es amarrada de la
cintura para deslizarse.

Tepecaliguian, una cueva menos profunda.



Mapa 4. Lugares donde ofrendd dofia Jovita Jiménez en 1992

Fuente: elaborado sobre labase del |N(G|.,informacic’>n digital sobre el estado de
Morolos, 2005. Modificado con base en Se-Gun (1999).
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Avolcaltipac, o cueva del Elefante, siendo la cueva donde
se pronostica el temporal.

Oztocquiahuac, una de las ultimas cuevas en poner la
ofrenda.

Huehuentana: Mientras dofiajovita ofrenda en los cuatro
primeros lugares, manda a un sefior de su grupo para
que ponga la ofrenda en Huehuentana, que se localiza
bajando el cerro de La Corona; es un sitio descubierto.
El video muestra como el encargado pone la ofrenda de
manera diferente a dofia jovita, causandole enojo al
enterarse de que esta persona no siguid el orden

establecido.

[... 1él iiomas la avenld y eso enoja mucho a los aires.
Le tocaba a el mismo, a ese sefior, tender la mesa como
se debe, como ustedes la vieron en la oird cueva, asf
tenia que ser pues, a eso lo estamos, no sé como,
decirles, no les gust6 asi como les pusieron, ahi no les
gusté (Huicochea. 1997: 246).

Este tipo de molestias se percibe a lo largo de la cinta, ya
que dofiajovita habla de su preocupacion ante la postura
de los jévenes que ya no les interesa el maiz. Por otro
lado, el disgusto que aqueja a don Angel es que no le
parece que 1c hablen a los aires en castilla (espafiol),
puesto que segun él, estas entidades hablan el mexicano
(nahuatl).



3) El regreso. Finalmente, al término de la colocacién de
las ofrendas, las personas se dirigieron a la Ayudantia
donde son recibidas con el sahumerio para quitarles los
“malos aires". Posteriormente es la hora de la comida,

por lo general, se trata de mole verde con carne y tamales.

Laautora sefiala que en tres dias la respuesta de “los aires" fue
una ligera llovizna, quedando asi concluido el ritual.

Afio 1995

Johanna Beoda y Alejandro Robles también abordan las
ceremonias de peticion de lluvias que se hacen anualmente
en este lugar.3

La investigacion de campo llevada a cabo por ambos
autores en 1995 relne datos interesantes acerca de los nueve
lugares sagrados (s/f), los mismos que sefiala Huicochea, en
donde depositan las ofrendas los lugarefios de San Andrés y
de la vecina comunidad de Santa Catarina en el mes de mayo.

Basicamente se describe que la ofrenda “que merecen"

los “Sefiores del tiempo” consiste:

Fu su trabajo hablan acerca tic los estudios sobre la observacién de ia
naturaleza, el culto a los cerros y los paisajes rituales en la region de Tepoztlan
(Broda y Robles, SO0t
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L..] ademés de comida y bebida acostumbradas, en
figuritas de maiz azul que representan a animalitos
relacionados con el agua, asi como agua sagrada que
se recolecta previamente en las barrancas y pozos.
Ademas se ofrendan juguetes en miniatura. Predominan
los colores vivosf..1 listones, papel de china vlos objetos
en miniatura, yaque los “aires” son seres pequefios con
los gustos de nifios. Entre las ofrendas se distingue entre
aquellas que son “para el cielo” (truenos y po6lvora) v
aquellas “para la tierra” (pulque, vino blanco, refresco
rojo) (Broda y Robles, 2004: 284, 285).

Maés que un trabajo puramente etnogréafico, se trata de una
interesante reflexion analitica sobre la continuada vigencia
de la creencia en “los aires” que habitan en cuevas, barrancas,

manantiales y resumideros de la geografia local de Tepoztlan.

Afo 1996

Con base en las notas etnograficas de campo de Druzo
Maldonado,57se puede hablar del ritual que se llevo a cabo en
1996 durante la segunda semana del mes de mayo. El autor
menciona las mismas actividades realizadas por el poblado en
afios anteriores (la compra, los preparativos, la organizacion
en vispera del dia del ritual); sin embargo, lo que llama la
atencion es que atestigua que antes de partir a la zona norte y

Agradezco la atencién do platicarme y ensefiarme su material inédito sobre
el ritual de peticiéon de lluvias durante 1996 a 1998 (Maldonado, s/f).
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alazonasur (encabezada esta ultima por dofiaJovitaJimcnez),
todos juntos fueron al sitio denominado Mexcomolapan, el
cual fue ofrendado por la granicera. A partir de ahi cada grupo
toma su rumbo.

En esa ocasion, Maldonado acompafié a dofiajovita a
los mismos lugares (cuevas exclusivamente) que fueron
registrados por Huicochca (1997):

. Cerro de La Corona o Tepepolco
»  Ayolcaltipac, o cueva del Elefante
»  Tepecaliguian

*  Oztocquiahuac

En los otros cuatro lugares ofrendaria don Angel por Gltima
vez, ya que su enfermedad, y posteriormente su muerte, le
impidio estar presente en los siguientes afios.

Afio 1997

En este afio, Ana Maria Salazar y Drnzo Maldonado registraron
la ceremonia de peticion de lluvias en San Andrés de la Cal.

En una publicacion posterior, Salazar (2004: 104)
relaciona el ritual con tres acontecimientos ocurridos en ese
momento en la localidad: primero, una serie de sequias cada
vez mas recurrentes en los Ultimos afos, motivando a los

individuos a un desempefio més fervoroso. En segundo lugar,
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la confrontacién entre grupos cat6licos y mormones de la

comunidad, en donde estos Gltimos han mostrado intolerancia

a la realizacion de estas préacticas, lo que ha estimulado nuevas

iniciativas en la organizacion de los rituales por parte de los

catélicos. Finalmente, mediante el ritual, fue oportuna la
ocasion para pedir tranquilidad para los poblados vecinos
debido al conflicto sobre el club de golf que se pretendia
construir en aquel afio.rs

Se sefialan tres etapas:

1) Jueves. Compra del material para las ofrendasen Cuernavara
por parte de dofia Jovita. Estas se componen de frutas
(naranjas, limones, manzanas), juguetitos, mufiecos,
animalitos (viboritas, sapitos, tonuguitas, arafitas),
bebida (jerez y pulque) y envoltorios llenos de pélvora.
En la noche de ese mismo dia, el material comprado se
envuelve en paquetes con papel de china de colores. La
graniccra es apoyada por lasjovcncitas del pueblo y las
sefioras se dedican a la elaboracion de tamales.

2) Mahana del viernes, dia del ritual. Misa donde el sacerdote
de Tepoztldn bendijo cada uno de los chiquihuitescon las

ofrendas para los aires.

Ks importante sefialar que el ritual sirve no sélo tomo un espacio para pedir
un buen temporal para la comunidad, sino también salud, tranquilidad,
prosperidad, etcétera. Incluso cosas muy particulares y personales que
dependeran de cada individuo que asiste.
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Las ofrendas se dividieron en tres grupos: uno al norte,
hasta llegar al cerro Chalchiutépeti; el segundo se dirigid
al noroeste, y el Ultimo hacia el sur, el cual iba al mando
de dofiaJovita. Al parecer siguen siendo los mismos sitios,
solo que se han aumentado dos: un ojo de agua y un
abrigo rocoso, sumando un total de 11. Salazar,
acompafiando a dofiaJovita, visito los siguientes lugares
(ibid: 105-107):

. Cerro de La Corona, donde se encuentra la cueva del
Cuervo.

. Cuevadel Elefante, “llamada asi por los lugarefios debido
a gque en tina de las paredes de la entrada hay una
formacion calcdrea que asemeja una cabeza de
paquidermo” (ibid: 107).

. Tercera cueva. En este sitio la autora no da el nombre

preciso,\\ho obstante hace una descripcion muy detallada.

[...] en una ladera frente al texcal (tipo de terreno
especial que se caracteriza por ser fundamentalmente
pedregoso) aparecio la entrada de la tercera cueval!"...]
La cueva era muy parecida a un socavon, un coyonqui,
muy oscuro y profundo corno tlapipixauhtica, esparcida
y alargada, y pochealicacde color humo (idem).

s . .

Al parecer esta cueva o abrigo rocoso, debido a la cercania con la cueva del
Elefante, debié ser (htoquiahuac o también conocida como la “cueva junto a la
del Elefante".



. Guarié lugar. Ojo de agua sin nombre preciso. K
pidi6é que csic ojo de agua se desbordara ymojara la tiern
para que de ella pudiera nacer el maiz y todo el sustente
de la gente, las llores y los ciruelos que lo rodean” (ibitt
108).

?) El regreso. Se juntaron los tres contingentes en la casa
de la Ayudantia municipal para comer los tamales y se
habld de la organizacién para el proximo afio, asi como
de su asistencia a otras peticiones de lluvia en Tcpoztlén,

Ainallan y San Juan.

Por su parte, segln las notas de campo de Maldonado, en
1997 ocurrieron cosas muy interesantes, sobre todo la “subida”
de Felipe Mendoza como “ofrendador’™ty el acontecimiento
de la celebracion de la misa por primera vez.

Al parecer, igualmente en este afio, todos iban juntos al
sitio de Mexcoinolapan, ofrendado por dofiajovita. Mas tarde
se hizo laclasicasalida hacia los diferentes rumbos, siendo ahora
Maldonado testigo de las actividades de Mendoza. “Con Felipe
Mendoza fuimos alrededor de 15 personas. Insertd nuevos
elementos en la ofrenda como una cruz de madera, incluso

las llores blancas. El no habla el nahuatl” (Maldonado, s/f).

Dritzo Maldonado, comunicacién personal, marzo 18 do 2005.
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Dofia jovila hizo su tradicional recorrido de las cuatro
:uevas, mientras que Felipe Mendoza ofrend6 los siguientes
aiatro lugares:

. La barranca de Xochitenco

 Azontzompantla (ojo de agua donde estd la cruz y la
virgen de Guadalupe)

. Huehuetllana (lugar al aire libre donde puso la ofrenda
en 1992 un sefior que ocasiond el enojo de dofia Jovita)

. Xochiocan

Afio 1998

Son de suma importancia los dalos registrados por Kim Lint

Se-Gun (1999) durante la ceremonia de peticion de lluvias en

este afio. Se sefialan cuatro etapas:

1) En primer lugar nos habla de la recoleccién monetaria,
o de productos agricolas, visitando casa por casa a los
lugarefios, asi como al poblado de Santa Catarina y

Tepoztléan.

Los pobladores de Santa Catarina cooperan con una
parte importante de las ofrendas para pedir “buen
tiempo”, ya que ellos tienen la misma creencia pero
no tienen cuevas adonde llevar ofrendas. Esta relacion
de ambos pueblos por medio de la cooperacién,
refuerza la union estrecha entre ellos (ilrid: 260).
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2)

3)
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I.a noche de lavispera del ritual, donde la gente so ocupa
en preparar las ofendas, decorar los objetos que van a
ofrendar como mufiecos, cigarros, frutas con listones y
papel de china de colores. También se prepara la comida
especial para los ahuaques, - .40 tamales pequefios sin sal.
Marfiana del viernes. Se parte del Ayuntamiento llevando
la ofrenda en chiquiliuiles pasando por la iglesia de San
Andrés: “desde 1997 se empezé a hacer misa ybendicién
con el parroco, anteriormente sélo pasaban a saludarya
persignarse™ (idem).

Terminando la misa los peregrinos se dividen en tres
grupos. Uno de ellos se dirige al sitio mas septentrional.
El segundo grupo camina hacia el sur, el cual a su vez es
dividido desde 1997 entre un nuevo ofrendado! -Felipe
Mendoza-y la granicera mayor -Jovila Jiménez-. Los 11
lugares visitados fueron los siguientes:

Huehueniana (sombrero viejo)

Azonlzompanda (lugar donde el agua forma un cabello)
Xochitenco (a la orilla de las flores)

Xochiocan (lugar florido)

Mcxcomolapan (nube enredada sobre agua)
Oztoquiahuac (afuera de la cueva). En este lugar se dice
que se aparece la “tienda encantada” y se considera corno
“bodega de la riqueza” (¢hid; 267).



4)

Xihuilitempa (lugar de hierbas turquesas). Fs un
resumidero que estd descuidado y tiene mucha basura,
obligando al nuevo kuehuenflea. comprometerse para que
el lugar sagrado no sea “profanado” (ibid: 280).
Atlijiacan o la bomba de agua (agua en buen lugar)
Tepcpolco (lugar donde se amontonan las nubes)
Aiocaltipac (arriba de la casa de calabaza)
Tepecaliguiarr (donde el cerro predice)

l.os Gltimos tres sitios son donde ofrend6 dofia Jovita.
Atlijiacan y Xihuilitempa son los dos nuevos parajes que
se incorporaron a los lugares sagrados de las ofrendas
gue ya mencionaba Salazar en 1997.

El regreso. Los grupos que llegan primero esperan en el
templo a los deméas para ser limpiados y poder entrar
juntos a la Ayudantia. Posteriormente se ofrece alli la

comida de mole verde y tamales.

Druzo Maldonado también registr6 en esta ocasion el ritual

de peticidn de lluvias. F.n este afio dofiaJovita yaempezaba a

sentir el cansancio y por tal motivo, en esta ocasién ofrendaria

en el primer paraje a donde van todos: Mexcomolapan, y

posterior mente ella iria s6lo a dos lugares: Tepecaliguiarr

y Atlijiacan o la bomba de agua, siendo este Gltimo un lugar

hasta entonces inédito.
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Este afio César Ruiz pondria las ofrendas en las tres cuevas
a donde solia ir dofia JovitaJiménez:
. Cerro de La Corona o Tcpepolco
*  Ayo!caltipac, o cueva del Elefante
. Oztocquiahuac

Por su parte, a Felipe Mendoza le tocarian los acostumbrados

lugares “abiertos™

* Labarranca de Xochitenco

 Azontzompantla (ojo de agua donde estd la cruz y la
virgen de Guadalupe)

. Huehuentana

*  Xochiocan

En total, para Maldonado, fueron diez los sitios en donde se
pusieron las ofrendas para el ritual de peticién de lluvias en
aquella ocasion. Sefiala también que a partir de 2000 se integra
a los lugares el sitio de Xiliuilitempa; igualmente el sitio de
Mexcomolapan es cambiado por el paraje de Teconquiahuac,
lo que suman once sitios sagrados (ver mapa 5). Los afios en
que asiste Maldonado, lacomida sigue dandose en la Ayudantia.
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MAPA 5. LOS SITIOS SAGRADOS F.N 1998
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La ceremonia de 2004 y los factores del cambio en el
ritual

El objetivo de este apartado es describir la ceremonia de
peticion de limaas que presencié el viernes 14 de mayo de
2004. Bajo este registro se incorporan diversos elementos que
van dando cuenta de cambios importantes que estan
ocurriendo en el ritual.

Como primera instancia y a lo largo de los trabajos
anteriormente sefialados, se puede afirmar que el ritual no
tiene en si una lecha precisa durante el mes de mayo, pues
lodo depende de como se interprete el clima.

Generalmente es el tercer viernes de mayo... ahora lo tuvimos
que adelantar una semana [al segundo viernes1porque se
Ve gue yaviene lalluviay los Sefiores deben tener su ofrenda
antes de que caiga el agua, si no nos puede ir nial.&

Como se ha sefialado en el capitulo I, un culto es un sistema
de ritos, de fiestas, de ceremonias diversas que presentan todas
el caracter de repetirse periodicamente. Ellas responden a la
necesidad que tiene el fiel de estrechar yreafirmar, en intervalos
regulares de tiempo, el vinculo que lo une a los seres sagrados de
los que depende (Durkheim. 2000: 66). En San Andrés, al parecer

JovitaJiménez. comunicacién personal, mayo 13 de 2001.



en esta ocasion, la mayoria de las personas entrevistadas
Comentan que no asistirdn debido a que tienen trabajo o van
a la escuela; lo que si es cierto es que todos saben que es un
ritual de gran tradicion.

Yo me acuerdo que las ofrendas a las cuevas se hacen desde
que yo era nifia, a mi me gusta ir pero a veces no se puede...
inis hijos por ejemplo trabajan yyo yaestoy grande, me canso
al subir... pero si es muy importante ofrendarles a los
airemos.2

Por otro lado, para muchos participantes del rito religioso, el
significado mitico o simbolico de sus actos es apenas
comprendido, especialmente para los jovenes que siguen las
costumbres como una parte de su adhesion a la fe, pero con
poco conocimiento acerca de los origenes o el significado de
sus practicas. Para ellos, la participacién solo establece su
relacion con lo divino y su comunidad, ya que la religion es
tanto ttn hecho social como una experiencia individual.

En San Andrés, las ofrendas siguen al mando de dofia
Jovita;whan pasado 13 afios desde que Liliana lluicochea en
1992 hiciera un excepcional trabajo abordando las actividades
de dofia Jovita en torno al ritual. Ahora, después de casi 45
afios que ha estado a cargo de las ofrendas, alternando con

Martina 15. comunicacidn personal, mayo 8 de 2004.
El capitulo v esta dedicado a ella 'y su experiencia como manicera.



gente joven que se incorpora adicha organizacion, dofiajovita
sigue siendo esa portadora de un capital simbodlico inigualable,
pues es la Unica anciana (84 afios) que sobrevive do la
generacion de granicerosque estarian al mando desde los afios
sesenta. Ruiz retne los nombres de los oirendadores"lque
han pasado por este importante cargo; llama la atencion que
la mayoria han sido mujeres.

Cuadro 2. Generaciones Nr tifmperos en San Andrés de la Cai.

