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INTRODUCCION

La geografia de los pueblos mesoamericanos fue considerada por sus habitantes un espacio
sagrado, no solo por ser el medio proveedor de recursos naturales, si no el sitio en el que se
comunicaban con sus deidades para que éstas les proporcionaran diversas formas de

bienestar.

Sobre gran parte de las elevaciones, a las que los estudiosos han denominado
Montafia Sagrada, tuvo lugar un culto milenario con variables impuestas por el imaginario
cultural de los distintos pueblos (mesoamericanos) con el fin de tener un buen ciclo agricola.
El comdn denominador de este culto ha sido la sacralizacion a deidades o fuerzas sobre
naturales pluviales.! Fue posterior a la conquista que introdujeron al culto actividades y
practicas de caracter catélico, entre ellas el establecimiento de santos vinculados con la lluvia
y los cerros. En este ejercicio evangelizador también tuvo lugar la presencia del demonio,
figura que fue incorporada a la cosmovisién nativa al igual que los santos.” Este sincretismo
involucré elementos de la religion cristiana y mesoamericana arrojando como resultado la

religiosidad que identificaria a los pueblos de indios.

Desde el México antiguo las elevaciones fueron elementos fundamentales para los
pueblos, eran parte medular de su cosmovision y al mismo tiempo el medio de comunicacion

con sus deidades, por ejemplo las peticiones para un buen ciclo agricola; debia haber

! Loera Chavez y Peniche, Margarita (2007), “Introduccion”, en Loera Margarita, Iwaniszewski Stanislaw y Ricardo Cabrera
(coords.), Paginas en la nieve: estudios sobre la montafia en México, México, Instituto Nacional de Antropologia e Historia,
p.5.

2 Sobre el tema de la incorporacién del demonio a la cosmovisién nativa ver: Gémez Arzapalo Dorantes, Ramiro Alfonso
(2009), “Santo sefior don Diablo... Ruega por nosotros. Resignificacion del Diablo como personaje numinoso en un contexto
indigena mexicano”, Gazeta de antropologia, nim. 25/1, Espafia, abril, Pedro Gémez, pp. 1-10; Baez-Jorge, Félix (2003),
Los disfraces del diablo ensayo sobre la reinterpretacion de la nocién cristiana del mal en Mesoamérica, México,
Universidad Veracruzana, 689 pp.



intermediarios que pudieran comunicarse con las deidades a fin de conocer sus necesidades,
generando asi cierta reciprocidad entre los planos terrestre y celeste. Cuando esto sucedia los
intermediarios de lo divino con lo humano comunicaban a la poblacién los deseos de los
dioses, quienes en ocasiones pedian, a manera de ofrenda, sacrificios humanos que no sélo
se relacionaba con la guerra y el culto solar, también formaba parte integral en las ceremonias

del agua y la fertilidad.?

Durante la evangelizacion en gran parte de las montafias y cerros se colocaron cruces
para combatir la idolatria de los indios, consecuentemente se llevd a cabo el proceso de
reelaboracion simbodlica en su cosmovision. A partir de esta idea surge el siguiente
cuestionamiento: ¢Las manifestaciones actuales de religiosidad presentes en los cerros
Hueyamalucan y Dongu son reminiscencia del proceso de reelaboracidon simbdlica
conformado durante la época novohispana? Este cuestionamiento se formul6 después del
trabajo de campo realizado en las elevaciones ubicadas en San Jerénimo Acazulco. Con
relacion a esto explicaremos como los pobladores, a través de sus manifestaciones rituales en
los cerros Hueyamalucan y Dongu, albergan intrinsecamente tradiciones que corresponden a

lo que Lépez Austin a denominado nicleo duro* mesoamericano, asi como del catolicismo.

Durante las festividades realizadas en diversas épocas del afio en las elevaciones
—tres de mayo, segunda semana de julio y noviembre, siendo estas Ultimas fiestas
movibles— se muestran reminiscencias de los festejos del ciclo agricola mesoamericano

(ciclo del maiz): que inicia en la época de lluvias pasando por la siembra y culminando en la

® Broda, Johanna (1982), “El culto mexica de los cerros y del agua”, Multidisciplina, afio 3, nim. 7, México, p. 47.

* Se entendera por ndcleo duro aquellas manifestaciones culturales de larga duracién heredadas de generaciones de épocas
pasadas, donde la finalidad principal se resiste al cambio, se adapta a las circunstancias y por ende los elementos se
reelaboran. Sobre el nucleo duro ver: Lépez Austin, Alfredo (2001), “El ntcleo duro, la cosmovisién y la tradicion
mesoamericana” en Johanna Broda y Félix Baez-Jorge (coords.), Cosmovisidn, ritual e identidad de los pueblos indigenas de
México, Consejo Nacional para la Cultura y las Artes, Fondo de Cultura Econdmica, México, pp.47-64.



cosecha del maiz en la época de secas. En el marco de estas actividades se encuentran
personas que dirigen los rituales a las cuales los pobladores han denominado curanderos;’ su
funcién principal es entablar comunicacién con las entidades que resguardan los cerros® y
lugares sagrados, como senderos, piedras, arboles y demés sitios en donde se hacen
presentes los guardianes, ademas de huellas de Cristo o marcas de rayos, asi como la
interaccion con la santa cruz del Divino Rostro, pues es la imagen instaurada en la capilla que
se encuentra en el cerro Hueyamalucan; también fungen como controladores del clima e
intermediarios benéficos en los desastres naturales. Es necesario que los curanderos
interactten con las diversas entidades animicas (los moradores del cerro o con la Santa Cruz

del Divino Rostro) para saber qué es lo que desean y, por medio de ofrendas, complacerles.

La investigacion refiere a la comunidad de San Jerénimo Acazulco perteneciente al
municipio de Ocoyoacac, Estado de México, en particular, como ya se ha referido, se
abordaran las elevaciones conocidas como Hueyamalucan y Dongu. En estos lugares se
hacen presentes las diversas manifestaciones rituales, las ofrendas en piedras y cruces, y la

intervencion de los curanderos.’

La delimitacion temporal de la investigacién abarca el siglo XX. Esto es por los datos
gue nos ofrecen algunas fuentes como la etnografia de Pablo Henning y nuestros informantes
a través de las cuales se encuentra una parte de la conformacion de la festividad a los cerros

tal cual hoy la conocemos, esto resulta relevante porque a partir de las manifestaciones

> Surge la idea de que, de manera similar a la época antigua, se hacen presentes personas especificas con diversos dones
adquiridos en circunstancias distintas.

® A éstas entidades los pobladores les llama “guardianes”.

" En cuestiones de beneficios nos referimos a individuales y colectivos, por una lado hacemos referencia a situaciones de
enfermedades fisicas y espirituales (males causados por otras personas que no pueden ser curados por la medicina al6pata),
por otro nos referimos a que los curanderos ayudan a grupos familiares, también a la comunidad protegiéndolos de un mal
temporal que puede afectar sus cosechas, asimismo de temblores, lluvias torrenciales y al acudir al cerro para no contraer
alguna enfermedad.
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festivas actuales podemos rastrear el pasado que les antecede. Asimismo, este marco
temporal incorpora las vivencias y conocimientos de nuestros informantes sobre este

fendmeno religioso.

Las interrogantes que se buscan responder a lo largo de la investigacion son las
siguientes: ¢ Como han concebido a los cerros las diferentes culturas de México a lo largo del
tiempo?, ¢ Qué funcién tienen los elementos del paisaje ritual y como influyen en la comunidad
de San Jeronimo Acazulco?, y finalmente ¢Cudl es el significado de los rituales en las

elevaciones de Hueyamalucan y Dongu?