(MODIFICADO CON RASE EN Rt.T/, 2001)

Clara Merulo/.a Primera generacion
(tifiales del siglo XIXy
principios del XX)

Alejandra Mcjia Primera generacion
(tInales cid siglo XIXy

principios del XXj

ponina Robles Segunda generacion
(mediados del siglo XX)

laicia Martinez Secunda generacion
(mediados del siglo XX)

Perciano Linares Segunda generacion
(mediados del siglo XX)

Angel Puebla Segunda generacion
(mediados 'y tifiales del sigJo XX)

KL término que m.iliza César Raiz para Ilamarlos es hui'huentk. sin embargo,
el nombre como ellos propiamente se designan esel de "ofrendadores”, y en el
cuso particular dejovitaJiménez, comenta que elJla se nombra “Sirvienta de los-
Sefiores del Tiempo" (JovitalJiménez, comunicaciéon personal, mayo 5, '2005).
Por su parte, la mayoria de la comunidad les atribuye el nombre de
“ofrendadores™ v muv pocos utilizan los nombres de “irmporaleros” o
“ahuaques”.



Jovila Jiménez Segunda generacion y
eomemporanca a la tercera
(mediados y finales del siglo XX
y principios del XXI)

Felipe Mendoza Terrera generacion
(finales del siglo XXy
principios del XX1)

Javier Mendoza Tercera generacion
(finales del siglo XXy
principios del XXI)

Norberto Robles Tercera generacion
(relevo de Javier Mendoza) (finales del siglo XXy
principios del XXT)

Fuente: elaboracion propia.

£1 cuadro 2 explica que las sefioras Clara Mendoza y Alejandra
Mejia delegaron su “trabajo” en las cinco personas sefialadas
como “segunda generacion”,en donde cada una tomg el cargo
en diferentes momentos.BPor ejemplo, dofiajovita asumio el
compromiso una vez que Ponina ya no pudo caminar (Ruiz,
2001: 213).*

Con lamuerte de don .Angel ylaincorporacién de nuevos
ofrendadoresj6 venes, laorganizacién del ritual sigue teniendo
los mismos fines colectivos: dejar las ofrendas a los aires,
aunque la brecha generacional ha sido causa de no concordar
en ciertos aspectos del ritual.

IlSSegt’m Ruiz (2001: 212), de todas ellas fue dofia Ponina la primera en obtener
el cargo principal. Posteriormente, su compafiera seria dofia Lucia Martinez,
aunque afios después lo seria su esposo don Angel Puebla, el cual trabajo
alternadamente ron Jovita Jiménez.

JuvilaJiménez, comunicacién personal, abril 2 de 2005.



Los preparativos

Los preparativos para las ofrendas a los aires, generalmente,
empiezan con la colecta de dinero y/o productos agricolas
(yasea maiz o frijol) para cubrir los gastos necesarios. El comité
que recauda los fondos de esta colecta esta formado por
lugarefios del poblado que, con apoyo de la Ayudantia a cargo
del sefior Miranda, iran a solicitar la cooperacién voluntaria a

Santa Catarina y Tepozllan.

i-..]Espero que todo salga bien... estos cargos son muy
comprometedores, pero con la ayuda de Dios, saldremos
adelante... Estoy un poco nervioso porque me estoy
estrenando... si. es mi primer afio... y el caigo dura tres... a
ver cOmo nos va."

La recoleccion en San Andrés de la Cal y Santa Catarina
empieza a mediados de abril para poder ir de puerta en puerta
a los pueblos vecinos. Por su parte, la recoleccion en Tcpoztlan
es a unos dias de la celebracion.

La recaudacion es muy importante, de eso dependerd lo
bien servida que vaya nuestra ofrenda. Mi mam4 esté en el
comité y a mi me gusta acompafiarla... a veces nos dan
dinero, o semillas de calabaza, hojas de maiz, etcétera, lo
que se pueda es bueno. Para estar en el comité a veces nos
escogen... 0 muchas veces uno dice yo quiero ayudar.*1

" Comunicacién personal del ayudanir, el sefior Miranda, mayo 13 de 2004.
Justina H., comunicacién personal, enero !ii de 2004.
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A dofia joviia no os de su agrado ir a pedir la cooperacion,

debido a que le disgusta lo grosera que a veces es la gente.

Yo ayudo con gusto a preparar las ofrendas... a pedir dinero
no, lagente es muy pelada... fijese usted que en una ocasion
fui a pedir la colecta y me dieron un peso, ¢usted creei jUn
peso!, que se los aviento... jCAmo es posible! Si el beneficio
no es para mi, es para Lodos, no sélo va a llover en mi tierra,
sino en la de lodos... pero eso si, si hay sequia, si ven como
que no cae agua, si se preocupan.Bb

Después de reunir la cantidad necesaria, siguen las compras,
éstas generalmente se realizan uno o dos dias antes del viernes;
sin embargo, en esta ocasion se hicieron el mismo dia de los

“amarres”, es decir, el jueves por la mafiana.

Antes ibamos a Cucrnavaca a hacer las compras, pero yano,
es muy caro. Mejor vamos a Tepoz... ahi encuentro de todo
y de mejor calidad. Compro fruta de la més olorosa, de-
colores fuertes y vivos, ya que los aires se llevan el aroma.
Hay que llevar razuelitas yjaironritos de barro. Compro
animalitos de agua como sapitos, viboritas, tortuguitas,
arafiiias... En fin. usted va a ver todo lo que se necesita, no
esfacil... De todo 13, porque ahorason 13 los lugares donde
estan los Sefiores. 1

El hecho de hacer las compras no es nada sencillo, puesto que

se lleva toda la mafiana y hasta en la tarde escogiendo los

Jovita Jiménez, comunicacién personal, mayo 8 ele 2004.
7 . s X
Jovita Jiménez, comunicacion personal, mayo 13 de 2001.
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producios de mejor calidad y a buen precio. Es necesario
mencionar que el ayudante lleva un registro de lo que se va
gastando y siempre va a la orden de la ofrendadora, quien

escoge en donde y qué comprar.

Los “amarres”

F.n la noche del jueves 13 de mayo, alrededor de las 8:00 de la
noche se juntan en el atrio de la iglesia de San Salvador el
comité de la Ayudantia, asi como lagente que quiera participar,
al mando de dofia Jovila, para preparar los canastos de las
ofrendas. Sejuntaron aproximadamente  personas.

En su trabajo, César Ruiz {2001: 163) sefiala que estos
diasjueves, solia participar:

[...]1 Un grupo de sefioritas vestidas de blanco, para
asegurar cpie su pureza sea transmitida en la ofrenda,
sentadas sobre petates nuevos realizan el embalaje de
la ofrenda en el patio de la Ayudantia Municipal.
Coordinadas por los especialistas dofia [ovita y don
Felipe, decoran las ofrendas.

Es de notar que en 2004 no es la Ayudantia7 el punto de

reunion como lo sefialan trabajos anteriores (lluicochea, 1997;%

Existen tres explicaciones del porqué se cambié el punto de reunién de la
Ayudantia, que representa una institucién de orden civil, al atrio de la iglesia:
1) Porque c) espaciose utilizé para construir lalelesecundaria; 2) Porque implicaba
la participacion civil del gobierno en aspectos religiosos; 3) Para la mayoria el



Ruiz, 2001; Salazar, 2004; Maldonado, s/f). Yahora las personas
que ayudan no son necesariamente jovencitas vestidas de
blanco, al contrario, la mayoria era gente adulta sentada en
largos petares donde se extiende la fruta, y se encargé de cortar
el papel de chinay los estambres para envolverla. Los jovenes
(hombres y mujeres) que asistieron eran alrededor de unos
10, y se comisionaron a hacer las gorditas de maiz azul en
forma de multiples figuritas.

Hacemos lo que se nos ocurre: circulitos. est.relliras, viboritas,
medias lunas, animalitos... Xos gusta participar... algunos
casi novienen porque estan perdiendo nuestras tradiciones,
pero a Nosotros si.7

La coordinacion de como adornar los “amarres”, e incluso la
forma de arreglarlos dentro de los chiquihuties o canastos, la
lleva a cabo Gnicamente dofia Jovila. Ella dirigié a todos los
presentes, con excepcion de las encargadas de la comida,
guienes estaban limpiando y poniendo el nixtamal para la
preparacidn de los tamales del dia siguiente.

cambio se debié a que como es una celebracién para "los Sefiores”, se deben
hacer los prepara)jvos rie sus ofrendas en un lugar sagrado, l.o cierto es que el
lugar donde se han hecho los "amarres" ha sido diverso, ya que en afios
anteriores, las reuniones eran en las casas de los ayudantes, hasta que uno de
ellos renuncié debido a los problemas que se ocasionaban, como dejarlo solo
con el trabajo.JovitalJiménez.Justina H. yjoscfmo M., comunicacion personal,
mayo 13 de 2004.

‘Justina Il., comunicacién personal, mayo I» de 2004.



¢Tienen las manos limpias? Si no los aires se enojan...
imaginense que a ustedes les preparen la comida sin lavarse
las manos... no pues no...”

El propésito de esta reunién, como se lia mencionado, es
arreglar las cosas compradas para colocarlas en los canastos,
pero su arreglo no es tan facil, se debe trabajar en conjunto
para ir objeto por objeto organizadamente. Lo que caracteriza
a estos adornos es gne absolutamente todos los elementos
deben llevar un “amarre" de estambres; es decir, tanto la fruta,
como losjuguemaos, los trastéenos, los cigarros, y todo lo que
se ponga en el canasto debe ir enredado con estambres, ya
sea de colores (rosa, amarillo y morado para la fruta) o
tricolores (verde, blanco y rojo para todo lo demas).

Se debe amarrar todo muy fuerte porque los aires son muy
traviesos, y §i logran desbaratar la fruta o los tainalilos, o
cualquier cosita, quiere decir que el temporal va ser malo...
por eso jamarrenle fuerte!

Cada uno de los elementos de la ofrenda tiene un significado

especifico, a continuacidn se detalla.

*  Mufiecos. Estos son de plastico generalmente, y tienen
forma de infantes debido a sus rasgos, asi como su

Participacién personal eri los “amarre*". Testimonio de JovitalJiménez, mayo
13 do 2004. Los testimonio« gne se registrali de aqui en addante sin citar son
de ella.
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vestuario; su tamafio es adecuado para ser cargados por
una nifia de cinco afios.

Por una parte, representan a los aires, ya que se tiene la
creencia de que son como nimios. A su vez, también son
como un regalo para ellos, pues como nifios, les agradan
los juguetes.

I3 mufiecos

13 mufiecas

Estos mufiequiios son como sirvientes, pues los aires tienen
a quién mandar y ellos hacen lo que los aires les pidan.

Trastes de barro, que sirven para depositar el mole verde,
el cual es guisado sin sal, asi como un huevo cocido en
cada plato.

13 cazudas medianitas

13 jarrones

13 jarrones pequefios

l.a comida para ios aires va sin sal... nada de sal... lo que si
les agrada es el huevo d’or qué cree que el mal de aire se
quita con un huevo? Poique les gusta. Cada planto lleva
lamito mole con un huevo... nada de carne o pollo.

Trastecitos de barro para poner dulces (“peritas de anis'
y gomitas) y galletas de animalitos.
13 cazuelitas con dulcecitos y galletas
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A los Seriores les gusta el sabor y los colores vivos corno las
de estos dulcecitos. También porque son nitritos y les
encantan las golosinas.

Velas o ceras.

13 de color blanco, rojas o amarillas

Las velas simbolizan la luz, la fe para poder pedirles con
humildad todo lo que necesitarnos... lo que nos hace falla.

Cornetas o silbatos que sirven para llamar a los espiritus
0 aires en el momento de poner la ofrenda.
13 ele colores nacionales (verde, blanco y rojo)

Con el silbato llamo a los Sefiores para reunirlos y que vean
gue voy llegando, que no nos Iremos olvidado de ellos...
Una vez puesta la mesa vuelvo a llamarlos para que merezcan
la mesa que les pongo.e

Animales “de agua", es decir, que de alguna manera llaman
el agua.

39 ranas (3 para cada lugar)

39 sapos

39 viboritas

39 tortugas

39 arafas

39 cocodrilos

39 pcscaditos



Estos animalitos les ayudan a los aires a trabajar, son también
lal igual que los mufiecos] como sirvientes o ayudantes de
los Sefiores para darnos el aguita.

. Soldaditos de juguete, que simbolizan los cuidadores de
la ofrenda.

65 soldaditos (5 para cada lugar)

Los soldaditos son lo Gltimo que se pone en la mesa, y son
los que cuidan de que la ofrenda no sea tocada por nadie
mas que por los Sefiores.

* Vino blanco y cerveza distribuidos en bolellitas de
plastico.
13 botellas de vino blanco
13 botellas de cerveza#

Los aires también celebran y festejan como nosotros, por
eso igual brindan.

. Cigarros, vistos como un arma para no adquirir un “mal
de aire”.
13 trios

Mama la atencién la cerveza, puesto que en otros lugares como Santiago
Xalitzintla, Puebla, al término ele la ofrenda, la bebida es regada en la tierra
hacia los cuatro puntos cardinales con el fin de que la tierra sea fértil y dé
buenas cosechas (Gloekner, 191)5;Juarez Becerril, 2002).
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Los dgarritos os una defensa de usted... debe filmarselos
antes de ir a cada sitio para que no se le peguen... si no
después le va a durar un afio el mal si no se cura...si.

Cohetes ypolvora. Anuncian que los canastos estan en la
iglesia para oir misa; igualmente avisan la llegada a cada

uno de los lugares sagrados para que la gente se informe.
13 cohetes

13 moriioneilos de p6lvora

Simulan el tronido del rayo que trae la lluvia. La p6lvora es
para que trabajen los Sefiores... su sonido es igual al del
cielo cuando esté cargado de aguita.

Granos de maiz tostado.

13 bolsitas llenas de maiz tostado

Simbolizan la semilla cosechada... también su olor es lo que
les llama la atencién... también pues... para que vean lo
que nuestras tierras nos dan gracias a ellos.

Fruta de la estacién, de la mas olorosa y de colores
brillantes.

13 platanos
13 naranjas
13 manzanas
13 ciruelas
13 duraznos



18 guayabas

13 camotes

13 mangos

13 rebanadas de pina

i 3 rebanadas de papaya

Papel de china con los colores nacionales: verde, blanco
y rojo (“representando el simbolo de la identidad
nacional mexicana"), que sirve como mantel donde se
colocara la ofrenda.

13 trios (1 verde, 1blanco, I rojo)

Estambres con los colores nacionales para “amarrar” o
enredar cada uno de los elementos de la ofrenda.

Papel de china de muchos colores alegres para cortarlos
en tijas y envolver cada una de las frutas.

Estambres de colores brillantes para amarrar la fruta

envuelta con el papel de china.

Dofia_Jovita nos iba asesorando como debian ser envuelto cada

elemento. Todos la observdabamos y tratdbamos de seguirla

mientras otros cortaban los estambres en medio de un

ambiente de alegria.

Por favor, haganlo bien, es para los Sefiores... ;No, asi no!
Miren nada mas qué estambres tan mal corlados vdisparejos,
no es al aventon, no. despacito... tenemos toda la noche o
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que, ¢ya se cansaron? Y eso que ya estoy vieja... hora
ustedes... Alos aires no lesvaa gustar...ysino... ni modo...
ya saben lo que pasa.

Finalmente se termin6 de “amarrar” lodo, eran cerca de las 11:30
de la noche. Seguia la colocacién dentro de los chiquilmites.

Primero va lo mas macizo... la fruta fuerte, los mufiecos, los
dulces, asi hasta llegar a lo Gltimo... lo que se puede poner
feo... Dejen los mantcliios al final... No se hagan bolasy no
vayan a colocar mal las cosas... no les vaya a faltar a unos y
sobrar a otros.

Debido a que era complicado ordenar las cosas, se formaron
los canastos y cada quien pasaba a depositar un objeto
acomodandolo canasto por canasto, hasta completar los 13
chiquihuites. Lo que se coloca hasta el viernes, antes de partir,
son las 13 bolsitas con las gorditas hechas por losjovenes, 13
paqueolos con tamales cada uno, las c.a7.uelitas con el mole y
la fruta como la pinayla papaya, debido a que estos elementos
son muy delicados y se pueden agriar.

Aunque no da fechas precisas, Ruiz (2001: 164) sefiala

que:

L-.] Unavez que se termin¢ de preparar todo, el grupo
completo “vela” la ofrenda el resto de la madrugada.
La ofrenda es tratada con toda la castidad de las
sefioritas... yayuno posible de los huehuentles.
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A diferencia de este acontecimiento, la actividad termina por
hoy, siendo aproximadamente las 12:30 de la noche. Los 13
canastos son guardados entre todos en la Sacristia de la iglesia
de San Salvador. Ames de que los participantes se retiren a
sus casas, se lijan los nombres de los sitios a donde seran

llevadas las ofrendas al dia siguiente.
Los lugares

Los sitios sagrados a donde se llevan las ofrendas han
aumentado a lo largo de estos ultimos 22 afios; hoy en dia son
trece los que han tenido ofrendas.

La decision de los lugares varia segun los graniceros, por
ejemplo, Felipe Mendoza quiso que se ofrendara en Xihuiltempa,
lugar que él habia sofiado y que dej6 de ser ofrendado desde
ladécada de los 80; casi después de 15afios volvid a contemplarse
como una de las cuevas sagradas (Ruiz, 2001: 174-179).

Para dofia Jovita, en cambio, los lugares rocosos, las
cuevas, los manantiales y las barrancas son ideales para
ofrendar a los aires, puesto que “ellos andan por ahi”.

l.os sefiores del tiempo no viven en un lugar, ellos se
van, andan. Ve que esta haciendo aire ahorita, entonces
ellos son, que se van y se vienen, como el viento, no
tienen separacion, no tienen casa, si acaso llegan hasta
ahi, la cueva un rato, pero después se van (lluicochea,
1997: 243).
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En otros afios, dofiajovita Jiménez también prestaba atencién
a sus suefios7’ por lo que le pedian los aires en ellos; sin
embargo, su edad avanzada le impide tener la misma agilidad
para poder visitar todas las cuevas que se encuentran en lo
alto de los cerros.

El cuadro 3 nos muestra todos los lugares sagrados que
han sido registrados durante las ceremonias de peticion de
lluvias celebradas en diversos afios. Cabe sefialar que aunque
lluicochea (1997) describe solo los lugares visitados por dofia
Jovita, se deduce cules fueron los visitados por don Angel
Puebla, gracias a los testimonios que recopila Ruiz (2001). Lo
mismo sucede en el caso de Tilomas L. Grigsby, quien sefiala
siere cuevas que forman parte de los lugares mencionados.

F.n mi caso particular registro 13 lugares, de los cuales
dos sitios serian nuevos; sin embargo, en realidad sélo la
barranca de Santa Catarina es inédita, debido a que
Maldonado (s/f) y Ruiz (2001) registran un recinto que no es

comUn entre sus respectivas investigaciones; es decir, que un

Para Glockncr (1995: 35-36) los suefios, en este sentido, son recintos del
pensamiento en los que se manitiesta lo sagrado, espacios intemporales en los
que seres sobrenaturales, con rostros humanos, establecen contacto intimo con
la persona que lo suefia. la mal vivira la experiencia del suefio con toda la
intensidad de un trance mistico y tendra la certidumbre de haber establecido
contacto con una deidad. “K! suefio es una dimensidn espiritual en la que se lia
recreado a lo largo de los siglos, una antigua tradicion mesoamcricaua que
encontralla en las iméagenes oniricas no meras fantasias, sino revelaciones
divinas, signos premonitorios, viajes al inflamando o métodos terapéuticos y
de adivinacion”,



Cuadro 3. Registro de los lugares sagrados de San Andrés df.1a Cal
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sitio no coincide en ambos trabajos ya que son lugares
intercambiables. Esos dos lugares estdn dentro de mi rastreo
(ver mapa 6).

Como se puede apreciar, en esta ocasion dofiajovita visitd
s6lo dos de los 13 lugares: La Bomba de aguay la barranca de
Santa Catarina. Sin embargo, recuerda con afecto las
caracteristicas de los recintos que ella visitaba en el lado sur,

sobre todo dos sitios espectaculares.

En el cerro de laCoronaahi uno tiene que entraramarrado...
alguien se baja yyo me paro en sus hombros para que me
vayan pasando las cosas... es muy profundo... esta oscuro
pero no me da miedo... jUna vez nos salié unaviborota!, pero
no son malas, al contrario, es bueno... si porque significa
agua... Y la cueva del Elefante es muy bonita... tiene la
cabezota de un elefante... si... de verdad que es un elefante
con su trompota... Ademas de que en sus paredes de esa
cueva, se puede ver como sera la lluvia... no sé ahora... hace
como cuatro afios que ya no voy.

Para los pobladores de San Andrés de la Cal existe una escala
de valores en cuanto a los lugares donde se colocan las
ofrendas, ya que la mayoria-por lo general,jévenes- prefieren
asistir a La Corona, debido a su lejania, pero sobre todo al
exhaustivo esfuerzo fisico que se requiere para llegar hasta
ahi. Dofajovita nos dice al respecto:

La Corona estd algo lejecitos... no cualquiera llega sin
cansarse... Yo ya estoy vieja y ya no puedo subir... pero para
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Mapa 6. Los 13 lugares de ofrenda actuales

l'ucnlc: elaborado sobre la base del INKGI, informacién digital sobre el estado de
Morclos, 2005. Modificado con base en Se-Ciun (1999).
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el proximo afio voy a pedir unos caballos para que vayamos...
Tengo ganas de regresar y ponerles la mesa a los Sefiores eri
ese lugar... Mientras los atenderé aqui... en esros dos lugares.®®

Adiferencia de La Corona, ubicado en la parte que denominaria
Grigshy (1986) Tepelacalco Sur, el recorrido de los otros sitios
no son tan pesados, ya que Tepelacalco Norte comprende la
mayoria de los manantiales. Ahora bien, en la actualidad se
puede hablar de una Zona Este, que implica lugares, aunque
un poco retirados, de facil acceso y menos esfuerzo para dofia
Jovita; I.a Bomba y la barranca de Santa Catarina, sitios de los
que ella se ha hecho cargo.

Lo cierto es que los lugares sagrados constituyen un
paisaje ritual en donde la naturaleza es parte de la cosmovisién
del hombre. Esta costumbre de ofrendar a los aires crea, en
dicho pueblo, una conciencia de identidad; es decir, se
identifican consigo mismos y se diferencian de los demés en
el sentido de que expresan su modo general de ser ylos rasgos

distintivos de su personalidad rural.

[ovila Jiménez, comunicacién personal, mayo 13 de 2004. Con respecto a los
dos lugares, ella hace referencia a la bammr:i de Sania Catarinay La Bomba,
parajes en donde se realizaron las ofrendas en 2004.



Las ofrendas

Continuando ron la descripcion etnogréfica del ritual, el
viernes 14 de mayo alrededor de las 6:00 a.m. yase encuentran
algunas personas en el atrio de la iglesia de San Salvador.

Las sefioras que en la noche anterior estaban tostando el
maiz, se hallan apuradas cortando la carne del mole y cocer
mas de 500 tamalitos para dar de comer a la gente cuando
regrese de colocar las ofrendas.

Dofia jovita, desde muy de mafiana se ocupa en ultimar
detalles: junio con unjoven saca de la Sacristia los 13 canastos
arreglados apenas un dia antes y les coloca -con la ayuda de
otras personas- los alimentos que faltaban. Posteriormente,
en coordinacion con el ayudante, envuelven cada chiquihutie
en un ayate blanco para poder ser transportados a la otra iglesia
-la de San Andrés- para “oir misa”.

Las ofrendas deben oir misa para que las bendiga el padre...
esto es muy importante porque también al Sefior. Nuestro
Dios, y a todos los santos y a la virgen se les ofrece nuestra
ofrenda... porque todos ellos, al igual que los airecitos...
perciben el olor... Flaviso de los cohetes también sube hasta
arriba y les llega.

Ruiz (2001: 164) sefiala que la misa no tiene una secuencia
continua, ya que segun él no todos los afios se realiza. Sc-Gun
(1999: 260) apunta que desde 1997 se empezaron a hacer las
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misas y la bendicidn del parroco, yaque anteriormente la gente
s6lo pasaba a saludar y a persignarse. En el estudio de Salazar
sc menciona que en ese afio los lugarefios llamaron al sacerdote

porque:

[...] las cosas se han puesto feas; desde el conflicto del
club de golf, la gente ya no quiere participar como
antes; por eso se necesita que él nos ayude con sus
palabras y su bendicion (Salazar. 2004: 104).

A las 7:00 a.m. se oyen repicar las campanas de la iglesia de
San Andrés, y la poca gente que esté en el atrio de la iglesia de
San Salvador (25) ayuda a dofia Jovita a sacar los canastos.
Ella, presidiendo la procesidn, se traslada a la iglesia de
enfrente en donde el padre los est4 esperando.

Doiia Jovita sigue siendo la granjcera principal, pues es
la que hizo acto de presencia desde muy temprano y es la que
dirige lodo el movimiento hasta este momento.

Ya en la entrada de la iglesia de San Andrés, el padre
Ignacio Martinez -venido de Tepozllan- recibe a la poca
comunidad. las ofrendas son puestas en fila frente al altar y
da comienzo la misa. Las partes mas importantes de ésta fueron
la plegaria de entrada (1) y la homilia (2), en donde el
sacerdote hablo del sentido de las ofrendas, y la bendicién de

los canastos (3):
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Hermanos, hermanas, bienvenidos a la casa de Dios. Vamos
a celebrar esta Santa Misa en accién de todos ustedes, la
comunidad de San Andrés vpueblosvecinos, yde las ofrendas
gne traen para que sean benditas y cumplan un afio mas
con estas tradiciones y costumbres que nos legaron nuestros
antepasados... vamos pues a comenzar: En el nombre del
Padre, del Hijo y del Espiritu Santo... Amen. (1)

Pues bien, estamos aqui reunidos para bendecir estos
canastos que contienen muchas cosas, no s6lo llevan alimento,
sino que su sentido principal es pedir, pues, con la Gracia
de Nuestro Sefior Dios, ei agua que tanta falta nos hace. Esa
agua que no solo alimenta la tierra, sino que es el sustento
de nuestra vida. Como el agua bautismal que rada catélico
necesita para tener esa luz de fe yde cristiandad... Asimismo
pues, este acontecimiento nos recuerda que hay que cuidar
nuestra naturaleza, las flores, cada arbol, ojos de agua, y
manantiales que Dios nos da para vivir... Por otro lado, no
hay que olvidar que estas tradiciones de México son desde
laépoca prehispanicadonde los pueblos tenian sus deidades,
y que ahora con la fortuna de la evangelizacion, sabemos
que es Dios Nuestro Sefior, nuestro duefio y nuestro padre,
V hay que alabarle y agradecerle el agua que ha caido.
Finalmente hay que rogarle al Sefior que cada dia nos haga
mejores cristianos y nos lleve a un futuro mejor... Vamos a
continuar nuestra celebracion. (2)

Bendice Sefior estas ofrendas que traen estos siervos tuyos
de buena voluntad, tus hijos de San Andrés de la Cal y de
Santa Catarina para que nunca les falte el agua, asi como la
fe en su corazén... No los desampares, te lo pedimos Sefior.
En el Nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo...
Amén.7 (3)

o I. Martinez. Misa de bendicién de las ofrendas, mayo 14 de 2004.



Curiosamente, para este mome nto, la iglesia se ha llenado. Se
encuentran muchas personas que no son del pueblo: portan
camaras fotograficas y de video. Dofia Jovita y su hija se abren
paso con el copal, mientras los canastos son levantados por 13
hombres. Una vez afuera de la iglesia se ponen de acuerdo
sobre los lugares que visitard cada oftendador: don Felipe
Mendoza y dofia Jovita Jiménez. Finalmente dofia Jovita se
queda con s6lo dos chiquihwUfis.

Llama la atencion un grupo de mexkaneros que no h;.
dejado de bailar desde que sali6 la misa; al momento de Iz
partida para hacer el recorrido de las ofrendas, se escucha un
soplido de caracol muy agudo. Al respecto, Ruiz (2001: 237}
sefala:

Ko hay que olvidar que el huehuentle Felipe es miembro
de un grupo de danza couchera yque esta Inertemente
influenciado por lacorrieiite cultural de lamexiranidad.
las nuevas generaciones siempre tornan, de su herencia
cultural, lo que ellas consideran valido.

Casi toda la gente (alrededor de 60 personas) se va con Felipe
Mendoza a dejar las ofrendas al cerro de T.aCorona, a la cueva
del Elefante y a todos esos lugares sagrados que estan en los
alrededores de San Andrés. Asi han cambiado las cosas en los
altimos afios.
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A dofia Jovita la esperan cinco personas que irdn con
ella. Por lo pronto, aguardan en el atrio de la iglesia de San
Salvador hasta que llegue una “coinbi” que los dejara cerca de
la barranca de Santa Catarina, lugar cercano a la carretera
rumbo a Tepoztlan. Mientras, las sefioras les ofrecen pan ycafé.

Quien quiera lomar cafecito y pan para tener fuerzas... yo
no, yo debo ir en ayunas... Uno come hasta que regresa,
hasta que ya hayan merecido los Sefiores, bueno pero caféy
pan sise puede, pero yo como ofrondadora, no.

Ha llegado el transporte y el ayudante cubre los gastos. Van
cuatro lugarefios, contando a la granicera, y dos ajenos a la

comunidad. Durante el trayecto dofiaJovita reparte los cigarros.

lome uno aunque no fume... haga como que lo hace, pol-
lo menos absorba el humito... es un arma, porque si los
aires laven dcsproiegida se le pueden meter y sélo con una
limpia se le quita la enfermedad... se le puede ir la boca de
lado, hinchar un ojo o las partes del cuerpo.

Hemos llegado a la barranca de Sarita Catarina, un nuevo sitio
sagrado donde se va a ofrendar por primera ve/. Segun dofia
Jovita. este sitio ya lo tenia contemplado porque los aires se lo
habian pedido en el momento en que dormitaba.BLo primero

Segun la ofrendad ora, habifa momentos en que mientras dormitaba reconocia
en suefios ciertos lugares que, en su interpretacién, se trataban de espacios en
donde habitan losairesyera necesario ccdorar una ofrenda. F.nalgunas ocasiones

esos suefios estaban acompafiados de “vocccitas" que pedian los alimentos de la
mesa de las ofrendas. JovitaJiménez, comunicacién personal, mayo 11de 2004.
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que hace la sefiora es tocar el silbato fuertemente en tres

tiempos, y antes de tender la mesa “pide permiso”.

Persignense... Sefiores Yevératl-Yeyecarne, no venimos
haciendo nada, venimos de buena fe... dennos permiso.
Sefiores, venimos a dejar humildemente esta ofrenda para
que la mere/can. Ahora... en este nuevo lugar... que es
suyo... venimos pidiendo por un buen temporal... buena
agua... les ruego, les pido buena agua sin granizo ni malos
vientos. Hagan que llueva, se los suplicamos. Bueno...
ustedes saben, ustedes dicen, ustedes disponen, ustedes
mandan. Dennos permiso a mi y a estas personas que
también estan aqui, unos conociendo nuestras tradiciones...
las que tienen mucho tiempo desde nuestro dios Tlaloc. que
estan interesados en conocer lo que hacemos, que son gente
honesta. Y los otros que ya ustedes conocen. Somos gente
de bien. Por favor anidennos sefiores trabajadores.®

A continuacién se dispone acolocar laofrenda de una manera
estratégica. Primero tiende los manteles tricolores y coloca los
mufiecos, e inmediatamente después toda la fruta y los demas

alimentos, junto con las bebidas, diciendo al mismo tiempo:

Sefiores, reciban estos nifios lindos... sus sirvientes... sus
ayudantes para que trabajen para ustedes Sefiores del
Tiempo... Reciban también con gusto esta fruta, la mas
rica... la mas olorosa... vdyanse arrimando a la mesa santa
Sefiores Trabajadores... vean qué linda y bien servida esta
quedando... Esta este inclito que prepararon con mucha
humildad, para que nos socorran... su bebida también esta

& s
Oracion de fovita Jiménez a los aires, mayo 14 de 2004. La oracién varia

segln el ofrenclador utilizando sus propias palabras y sentimientos. A partir de
este momento, todos jos testimonios son de ella.
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lisia... Todo esio lo mandaron las personas del pueblo que
con mucho trabajo ahorran su dineriio... que cooperaron
de buena voluntad y los que no... perdénenlos Sefiores
Trabajadores porque no saben lo que hacen.

Posteriormente prende la velayla acomoda entre la fruta. A
continuacién se dedica a colocar los cigarros, la pélvora, los

animalitos de plastico y al Gltimo los soldaditos.

Tengan ydennos siempre luz Sefiores Trabajadores... la luz
de Nuestro Padre Santisimo... Aqui esta su ofrenda en la
barranca de Santa Catarina... reciban la pdlvora para que
trabajen... Los animalitos de agua para que nos den mucha
lluvia buena... no mala... reldampagos y truenos calmados
para nuestro temporal... Viboritas, sapitos, tortuguitas,
trabajen. Sefiores, por favor, escichennos... Soldaditos a
trabajar... cuiden de esta santa ofrenda, que sélo los Sefiores
la disfruten y ustedes los guarden... Amén.

Una vez terminada la colocacion de la ofrenda, el sefior que
acompafiabaadofajovila lanza un cohete como sefial de que
yase ha cumplido el compromiso en ese paraje. Por Gltimo, la
granicera toca el silbato fuertemente tres veces y dice las

siguientes palabras:

Sefiores Trabajadores, ahora si acerquense a la mesa...
arrimense, es paraustedes Sefiores... En el nombre del Padre,
del Hijo y del Espiritu Santo, Amén. Ave Maria Purisima.
Ave Maria Santisima... Dios mio perdénanos y socorre
nuestras suplicas que te hemoshecho en este Santisimo lugar
yen los demas, en las cuevas, en el cerro de La Corona. No te
olvides de nosotros, ni de nuestras peticiones. Gracias Sefiores
Trabajadores.
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Después de haber terminado con el ritual, nos dirigimos a La
Bomba de agua, también conocido como Allijiacan, lugar que
distribuye el vital liquido al poblado. Segin César Ruiz (2001:
179), “[...] aqui se realiza la ofrenda porque una de las sefioras
que organizan la colecta para la ofrenda tuvo un suefio donde
se le indicaba este lugar para la entrega de la ofrenda”.
Entre caminos de terraceria, tierras cultivadas y mucha
vegetacion, se hizo de tiempo alrededor de media hora desde
la barranca a La Bomba. Este lugar es una gran parcela y se
encuentra cercada por unas rejas de aluminio; en el fondo
estd una tuberia gigante yjustamente enfrente de esta, dofia
Jovita coloco la ofrenda siguiendo la misma secuencia anterior.

Sefiores'trabajadores... venirnosde buena fe... con sumision...
con respeto... a aqui, a este Sagrado lugar, aqui donde esta
el agua que riega nuestros campos... que sirve para nuestros
arbolitos, nuestras florecitas, nuestros animalitos, nuestros
alimentos, nuestros maicilos. Les pedimos Sefiores que de
esta aguita se llene nuestra tierra... No les pedimos nada
mas asi, no Sefiores Trabajadores, les traemos su ofrenda...
Ssu mesa... pasen y vengan a ver todo lo que les traigo, su
humilde servidora, junto con estas personas.