Nuestro estudio es pertinente debido a los vacios encontrados en los trabajos que han
centrado su mirada en la religiosidad de los acazulqueiios, las fiestas y rituales realizados en
Hueyamalucan y Dongu. Asimismo, la presente investigacion contribuira al conocimiento

sobre el culto a las elevaciones en las poblaciones de origen otomi del Estado de México.®

Una novedad de nuestro estudio es la perspectiva desde la cual se realizo;
generalmente las investigaciones sobre este fendmeno se han desarrollado bajo la
metodologia antropolégica, en el presente trabajo hemos incluido también la historica,

presentando asi un estudio de corte etnohistdrico para ofrecer un analisis mas completo.

8 Entre los estudios que centran su mirada en la comunidad otomf de San Jerénimo Acazulco estan los siguientes: Figueroa
Sosa, Sandra (2012), “El pasado otomi de la Sierra de las Cruces. Su representacion en voces de San Jerénimo Acazulco,
Estado de México”, Tesis de Maestria en Antropologia, México, Universidad Nacional Autonoma de México, 247 pp. ;
Mancilla Sanchez, Alma y Héctor Chapa Silva (2001), “Cosmovision y religiosidad popular entre los otomies de San
Jerénimo Acazulco, Estado de México”, Ciencia ergo sum, vol. VIII, nim.2, México, Universidad Auténoma del Estado de
México, julio- octubre, pp. 151-161.; Cortéz Ruiz, Efrain (2014), “Las mayordomias de romeria: mitos, cosmovision, ritos y
territorio simbdlico en San Jeronimo Acazulco, Ocoyoacac”, Good Eshelman, Catherine y Marina Alonso Bolafios (coords.),
Creando Mundos entrelazando realidades. Cosmovisiones y mitologias en el México indigena, vol. Ill, México, Instituto
Nacional de Antropologia e Historia, pp. 234-248. En estas investigaciones de corte antropoldgico se tratan temas como la
religiosidad popular, las mayordomias, mitos y las festividades dedicadas a San Jeronimo Acazulco y a la santa cruz del
Divino Rostro, y no profundizan en los rituales en torno a los cerros Hueyamalucan y Dongu.



Segun Peter Burke la antropologia historica o etnohistoria se enfoca en el estudio de
las sociedades que han desarrollado su cultura al margen de las grandes élites.® Asimismo,
Fracoise Dosse, complementando lo propuesto por Burke, menciona que ésta corriente
enmarcada en la Nueva Historia Cultural busca en el presente las secuelas y los trazos de un
pasado visible, tomando prestado de los etndlogos sus instrumentos de analisis para realizar
el estudio de fendmenos encontrados al margen, hacia el revés de los valores establecidos,
hacia los locos, las brujas y los desviados.’® Darton apoyado en la propuesta de Geertz
propone que el historiador etnografico estudia la manera como la gente comun entiende el

mundo.!

Siguiendo lo propuesto por los autores anteriores, nuestro estudio centra su mirada en
un fendmeno constituido al margen de las grandes urbes, en los cerros Hueyamalucan y
Dongu podemos encontrar la conceptuacion de los acazulquefios reflejada en sus

manifestaciones festivas.

Los rituales agricolas que se llevan a cabo en los cerros Hueyamalucan y Dongu estan
ligados y entrelazados intimamente a las temporadas de lluvias, la incertidumbre
meteoroldgica y el ciclo agricola, estos aspectos los podemos ver reflejados en las diversas
festividades religiosas que se realizan a lo largo del afio. En estas se hacen presentes
elementos que visualmente podemos identificar, como la reelaboracion simbolica (a traves de

una analisis profundo en donde ubicamos el trasfondo histérico que compone cada

° Burke, Peter (2011), Formas de historia de historia cultural, Espafia, Alianza Editorial, p. 241-248; (2014), ;Qué es la
historia cultural?, Espafia, Paidos, p. 47-65.

% Dosse, Frangois (2012), La historia en migajas, México, Universidad Iberoamericana, p. 159-160.

1 Darton, Robert (2015), La gran matanza de gatos y otros episodios en la historia de la cultura francesa, México, Fondo
de Cultura Econémica, p. 11. Clifford Geertz es uno de los exponentes de la antropologia en que se han basado varios
historiadores para utilizar su teoria sobre la interpretacion de las culturas V.vid. Geertz, Clifford (2006), La interpretacion de
las culturas, México, Gédisa editorial, 389 pp.
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manifestacion), los rituales y la participacion de los curanderos. Estos elementos son los

componentes clave que identificamos en el culto a los cerros en la comunidad.

La presente investigacion propone como hipétesis que algunos aspectos de los rituales
realizados actualmente en los cerros Hueyamalucan y Dongu tienen su origen en el México
antiguo y, han sufrido cambios y refuncionalizaciones que permitieron su adaptacién a
distintas épocas, mantenido aspectos relevantes de la cosmovision otomi reflejada en el culto

a los cerros.

Las culturas mesoamericanas se comunicaron con sus deidades para que éstas les
otorgaran los conocimientos necesarios y poder intervenir en el ciclo agricola. Los rituales
ancestrales se transformaron con la implantacién de la religién cristiana, las antiguas deidades
fueron sustituidas por los santos en los que encontraron similitud. Las sociedades indigenas
adoptaron, en cierta medida, el pensamiento religioso peninsular, recibieron y mezclaron

paulatinamente diversas actividades religiosas de ambas culturas.

El culto realizado a los cerros en Acazulco se vio alterado y transformado por los
procesos de evangelizacion durante la Conquista y la introduccion de imagenes y simbolos
catélicos, como la Santa Cruz. Al término de la época virreinal se habia consolidado una

devocién que conforma el corpus ritual como hoy se conoce en esta comunidad otomiana.

El objetivo general de esta investigacion es analizar como los rituales que forman parte
del culto a los cerros se han reelaborado simbdlicamente a través del tiempo. Los objetivos
particulares planteados en este trabajo consisten en elucidar, por medio de las fuentes
historiogréaficas, un breve recuento histérico de las manifestaciones en torno a los cerros en

algunos lapsos histéricos del México antiguo hasta llegar al momento del contacto indio con el
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peninsular. Asimismo se busca dilucidar la razén de los rituales, y sus caracteristicas, las
cuales reflejan la reelaboracion simbolica existente entre las entidades catdlicas y las de
origen mesoamericano. Ademas, con base en el trabajo de campo, analizar el resultado de la
fusion entre las entidades catélicas y mesoamericanas mediante la exposicion de las

actividades rituales elaboradas por los curanderos y pobladores de San Jerénimo Acazulco.

La religiosidad actual en torno de los cerros Hueyamalucan y Dongu es la expresion
visible de un fendmeno conformado a través de los siglos: el culto a las elevaciones. Para
develarlo es necesario examinar la conceptuacion en torno a los cerros, las funciones de los

curanderos y las festividades.

Después de hacer una revision de diversos textos enfocados a nuestro problema de
estudio, seleccionamos los que, segun nuestra consideracién, ahondan sobre las tematicas a

estudiar, que ayudan a sustentar la presente investigacion.

En el &mbito de la celebracion y fiestas realizadas a los cerros, se consulté a autores
como Johanna Broda, quien en su articulo “Ritos y deidades del ciclo agricola”, propone
como hipoétesis que las fiestas catélicas llevadas a cabo después de la conquista se fueron
adaptando a los ciclos y aspectos de la vida religiosa prehispanica que marcaba su
calendario. Asimismo, para Broda la continuidad de los ritos mesoamericanos estan presentes

en las practicas actuales del culto a los muertos, los cerros y a la buena cosecha.'? Cabe

12 Broda, Johanna (2013), “Ritos y deidades del ciclo agricola”, Arqueologia Mexicana, vol. XIX, nam. 120, México,
Editorial Raices, Marzo- abril, pp. 54-61.
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resaltar que Broda es pionera en los estudios sobre el sincretismo relacionado con las

manifestaciones de religiosidad que giran en torno a los cerros y el ciclo agricola.™

Stanislaw Iwaniszewski en el articulo “Y las montafias tienen género. Apuntes para el
anélisis de los sitios rituales en la Iztaccihuatl y el Popocatépet!”,** propone que los rituales y
el paisaje ritual formaron parte de la mentalidad de las sociedades del México antiguo. Como
sabemos, el ciclo agricola, era fundamental en su cosmovision y religién. Para los rituales
tenian deidades especificas, las cuales intervenian para que el ciclo agricola tuviera un buen

desarrollo, por ejemplo las deidades que habitaron los cerros tenian funciones relevantes

como la capacidad de controlar las lluvias.

El autor expone que principalmente las montafias, cerros y volcanes cumplen una
funcién especifica que tiene que ver con las manifestaciones del agua en sus diferentes fases
y se les designa cierto género de acuerdo a sus atributos. Con la idea anterior el autor se
refiere a la sexualidad de los cerros, si son de caracter femenino o masculino y si estan
vinculadas con un dios o diosa del agua. Si bien en la investigacién no se hablara sobre el
género de los cerros, se haréd énfasis en los elementos que los caracterizan como entes
humanizados y dotados de vida. Asimismo centraremos la mirada en los rituales realizados en

los cerros Hueyamalucan y Dongu.

3 Entre los estudios relacionados con nuestro objeto de estudios encontramos: (2001), “Astronomia y paisaje ritual: el
calendario de horizonte de Zacatepetl-Cuicuilco”, La montafia en el paisaje ritual, México, Universidad Nacional Autbnoma
de Meéxico- Instituto de Investigaciones Historicas, pp. 173-99.; (1991), “Cosmovision y observacion de la naturaleza: el
ejemplo del culto a los cerros”, Arqueoastronomia y etnoastronomia en Mesoamérica, México, Universidad Nacional
Auténoma de México- Instituto de Investigaciones Histéricas, pp. 461-500.; (2004), “;Culto al maiz o a los santos? La
ritualidad agricola mesoamericana en la etnografia actual”, Historia y vida ceremonial de las comunidades mesoamericanas:
los ritos agricolas, México, Universidad Nacional Auténoma de México- Instituto de Investigaciones Histéricas, pp. 61-81.
Por mencionar algunos de su larga trayectoria.

Y Iwaniszewski, Stanislaw (2007), “Y las montafias tienen género. Apuntes para el analisis de los sitios rituales en la
Iztaccihuatl y el Popocatépetl”, en Broda Johanna, Iwaniszewski, Stanislaw y Arturo Montero (coords.), La montafa en el
paisaje ritual, México, Escuela Nacional de Antropologia e Historia, pp.113-139.
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Por su parte, Alicia Juarez Becerril en “Las montafias humanizadas: los volcanes del

altiplano central’*®

menciona que a lo largo de la historia los cerros y volcanes han formado
parte importante de las comunidades indigenas; nucleo ideolégico que ha perdurado desde
las culturas mesoamericanas. Estas sociedades antiguas les dieron el caracter de
contenedores de agua, pero no sélo eso, también se les humaniz6 y de esta manera se les
otorgd una carga de emociones y sentimientos de acuerdo a su género, es decir, femenino y
masculino. Los cerros y volcanes no sélo son un espacio fisico, sino que estan cargados de
simbolismos religiosos que vienen desde la época mesoamericana. Juarez Becerril propone
gue los volcanes, cerros y montafias son entes que ayudan a las personas de las

comunidades agricolas a realizar intercambios de caracter ceremonial; en este caso podrian

ser: la salud, buenas cosechas, lluvias o proteccion.

Los cerros, las montafias y volcanes son considerados por los habitantes que viven
cerca de ellos, entidades para las cuales las ofrendas y regalos son menester, como si fueran
personas con caracter individual, es por eso que cuando se festeja a estas elevaciones los
pobladores (concretamente los del altiplano central, como lo dice la autora) les ofrecen
obsequios, comida, flores y demas presentes a cambio de un buen temporal. Para la presente
investigacion es de utilidad el trabajo de esta autora, pues se muestra cdmo por medio de las
ofrendas se busca efectuar un cambio reciproco entre las entidades sagradas que habitan el

cerro y los pobladores que realizan las ofrendas.

> Juarez Becerril, Alicia (2012), “Las montafias humanizadas: los volcanes del altiplano central”, Revista electrénica del
CEICM Centro de Estudios Interdisciplinarios de las Culturas Mesoamericana, afio 1, nim. 1, México, enero-junio, pp. 64-
70.



Julio Glockner en su articulo “Chamanismo en los Volcanes™®

menciona que de
acuerdo a la perspectiva de los pueblos tradicionales de México su cosmovisién estd basada
en lo sagrado, algunas personas han adquirido la facultad de poder conocer e interactuar con
dos extremos importantes en el mundo y de los cuales ha nacido la necesidad de explorarlos:
el mundo material y el mundo espiritual. Los chamanes suben a los cerros para conjugar el

espiritu y la materia con la finalidad de curar y ayudar a los pobladores, también con fines de

adivinacién y bienestar para su comunidad.

La conclusion del autor radica en que el cerro es un ente significativo y de fuerzas
magicas benévolas o malévolas, en el que los chamanes o curanderos (segun la connotacion
gue se les dé a estos) pueden adquirir la capacidad de curar y mantener a la poblaciéon
estable. Esta manifestacibn se hace presente en nuestro objeto de estudio. En Acazulco
existen grupos de curanderos dedicados a sanar las enfermedades de la comunidad durante
procesiones a la cima del cerro Hueyamalucan, asimismo se dice que existe gente que sube a

este mismo sitio a realizar cosas “malas”.

En el trabajo “Ya nkji tsi nrre, ya nkji na xedyi, khahti teje Santa Cruz Tepexpan.
Rituales agricolas y de peticion de lluvia entre los otopames en el santuario del sefior del
cerrito, Estado de México”,'” De la Cruz Clemente plantea que los pueblos otopames (en
particular Santa Cruz Tepexpan) han sufrido transformaciones a lo largo del tiempo, las cuales
se ven de manera significativa en danzas, fiestas y peregrinaciones. Estas actividades estan

inmersas en la religion catolica, pero con reminiscencias antiguas, gracias a su estrecha

1¢ Glockner, Julio (2004),”Chamanismo en los volcanes”, Arqueologia Mexicana, vol. XII, nim.69, México, Editorial Raices,
septiembre-octubre, pp. 40-47.

" De la Cruz Clemente, Patsy (2010), “Ya nkji tsi nrre, ya nkji na xedyi, khahti teje Santa Cruz Tepexpan. Rituales agricolas
y de peticion de lluvia entre los otopames en el santuario del sefior del cerrito, Estado de México”, tesis de licenciatura en
Historia, Universidad Auténoma del Estado de México, pp. 136.
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vinculacion con la naturaleza, en especial con el ciclo agricola. De la Cruz Clemente sefala
que su estudio no es el Unico sobre el lugar; sin embargo, es una buena propuesta de

investigacion, tiene rasgos innovadores y poco trabajados.

En cuanto a la metodologia, de la Cruz Clemente propone el estudio y analisis de
archivos, entrevistas a los pobladores, observacién de campo, evidencias histéricas virreinales
y revision de los trabajos realizados sobre el lugar. Como conclusién la autora sostiene que
las danzas y demas actividades rituales realizadas en el cerro de Santa Cruz Tepexpan en
dias especificos tienen una inclinacion con la peticion de lluvia o elementos de caracter

acuatico.

Los trabajos mencionados refieren aspectos que se desarrollan en esta investigacion.
Por nuestra parte, nos centramos en los rituales de sanacion y ofrendamiento realizados en

los cerros Hueyamalucan y Dongu, asi como en las fiestas realizadas al Divino Rostro.