Se oye a lo lejos cohetes en diferentes lugares del cerro de La
Corona, indicando que en aquel sitio se lian dejado ya las

ofrendas. DofiaJovita ha terminado también de colocarlas.

Bien Sefiores Trabajadores, Sefiores del Temporal, Sefiores
Portadores del Viento, Sefiores Yeyécall Yeyecame... pasen,
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pasen a merecer esta pequefia, pero con todo respeto,
ofrenda que les hemos preparado. Nosotros nada mas les
pedimos agua, no granizo, no tormentas, ni nos quiten el
agua, tampoco eso, no queremos secas, no, solo agua que
nos mandan con los aires, que haya suficiente para tocias
nuestras tierras, nada mas. Santisima Trinidad: Dios Padre,
Dios Hijo, Dios Kspiritn Santo. Santisima Madre de Dios,
Santa Virgen Purisima, tengan piedad. Gracias Sefiores
Trabajadores, ahora pasen y merezcan. Nosotros ya nos
retiramos y concédenos Sefior, joh Santisimo Sefior!, que el
proximo afio podamos regresar todos los que estamos aqui.
Que asi sea. Amén.

Dofiajovita ha terminado su participacion, ha cumplido una
vez mas como cada afio. Se siente satisfecha de poder seguir
teniendo un contacto con los Sefiores del Tiempo, y lo Unico
que resta de este ritual es el gran convite entre todos los
miembros de la comunidad de San Andrés de la Cal.

La comunién

Después de haber dejado la ofrenda en el sitio de La Bomba,
nos dirigimos a pie hasta el atrio de la iglesia de San Andrés
en donde esperariamos al otro ofrendado! y demds gente,
puesto que en el templo de San Salvador estaban terminando
de poner las mesasy preparando las charolas con los tamales.

Del pequefio grupo que habia ido con dofiajovita, una
de las sefioras se despidio, a lo que la granicera le dijo:



No le vayas, te vaa hacer mal si no terminas todo como Dios
manda. Debes pasar a “sahumarle”, debes quedarle porque
traes aire. Espérate, si no los aires no te dejaran en paz hasta
que te limpie o hasta que regreses el proximo afio. Asi le
pasé a la hija de dofiaJuana que fue a dejar las ofrendas y
por tener otros compromisos dizque muy importantes no
se sahumo y lodo el afio tuvo dolor de piernas, la pobre
durd mas de tres meses asi, hastaque lalimpié yespero para
volver a dejar las ofrendas. Ademas debes quedarte a la
comida, es la comunion de todos nosotros, mas de los que
fuimos hasta alld, si los Sefiores ya estdn comiendo, ahora
nos toca a nosotros, que ya cumplimos.

La sefiora no hizo caso de las palabras de dofiaJovitay se fue

a su casa. La ofrendadora mayor se molest6 un poco.

En fin... yo se lo adverti, si no nada mas es ir a dejar la mesa
yya. No, se debe uno de quitar los aires que estan en nuestra
ropayen nuestro cuerpo, yaunque hayamos llevado el arma
del cigarro, hay unos que se pegan y lo mejor os sahumarse.

Por fin ha llegado el otro grupo que se habia ido para el sur.
Fnel atrio de laiglesia de San Andrés ya hay muchisima gente,

més de 100 personas esperando. Los especialistas rituales, dofia

Jovita y don Felipe, son los primeros en ser limpiados por

personas asignadas por la Ayudantia, que les pasan por el

cuerpo el humo del copal en la entrada de la iglesia de San

Salvador para poder pasar a merecer la comida; después de

ellos les siguen decenas de personas del pueblo y lugares

vecinos, los cuales también son sahumados.
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Unavez que ha entrado toda la gente, comienzaacircular
la comida entre los asistentes. La comida es una forma de
continuar la celebracién, ya que los alimentos se han
compartido con los aires.*'

Con lacomunién de los alimentos se termina ei ritual de
peticion de lluvias y culto a los aires, acontecimiento que
refuerza las relaciones sociales, remarca la identidad y
reelabora los significados del cosmos donde se sitda la
comunidad.

Sin embargo, ante este suceso, es necesario destacar que
la organizacion del ritual expresa acentuados cambios que se
fueron sefialando a lo largo de este capitulo; cambios que
obedecen al momento historico por el cual atraviesa la
comunidad en la actualidad y a la circunstancia especifica de
la graniccra, que tradicionalmente ha sido la principal
ofrendadora de la peticion de lluvias en San Andrés. Algunos
siguen apreciando el conocimiento que ella posee,
consultandola para algunos remedios, aspectos que seran
tratados en el siguiente capitulo.

Estamisma idea se tiene en el ritual ck los volcanes Popocatepetl e Izlaorihumi,
en donde la comida se comparte con los cerros y volcanes que lian sido
convocados a recibir y "merecer"” sus alimentos (Glocknex. 1U95).



Capitulo V

D ona Jovita, la mujer granicera del poblado

La ceremonia de peticion de lluvias y culto a los aires os
actualmente una combinacion de creencias prehispanicas y
catélicas, que se convierten en un aspecto religioso que llama
la atencidn, pues es una actividad que no deja de realizarse a
pesar de los cambios hist6ricos, economicos y tecnoldgicos
ocurridos en la sociedad bajo estudio. Su organizacion, sostenida
por las creencias, continta siendo dirigida por los tiemperos o
granjearos, quienes representan una experiencia tangible de la
apropiacion de lacultura inesoamcricana en combinacion con
lo catélico en un contexto actual (Broday Albores, 1997).
Es interesante analizar la realizacién de estas actividades
Vmaés aun cuando en algunas regiones son mujeres las que
poseen “los dones” adecuados para entablar contacto con
entidades “sobrenaturales”, ya que se trata de la asignacion de
atributos Unicos y especiales, lo cual, segun la concepcion de
su mundo, significa la presencia de un ser humano superior,
elegido por Dios, ypor lo tanto, capaz de dirigir adecuadamente
alapoblacion en los asuntos relacionados con el culto agricola.
Las mujeres, que desde tiempos inmemoriales fueron
generalmente relegadas a tareas domesticas y labores de

campo, también son parteras; pero en cuanto a los trabajos
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tradicionales vinculados con experiencias “sobrenaturales”, en
varios lugares han fungido como limpiadoras y en algunas
ocasiones licnen la capacidad de interpretar los suefios de las
personas. Sin embargo, en los diversos estudios etnograficos,
el don que caracteriza a los que trabajan con los cerros, las
cuevas, los aires, la lluvia, los espiritus yel tiempo, en la mayoria
de los pueblos se encuentra, generalmente, en manos
masculinas, siendo los hombres quienes organizan los ritos y
las ofrendas especificas de cada ocasidn.

Por eso, el presente capitulo pone un énfasis especial en
analizar el papel de dofiaJovita, la especialista ritual con mas
experiencia yconocimientos de San Andrés de la Cal; personaje
sin el cual no es entendible el ritual de peticion de lluvias y
ofrendas a los aires en la actualidad.

Para entender la funcién que ella desempefia, en una
perspectiva comparativa, se mencionan de manera general
otros estudios etnogréaficos en donde las mujeres son los
principales personajes, atestiguando laimportancia que tienen
para el mantenimiento de las costumbres del México
tradicional, ydemostrando que ellas también poseen un papel
central que se ha querido evadir debido a la percepcidn social
que esta imbuida por el orden judeocristiano de la religion
catélica que se centra en un solo Dios y en Dios masculino
(Quezada, 1997). Con respecto al papel de estas especialistas
rituales, Salazar (2000: 4, 9) apunta que:
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Ellas representan de manera emblematica, la tradicion
y la <osmovisléon milenaria mesoamcricanay por ende,
la éticasocial de laidentidad étnica [,..] La diferenciacion
entre mujeres y horribles expresada en el ritual pone
de relieve la preeminencia del cmpoderatriietuo y la
sabiduria femenina f...I por la capacidad femenina
pedagogica de reproducir la normatividad del ritual,
como una metéafora del orden social.

La funcién de las mujeres como tiemperas en algunas
regiones

Unavez abordado previamente en el capitulo Il como se llega
a ser un tieinpero, las caracteristicas particulares que lo
distinguen vy el cargo social y religioso que desempefia para la
comunidad, se debe anexar a la discusién sobre estos
especialistas rituales, si existe o no una diferencia de género
al tomar dicha responsabilidad.

Como primera instancia, no existen muchos estudios
sobre mujeres literalmente locadas por el rayo. F.sto se debe a
que, a pesar de que recibieran todos los dones de iniciacion,
se les encaminaba a otros espacios como las curaciones y los
rezos. Asi lo afirma Otto Schumann (1997: 308) en su trabajo

sobre los graniceros de Tilapa.

S bien habia mujeres granjceras, ellas por lo general
curaban y rezaban, peto no intervenian en la
organizacion de grupos. Tampoco en la peticion de
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lluvias, aunque... si podian alejar las granizadas y las
tempestades. Sobre todo se especializaban en curar
heridasy quemaduras, pero no hay mujeres graniceras
como dirigentes de organizacién de graniceros.

Por lo tanto, su &mbito, generalmente, se desenvuelve como
limpiadoras y parteras, esto quizd se deba a su condicidn
histérica de permanecer la mayor parte del tiempo en casa, al
cuidado del hogar y de los hijos, conociendo a la perfeccion
el ambiente donde se desempefian. No se descarta, sin
embargo, el hecho de que también conocen asuntos
relacionados con la tierra; es decir, de la siembra y la cosecha
que les permita maniobrar en un panorama mas amplio.

La interpretacion sobre el papel que desempefian las
mujeres tiene que considerar la dualidad que caracterizaba al
pensamiento mesoamericano, “en donde lo femenino y lo
masculino establecen un equilibrio que se proyecta hada la
vida social comunitaria para asegurar el bienestar del hombre
y del cosmos” (Béez, 2004: 2.47).

De tal forma que, la diferenciacion de lo femenino-
masculino se sustentaba en la dualidad, y a partir de ésta,
existian otras polaridades complementarias que se
encontraban en el mundo: lo celeste y lo inframundano, lo
luminoso y lo oscuro, lo himedo vy lo seco, lo alto y lo bajo, lo
caliente y lo frio (L6pez Austin, 1998).
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Fl cosmos est4d conformado por una materia pesada -que
es percibida por los seres mundanos-yuna ligera -imperceptible
para los seres mundanos- en donde se encuentra laprocedencia
de los dioses, provenientes de un lugar llamado Cipactli,
dividido en una parte superior (caliente, seca, luminosa) y
una inferior (fria, himeda, oscura); es precisamente de esta
Gltima donde proceden las deidades femeninas (Bacz, 2004).

Es necesario sefialar que, de acuerdo con lo anterior, lo
“frio" y lo “caliente"” no se refieren a estados térmicos, sino a
una calidad intrinseca. De lamisma manera no so puede hablar
de un aspecto positivo 0 negativo, pues de ambos sectores del
cosmos derivaban tanto los grandes bienes como los grandes
males de la humanidad (Lopez Austin, 1998).

Hacia este marco conceptual se han dirigido y enfocado
algunos esttrdios que abordan la funcién tradicional de las
mujeres. A continuacidn se sefialaran sélo algunos.

El trabajo de Gustavo Avifia (1997) sobre dofia Pragcdis,
hija de un reconocido dempero en la comunidad de El
Vigilante, en Morelos, es presentada como un caso de
continuidad historica porque, bajo su condicién femenina,
aparece actuando en el mundo de los antiguos gobernantes;
es decir, actia en un ambito predominantemente de hombres
de poder, en este caso de poder ritual.

Esta mujer es una rezadora y curandera, pero con la
presencia de imégenes oniricas que se lo manifestaban en sus
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suefios supo de la responsabilidad y del poder que se le habia
otorgado (Avifia, 1997: 292): “Ella fue iniciada por los
trabajadores del tiempo, quienes en un mundo de ensuefio la
llevaron volando por los aires hada el lugar del tiempo y los
misterios del cielo, a los cerros, a la cima del mundo™.

Llama la atencién que el instrumento de accion de este
personaje para controlar los temporales es una larga cuchara
de madera: “Como mujer, tiene un instrumento de su ambito
de accién: lacocina, pero es un instrumento de poder caliente,
al igual que lo es la serpiente de luego prehispanica” (idem).
Para el autor, la accién ritual de la cuchara de dofia Pragedis,
gue en sefial de aspavientos “corta” a las nubes y al viento, es
la misma que la de un cuchillo y otros instrumentos de
sacrificio. Este aspecto es similar a lo que utilizan las mujeres
ahuizotasde Xalatlaco, que trabajan con una escoba de petiilla
“parriendo” las nubes, a diferencia de los hombres que las
encaminan en la direccion deseada con el humo de un cigarro
(Gonzélez, 1997).

En este sentido, Avifia propone ampliar la discusién
acerca de esta concepcién binaria de la cosmovisién
mesoainericana, ya que para él, la mujer es un ser ténico y
frio que actia con el conocimiento de los hombres celestes y
calientes.

Bajo esta concepcién, también estd enfocado el
interesante trabajo de Lourdes Baez (2004), quien estudia las
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mujeres ritualistas nahuas de la sierra norte de Puebla,
partiendo de los planteamientos tedricos de Félix Me?-Jorge
(1988) en cuanto a creencias y acciones simbdlicas en torno a
los cultos agrarios mesoamericanos.

Considerando la premisa del equilibrio csmico entre
las diferentes dualidades -lo femenino y lo masculino,
principalmente- cuyo objetivo era mantener activo el orden
del universo, de la misma manera se pretendia un equilibrio
de lavidahumanay de la naturaleza, en donde tenia lugar un
ciclo de fiestas y rituales. Dentro de esos ritos estaban los de
peticion de lluvias.

l.a principal hipotesis de Béez (2004: 238) es que las
funciones que desempefian estas mujeres estan vinculadas con
actividades y atributos que tenian las antiguas deidades
femeninas identificadas con la Madre Tierra:

Las deidades femeninas tienen multiples atributos que
inlegran elementos de orden diverso en relacién a su
origen mismo. Entre estos atributos estan los tellricos,
selénicos, acuaticos, del pecado, sexo, enfermedad,
entre otros.

Asi pues, la investigadora hace un desglose de las principales
diosas vinculadas con la Madre Tierra, para después establecer
una analogia con las actuales mujeres ritualistas. De entre las
principales diosas prehispanicas destacan:
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Cihuacoatl Quilazii, relacionada con la prefiez yel parto.
Chicomccadall, su nombre significa “siete serpiente” (la
cual simboliza al rayo, la lluvia y la ¥ didad) yes la
diosa proveedora del maiz. También minada
como Chalchiuhcihuatl, que significa “nu. dra
preciosa”. O también se le denomina Xilonen, u

del jilote. Este grupo de diosas del maiz tenia un vine
muy estrecho con los tlaloques (ibid).

Tlazoltéotl, invocada en ios campos de placer sexual y el
parto, ademds tenia atributos agrarios y selenicos. Es
reconocida también como Cihuatéotl, “madre de los
dioses”.

Cihuapipiltin, eran las mujeres que morian del primer
parto, y por considerar su muerte heroica, se creia que
acompafiaban al sol.

Xochiquetzal, propiciaba la fecundidad humana.
Denominada también Tonacacihuatl, que hace referencia
al “numen de las llores y de los frutos”, relacionada con
Chicomecaatl.

Con esta descripcion de las diosas mesoamet ieanas, se puede

afirmar que las mujeres en la época prehispéanica tenian un

papel fundamental. Una de las evidencias arqueoldgicas ha

sido la multitud de figurillas localizadas durante la exploracion

de la piramide de las Flores en Xochitécatl, Tlaxcala, que
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demuestra ios titos que realizaban las mujeres de todas las
edades. “Las figurillas son una personificacion de toda dase
de mujeres ataviadas de las més diversas formas que aparecen
representadas realizando distintas actividades” (Serta-Puche
y Durarid, 1998: 20).1L

De acuerdo con su postura y atribuios, es decir, el papel
que desempedaron segin su edad, rango o posicién social,
las figurillas se pudieron reunir en grupos o categorias que,
en su conjunto, son representativos de las mujeres de
Xochitécatl. La clasificacion se hizo de la siguiente manera:
mujeres “oradoras”, embarazadas, sacerdotisas-sacrificadoras,
y dirigentes-guerreras.

Después de la Conquista, las divinidades se asociaron con
las virgenes cat6licas como una expresion del proceso de
sincretismo, pero para Lourdes Béaez (2004: 253), en Naupan

fue diferente, ya que:

[...] estas deidades vinculadas a la Madre Tierra,
quedaron incorporadas en ciertas mujeres ritualistas y
aunque se usan elementos del catolicismo, la diversidad
de saberes y practicas muestra que cada grupo reordend
sus concepciones con los medios que tenia a su alcance.

f

En dicha piramide se encontr6 la secuencia mas completa do materiales
culturales del sitio, que comprende desde d periodo Formativo Medio Tardio
al Epiclasico, “momento en la historia de Mesoamértca en el que habia una
gran movilidad de grupos huirianos”. l.as figurillas representan el ciclo vital de
esas mujeres: nacimiento, adolesconda, madurez, maternidad, ancianidad y
muerte iifird).
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A partir de las principales caracteristicas de estas diosas, la
autora concibe las particularidades ele las mujeres ritualistas,
las cuales en la region de Naupan, en lasierra norte de Puebla,
son conocidas como Tocilzi ("nuestra abuelita”), Tlumutque (“la
qgue sabe”) o Tlachixque (curandera).

[...]ladesignacion mas comun es lade “abuelita”, pues
por un lado resume, por su condicién de anciana, un
cumulo de conocimientos que sélo con la edad se
pueden adquirir y que le confieren el respeto y la
admiracion de todos (itnd: 243).