Para la presente investigacion se hara uso de tres categorias que daran sustento al
objeto de estudio, por medio de ellas se ofrecera una mejor exposicion de los rituales en torno

a los cerros, asimismo se someteran a contrastacion a lo largo de ésta.

En primer lugar se hara uso fundamental de la categoria cosmovision, Johanna Broda
la define como la vision estructurada en la cual los miembros de una comunidad combinan de
manera coherente sus nociones sobre el medio ambiente en que viven y sobre el cosmos en
el que sita la vida del hombre.*® A su vez, Lépez Austin nos dice que la cosmovisién,

explora las nociones de cémo se concibe la naturaleza en cuanto; a la geografia, el clima y la

'8 Broda, Johanna (2001), “Cosmovision, ritual e identidad” en Johanna Broda y Félix Baez-Jorge (coords.), Cosmovision,
ritual e identidad de los pueblos indigenas de México, Consejo Nacional para la Cultura y las Artes, Fondo de Cultura
Economica, México, p.16.
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astronomia en las culturas mesoamericanas, este término esté ligado estrechamente a las

creencias y explicaciones que el ser humano tenga sobre el mundo.*

Por su parte Catharine Good concibe a la cosmovision como un concepto que postula
una vision estructurada y coherente del mundo natural, del mundo sobrenatural, del mundo
social humano y la interrelacién que existe entre ellos.?° También propone que la cosmovisién
‘en su expresion empirica no es inmutable, eterna o preexistente; mas bien surge en un
contexto historico, social y especifico, y se modifica a través del tiempo en distintas
coyunturas sociopoliticas.” Entonces entendemos que la cosmovisién es un modelo
estructurado adecuadamente para las comunidades, en donde los individuos participes de
cierto grupo pueden relacionarse entre si, con el mundo natural que los rodea y por

consiguiente con sus divinidades.

Dentro de la cosmovisibn mesoamericana se han introducido formas de pensar en la
sociedad, las cuales van cambiando a lo largo del tiempo. Para la época antigua, se contaba
con diferentes ritos en los cuales las personas creaban sus propias maneras de manifestar
sus necesidades y de adjudicar el sentido de la naturaleza a un ente divino o natural. Es por
esto que la explicacion de un contexto en donde tiene lugar el culto al cerro se ha elegido esta
categoria, para dar seguimiento a la forma de pensar de la poblacion. En la comunidad de
San Jerénimo Acazulco podemos ver como las piedras de los cerros Hueyamalucan y Dongu
son vistas como entes protectores del lugar y al mismo tiempo se percibe el respeto que

tienen por la tierra al concebirla como un ente vivo.

9| 6pez Austin Apud., Johanna Broda, Baez Jorge (coords), (2001), p.16.
% Good Eshelman, Catharine (2015), “La cosmovision, la historia y la tradicion intelectual en Mesoamérica” en Cosmovision
mesoamericana. Reflexiones, polémicas y etnografia, GAmez Espinoza, Alejandra y Alfredo Lopez Austin (coords), Fondo
glle Cultura Econémica- Colegio de México, México, p. 141,

Id.
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Una segunda categoria a utilizar es la de geografia sagrada, pues hace referencia a
la vision que tienen los pobladores de San Jerénimo Acazulco en cuanto al espacio en el que
realizan diversos rituales; en palabras de Tucker?” esta categoria refiere a “espacios sobre la
tierra relacionados con el movimiento y el orden de los cuerpos celestes divinizados por la

cosmologia indigena”.?®

Dora Sierra Carrillo,® por su parte menciona que la geografia sagrada esta
relacionada con “todos estos lugares elegidos como sitios de culto, en ellos los habitantes del
México antiguo hacian los rituales y las ofrendas a sus deidades para propiciar las lluvias
abundantes y oportunas, obtener una buena cosecha y alimentos suficientes para los largos
periodos de sequias”’.®® Estas practicas se realizaban en diversos lugares como cuevas,

cafadas y lagunas.

Julio Glockner sostiene que el paisaje ritual pasa a formar parte de la geografia

sagrada pues estos dos van intimamente ligados para entenderse:

Los nacimientos y las corrientes de agua, las cimas de los montes y las cuevas
han sido tradicionalmente lugares privilegiados para efectuar rituales. Estos
sitios, ubicados en diversos puntos de lo que se ha dado en llamar paisaje ritual,
forman parte de una geografia sagrada que se revela en visiones oniricas,

enteogenicas o inducidas por el trance de un médium.*

22 Tucker, Tim (2007), “El asentamiento prehispanico de ‘Cerro Teoton’: Un axis mundi en la region oriental del valle
poblano” en Johanna Broda, Stanislaw Iwaniszewski y Arturo Montero (coords.), La montafia en el paisaje ritual, México,
Escuela Nacional de Antropologia e Historia, p. 66- 81.

2 Ibid., p. 78.

% Sierra Carrillo, Dora (2008), “Flora, tierra y sacralidad en México”, Boletin de monumentos histéricos, nim. 12, México,
Tercera época, enero- abril, p. 79-86.

% Sierra Carrillo, Dora (2008), Op. Cit., p.80.

% Glockner, Julio (2004), “Chamanismo en los volcanes”, Arqueologia mexicana, vol. XII, nim. 69, México, Editorial
Raices, septiembre-octubre, p. 46.
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Pedro Urquijo,? refiere sobre el paisaje que es un conjunto de materiales tangibles que
pueden ser manipulados y visibles, pero también lo relaciona con aquello que no se puede ver

ni tocar, asi lo veremos en la siguiente cita textual.

(...) el paisaje es una entidad fisica de elementos tangibles o visibles, esto no
obsta para que también posea una dimension simbdlica ligada a aspectos
religiosos. Aun cuando los elementos simbdlicos de caracter religioso
responden a construcciones intangibles de psique humana, proyectada sobre
un espacio fisico-natural tangible, son tan valiosos de analisis geografico o

histérico, como lo puede ser cualquier elemento materia.?®

Asimismo el autor se enfoca al paisaje ritual que en sus palabras es:

(...) el trnsito de lo morfoldgico a lo simbdlico. Es producto de la cotidianeidad
humana con el mundo natural y resultado de la sedimentacion histérica de las

diferencias que en él han marcado su presencia de forma tangible o intangible.*
Entonces podemos decir que el paisaje ritual “es un espacio sagrado cargado de
significados culturales de profundo raigambre y concilia el aqui y el ahora de la comunidad
con su historia”.*° Por otra parte para Johanna Broda esta categoria hace alusién a un paisaje

culturalmente transformado a través de la historia.*

La geografia sagrada y, por ende, el paisaje ritual han formado parte de la
cosmovision de distintos grupos indigenas, pues, por medio del entorno en el que se
desarrollaron, lograban comunicar aquellas necesidades que tenian a sus dioses y asi

obtener, a través de rituales y cultos sagrados, las benevolencias para el logro de su temporal.

2t Urquijo Torres, Pedro (2008), ‘“Paisaje, territorio y paisaje ritual: la Huasteca potosina. Estudio de geografia historica”,
tesis de maestria en Historia, México, Universidad Michoacana de San Nicolas Hidalgo/Instituto de Investigaciones
Historicas, 254 pp.
% |bid., p. 65.
zz Urquijo Torres, Pedro (2008), Op. Cit., p.66.

Id.
3 Broda, Johanna (2001), “Ritos mexicas en los cerros de la Cuenca: Los sacrificios de nifios”, Johanna, Broda, Stanislaw
Iwaniszewski y Arturo Montero (coords.), La montafia en el paisaje ritual, Escuela Nacional de Antropologia e Historia, pp.
295- 317.
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Los pobladores del México antiguo fueron capaces de observar minuciosamente la naturaleza
para después utilizarla como un medio de comunicacion y expresion con lo divino, es asi

como sacralizaron ciertos lugares.

El acercamiento a las definiciones anteriores fue de utilidad para identificar las
caracteristicas que tienen los espacios considerados como paisajes rituales y ,de la misma
manera, establecer un panorama amplio para estudiar los lugares de culto, que han obtenido
una gran carga animica por parte de los pobladores de San Jerénimo Acazulco. En la
presente investigacion entendemos como geografia sagrada al medio en el que el hombre
condiciona o adapta una metafora para la explicacion de cémo funciona un fenémeno. Por
otra parte, paisaje ritual como la interaccion del hombre con su entorno fisico por medio de la
cosmovision y con un fendmeno en especifico. Asimismo se hizo uso de un método y una

metodologia para realizar el presente estudio.

Todas las disciplinas han ido desarrollado su propio método, segun su objeto de
estudio y el tipo de problemas que se han ido planteando,® en realidad cada uno moldea su
propio método de acuerdo a las necesidades personales referentes a la investigacion. Se
tiene un método cuando se dispone o se sigue de cierto camino para alcanzar un determinado

fin.33

Por lo anterior la investigacion se basara en el método hipotético-deductivo, que parte
de una proposicion general, la cual debe pasar por ciertas etapas para llegar a una conclusion

o particularidad.®* Mario Bunge lo entiende como el procedimiento que consiste en desarrollar

% Salmeron, Alicia y Laura Suarez de la Torre (2013), ¢Cémo formular un proyecto de tesis? Guia para estructurar una
propuesta de investigacion desde el oficio de la historia, México, Editorial trillas, p. 77- 88.

** Ferrater Mora, José (2012), Diccionario de Filosofia, Tomo. 111 (k-p), México, Ariel, p. 789-791.

*Ibid., p.790-791.
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una teoria comenzando por formular sus puntos de partida o hipétesis basicas y deduciendo

después sus consecuencias con la ayuda de las subyacentes teorias.*

El estudio de los rituales y del culto a los cerros Hueyamalucan y Dongu, parte del
sentido que se les daba desde el México antiguo y de como se transformaron con el paso del
tiempo. Para realizarlo se recurrio a la consulta de fuentes esenciales que ayudaron a
sustentar los conceptos propios del culto a los cerros y el ciclo agricola, asi como la

interaccion entre ambos aspectos.

Las fuentes utilizadas para el desarrollo y sustento de la investigacion fueron el titulo
primordial de San Jeronimo Acazulco resguardado en el AGN, asi como la visita pastoral
correspondiente a Ocoyoacac realizada por al arzobispo Haro y Peralta ubicada en el AHAM;
ademas de dos cronicas del siglo XVI, La historia general de las cosas de la Nueva Espafia de
fray Bernardino de Sahagun y la Historia de las Indias de Nueva Espafia e islas de tierra firme
escrita por fray Diego Duran; también se recurri6 a la consulta de dos manuales para la
extirpacion de idolatrias elaborados en el siglo XVII, uno por Jacinto de la Serna y el otro por
Hernando Ruiz de Alarcon, estos sirvieron para sustentar parte del culto a los cerros en el
México antiguo e interpretar como los espafioles veian la realizacion de estos rituales; de igual
forma se consultaron fuentes etnograficas como la de Pablo Henning (1911) y la de Julio
Glockner (2004) ayudando asi al contraste del culto a los cerros en épocas actuales, teniendo
como base las fuentes mencionadas y determinar el analisis etnografico de los festejos

realizados a la Santa Cruz del Divino Rostro.

% Bunge Mario (2000), La investigacion cientifica su estrategia y su filosofia, México, Editorial siglo XXI, pp. 197-198.
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Se identificaron las caracteristicas de los rituales y festejos, como rezos, cantos,
peregrinaciones, leyendas, etc., que se llevan a cabo en los meses ya mencionados. Los
recursos materiales o herramienta utilizadas para el desarrollo de la investigacion fueron
entrevistas a los asistentes a los festejos de los cerros y a participantes cercanos a los rituales

(los mayordomos).

Por otra parte nos apoyamos en fotografias y videos para analizar de forma detallada el
fendmeno ritual. Por ultimo, la observacién y participaciéon ayudo a vincular esta investigacion
con los elementos, personas, rituales y practicas que conforman el objeto de estudio.
Realizado lo anterior se contextualizé y analiz6 histéricamente los datos recabados y se
identificaron las reminiscencias y raices de los festejos, las transformaciones y adaptaciones

gue han sufrido los rituales en torno al culto a los cerros Hueyamalucan y Dongu.

Para ofrecer una respuesta a las cuestiones planteadas, abordar los objetivos y dar
cuenta de la hipotesis, la investigacion se dividié en tres capitulos. En el primero se ofrece un
panorama general de la relevancia que tuvieron las elevaciones para las culturas del México
antiguo ademas de analizar el cambio que sufri6 el culto en la época novohispana finalizando
con las expresiones contemporaneas. También se hace referencia a los elementos
sobresalientes para el estudio de los rituales entorno a los cerros, entre los cuales
encontramos la cosmovision otomi, la geografia sagrada, los curanderos y la humanizacion de

los cerros.

En el segundo capitulo se ofrece la explicacion y desarrollo de los componentes
esenciales de los rituales en torno a los cerros, tales como entre el trabajo que desempefian

los curanderos para la comunidad y las personas a las cuales ayudan; también el medio por
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el cual él interviene para obtener beneficios para los pobladores, con esto nos referimos a las

ofrendas y actividades rituales especificas en ciertos lugares del paisaje ritual.

En el capitulo tercero se presenta el desarrollo de los festejos. En esta parte se realiza
el andlisis etnogréfico de las diversas visitas a los cerros Hueyamalucan y Dongu, en esta
parte se pueden ver reflejadas las ideas tratadas en los capitulos anteriores. Finalmente se
ofrece un conjunto de reflexiones finales en donde se recuperan los principales hallazgos de

la investigacion.

A partir de la lectura de la investigacion el lector podra percatarse de que las
manifestaciones culturales actuales de los pueblos de ascendencia otomi, especificamente las
expresiones festivas, provienen de tradiciones conformadas en el mundo virreinal que
incluyen elementos mesoamericanos e hispanos, como es el caso de las celebraciones
realizadas en los cerros Hueyamalucan y Dongu ambos situados en la comunidad de San

Jerénimo Acazulco.



Capitulo 1. Paisaje ritual y geografia sagrada: la concepcion de los cerros a través del
tiempo

Introduccidén

Desde el México antiguo y hasta la actualidad, los distintos pueblos han realizado practicas
religiosas que, de acuerdo con su cosmovision, han tenido lugar principalmente en las
elevaciones del paisaje natural y artificial. Estos lugares fueron considerados contenedores de

agua y por consiguiente dadores de vida.

Los pueblos mesoamericanos de distintas regiones y épocas convirtieron a las
montafias y senderos en una geografia sagrada desde el momento en que encontraron una
relacion entre los elementos de su paisaje y los que conformaban su mito de creacion;
asimismo, en estos lugares encontraban el contacto con sus diversas deidades para rendirles

culto.