Por lo tanto, las “abuelitas” son poseedoras de un poder
vinculado con Dios. Entre sus caracteristicas propiciatorias se
encuentran la “suerte” que posean el dia que nacieron yel de
pasar la “prueba” de una enfermedad. El dia mé&s importante
paraellases el 25 de diciembre, pues por su papel de “parteras”,
ese dia son visitadas por sus “nietos” (los nifios que trajeron al
mundo).

Los campos de accion en que participan estas abuelitas
son muy amplios y variados:

»  Partera. Es la funcion mas importante y prioritaria, pues
se parte de que “la reproduccion humana es la larca mas
importante otorgada a los hombres por las divinidades”.
Se vincula con dos deidades: la Cihuapipiltin, a la que
identifican como la “duefia de los nifios” y patrona de las
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parteras. JBaez (2004) destaca toda una serie de rituales
qgue van desde el parto hasta el hecho de escoger a los
padrinos de la criatura.

Abuelita. Esla encargada de despedir al difunto y su alma,
haciendo funcion de Tlamatque (“la que sabe™) cercana a
la familia. También ejecuta una serie de rituales que giran
alrededor del sepulcro.

Pedidora o Cihuallanque. F1trabajo que realiza es una de
las practicas mas importantes del ciclo vital, ya que su
funcion es ir a la casa de la novia para pedir su mano en
nombre del muchacho. Posteriormente serd la
“casamentera”; es decir, después de la boda por la iglesia
va a la casa de la joven y la lleva a la casa del novio.
Responsable de la ofrenda de San Marcos. Desemperia
la funcién de Tlamatque (“la que sabe™), ya que despliega
su habilidad para comunicarse con el santo. Se encarga
de la ofrenday se relaciona con los mayordomos para la
organizacion de procesiones y hasta ella otorga los
nombramientos de los cargos.

Preside la fiesta del agua. Organizay prepara los rituales
para la peticion de lluvias que se hace el 3 de mayo en los
cerros.

Curandera y adivina. Place alusiéon a la profesion de
Tlamatque y su campo de accién es muy amplio, pues va
desde la curacién con hierbas para cualquier enfermedad



del alma (“susto” o “mal de aire"), hasta “limpias”,
adivinacion por medio del copal, c incluso actos de
brujeria.

La aplicacion del saber ritual de estas mujeres es muy diversa
yaparentemente diferente; sin embargo, para la autora todos
se relacionan en torno a la fertilidad humana y vegetal.

Entre los trabajos enfocados directamente en las funciones
actuales de las tiemperas destacan los dejulio Glockner (1993,
1995, 1997, 2000, 2001), autor especializado en el estudio de
los graniceros de los alrededores de los volcanes Popocatepetl
e lzlaccihuat.1, quien hace una mencién especial de dofa
Teofila, una de las pocas mujeres en la region dedicada a los
rituales del temporal.

Dofa Teofila Flores, recientemente fallecida a la edad
de 97 afios, fue golpeada por el rayo cuando tenia s6lo
10. Sus familiares la creyeron muertay cuando la estaban
velando despert6. Dedic6 su vida a procurar la lluvia
para el bienestar de los pueblos (Glockner, 2001: 305).

Este personaje femenino de Hucyapan, Morelos, es estudiado
por el autor con base en los suefios que ella concebia

relacionados con laaparicion onirica de) volcan Popocatepetl.

Para dofia Teofila no existe una ruptura entre el suefio
y la vigilia, no pertenecen a realidades distintas; al



Dofia. Modesta es oira sabia mujer de la misma comunidad
que conoce las practicas y responsabilidades de lo que implica
ser "avisados desde lo alio”; al parecer, ha relevado a dofia

contrario, hay una continuidad, una correspondencia
entre ambos mundos fincada en la revelacion de lo
sagrado ((Ylockner, 1997: 508).

Este personaje se denominaba como una teotlazqui.
Dofia Teo6fila argumentaba que esta actividad
tradicional es un don, que no se puede transmitir ni
heredar. Se nace con él y no se aprende La
tiempera convocaba a los chafies, denominacion local
de los duefios riel agua y de la tierra (Salazar, 2000: 7).

Teofila (Salazar, 2000).

DofiaJoaquina es una dadas(jui (individuo que lia recibido el
I[lamado mediante la accion del rayo y la confirmacién de su
cargo medianle suefios) que se caracteriza por haber
experimentado un ‘“viaje” en forma “espiritual” a través del

Otra de las pocas evidencias de mujeres granieeras en
esa zona es la registrada por Alfredo Paulo Maya (1907: 263).

espacio y tiempo.
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Ello puede ser provocado mediante la ingestién de
plantas sagradas, o logrando establecer un estado de
“éxtasis” que provoque el trance del individuo que lo
experimenta. Sobre estos viajes obtuve la informacidn
de dofia Joaquina.



Igualmente, el autor aborda a dofia Verdn, personaje que
mediante sus suefios emprendia viajes a los dominios de los
sefiores del temporal, quienes le ensefiaron practicas
adivinatorias con el uso de la “baraja espafiola”.

En la misma region, Paulo Maya (i/)id: 267) sefiala la
intervenciéon de una “mala mujer” que obrd negativamente
para que dejara de llover en la zona. “Ella logra atajar el
temporal y meterlo en cuatro grandes jarrones. l.a sefiora
amenaza con dejar sin agua a la regién a menos que se le
pague dinero”.

Sobre este aspecto Glockner (1995) afirmaba que puede
suceder que el prestigio de los tiemperos devenga en una
favorable fama y que el conjurador, a fin de acrecentar esta
ventajosa .situacion, ceda a las tentaciones de lamercantilizacion
y denigre su trabajo adaptandolo a las conveniencias de la
compraventa.

Por otra parte, Pablo King (2004; 62, 63) al hablar en su
estudio sobre los pedidores de lluvia en la Sierra Nevada, sefiala
e! caso de dofia Vicenta Paredes, quien fuera seguidora de

dofa Teofila, anteriormente mencionada.

Ella asiste con la agrupacion de Terela del Volcan a
enflorar las cruces. F.sta sefiora no recibié su don a
través del rayo, sino con la enfermedad. Yen el pueblo
es conocida por ser curandera, rnas que por su trabajo
en el temporal.



Asimismo, detect6 “organizaciones temporateras parcialmente
estables”, algunas de ellas dirigidas por mujeres. En estas
organizaciones, el compromiso que adquieren los involucrados
es ante un grupo o con un templo, que en este caso es la cueva
de Alcalica.

El autor sefiala dos organizaciones dirigidas por mujeres,
una de ella es la comandada por la sefiora Silvestra Palacios,
de San Pedro Nexapa. Con base en su trabajo de campo, nos

explica que cu este grupo:

la memoria de los casos rituales se relaciona no
solo con laexperiencia del grupoyde sus integrantes...
sino también se invoca a los mayores que en otros
templos han trabajado. Asimismo se llama a los
“espiritus”y a las tuerzas de la naturaleza (ibid: 133).

A diferencia del otro grupo liderado por dofia Coti, sus
practicas rituales, segun el autor, difieren de formay contenido,
remitiéndolo ai fendémeno de “folclorizacion”, en donde "[...]
lo caracteristico del fenémeno de peticidn de lluvias y cubo a
los volcanes se halla, en este caso, en una desarticulacion tal, que
difiere de la manifestacion cultural aqui estudiada” (ibid: 134).

Sobre el hecho de que haya pocas mujeres dirigentes de
rituales, Salazar (2000: 9) apunta:

Cabe hacer una observacién sobre la normat.ividad
social con enfoque de género. Si el nucleo simbolico
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se representa en la madre tierra, en su advocacidn corno
la sirena que vive eri la laguna, llamada mujer bonita,
no es de extrafiar que se brisque que los especialistas
dd ritual sean personajes masculinos los encargados
de restaurar el orden del caos.

Finalmente, como se pudo ver a lo largo de este recorrido, en
la actualidad es muy poca la presencia de mujeres en cargos
rituales relacionados con el manejo meteorolégico, por eso
Ilama la atencion el caso de San Andrés de la Cal, en donde
una mujer ha lomado el cargo por mas de 40 afios, mismo
qgue se ha visto afectado por su avanzada edad y por nuevos
elementos en la organizacion del ritual.

Es evidente hacer hincapié que el prejuicio social en
relacion a las mujeres es aun mas fuerte si ésta es anciana. Asi
pues, la vejez se ha convertido en un factor social desatendido
por parte de las sociedades modernas, lo que implica una
ruptura al conocimiento de las diversas experiencias yvivencias
de individuos que poseen una sabiduria adquirida a lo largo
de la vida, como es el caso de dofiaJovita.

Dofa Jovita, el capital simbélico de la comunidad

En este apartado nos referiremos a la vida de dofiaJovitaJiménez,
oriunda de San Andrés de la Cal, en donde las palabras de ella
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principalmente, y otras voces, giraran en torno a su desempefio
en el ritual de peticion de lluvias y el culto a los aires.

Quisiera retomar ladescripcién muy acertada que plante6
en 1992 Liliana Huicochca (1997: 295) en su trabajo.

Dofia jovita, como la llaman carifiosamente en la
comunidad, es bajita, de cuerpo esbelto pero muy
fuerte; su rostro deja asomar tina mirada de nifia
precoz, vsus labios delgados, cuando sonrien muestran
los pocos dientes que todavia trabajan; cada ve/ que
habla lo hace también con las manos, de vez en vez
echa para atrés sus trenzas, aunque no le estorben.

F.n esa ocasion, complacida por dar a conocer a lo que ella se
dedica, se presentd ante la camara de Ricardo Chacon de la

siguiente manera:

| Yo naci aqui en San Andrés, en la calle de Lcyva
niim. 10, la casa se llama, bueno el lugar se llama
Cuaxochpa en nahuatl, pero de todos modos en el
documento asi lo tiene y, yo soy nacida y criada aqui
en San Andrés, no lui para el olio lado ni me trajeron
de otro lado, soy de aqui, legitimamente de San Andrés
{ibul: 235-236).

La sefiora no lia cambiado del todo, sigue con la misma
amabilidad hacia rodos aquellos que queremos conocerla. Sin
embargo, no en vano han pasado ya 19anos desde que Chacon
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hizo esas lomas excepcionales de ella, pues ahora més que
nunca en su rostro yen sus sabias manos se nota su longevidad.

En platicas®t con dofiajovita en el mes de febrero de
2004, en medio de ladrillos, cemento y arcilla debido a la
reconstrucciéon de su casa, amablemente nos cuenta un poco
mas de sn vida: “Siempre he vivido aqui, es un lugar muy
bonito, tranquilo... Fui hija Gnica... Tuve tres hijos: dos mujeres
yun hombre... Tengo trece nietos... y veintitrés bisnietos".&®

Vive con su hija menor, Lupe, y con los lujos de ésta. La
mayor, Felicitas, es la tinica que ha aprendido un poco de su
madre, ya que sabe curar y hacer limpias, asi como tiene
conocimientos de partera; sin embargo, ninguna de las dos se
atreveria a tener el cargo de oi'rendadora.

Nos habla exclusivamente de como recibi6 el “don” para
serasignada curandera, pariera y posteriormente para trabajar
con el temporal. Sobre este ultimo aspecto, ella no recibi6 el
golpe del rayo, sino que aparte de la manifestacion de los
suefios, tuvo olio tipo de revelaciones, que ella nos cuenta a
continuacion:

bn diaviene mi mama, yalli por el campo liav unos camotes
que se sacan... y fuimos a sacar el camote... yalli uno rasca

Las multiples sesiones con Jovita Jiménez siempre fueron muy amenas e
interesan jes; le agradezco sinceramente su confianza v su hospitalidad.

Jovita Jiménez, comunicacién personal, febrero 6 y mayo 13 de 200-1. Los
leslirnonios registrados a partir de este momento son de ella.
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con sus dedos... Y estaba yo rascando... y senti algo, dije
“iAy, me pird algo!”... Le dije a mi mama: “Tengo un;
espina”... Hila me dijo: “No bija, ;coOmo vas a tener un;
espina? No se ve nada, /en déonde se encajé? No, no o
espina”... “Entonces, ¢qué es?”... “Pues no sé...yo creo que
de nacimiento”... ¢por qué, dénde lo agarré?... Y nadie mi
lo puso... yya... hasta que me muera lo voy a llevar... Pen
si tiene uno valor... otras sefioras no tenian... Si tenian valo
iban a las cuevas... ya grandes sefioras, no les pas6 nad.
nunca.

Tratdindome de ensefiar un pequefio bulto, que eiéctivamenti

se siente como una espina en la yerna de su dedo mefiique di

la mano derecha, dofia Jovita prosigue:

Yo tengo mi Protector... lo traigo desde mi nacimiento...
pero es incomodo... No. no puede ser que alguien me lo
viniera a encajar... Aqui estad mire... ;Siente algo o no?...
Aqui, jaqui estdl... ;Si?... jEse es mi Don!... Mire, yo... no
sé... creo que es la suerte mia... 0 qué sé yo... porque yo...
se me presentd el Tesoro... Fuimos por el cerro mi hija ésta
[sefialando a Lupe]... y alli vi una flor... tres ramitas asi
estaban [cruza los dedos]... ylas tres ramitas tenian flores...
aqui asi... color oro... Dije: “No, primero voy a juntar estos
papalos ydespués éste... lo corto ylo llevo para mi Virgen”...
¢y cudl? Yo quise buscarlo y se me desaparecio... Le dije a
mi hija: “Hay aqui una flor en una plantita dclgadita y tenia
tresramitas asi... y bonita flor"... Me dice mi hija: “jAy mama4!
¢JYpor qué no lo cortaste?”... pues si, yo dije.

Apartir de estas particulares manifestaciones, dofiaJovita supo

que le gustaria ayudar a la gente. A través de su suegra, ella
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Aprendi6 el trabajo de “limpiar”. Al respecto, Salazar (2000:

fi) nos menciona:

Los tiemperos de San Andrés son dirigidos por una
mujer, que aprendid este oficio no precisamente por
linea materna, sino por afinidad: su suegra. Jovita dice
que sus saberes corno tiempera y como curandera los
aprendi6 de lamadre de su marido y padre de sus hijos.
Ella recuerda a su suegra L-Jque atendia a su familia,
curaba a todo el pueblo y sabia de plantas y plegarias.

Dofa Jovita se sabe muchas practicas curativas para el mal de
0jo, dolor de esttmago o empacho, de espalda, problemas de
encargo, caida del cabello, entre otras mas. A continuacion,

nos revela algunos de sus remedios:

De mi suegra aprendi mucho, rie ella vi como curaba... y
corno yo tenia el don... pues tiempo después empecé a
trabajar... Siempre he curado de empacho o susto... casi
siempre a los nifios... Les digo mientras pongo sus manos
como si estuvieran rezando: “Sefior Santiago Caballero
destroza este espanto: San Miguel Arcangel trae a Nuestro
Sefior, El Angel de la Guarda. En el Nombre del Padre, del
Hijo y del Espiritu Santo”... Aqui esta en sus manos... Y se
le pega aqui en la cabeza tres veces. Luego dice la nifia o
nifio: “jAqui estoy!”... Para que regrese... Entonces, si usted
no es fuerte... ya le agarré a usted el mal... porque se pega
al cuerpo...yparaque no se pegue, pues tiene que ser fuerte.l

l.riego les dan cosas que comen y cuando se asustan los nifios,

no se les debe dar eso... que les den un pedacito de pan... Y
si ya se asustd, que lo agarre una persona boca abajo y que
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le estiren sus picaros... yacon eso no pasa nada... o también
les puedo poner sombra... y se componen los nifios.

Otras veces se cura con maiciios*4... pone uno doce sobre la
palma de su mano y los coloca en una jicara de agua o
plato...Usted agarra los maiciios y se los pasa por acé: la
cabeza...el cuello... el pecho... lascoyunturas... las manos...
los pies... Y el maicito lo pone en el plato con agua y esos
doce se paran... y entonces rapido se le quita el espanto...
Pero si los maicitos se acuestan, entonces cuesta trabajo,
tendra que ponerlos tres veces.

Altera para el mal de ojo... ese amuleto que les ponen
Lrefiriéndose al ojo de venado] si es... pero, ¢y si no es?...
Luego que su pulsenla, pero eso es para nifios tontitos... pero
los inquietos no... ya lo andan mordiendo y no les dura
nada... un dia le arrancan el audito que tienen y lo tiran.
Pongale mejor dos seguros en cruz... yacon eso vaasegurado.

Para el empacho, quema cinco frijolitos y cinco maicitos y
los quema con aceite... bien qucmadilo y eso... el aceite lo
toman los nifios y con eso se quita el empacho... Yo por eso
les digo a mis nietos coman, pero cenayano hay... Yoa mis
hijos los crié y nunca se enfermaron.

También sirve la hoja de guayabo. Tres bojiras hierven con
un pedacito de canela y eso que se tomen en ayunas... y le
echan... un preparado que tengo... pero poco... en lanoche
que les unten esta medicina que tengo... Se les unta en la
pancha y luego que les den este lecho... y ya ve como
amanecen... es bueno... Se debe lomar lies noches... una
noche descansa... pero ese tecito lo deben seguir tomando.
Si toman leche, con leche en lugar de agua. Nosotros el
guayabo ele aqui lo tomarnos y de ése tomamos.

* bajo esta técnica de curacién empleada por gran jceros o yerberos, las semillas
(jiie, seglin Bontil (1068), son denominadas “nifios”, tienen fines adivinatorios,
curativos y de conocimiento.
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Un nifio fue con el doctor, que no... que se vaa morir... y
no queria el nifio... lloraba. Ue digo: “No,... te voy a echar
un remedio...“ Le unté esto [unas hierbitasl en toda su
pandla... Le digo a su mamé&: “Tapale y llévatelo“... Tres
veces le puse y tres veces se compuso. Otra nifia también de
por alla, una sefiora ya grande.