Después de la conquista y del proyecto evangelizador los promontorios albergaron
capillas, cruces y santos que suplantaron a las antiguas deidades veneradas. Con el paso del
tiempo la actividad milagrosa de los santos cristianos fue motivo para convertirlos en patronos
de las floraciones, de la vendimia, de las lluvias o de las cosechas, sus fechas de celebracion

durante el afio litirgico les concedieron dominio sobre las diversas actividades agricolas.*®

Al igual que en el mundo mesoamericano, en la época novohispana hubo personas que
entablaban un diadlogo con los entes sagrados que se encontraban en los cerros generalmente

para pedir por el bienestar de la poblaciéon. Aquellas personas poseian un “don” que la misma

% Rubial Garcia, Antonio (2004), “Santos para pensar. Enfoques y materiales para el estudio de la hagiografia novohispana”,
Prolija memoria, México, Claustro de Sor Juana/Facultad de filosofia y letras, nim. 1, noviembre, p. 126.



naturaleza les habia otorgado, no s6lo para comunicarse con los entes sagrados, también
para tener control sobre el temporal y sanar enfermedades. Con el paso del tiempo estos

intermediarios han recibido diversos nombres de acuerdo al lugar.

El siguiente capitulo dara cuenta de lo que han representado las elevaciones en la
cosmovision indigena de los pueblos de México, se explicaran, de manera general, temas
fundamentales para la investigacion, entre ellos la humanizacién de los cerros, el paisaje ritual
y se abordara parte de la cosmovisibn otomi. Lo anterior para explicar los rituales
desarrollados en las distintas fiestas realizadas en torno a los cerros en San Jerénimo

Acazulco.

1.1 Contexto general del culto a las elevaciones en México a través del tiempo

El culto a las elevaciones fue realizado por las culturas del México antiguo al incorporarlas
como parte medular de su mito de creacion y funcionamiento del mundo. Los rituales en torno
a los cerros se realizaron a manera de peticion y agradecimiento a las deidades por la
influencia que, segun los hombres del mundo mesoamericano, tenian sobre el desarrollo de
los procesos agricolas y el bienestar comin de los grupos que formaban parte de esas

actividades.

En el México antiguo la primera cultura en otorgarles relevancia a las elevaciones fue la
Olmeca, esto se puede ver reflejado directamente en el paisaje natural como escenario
alusivo de la cosmovision y también podemos identificarlo en algunas elevaciones realizadas
artificialmente como lo es La Venta, en el actual Estado de Tabasco. Al mismo tiempo que los

Olmecas hubo otro lugar relevante durante el preclasico, al cual conocemos como Cuicuilco,



en este sitio los registros arqueoldgicos también hacen alusion a la veneracion de la fertilidad
por medio de la estela encontrada en el gran basamento, los arquedlogos refieren que

también podria tener relacién con el arbol césmico.*’

Los Olmecas fueron los primeros en crear un conjunto de simbolos para definir la
naturaleza sagrada del cosmos, tenian la creencia de que la tierra era un animal (jaguar),
pensaban que cada una de sus partes tenia un simbolismo, una explicacién (ojos, ceja, boca,
encias, cara, piel, entre otros), ademas de esta concepcidn la geografia esta relacionada con
su mito de creacion;*® ellos tenian el propdsito de hacer que su ciudad fuera un espejo de
éste; en el corazén de la poblacién levantaron una réplica de la primera montafia que surgio
de las aguas primordiales, la cual guardaba en su interior las aguas y los alimentos
fundamentales, esta colina fue el simbolo del surgimiento de la tierra y de la creacion de los
tres niveles del cosmos: inframundo, la superficie terrestre y el cielo.*® Es aqui donde vemos
lo necesarias que fueron las elevaciones para esta cultura, pues buscaban satisfacer

necesidades, religiosas, cdsmicas e incluso climéaticas que la poblacion tenia.

La edificacion de basamentos piramidales fue una metafora de la montafa primordial,

eran representaciones espaciales del cosmos®, por medio de ellas qued6 plasmada la

37 pérez Campa, Mario (1998), “El gran basamento circular de Cuicuilco”, Arqueologia mexicana, vol. V, nim. 30, México,
Editorial Raices, marzo- abril, p.37.

% Pifia Chan, Roman (1993), El lenguaje de las piedras, México, Fondo de Cultura Econdmica, p.19. A partir de lo
propuesto por Pifia Chan llegamos a la conjetura de que la concepcion que tenian los olmecas de la tierra se propago en los
horizontes culturales posteriores en donde se mantuvo la idea de que la tierra es un ente vivo al cual veneran.

% Florescano, Enrique (1999), Memoria indigena, México, Taurus, p. 80. La idea propuesta por Florescano concuerda con lo
mencionado por Ldpez Austin sobre que los Olmecas estructuraron diversos de sus basamentos de acuerdo con la vision del
cosmos; ademas de que gracias a ellos lograban tener comunicacion con sus entidades sagradas. Asimismo esta cultura tenia
la idea del que el cosmos estaba dividido en tres niveles: plano celeste, terrestre e inframundo. Lopez Austin, Alfredo (1995),
“Los milenios de la religion mesoamericana”, Arqueologia mexicana, vol. Ill, nam. 12, México, Editorial Raices, marzo-
abril, (primera de dos partes), pp. 13-14.

“0 Florescano, Enrique (2010), Memoria mexicana, México, Fondo de cultura econémica, p. 240-241.



memoria de diferentes pueblos mesoamericanos al igual que en las elevaciones y el culto que

le rinden las poblaciones de ascendencia indigena actualmente.

David Grove en un articulo destaca lo relevante que fueron las montafias para el

mundo olmeca durante el horizonte preclasico:

(...) de todos los accidentes geograficos, las montafias son las mas grandes e
imponentes: son el vinculo fisico entre el cielo y el mundo superior con la
superficie de la tierra y el inframundo. En el sistema de creencias de
Mesoamérica, las montafias son lugares miticos originarios, donde habitan los

ancestros y residen los espiritus asociados a la tierra, la fertilidad o la lluvia.**

El caso de la Venta es especial por la construccién de la montafia sagrada construida
de forma artificial; debemos tomar en cuenta que no es el Unico lugar en donde se realizaron
cultos a las elevaciones durante el horizonte preclasico; podemos identificar para el actual
Estado de Veracruz los casos de San Lorenzo, Laguna de los Cerros y Tres Zapotes siendo

también de origen olmeca.

En los lugares mencionados existe una geografia accidentada que, por su tamafio e
incluso su forma, fue notable para los pobladores de aquella época. Estas elevaciones
desempeiiaron un papel significativo para las poblaciones aledafias a ellas. En muchas
ocasiones no tenian mayor relevancia por la magnitud o la forma, pero destacaban por la
fuerza religiosa que las poblaciones les habian otorgado, pues representaba el axis mundi del

centro urbano mesoamericano. Asimismo, sefialaba que la ciudad se habia asentado en un

* Grove, David (2007),”Cerros sagrados olmecas, Montafias en la cosmovision mesoamericana”, Arqueologia Mexicana,
vol. XV, num.87, México, Editorial Raices, septiembre-octubre, pp. 32.



lugar privilegiado del cosmos, vinculada con sus tres niveles verticales y los cuatro rumbos

del espacio horizontal. *?

Para los Olmecas, como mas tarde para los otros pueblos mesoamericanos, el axis
mundi se concebia como un gran &rbol o una montafia que conectaba los tres niveles de su
cosmos y unia el mundo de los humanos con el reino sobrenatural. Asimismo la montafa fue
un simbolo de fertilidad: la tierra que guardaba en su interior, las semillas nutricias y las
aguas fertilizadoras.*® Es relevante decir que los Olmecas fueron una cultura influyente para
los siguientes horizontes, heredaron indirectamente algunas deidades como la del fuego, la

lluvia, el viento y el desollamiento.*

Para el horizonte clasico encontramos culturas que también rindieron culto a las
elevaciones por medio de sus propios escenarios y monumentos. Cabe resaltar que en este
momento los mayas lograron grandes desarrollos astronémicos por medio de la observacion
de su espacio, al mismo tiempo que aumentd el nimero de deidades veneradas, entre ellas
permanecio el culto a la lluvia y por ende su deidad, lo cual se veia reflejado directamente en

la pintura y escultura.*

Por otro lado tenemos el caso de Teotihuacan en donde a través de su paisaje ritual
artificial, en la actual zona arqueoldgica, existe un lenguaje en el que podemos identificar
distintas manifestaciones de culto a las elevaciones. En principio lo vemos plasmado en la
construccion de los basamentos piramidales presentes en la zona arqueoldgica llamados

‘piramide del Sol” y “de la Luna”; el paisaje en donde se encuentran ubicadas las

*2 Florescano, Enrique (1999), Op. Cit., p. 81.