Ora si quieren un remedio rapido para el dolor de espalda
compran pan puercoy lesuntaen laespalda, en lacolumna,
hasta la cintura... A mi me da miedo porque luego lesjalan
la piel... Yo nomas les hago asi aqui con mis manos.

Eso si para el amor no hay remedio... de por si dicen que
cuando una mujer sale de su costilla... no lo deja para nada...
de todos modos tiene que cumplirse... Aunque ahora ya
hay muchos solteros.

Posteriormente también iue partera:

Curioso pero... he traido puros hombres... puro machito...
Fl ser partera es algo dificil... no es sencillo... tiene sn
chiste... Imaginese en una ocasion el nifio venia atorado...
iSu cabecita no podia salir!... Tuve que meter mis dos dedos
en su boquita yjalarlo hacia fuera... Por fin sali6... Se trata
de todo un conocimiento... ver como viene el nifio, que la
mama esté bien... Para todo esto que le he platicado se
necesita valor... y la ayuda de Dios Nuestro Sefior.

Pero lo que més le ha gustado hacer es ofrendar en las cuevas,
trabajo que casualmente también lo aprendio de su suegra.

Dofia Jovita nos cuenta varias experiencias que ha vivido:
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(,'uando ya no habia nadie que ofrendara... me dijeron a
mi,... pues sabian que yo sabia de lodo esto...
Posteriormente empecé a tener suefios con los airecitos...
El lugar de Mexcomolapan apenas despertd... sialli yo sofié
y le dije a dofia Fortina.... Entonces supe que no puedo
negarme... Es valor lo que se necesita, este trabajo es serio,
uno no debe tomar las cosas ele las cuevas, son sagradas, son
de los aires, los que nos traen el aguita.

Yo también ayudé... primero nomas ayudaba yo... después
muri6 mi suegraytambién a mi me comisionaron... Cuando
hacian estas ofrendas iba yo a ayudar... aunque no me
hablaba ella, porque yo dejé asu hijo... yo no tengo la culpa.

Siempre cuando salia yo de las cuevas, me sentia muy feliz
por haber hablado con los aires, por cumplirles a ellos y por
cumplir con mi compromiso... Para ir a los lugares... luego
a veces no se encuentran... se esconden... se van para un
lado yluego para el otro... Todos los que van... tienen que
poner atencion... asi como usted y yo estamos platicando,
los lugares de La Corona, el Elefante, Xochitenco, se
comunican.

La subida... estd dificil el cerro... ahi es donde se acaba
uno... esté Icjccitos, no aguanta uno de caminar... luego se
sienten las piernas flojas... Xo, antes si, yo iba... caminaba
al hilo... Son 37 afios con hoy... Tiene tres afios que no voy,
fueron 34 afios yendo a La Corona.

Ahi rezamos... casi siempre digo lo mismo... 0 otras veces
cambia... si podemos, nos hincamos, como en La Bomba...
depende del lugar y digo: “Venirnos a pedir agua porque
aqui si... Dios nos esta dando este pedazo de terreno...
nuestra vida... Dios Padre, Dios Hijo. Dios Espiritu Santo.
Sefior te pedimos... que nos des vida sefior... que nos des el
pan de cada dia... que no nos falte... que siempre
tengamos... Padre Divinisimo San Andrés. Divino Salvador,
Sefior Santiago Caballero, cuida a tus hijos Sefior... Sefior



Padre mio, Padre Verdadero, Dios y Verdadero Hombre,
Nuestra Madre, Madre de nuestro PadreJesucristo, Nuestro
Sefior que est4d aqui con nosotros porque lo necesitamos,
porque lo amamaos... que nos dé vida, que nos dé salud...
tengamos la paz en todas las familias... en mi casa... Divino
Padre te lo pedimos... Sefior te rogamos... Sefior de que
nos des el pan de cada dia. Padre Divinisimo Sefior es todo
lo que pido Padre mio... Estodo lo que pido Padre Eterno.
Para todos tus hijos que estdn aqui... en la vida, en este
mundo. Sefior. Sefior Padre. Divino Sefior, Santo San Andrés
apostol, Divino Salvador. Salva a tus hijos Divino Sefiory a
estas personas que nos estan escuchando. Los aires, sefiores
ysefioras, nifios y nifias trabajen para sus hijos del Sefior, de
Nuestra Madre Maria Santisima. Nombre dei Padre, del Hijo
y Espiritu Santo. Amén“... Y mientras loco el silbato, uno
puede pasar a pedirle algo a nuestro SefiorJesucristo.

Nos juntamos con los de Santa Catarina... antes traian kilos
de maiz... ya no quieren venir... antes venian... iban a las
cuevas... ahoraya no... Yamafiana o pasado Dios nos va a
dar un castigo pequefio, pero si... no va a llover como por
el estado de Puebla... lado Perote a veces no llueve... ysi no
llueve... yase secé el maizyasi nosvaa pasar... quién sabe...
pero algun dia si va a llegar... Un dia ocho de septiembre
fuimos a dejar las ofrendas porque no llovi6 todo julio y
agosto... se secaron los maiciros... Yaempezaron los de Santa
Catarina... ellos vinieron a decir que se lleven las ofrendas..,
y si las llevamos... esa noche llovié... Ellos son rezanderos,
rezaban, echaron cueles... y el Sefior se compadecio de
nosotros... Volvieron a sembrar y si...se dio la mazorca.

Luego... que sofi¢ la sefiora fulana... que sofié zutana... asi
los lugares van aumentando. A mi me hablan dormitando,
pero asi natia mas... No tengo que abrir los ojos para saber
aver qué me piden, qué me dicen... ya hace mucho que no
suefio... pero yo cumplo con lo que més puedo... Pero ellos
suefian porque reniegan, que no quieren dar cooperacion...
que no quieren ir a ayudar... esto que el otro... que se le
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queda al ayudante dinero... que quién sabe qué, yo no sé...
no lo he visto... Un ayudante que estuvo... creo apenas iba
yo para cinco afios de las ofrendas, me dice ya para irnos a
Cucrnavaca: “Dofia Jovila, aqui esta este dinero... con una
bolsita asi de nylon... aqui estd este dinero para que
compre... este tanto... aqui tanto... yaestan porbolsitas”...
Saliy... le digo: “Usted que llevasu morralito... cuide mucho
este dinero... ahivaa llevar dinero y su cuaderno porque yo
no quiero que digan que donde quedd el dinero, que quién
sabe qué... que hagan la cuenta alli... salgan asi las cuentas
y rindan asi mejor.

Como ahora fue el ayudante... dice: “Ay de veras se gasta
harto-... Le digo si se gasta, lodo esta caro... las manzanas
40 pesos el Kkilo... otras cosas todo recaro... no hay nada de
pesos o centavos... ahora ya es caro las cosas... Dice: “Ay, se
cansa uno de iryvenir, que por alld que por acd"... Le digo:
“bueno siquiera ya lo viste y lo reconoces que es trabajoso
paravenir a comprar..."

Antes habia mas cosas... los soldaditos o huachos protegen
alas personas... llevdbamos mufiequitas chiquitas de sololoy
corno bailarinas... nifiosjugadores de futbol... pero ya no
hay... Ademas cooperan con estambres de oiros colores...
compran que morado... que amarillo... y bueno para no
hacerles el desaire... Pero a mi no me gusta... tiene que ser
del color de labandera... asi si se ve bonito... asi les gusta a
ellos.

Luego hay veces que va todo mal amarrado... yo amarré
también... yo ya no veo... pero le hago la lucha a segun...
Tiene que amarrarle duro porque si no se desbarata... las
mufiequitas iban reflojas... que le digo: “Los calzones no fe
fajas bien.

Luego se equivoca uno... luego van dos naranjas en un
chigtdhuitc o dos velas, 0 no va nada... asi de por si yo les
digo: “si tU estds enredando naranjas, ponias ahi”... porque



enredan y no saben qué rosa va... luego lo andan tocando...
lo aplastan o lo huelen... qué van a oler... s6lo los aires...
Asi que hay que ser cuidadosos.

Actualmente dofiaJovita, a sus 83 afios, sigue al mando de la
organizacion del ritual de peticidn de lluvias, pero en cuanlo
a su participacion en colocar las ofrendas en el interior de las
cuevas, como lo hacia en afios anteriores, ha disminuido. Ella
esta consciente de sn edad y de sn cansancio, por ende no le
molesta la nueva gente que se esta incorporando; sin embargo,
lo que sile incomoda de esta actual situacion es que no ayuden
al cien por ciento.

Hay unos que de lejos, noméas de lejos estdn mirando... se
deben acercar a arreglar, a comprar, a llevar los
chiquibuites... pero nada... Yo les digo: “;qué nadie se va a
comprometer?”, para ver si alguien se va a comprometer...
porque nada mas cargan los chiquihuites... que esto que lo
otro... eso no es asi... que les cueste hacerlo... que les cueste
adornar... que les cueste repartir... pero nada... Entonces
usted aca... ;qué no me da coraje?... Usted esta trabajando
y uno nada mas estid sentado all4, no... por eso nos
asoldamos... Y para tanta gente que viene.

Asimismo, también le desagradan algunos comentarios que
se han hecho durante los Gltimos afios; circunstancias que han

propiciado el socavamiento de su funcion.®

“ Consultese Rui/, 2001: 213-224.
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Siempre este tipo de cargos, en cualquier comunidad,
presentan problemas, rencillas y malos entendidos entre los
personajes principales. Con esto, se retoma la jdea central de
que en el campo ritual, la conducta social es de una forma muy
diferente a la del &mbito de la vida cotidiana, en donde la
comunidad tiene una realidad interpretada yactuara conforme
ésta. Es decir, por un lado, la comunidad se organiza porque
cree en un rito (que conjuga los lenguajes, la musica, gestos y
actos definidos en un cddigo particular), conformando una
intencionalidad colectiva, hecho social que radica en desear, sentir
yhacer algo en conjunto. En este sentido, retomando nuevamente
a Durkheim (1997: 15), “las representaciones religiosas son
representaciones colectivas que expresan realidades colectivas”.

Pero dichas representaciones se disuelven al entrar en el
plano de lo habitual, donde el papel de la granicera local se
va diluyendo por un lado, debido a la incorporacion al ritual
de las nuevas generaciones que tienen otra concepcion de lo

que ella representa, aunado a su vejez*I que aumenta el

I-ﬂlEn el interésame ensayo rie Ana Maria Salazar (2005, en prensa), se ahorria
un analisis del significado del envejecimiento en nuestra actualidad: “hecho
biolégico y un fenédmeno social y cultural en el cual, los individuos de tacto
empobrecen”.1a percepcionde laedad avanzada, nossefiala laautora, ha cambiado
con el paso de los afios puesto que en “las sociedades pre<:apiialislas|...I la vejez
era privilegiada y reconocida. Esta contaba con un prestigio social, fuerza de
animo y de autoridad”. Ahora el 'derrumbe del cuerpo” responde a prejuicios
sociales: “entre los valores de la sociedad moderna se encuentran la juventud, la
belleza fisica, el éxito, entre otras. Porello el envejecimiento essu contradiscursof..]
En realidad los viejos son vistos como un problema para la sociedad consumista.
ya que los viejos al dejar de ser productivos se convienen en entes desrrhablrs
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desinterés de la comunidad por lo que ella realiza. Estas nuevas
generaciones gne participan en la ceremonia de peticion de
lluvias prefieren seguir érdenes de gente joven8 e ir a dejar
las ofrendas en los lugares mas desafiantes, lo qne hace que la
composicion del ritual vaya cambiando afio con afio.

Finalmente, de algun modo, lo que también se pretende
en este capitulo es dar cuenta -de una manera general- de la
vida de una mujer ofrendadora, personaje principal por muchos
afios de la peticion de lluvias en San Andrés de la Cal. Dicho
acontecimiento ritual se remire a los principales organizadores
hoy en dia, es decir, a dofiajovita y a Felipe Mendoza, en donde
este ultimo ha registrado stis opiniones sobre el ritual en el
trabajo de César Ruiz (2001), quien participara como ofrendador
en 1998, seglin notas de campo de Dru/.0 Maldonado.

c innecesarios para el desarrollo econémico”. Aunado i la discriminacion de
los ancianos, se le adhiere la discriminacién por género, en donde, en este
caso, las mujeres son doblemente marginadas.

Sobre este aspecto es evidente que durante el momento de ir a dejar las
ofrendas, los jévenes prefieren ira La Corona, lugar de dificil acceso debido a
su lejania yaltura, comandado hov en dia por Felipe Mendoza, hn su momento,
cuando Jovita Jiménez visitaba dicho paraje, igualmente la mayoria iba con
ella. Por lo tanto, se deduce que tal vez lio importa el ofrendador ni su
experiencia o antigiiedad en el ritual, sino la significacién que tiene el sacrificio
de jraun lugar lejano. Por otro lado, es necesario sefialar que Jovita proviene
de una generacién que seguia ciertas costumbres, tradiciones histéricas en las
que no ha habido cambios drasticos o elementos que alteraran la esencia de la
ceremonia. Con Felipe se han jdoincorporando nuevoselementosdel imaginario
de la mexitanidad al ritual, como por ejemplo la danza, yel “toque” de caracol,
efectuados cuando salen las ofrendas de misa. A los jovenes estos hechos les
llama la atencién y les agrada porque es algo nuevo, fuera de lo tradicional de
San Andrés de la Cal.
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Por lo tanlo, esta investigacion considera d otro lado; es
decir, la vida y experiencia de dofia fovila para atestiguar y
evidenciar la labor de una mujer que, como otras especialistas,
han sido cuestionadas, pero al mismo tiempo son respetadas)
admiradas por su tenacidad, especialmente de parte de las
personas que respetan su trabajo.



Capitulo VI

Consideraciones finales

En este: Gltimo apartado & abordaran los elementos del ritual
de peticién de lluvias, celebrarlo durante el tercer viernes de
mayo en San Andrés de la Cal, analizdndolo bajo una
perspectiva histdrica y ele comparacion sistemética entre el
rito actual y algunos elementos del culto prehispénico.

Para establecer el andlisis es necesario retomar, en
primera instancia, el término “ritual” entendido cernié un
sistema de accion social. Mediante éste, se plasma en la vivencia
comunitaria una cosrnovision que conjunta las concepciones

abstractas con los sujetos sociales.

El ritual es analizado como un acto colectivo en el que
participan las personas como sujetos sociales,
vinculadas con distintas instituciones y estructuras de
la sociedad (Cood, 2001: 240).

Ahora bien, también es necesario tener en cuenta que al
encontrar ciertas constantes entre el ritual prehispanico vy el
actual de peticion de lluvias en San Andrés de la Cal, nos
estamos avocando a la aplicacién de una perspectiva historica
en el estudio de la etnografia mesoamericana. en la que. sin
embargo, no se trata de una continuidad directa e interrumpida
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del pasado prehispanico, sino mas bien de un proceso de
reclaboracion constan e, sustentado en raices antiguas (Broda,
2001b).

Asi pues, el tilual de peticion de lluvias es un acontecimicnn >
colectivo, resultado de un proceso sincrético que preserva
elementos de la cosmovisidon prehispanica en el contexto del
sincretismo con la religion catélica. Como parte de estos
aspectos de la cosmovisibn mesoamcricana, tenemos la
vinculacién del culto campesino con el ciclo agricola (ya que
la caida de las primeras aguas es la condicion para poder
sembrar) y con el paisaje.

Con base en la investigacion etnografica desarrollada, se
presenta a continuacion el siguiente desglose analitico de los
principales elementos qne componen el ritual bajo estudio.

Los principales actores

Los aires

Para las comunidades campesinas, tanto en la época
prehispanica como en la actualidad, el maiz sigue siendo el
sustento bésico: por tal motivo la caida de las primeras aguas,

necesaria para la agricultura, es esperada con ansiedad. En la
sociedad mcxica, el culto a la lluvia era vinculado con el dios
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Tlaloc mediante los sacrificios de infantes (Broda, 1997,2001b,
2004b; Brothcrson, 1997) y a los tlaloques, dioses de los cerros
que viven en cuevas en el interior de la tierra (Broda, 1991.
1997, 2001b, 2004b).

Hoy en dia, especialmente en San Andrés de la Cal, son
los aires las entidades motivo de culto. En ellos se ponen las
esperanzas de que, en reciprocidad por las ofrendas, acarreen
las nubes de agua suficiente para las cosechas. Generalmente,
se les llama, por un lado, “Sefiores”, expresion respetuosa y
de total reverencia hacia las divinidades que controlan el clima:
por otro lado, también se les denomina Yeyecame, palabra
nahuatl que significa “vicnrecillos”, bajo esta concepcion se
relaciona a los aires con nifios; de hecho, en ciertas
comunidades tradicionales del pais se dice actualmente que
‘los aires son nifios”.

Estos aires de alguna manera se vinculan con personajes
catolicos, ya que al momento de ofrendarles, la comunidad
invoca a Dios y a la Virgen, como los “patrones” directos dé-
los aires: “Tengan ydennos siempre luz Sefiores Trabajadores
(los aires)... la luz de Nuestro Padre Santisimo”.**

Por lo tanto, es un fendmeno sincrético que se manifiesta
en la religiosidad popular del poblado, esta dltima “supone
creencias y cultos distantes de la ortodoxia, si bien tales

Fragmento de la oracién de JoviiaJiménez a los aires, mayo 14 de 2004.



variantes se refieren tnicamente a como los pueblos entienden
y practican la religion oficial” (Baez-forge, 1994; 30).

La Iglesia catoblica

En el ritual no participa ningun sacerdote catolico, salvo en la
misa que recientemente (1998) se lleva a cabo afio con afio.
Durante la homilia, el sacerdote habla de la importancia de
estas tradiciones de origen prehispanico; sin embargo, hace
esto para sefialar al mismo tiempo que la evangelizacion y el
conocimiento de la religion catdlica son las bases principales
y la culminacién de todo acto.

[,.,]Por otro lado, no hay que olvidar que estas tradiciones
de México son desde la época prchispanica donde los
pueblos tenian sus deidades, y que ahora con la fortuna de
la evangelizacién, sabemos que es Dios Muestro Sefior,
nuestro duefio y nuestro padre, y hay que alabarle y
agradecerle el agua que ha caido.s”

Bajo este discurso, la Iglesia catdlica se sigue concibiendo como
lainstitucidn que tiene el monopolio de laverdad, que autoriza
toda creencia, sin reconocer jamas que dichas practicas y
referencias simbolicas son producto del sincretismo, (ionio

tales, pertenecen a la religiosidad popular la cual, si bien

Pérroco I. Martinez. Misa de bendicion de las ofrendas, mayo 14 de 200-1.
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comparte elementos de la religion oficial, también se nutre
de otras fuentes histdricas. Dichos elementos son seleccionados
por los habitantes de una comunidad determinada, que con
base en su propia experiencia y necesidades concretas expresan
surealidad econémica, politicaysocial (Gdmez Arzapalo, 2004).

El comité del ritual

Por otro lado, corno se ha visto en la etnografia de la ceremonia
de peticion de lluvias en San Andrés de la Cal, la red de
interaccion ritual que se manifiesta en el poblado congrega a
los siguientes actores; al comité del ritual (formado por el
ayudante y algunos voluntarios) que se encarga de recaudar
el dinero para la compra de los productos, o en su defecto, de
las semillas; a las mujeres, encomendadas con las funciones
especificas de la preparacion de los alimentos; y a los
ofrendadores, que cumplen con las funciones de los especialistas
rituales, en este caso como una especie de graniceros.

Una vez llevada a cabo la preparacion de las ofrendas, se
despliega la capacidad organizativa y el trabajo comunitario,
donde intervienen tanto el comité como algunos miembros
del lugar, coir el iin de que lacelebracion sea concluida en el
atrio de la iglesia con la realizacion del convite. Se cumplen
de esta matrera las funciones primordiales del ritual que
abarcan, segun Durkhcim (1997):



1. Una funcioén disciplinariay preparatoria. FI lito prepara
al individuo para la vidasocial y le impone una disciplina.

2. Una funcidn cohesiva. La ceremonia hace que el pueblo
sejunte y de esta manera sirve para reafirmar sus lazos
comunitarios y aumentar y reforzar la solidar idad social.

3. Una funcion vivificadora. Si lasociedad ha de mantenerse
viva, sus miembros deben permanecer conscientes de su
herencia social.

4. Una funcién euférica. Sirve para la produccion de un
oslado de euforia social, es decir, de sentimientos
agradables y de bienestar social.

Rajo estas funciones, el ritual de peticion de lluvias en San
Andrés de la Cal es, a su vez, una expresion religiosa que
cohesiona y da identidad a sus habitantes, pues es un pueblo
conformado histéricamente por elementos de diferentes
tradiciones culturales.

Los ofrendadores

F.n esta comunidad, los ofrendadores son sujetos de
reconocimiento por cumplir un papel fundamental en el ritual
de peticion de lluvias. En ellos se delega la responsabilidad de
un buen o mal temporal, puesto que se cree que literalmente
esta en sus manos (plasmadas en la compra y colocacion de
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los objetos de la ofrenda) y en sus oraciones, el poder
establecer contacto con jos “Sefiores”.

Los ofrendadores fungen como los liemperos o graniceros,
especialistas dedicados a dirigir las ceremonias, establecer
contacto con las divinidades para pedir "buenas aguas”y
proteger a las comunidades de los malos temporales. En la
funcion del (jempero, la voluntad personal es sustituida por
una voluntad divina que le revela ciertas verdades y le
demandara ciertas tareas que habra de cumplir a manera de
destino. l.as imagenes oniricas, ya sea de los volcanes o los
aires que se dirigen al (jempero ysolo a él, otorgan al sofiante
la posibilidad de asumir un destino que implica el
cumplimiento de una funcién social: controlar el temporal
en beneficio de su comunidad (Glockner, 1993, 1995).

Los ofrendadores tienen la capacidad, a la vez, de sofiar
y de mantener el cargo ritual. Esta funcién no es pasajera,
pues al parecer el compromiso es definitivo para toda la vida.
En San Andrés de la Cal han existido varias personas como
ofrendadores por largos afios; actualmente los personajes
principales son dos: dofiaJovitaJiménez, con més de 30 afios
de experiencia, y Felipe Mendoza, habitante de esta
comunidad, quien se ha integrado al ritual de peticion de
lluvias desde hace poco mas de 11afios.

Mencion aparte, dofiaJovita representa una de las pocas

mujeres que tiene un papel fundamental en los rituales de
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peticion de Lluvias en una comunidad campesina tradicional,
lo cual demuestra que el cargo de “especialista ritual”
desempefiado con constancia y dedicacién, junto con los
elementos tradicionales de su nombramiento,“l pueden
también ser ocupados por mujeres.

No hay que olvidar que ella también ha sido sanadora o
curanderay partera a lo largo de su vida, y practicamente es el
personaje central riel ritual: es la encargada directa de las
compras y preparacién de los productos de laoirenda; aunque
los lugares hoy en dia se reparten entre ella y los otros
ofrendadores, dofiaJovita todavia oirenda en algunos parajes
yes la que encabeza la salida de las ofrendas hacia los lugares
sagrados. Asimismo, es la primera en entrar al atrio de la iglesia,
unavez que haya cumplido paracon los "Sefiores del Tiempo”.
Ella es portadora de amplios conocimientos, es la “Sirvienta
de los Sefiores”, corno ella se autoclenomina.

En nuestro sujeto social se representa una intencionalidad
individual, emanada de una intencionalidad colectiva (sentido
de hacer ycreer algo en comunidad, en este caso la creencia a
los aires y llevarles las ofrendas a diferentes lugares), siendo
dofiaJovita la intermediaria y principal personaje para que se

En este sentido, al hablar de los elementos tradicionales, nos estamos
refiriendo a lossuefios ya las diversas revelaciones que se tienen ron personajes
sobrenaturales, en este caso, los aires. lgualmente estdn los otros atributos
relacionados con el “llamado" para trabajar el temporal, como es el caso del
“loque de rayo". Con respecto a este punto, consultese el rapii.uk> II.



lleve a cabo el ritual. Figura que, por lo tanto, merece toda
nuestra atencién debido a su gran compromiso con la
reproduccién de la ceremonia y sobre todo a lo que ella
representa: una de las multiples expresiones de la cosinovision

indigena en el siglo xxi.

Los objetos de la ofrenda

Tal y como lo plantea Calharinc Good (2004), las ofrendas
son un aspecto central de la vida religiosa en las comunidades
indigenas de tradicion mcsoamericana y son constituidas por
la accion ceremonial en conjunto. Representan un espacio
donde los individuos, desde tiempos inmemoriales, han
ofrecido a cierras deidades algun sacrificio u obsequio, con la
finalidad de pedir o agradecer un acontecimiento vital en su
existencia.

Durante la época prchispanica, los sacrificios de nifios
dedicados a Tlaloc durante los meses | Atlcahualo a IV Hutry
tozoztii (febrero a abril) formaban parte del ciclo ritual que,
junto con las ofrendas de comida, las flores, el copal, los cantos,
lamasica, la danza, las peregrinaciones, los ritos en lanoche y
al amanecer, reforzaban la eficacia del cumplimiento del ciclo
climético: la llegada de las lluvias (Broda, 1991,2001b).
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Laevidencia arqueoldgica de objetos ofrendados en dicha
época revela elementos significativos que demuestran la
importancia simbdlica del agua, tal es el caso de la excavacion
del Templo Mayor, en la que destacan numerosas ofrendas de
objetos vinculados con los fenémenos naturales (13oda, 1991):
yel hallazgo en la cueva de Chimalacatepec. en el poblado de
SanJuan Tlacoteneo, Tepozdan, de objetos ofrendados que
proceden de un rito de peticion de lluvias (Broda yMaldonado,
1997). por mencionar algunos ejemplos.

Generalmente, todo objeto ofrendado para un ritual de
peticion de lluvias tenia la forma de miniatura debido a la
idea de que era recibida por los pequefios seres, los llaloque.
Hoy en dia en San Andrés de la Cal, como se ha visto
previamente, permanece la creencia en los aires, que son como
nifios, seres pequefios, por eso se incluye el obsequio de los
juguetitos y los trasLochos en dicha ofrenda.

Asimismo, los elementos ofrendados van cambiando de
forma, pues los objetos del ritual de peticion de lluvias en
dicha comunidad, antiguamente eran de barro; este cambio
se debe a la modernizacién y a la introduccion de nuevos
materiales, como el plastico.'Z

A pesar de la incorporaciéon de objetos de plastico a las ofrendas, a veces
resulta muy complicado conseguir ciertas cosas, como por ejemplo, los
animalitos, especialmente las tibornas, arafiitas y sapiios, ya que su produccidn
es escasa y casi no son muy solicitados.



Antes todo era de barro, los animalitos sobre todo: los
supitos. las lortuguiias, las arafitas, las viboritas... Los
mufiequilos también, pero poto a poco se me hacia mas
dificil conseguirlos y desde hace algin tiempo decidi a
comprarlos de plastico, es lo que mas hay.%"

Asi pues, fisicamente ha ido cambiando la forma, no asi el
fondo, o més bien dicho: el significado de los objetos
ofrendados; significado que con reelaboraciones simbélicas

mantiene cierta coherencia con la tradicion mesoamcricaria.
Los animales

Los animales en la ofrenda son un factor esencial ya que, segln
los informantes, significan que atraen el agria y por lo tanto
llaman la lluvia, por eso todos se relacionan con el héabitat
acuatico y terrestre: ranas, sapos, viboras, tortugas, arafias,
cocodrilos®* y peces.

En el contexto mesoamericano, el agua estaba vinculada
con Tléloc; en las ofrendas mexicas destacaban pequefias
representaciones esculpidas de peces, ranas y otros reptiles.
Igualmente, las ofrendas del Templo Mayor contenian una

gran variedad de restos de animales marinos, lo cual

mJovita Jiménez, comunicacién personal, mayo M de 2004.

9 Llama la atencién que en otras comunidades el nombre que utilizan para
estos reptiles es el de “lagarto”: sm embargo, en San .Andrés es comUn utilizar
el término "cocodrilo”. Jocha Jiménez, comunicacién personal, mayo 6 de 2005.



comprueba la hipotesis de Johanna Broda (1991: 478, 479)
de que las ofrendas reflejaban conceptos cosmoldgicos y que
la presencia simbolica de la lluvia y del mar indicaba que los
mexicas relacionaban estos fendmenos naturales cu su

cosmovision:

Los animales marinos... tenfan la finalidad de conjurar
la presencia del maren el corazén del imperio rnexica.
como laexpresion absoluta del agua y de la fertilidad...
Larelacién de Tlaloc con loscerrosyel marsélo puede
entenderse dentro del contexto méas amplio de la
cosmovision prehispanica, segin la cual el espacio
debajo de la tierra se concebia como lleno de aguay
existia una comunicacion subterrdnea entre los cerros,
las cuevas y el mar.

En muchas comunidades se cree que las serpientes cuidan los
manantiales; por su parte, los cocodrilos son asociados con la
deidad terrestre y vinculados con el culto a la tierra. Hay que
recordar que esta era concebida corno un lagarto, cipaclU
(Broda, 1991).

Por lo tanto, estos animales, en la concepcion
mcsoamericana, se relacionaban con la triada: tierra, mary

cielo, los cuales formaban una unidad.qd

" Aunque en la ofrenda no hay animales relacionados con el cielo, el papel lo
cumplen los cohetes, pudiendo completar la triada: tierra, triar y cielo.
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Los colores

En la ofrenda se usa una gran gama de colores de papel de
china en que son envueltas las frutas ofrendadas; generalmente,
son colores vivos como el rosa y el amarillo, amarrados con
estambres morados, rosas y blancos. Estos colores no son
arbitrarios, ya que dependen de lo que se haya comprado.
Sin embargo, como una innovacion reciente, los colores
esenciales para colocar la ofrenda y “amarrar” rodas las demas
piezas, han sido los colores nacionales: verde, blanco y rojo,
que aluden alaidentidad nacional mexicana, fendmeno social
que no sélo comparten los habitantes a nivel local, sino que
trasciende la region geogréfica, por recibir visitantes foraneos.

Los silbatosy la polvora

El sentido auditivo dentro del ritual es muy importante, el
cual se divide en dos elementos: los silbatos o ilatilas tricolores
y la pélvora, dirigidos principalmente a las entidades gaseosas,
es decir, los aires.

Los silbatos son utilizados por el ofrendador para llamar
a los “Sefiores del Tiempo” antes de empezar a colocar la
ofrenda en el sitio respectivo. Posteriormente, una vez puesta
la mesa, se vuelve a tocar el silbato tres veces para que vengan

a alimentarse de lo presentado.



En este contexto esnotorio que el silbato esun instrumento
de viento, mismo que es invocado para el buen temporal.

Por otro lado, y con caracteristicas méas deiinitorias, se
encuentra la pélvora, que dentro de la ofrenda interviene en
dos ocasiones. Por una parte, yen sentido terrenal, los cohetes
son tronados cuando se llega a un lugar sagrado, con el iin de
avisar a la demas poblacion que ya se ha cumplido con la
ofrenda. En cambio, en el sentido sagrado por asi decirlo, a)
lanzar los cohetes al cielo, éstos imitan al trueno y llaman a la
tormenta; y al poner en la ofrenda un pequefio bulto de
polvora, se provee a los aires o “Sefiores del Tiempo" con un
instrumento para trabajar con las nubes, dispersar el peligro
de la tormenta y traer el agua.

En la cosmovisibn mesoamerieana, el rayo era otro
atributo de Tlaloc utilizado por esta deidad para sefialar a sus
senadores. El rayo va acompafiado de su estruendoso sonido:
el trueno. En algunas comunidades indigenas en la actualidad,
el trueno simboliza el mido equivalente al “rugido” del mar, y
se tiene la creencia de que en la cima de algunos altos cerros
existen lagunas (denominadas axalfipascos) con remolinos que
se conectan subterraneamente ron el mar (Broda, 1991: 483).

El rugido del tigre se asocia también al mismo complejo
de conceptos de la lluvia, el trueno y el mar. Actualmente, en
la Danza de los Tigres celebrada en Guerrero, actdan jovenes
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timascarados para celebrar la fiesta rie la Santa Cruz, y su

ersonificacién:

[...] tiene el propésito de conjurarel duefio yla lluvia.
En Olinald lagente cuenta que al iniciarse latemporada
de lluvias escuchan “un rugido' en el po/o de la
comunidad. Y al final de ésta escuchan nuevamente
este rugido (Broda, 2001b: 202).

os cigarrosy el humo del copal

jubos instrumentos tienen que ver con materias gaseosas,
sociadas con los aires y la composicion de las nubes.

Por un lado, los cigarros son considerados como un arma
n contra del “mal de aire”, que es provocado por las entidades
malignas que se encuentran en el paisaje. Con el humo,
troducro gaseoso de lacombustién del cigarro, se aleja cualquier
mudad inanimada que se quiera introducir en el cuerpo
durante el acto de llevar las ofrendas a los sitios sagrados.

Por su parte, el humo del copal o sahumerio es una
herramienta que tiene el poder de quitar los “malos aires”
gue se impregnan, tanto en la ropa como en la piel, durante
el trayecto de ir a dejar las ofrendas. La sola creencia de no
ser sahumado después del ritual de peticion de lluvias, provoca
las clasicas enfermedades de aire: dolor de cuerpo, 0jos

irritados, boca chueca, etcétera.
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La comida

En muchos lugares la ofrenda también es conocida como “la
mesa”, que es donde se colocan de manera estratégica los
diversos elementos que las entidades sobrenaturales van a
“merecer”® (Maldonado, 2001; Fernandez. 1997).®

El concepto de mesa alude al receptaculo ceremonial
[,..J sobre el que se dispone el conjunto de objetos
ceremoniales [...] Otro sentido que refleja [...1 tiene
que ver con el concepto de diversidad, con un conjunto
de objetos Se refiere al lugar donde se efectlan
los sacrificios; el espacio en torno al cual se convoca a
la reunion o participacion comimitaria (Fernandez,
1997: 34).

Los alimentos® puestos en la ofrenda de peticidn de lluvias
ert San Andrés de la Cal son los que constituyen, de alguna
manera, lo més importante, ya que es comida muy variada
que va desde el guisado (mole verde con un huevo cocido),
tamales, gorditas de maiz azul, pan, hasta fruta de latemporada

Segln Broda yRobles (2004), "merecer" es mi término complejo proveniente
del ndhuatl mncehua. en el que el significado es atribuido al cumplimiento de
los deberes rituales.

En el caso de Ferndndez, éste se refiere a las ofrendas aymalas y quechuas de
Solivia.

F.n el trabajo excepcional de Good (20114) sobre la importancia de la comida
en la ofrenda de los rituales en una comunidad rmima de Guerrero, analiza el
significado simbdlico de los alimentos en los distintos acontecimientos de la
poblacién, remitiendo ala produccién material, a la historia y a la continuidad
social v cultural.



(platanos, naranjas, manzanas, ciruelas, duraznos, guayabas,
camotes, mangos, rebanarlas de pina y de papaya); asi como
las bebidas, vino blanco y cerveza, y dulces.

En todos estos alimentos, los aires se llevan su aroma
impregnado en su color yen su esencia. “Lo que Se consume
yse transmite en las ofrendas de comida son sus olores, vapores
y sabores” (Good, 2004: 316).