*® Florescano, Enrique (1999), Op. Cit., p. 81-82.

* Lopez Austin, Alfredo (1995) Op. Cit., p. 14.

> Lopez Austin, Alfredo (1995), “Los milenios de la religion mesoamericana”, Arqueologia mexicana, vol. IlI, ndm. 13,
Meéxico, mayo-junio, Editorial Raices, (segunda de dos partes), pp. 3-9.



construcciones estéa rodeado de grandes montafas, las cuales fueron reflejadas directamente
en la arquitectura de Teotihuacan. Esto lo sabemos gracias a los mexicas, quienes ofrecen un
panorama de lo que pudo haber sido la cultura teotihuacana, incluso parte de la estructura
religiosa mexica fue un reflejo de la herencia de la religién y cultura teotihuacana, asi lo

sugiere Ifaki Diaz Balerdi.

El aura de ciudad mitica que gozaba entre los aztecas nos muestra a las claras
su persistencia como foco generador de influencias, sobre viéndose a si misma
en una conciencia histdrica que jamas la habria de borrar de entre sus puntos

de referencia.*®
Con base en algunos estudios realizados sobre los murales de Teotihuacan, Diaz
Balerdi menciona que existen indicios en estas pinturas y en el paisaje arqueoldgico de haber
sido creadas para referirse a las montafias y también a su caracter ritual. Un ejemplo de esto
lo encontramos en el mural ubicado en el palacio de Quetzalpapalotl-Teotihuacan-, complejo

sur, habitacion 3, (Véase imagen 1)

Imagen 1: Mural 1, tomada de Diaz Balerdi,
(1986)

“® Diaz Balerdi, Ifiaki (1986), “La pintura teotihuacana: lenguaje univoco o polivalencia significativa”, Anales del Instituto de
Investigaciones Estéticas, vol. 14, nim. 55, México, Universidad Nacional Auténoma de México, p. 7-17.



En la imagen el autor nos muestra claramente la forma de una piramide, explicando
que el caracter de los cerros estaba implicito en sus manifestaciones artisticas y por
consiguiente era relevante en su cosmovision. Lo anterior lo explica mas claramente en la

siguiente cita:

Piramide-montafia. Plasticamente, el paralelismo no puede ser méas evidente en
Teotihuacan: es una ciudad horizontal en la que destacan, por contraste, las
inmensas moles de las piramides, del mismo modo que los cerros circundantes

acenttian, si cabe, la planitud del inmenso valle donde se asienta la urbe.*’

El autor explica esa presencia que tienen las protuberancias en el paisaje, tanto
naturales como artificiales. De igual manera podemos tener un panorama de quién era la
deidad que pudo morar estos lugares porque, como se mencion6 anteriormente, lo que se
sabe de Teotihuacan son so6lo aseveraciones atribuidas a los mexicas, como lo sugiere el

autor:

Es cierto, el dios mas intimamente relacionado en Teotihuacan con la lluvia
podria no llamarse Tlaloc, pero todo el entramado que sustentaba su culto, y su
lugar preeminente en el pantedn del momento debié ser esencialmente idéntico
al de tiempos postclasicos: en definitiva, ambas culturas se regian por
imperativos climatol6gicos en los que la alternancia de épocas secas y épocas

lluviosas dictaban unos parametros de subsistencia semejantes.48

Es puntual también referir el Epiclasico, en este momento con la debilitacion de
Teotihuacan, los valles aledafios a la Cuenca de México se convirtieron en campo fértil para el
explosivo surgimiento de centros beligerantes como Cacaxtla, Xochicalco y Teotenango. Los

centros culturales del Epiclasico se caracterizaban principalmente por su gran actividad militar

*" Diaz Balerdi, Ifiaki (1986), Op. Cit., p. 13.
“ Ibid., p.11.



y su régimen politico, lo cual no impidi6 que en algunos de sus palacios se continuara
plasmando parte de la cosmovision. Ejemplo de esto lo encontramos en Cacaxtla,
especialmente en las jambas del edificio A; en ellas se encuentran plasmados sobre fondo
azul dos personajes que hacen alusion a una practica de fertilidad, por un lado un hombre-
jaguar que vierte agua de una olla Tlaloc y, por otro lado, un hombre de la etnia maya con un

caracol del que sale un hombrecito pelirrojo que podria representar al Sol.*

Por otro lado, en el horizonte Posclasico identificamos que persistia la creencia de que
las elevaciones eran lugares de irradiacion cosmica y que a través de su culto se podian
obtener beneficios comunales e individuales (como buenas cosechas, lluvias y erradicacion
de enfermedades). Este es el caso de los mexicas, una de las culturas mas documentadas
del México antiguo. Parte de su desarrollo data del periodo préximo a la llegada de los
peninsulares y gracias a la recopilaciéon oral que hicieron los frailes, se pudieron recuperar

muchos de los rituales trascendentes durante este horizonte.

Probablemente los mexicas buscaron reproducir (al igual que los olmecas en La Venta)
el paisaje montafioso directamente en sus edificaciones. De igual forma creian que las
montafias, volcanes y cerros desarrollaban la funciébn de contenedores de agua, por esta

razon deciden construir sus ostentosos templos de manera similar a las montafias.

Los antiguos pobladores de Tenochtitlan vinculaban sus cultos directamente con las
manifestaciones naturales, en gran parte con la astronomia, los fendmenos climatoldgicos, y
los ciclos naturales y agricolas. La observacion del Sol, la Luna, las estrellas, la temporada de

lluvias y de secas, fueron algunos de los aspectos en los cuales la poblacion mexica enfatizé

“ Lépez Austin, Alfredo y Leonardo L6épez Lujan (2001), El pasado indigena, México, Fondo de Cultura Econémica, pp.
173-194.



su atencion. Estos fenbmenos se asociaban con la fertilidad de la tierra: ella les proveia de

alimento.

Las elevaciones (cerros, montafias y volcanes) fueron significativas para el desarrollo
cultural de las culturas antiguas de México, al rendirles culto fueron considerados sitios
sagrados donde moraban ciertas deidades. Una de ellas fue Tlaloc, a quien se le atribuyo el
control de las lluvias y del agua. Tlaloc es una de las deidades mas antiguas del pantedn

mesoamericano:

El culto a Tlaloc en el Templo Mayor era un culto sangriento. El sacrificio

humano no sélo se relacionaba con la guerra y el culto solar, sino que también

formaba parte integral en las ceremonias del agua y la fertilidad (...)*°

Se sabe que los nifios en los rituales del culto a Tlaloc fueron identificados como los
tlaloques o ayudantes de Tlaloc, moraban los cerros y lugares acuéticos. De igual manera los
infantes podian ser ofrendados al mismo dios, pues de acuerdo con los relatos de Fray

Bernardino de Sahagun, muchos nifios fueron sacrificados en los cerros.

Al tercero mes llamaban tozoztontli. En el primer dia de este mes hacian fiesta
al dios llamado Tlaloc, que es dios de las lluvias. En esta fiesta mataban
muchos nifios sobre los montes. Ofrecian los sacrificios a este dios y a sus

compafieros para que les diesen agua.51

Las cronicas del siglo XVI, especificamente las realizadas por Sahagun, mencionan

gue entre mas lagrimas derramaban los pequefios, se consideraba que mejores serian las

% Broda, Johanna (1982), “El culto mexica de los cerros y del agua”, Multidisciplina, afio 3, nim. 7, México, p. 47.