Es necesario recalcar que se tiene la creencia de que los
aires, una vez que “han tomado” los colores y olores de los
alimentos, éstos son consumidos por los animales o cumplen el
proceso natural de desintegrarse orgadnicamente en la tierra.'I
A diferencia de otros lugar es, como los que estan asentados
en los alrededores de los volcanes, en el estado de Puebla, se
tiene la creencia tic que en verdad los volcanes se hacen
presentes y se llevan los alimentos y los objetos ofrendados.

Porotro lado, una vez que se ha cumplido coir lasofrendas,
es momento de la comunién o “comidas compartidas” entre
la comunidad; es decir, ahora la gente es participe de los

alimentos que fueron preparados por un grupo de mujeres*

Corno ya se ha sefialado previamente, el plastico y el barro son los lorieos que
pueden durar arios, encontrando anualmente los restos de ceremonias pasadas.
Cal.«c mencionar que estos vestigios no deben ser ni siquiera tocados, ya que se
cree que son objetos sagrados porque fueron parte ric lasofrendas a los “Sefiores”.
Si por algin motivo alguien se lleva algin objeto de los rituales pasados, que
generalmente pueden ser lossoldad jlos. los animalitos de agua o los numcquiio.s,
se piensa que el presente temporal seta perjudicial, jovita Jiménez,
comunicacién personal, mavo | | de 2004.
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desde la noche anterior hasta el mediodia. Los alimentos son
los mismos que fueron ofrendados: mole verde con tamales,
con la excepcion de que también hay carne. El acto de la
comida cierra el complejo yorganizado trabajo comunitario.

Losjuguetes

En la ofrenda se ponen también algunosjuguetes para los aires
que, como yase habia mencionado, son como nifios. Lafuncién
del mufieco y la mufiera es convocar a los aires para acudir a
recibir las ofrendas, pero se incluye también como unjuguete
para cada uno de ellos, yaque en la concepcion de los aires se
diferencia entre nifios y nifias; de hecho se cree que los aires-
nifios son los que trabajan directamente con las nubes.*1

Esta presencia de los juguetes para los aires alude a la
nocion mcsoamericana de vincularlos con los nifios
sacrificados paraTlaloc o con los pequefios Uatoque, servidores
de tal deidad (Broda. 1991, 2004b). Ademas, los juguetes se
asocian a las miniaturas que han sido un elemento tan
importante en los ritos de tradicion mcsoamericana.

Entre los juguetes, llama la atencién la presencia de los
soldadnos, expresamente designados por dofia Jovita como
“cuidadores de laofrenda”, los cuales, segun Broda, recuerdan

jovita Jimérnv., comunicacién personal, mayo fi de 2(105.
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el caso de los mcxicas que dejaban guerreros en lo alto del
Cerro Tlaloc para proteger los objetos ofrendados del robo
de los enemigos. 11

Por lo tanto, dichos objetos dependen del destinatario
de la ofrenda, aunque el objetivo sea el mismo: obtener agua.
Segln el “personaje simbolico” o deidad, seran los objetos de
la ofrenda, como por ejemplo, en los poblados que rodean a
los volcanes Popocatépetl e lztaccihuatl, estos son
personificados Ven las ceremonias de peticion de lluvias se les
regala desde alhajas, prendedores yropa interior a dofia Rosita,
la Volcana; o instrumentos musicales, armas y articulos de
caceria para don Goyito, el Volcan. En San Andrés de la Cal,
por otra parte, los aires son los destinatarios de la ofrenda;
concebidos como nifiosy se les lleva juguetes, especificamente,

mufecos.

Los lugares

Eos lugares en donde se ofrenda forman parre de un paisaje
ritual que lia sido sefialado previamente en otro capitulo. Sot
espacios naturales a los cuales se les ha dado la connotacion
de sagrados porque en ellos habitan los Sefiores del Tiempo,

los aires.|

II"Johanna Broda. conm ilitad 6n personal, abril H de 2005 (Cir. Broda, 1971).



Se caracterizan por ser las cuevas, barrancas y o0jos de agua
principalmente, pero lo que llama la atencion en San Andrés
de la Cal es que estos lugares apuntan a una numerologia del
calendario prehispanico (7. 9, 11, 13). Sin embargo, hemos
visto que esto no quiere decir que este numero sea definitivo,
ya que los sitios en donde se ofrenda son escogidos cada afio
por los “ofrendadores"”, al considerarlos méas importantes.
También hay ocasiones en que los sitios son designados con
base en los suefios que haya tenido la gente; es decir, si alguna
persona suefia con tal lugar en relacién con los aires, es
necesario llevar una ofrenda alli, de lo contrario, se tiene la
creenciade que puede afectar el temporal. Asi pues, los lugares
no son estaticos, mas bien son movibles ydependen de diversos
factores; por lo tanto, los nimeros nones que los componen
se deben, al parecer, a una casualidad que depende de las
circunstancias o necesidades del poblado,

Al recapitular lasuma total de los lugares sagrados donde
se ha ofrendado desde los recuerdos vagos de lagranicera local,
figuran alrededor de 15. Pero afio con afio se repite un conjunto
establecido de lugares selectos (los preferidos por lacomunidad,
como es el cerro de La Corona); y porque en algunos de ellos
se puede pronosticar el temporal (como en la cueva del
Elefante), asi que a partir de este nimero fijo, algunos sitios
van aumentando con base en los suefios, principalmente, y

otros se van quitando, no sin olvidar que forman parte del



paisaje ritual en donde se han dejado las ofrendas hace algunos
anos. Lo cierlo es que quitando o aumentando sitios nuevos,
los lugares que han sido espacio para depositar las ofrendas,
afio con afio en la celebracidon del ritual de peticion de lluvias,
han ido en aumento: 7. 9, 10, 11 y 13 parajes desde 1983 a la
fecha.

Son espacios que contienen historia y que encierran, por
tanto, un carécter simbdlico, como lo interpretaria Giménez
(2001), que permiten a los lugarefios de San Andrés de la Cal
establecer vinculos, tanto con el paisaje como con ellos mismos.

Las oraciones: el uso del lenguaje

Segun la definicidon de Alcssandro Lupo (1993), las oraciones
son formas privilegiadas de comunicacion con entes
supranaturales, caiacidizadas espacial y temporalmente.
Infinidad de veces, la retérica de dichas oraciones conlleva a
una suplica; en este sentido, a la oracion se le puede definir
como una plegaria frente a una deidad.

Dentro del ritual de peticiéon de lluvias en San Andrés de
la Cal, se maneja lodo un discurso emanado de la propia
cosmovision de la comunidad campesina; a continuacion se
transcriben algunos fragmentos de las oraciones que rez6 la
ofrendadora durante la ceremonia de 2004:



Sefiores... Yeyécatl-Yeyccame... venimos a dejar
humildemente esta ofrenda para que 'a merezcan... venimos
pidiendo por un buen temporal... buena agua... les ruego,
les pido buena agua sin granizo ni malos vientos.

Sefiores, reciban estos nifios lindos... sus sirvientes... stis
ayudantes para que trabajen para ustedes Sefiores del
Tiempo... Reciban también con gusto esta fruta, la mas
rica... la mas olorosa... vayanse arrimando a la mesa santa
Sefiores Trabajadores... es para ustedes Sefiores... En el
nombre del Padre, del jlijo y del Espiritu Santo, Amén.
Gracias Sefiores Trabajadores.

Sefiores Trabajadores... venimos de buena fe... con
sumision... con respeto... a aqui, a este Sagrado lugar, aqui
donde esta el agua que riega nuestros campos... que sirve
para nuestros arbolitos, nuestras florecitas, nuestros
animalitos, nuestros alimentos, nuestros maieitos. Te
pedimos Sefiores que de esta agliita se llene nuestra tierra...
No les pedimos nada mas asi, no Sefiores Trabajadores, les
traemos su ofrenda... su mesa... pasen y vengan a ver todo
lo que les traigo, su humilde servidora, junto con estas
personas.

Bien Sefiores Trabajadores, Sefiores del Temporal, Sefiores
Portadores del Viento, Sefiores Yeyécatl-Ycyecame... pasen,
pasen a merecer esta pequefia, pero con rodo respeto,
ofrenda que les liemos preparado. Nosotros nada mas les
pedimos agua, no granizo, no tormentas, ni nos quiten el
agua, tampoco eso, no queremos secas, no, s6lo agua que
nos mandan con los aires, que haya suficiente, para todas
nuestras tierras, nada mas... ahora pasen y merezcan.1"

Oraciones a los aires dichas por JovilaJiménez, mayo 14 de 2001.
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De estas oraciones nombradas al momento de colocar la

ofrenda, llaman la atencién varios términos.

Merecer. Como bien lo sefialaban Broda y Robles (2004),
el vocablo “merecer” proviene del nahuatl macehua de
significado complejo, pero relacionado con los deberes
rituales.

Cuando los ofiendadores utilizan el termino, hacen
referencia al hecho de que una vez colocada la ofrenda
0 “puesta la mesa”, los aires pueden pasar y disponer de
todo lo que hay en ella, puesto que es para ellos, con el
fin de otorgar a corto plazo el beneficio del agua que
implord la comunidad en cuestion.

“l.os Sefores del Tiempo”. F.sta frase es sinonimo de los
aires, solo que con palabras mas respetuosas; se trata de
una expresion de total reverencia hacia las divinidades
que controlan el clima.

El Tiempo. Se le da una connotacién y una dimension
meteoroldgicas. El tiempo es visto bajo dos aspectos:
“el buen tiempo”, la lluvia suficiente: y “el mal tiempo”,
todo aquello que afectaria la cosecha: granizo, heladas,
tormentas, sequia.

Los Yeyecame. Es una palabra né&huatl que significa
“viemeeilios”. Esta concepcion relaciona a los aires con
nifios, como sucede en Coatetelco (Maldonado, 1998)

en donde son llamados pilachi‘chindes (nifios).



Al tipo de contexto de estas oraciones, Lupo (1995) las ha
denominado “suplicas de la esfera extradoméslica”, relativas
a los rimales vinculados con el ciclo agricola del maiz. En este
sentido, el lenguaje hace referencia a su cosmovision en tanto
a la expresion de sus necesidades inmediatas, como a su
relacion con seres sobrenaturales en un espacio y tiempo
concretos.

El estudio comparativo de los rituales de peticion de

lluvias

Como se sefialo en el capitulo iv, con el paso del tiempo el
ritual de peticion de lluvias en San Andrés de la Cal, afio con
afio ha tenido transformaciones, producto del continuo
proceso histérico que va desde el cambio de algunos objetos
de las ofrendas, en algunos lugares sagrados, hasta las voces
de mando de los oirendaclores.

Sin embargo, el ritual posee un claro apego a la tradicion:
sigue siendo el medio por el cual la sociedad toma posesion
del paisaje simbélico y trata de incidir sobre los ciclos de la
naturaleza (Broda, 1996a). Tiene cierta similitud con la
ceremonia que se realiza en Coatetelro, Morelos, el 25 de junio
(Maldonado, 1998), sobre todo en su organizacion y
conformacion, e incluso en los elementos caracteristicos de la
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ofrenda como comida, silbatos, papeles de colores, etcétera,
todo regido por el mismo objetivo: ofrendarles a los airecitos
para un buen temporal.

Es de notar que estas ceremonias dirigidas a los aires
registradas en Morolos divergen de los otros rituales de
peticién de lluvias que se realizan en la mayoria de las
comunidades campesinas, porque van dirigidos generalmente
a los cerros y a las cruces que en ellos se encuentran; estos
ritos tradicionales se llevan a cabo casi siempre en visperas del
3 de mayo, dia ele la Santa Cruz. En México, aunque la fiesta
se dedica formalmente a la Santa Cruz, el significado de ésta,
con base en la interpretacion del material etnografico hecha
por especialistas, no pertenece a la liturgia catolica. Aunque
el simbolismo muestra variantes locales tanto en los ritos como
en las creencias, esta celebracion parte, en términos estructurales,
de una fecha calendéarica en los cultos prehispéanicos. Esta
ultima se vincula intimamente con el ciclo agricola (Broda,
2001b). En la mayoria de las comunidades indigenas
campesinas se implora en esta lecha la fertilidad de latierray
la lluvia desde las cumbres de los cerros ancestrales, y tiene
lugar la consagracion del maiz para la siembra.

Por otro lado, viendo el ritual como un hecho social, por
ende colectivo, que aglutina a lacomunidad ypueblos vecinos
(como Tcpoziladn y Santa Catarina), la ceremonia de peticion

de lluvias evoca una identidad que remite al complejo



simbélico compartido y que a su vez busca organizar en un
universo coherente (através de un conjunto de representaciones
culturales, normas, valores, creencias y signos), las relaciones
que los hombres establecen entro siycon el mundo, necesarias
para la produccidn y reproduccién social.

T.a globalizacion tiende a producir didsporas culturales;
por un lado, tenernos una Inerte inclinacién hacia la
homogcneizacién (de modasy habitos, por ejemplo); por otro,
también produce corno movimiento de resistencia la
intensificacion de la diversidad, la recuperacion de las
tradiciones que se habian perdido o debilitado, y el
renacimiento de las identidades locales (Giddcns: 1990). Sin
embargo, bajo esta perspectiva se ha hecho evidente que cada
vez hay menos tradiciones que puedan mantenerse autonomas
y totalmente ajenas al desarrollo de la modernidad. Estas
tradiciones, a su vez, no pueden concebirse mas como un
proceso de sustitucion de costumbres, sino mas bien de
reorganizacion de los movimientos historicos de larga
duracion.

En este sentido, las tradiciones estudiadas ylas costumbres
de las comunidades campesinas se fundamentan en la
confianza depositada en los rituales derivados tanto del pasado
tradicional mesoamencano, como orientados al presente en
el que viven las comunidades, y el futuro, puesto que las
practicas establecidas se entienden como el ordenamiento del



porvenir. De estas circunstancias se deduce que las tradiciones
se han inventado y reinventado a través de la historia siguiendo
un hilo conductor, y son vistas como una forma de memoria
colectiva que transmiten experiencias a través de los rituales.
Pero laiuncionalidad de estos también valigada al entendimiento
iel ciclo agricola y el paisaje en el que se sitta la comunidad
ndigena (basados en un analisis que tiene como punto de
aartida la realidad prehispénica) junto con los acontecimientos
actuales de nuestro tiempo.

Asi pues, a manera de rcllexion, es importante resaltar
que a pesar de ya iniciado el siglo xxt, se siguen realizando
actividades relacionadas con los cultos en veneracion y
agradecimiento a los aires, la lluviay los cerros. En las sociedades
campesinas del pais, enmarcadas por raices mesoamericanas,
sigue existiendo la tradicion de la meteorologia prehispéanica
como una tradicion cultural de larga duracion, y los
especialistas rituales mantienen antiguas préacticas que han sido
rcelaboradas hasta adquirir su forma actual.

Esto es comprensible puesto que lo Unico que posee el
campesino son sus tierras; a ellas les da un valor inigualable
debido a que son, en la mayoria de los casos, su Gnico sostén
econdmico y su Unico patrimonio. Asimismo, la comunidad
agraria es launidad social yeconémica fundamental que reine
a la poblacion y la que permite su reproduccion en términos
sociales.
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Este trabajo pretendid responder las preguntas que se
formularon para llevar a cabo dicha investigacion bajo una
perspectiva antropoldgica. Tales cuestionamientos giraron en
torno a explicar las causas que corresponden a las caracteristicas
de peticion de lluvias en San Andrés de la Cal, yque provienen
de una tradicion histérica que sustenta la identidad étnica de
esta comunidad de Morelos, formando parte de la cosmovision
y el culto a los “aires” que constituyen un fenémeno religioso
de amplia difusion en el norte del estado y en el Altiplano
Central de México, vinculdndose con las practicas de los
graniceros o t.iemperos. Estas creencias y practicas existen en
una intima relacién con el paisaje, las formaciones geolégicas
y los fenémenos meteoroldgicos de la region. De esta manera
se constituye histéricamente un “paisaje ritual” que se trato
de descubrir en el contexto concreto del pueblo.

Por otro lado, fue importante analizar cdmo se llevan a
cabo actualmente las ceremonias del culto a los aires en San
Andrés y cuéles han sido los cambios que se han percibido
dentro del mismo durante los dltimos afios, cambios que
obedecen al momento histérico por el cual atraviesa la
comunidad en la actualidad y a la circunstancia especifica de
la granicera dofia Jovira, quien tradicionalmente ha sido la
principal ofrendadora de la peticién de lluvias en aquel lugar,
dandole importanciaal papel de las mujeres como especialistas
rituales.
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Como resultado del anélisis de estos ejes tedricos,
consideramos necesario continuar profundizando en el
conocimiento de la cosmovision y el ritual de origen
mesoamericano, bajo los estudios etnograficos que den cuenta
de estas actividades que evidencian la apropiacién de
elementos de la observacion de la naturaleza a través del culto
agricola para entender a profundidad la importancia de los
fendmenos de orden cultural que resignifican el pasado en el
presente.
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Apéndice fotografico






El paisaje de San Andrés de laCal conformado por ia cadena

DE CERROS, MORADA DE LOS AIRES.

LA NOCHE DE LOS “AMARRES".
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Canasto con r.0S objbtos de ta ofrinda.

OFRENDA a LOS AIRES.
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Salida de la comunidad para dejar i.as ofrendas.

Colocacién de laofrenda.
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Dofa lovita deposita los Gltimos elementos en “lamesa”.

Misa para bendecir ias ofrendas.
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Dofia Jovita les ptdf.aijos Sefiores (los aires) un rufn temporal.

La GENTE SE “SAHUMA” CON EL HUMO DEL COPAL.
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