*! Sahagtin, Bernardino de (1989), “Libro segundo, que trata de las fiestas y sacrificios con que estos naturales honraban a sus
dioses en el tiempo de su infidelidad”, en Historia general de las cosas de la Nueva Espafia, Tomo I, México, Consejo
Nacional para la Cultura y las Artes, p. 81-104.
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lluvias. Cabe mencionar que las ofrendas mas frecuentes a esta deidad se han identificado
con seres 0 animales acuaticos por su cercania con el agua como tortugas, peces, caracoles

marinos, por mencionar algunos.

Por otro lado fray Diego Duran menciona que también se realizaban fiestas a los
volcanes y cerros en las cuales respectivamente se hacian peticiones de lluvias al mismo
tiempo que se realizaba una réplica de cada elevacion en tamafio miniatura a la cual

humanizaban:

En el mes tercero de este afio que los naturales tenian era de vente dias (...)
Demas (sic) que la fiesta que el primer dia se celebraba como dia primero de
mes la cual llamaban Hueypachtli (...) era fiesta solenisima (sic) y de gran
autoridad donde celebraban la solene (sic) fiesta de los montes y collados (...)
donde demés de hacer conmemoracion de Tlaloc que era el dios de los rayos y
truenos y de la diosa de las aguas y fuentes este dia la principal fiesta se hacia
al volcan y 4 la Sierra nevada y & los demas principales cerros de la tierra y asi
le llamaban Tepilhuitl por otro nombre que quiere decir fiesta de cerros(...) La
solenidad (sic) que & estos cerros se hacia dejo contada en el capitulo veinte y
dos que era hacer cerros de masa de semilla de bledos y esto cada uno en su

casa(...)*

Los cerros son parte fundamental del paisaje ritual, se les rendia culto antes y después
de la época de lluvias. Su relevancia estaba presente en las mentalidades de los pobladores

de aquella época.

%2 Duran, Diego (1880), Historia de las Indias de Nueva Espafia e islas de tierra firme, Tomo Il, consultado en Biblioteca
virtual Miguel de Cervantes, p. 295.
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Otro ejemplo en el que podemos identificar el culto a estas elevaciones en el México
antiguo es el del volcan Xinantécatl o Nevado de Toluca. Pilar Luna Erreguerena®® menciona
gue el Xinantécatl es un espacio ritual al que se le ha venerado desde épocas antiguas; de
acuerdo con investigaciones de caracter arqueoldgico, se han encontrado en las lagunas (del
Sol y la Luna), algunos artefactos que dan cuenta de ofrendas, entre éstos se encuentran
rayos tallados en madera, copal en forma de cono, algunos idolos de piedra y vasijas de
barro. Por las caracteristicas de las ofrendas antes mencionadas se considera que eran
dedicadas principalmente a Tlaloc quien, como ya se menciond, era considerado el morador
de las montafias y elevaciones. Para 1570 Fray Diego de Mendoza registr6 una ceremonia en
el monte alto del pueblo de Calimaya (Nevado de Toluca), en donde menciona la presencia

de ofrendas de copal, papel y pequefios petates.>

Con la llegada de los peninsulares, fueron escritas algunas de las practicas rituales
llevadas a cabo en los cerros, en especial a Tlaloc. Los escritos de fray Bernardino de

Sahagun describen las capacidades y atributos de este ente animico.

Este dios llamado Tlaloc Tlamacazqui era el dios de las lluvias. Tenia que él
daba las lluvias para que regasen la tierra, mediante la cual lluvia se criaban
todas las yerbas, arboles y frutas y mantenimientos. También tenian que él
enviaba el granizo y los relampagos y rayos, y las tempestades del agua y los
peligros de los rios y de la mar. En llamarse Tlaloc Tlamacazqui quiere decir
que es dios que habita en el Paraiso Terrenal, y que da a los hombres los

mantenimientos necesarios para la vida corporal [sic] (...)55

> Luna, Pilar (2000), “El Nevado de Toluca sitio de veneracion prehispanica”, Arqueologia mexicana, vol. VII, nim. 43,
México, Editorial Raices, mayo-junio, p. 47-49.

* Maruri Carrillo, Maria Elena (2009), Testimonios sobre el culto a la Sierra Nevada durante el Virreinato”, en Pilar Luna,
Arturo Montero y Roberto Junco (coords), Las aguas celestiales, México, Instituto Nacional de Antropologia e Historia, p.
81-82.

> Sahagun, Bernardino de (1989), “trata del dios que se llamaba Tlaloc Tlamacazqui”, en Historia general de las cosas de la
Nueva Espafia, Tomo I, México, Consejo Nacional para la Cultura y las Artes, p. 38-39.
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Con el establecimiento de los peninsulares en tierras americanas, los rituales antiguos
efectuados a los cerros se siguieron realizando aunque con modificaciones significativas. De
esta manera se cred una combinacion religiosa en la cual se introdujeron imagenes, rituales y
diversos elementos de caracter catolico que pudieran sustituir y de alguna manera ser

relacionadas con las deidades prehispanicas.

Uno de los casos significativos es el de Santiago Apostol; Eduardo Merlo, tomando en
consideracion el evangelio de San Lucas, refiere que aquel es nombrado Boanerges o “hijo
del trueno”. Este santo fue uno de los primeros en ser introducido en los rituales que se
llevaban a cabo en las actividades religiosas vinculadas con la lluvia, asi mismo se le adjudicé

el manejo del rayo y otras manifestaciones acuaticas.

Todo ese cumulo de creencias, mitos, cultos, actitudes y devociones pasoé
integramente al Nuevo Mundo, coincidiendo no pocas de esas manifestaciones
con las que por estas tierras se acostumbraban, de tal manera que en un
sincretismo relativamente acelerado vinieron a quedar en un cuerpo de

religiosidad popular que persiste de modo consistente hasta nuestros dias (...)56

Distintas fueron las costumbres y cultos que prevalecieron en los primeros afos del
Virreinato, pero fueron mas las que pasaron rapidamente a formar parte de un sincretismo.
Ademas de Santiago Apéstol, se introdujeron cultos como los de San Miguel Arcangel, el cual
se expandio rapidamente a lo largo del entonces territorio novohispano. En estos santos los
indios encontraron sustitutos a sus antiguas deidades, a San Miguel le fueron otorgadas las

tareas de Tlaloc, lo que con el paso de los afios daria como resultado que al principe de las

% Merlo, Eduardo (2009), “El culto a la lluvia en la colonia, Los santos lluviosos” Arqueologia Mexicana, vol. XVI, nim. 96,
Meéxico, Editorial Raices, marzo-abril, pp. 64.
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huestes celestiales se le encomendaran actividades relacionadas con el ciclo agricola.®” Esto
sucedio con los santos implantados por los evangelizadores, a cada uno le asignaron labores

relacionadas con sus dioses antiguos.

En el siglo XVII se dio inicio a diversas campafas de extirpacion de idolatrias que
abarcaria diferentes territorios de la Nueva Espafia. El motivo era erradicar las
manifestaciones de religiosidad que iban en contra de lo dictado por la ortodoxia; producto
arrojado de estas campafas fueron los manuales para la extirpacion de idolatrias, en donde
se registraron las practicas devocionales enmarcadas en la cosmovision de los indios. En el
Tratado de las supersticiones y costumbres gentilicas escrito por Hernando Ruiz de Alarcén
encontramos referido que los indios dejaban ofrendas de copal en los cerros, ademas de
“‘madejas” de hilo y pahitos de lo que llaman “poton” (sic), asimismo se encontraban candelas

y ramilletes, algunas colocadas sobre piedras.>®

Segun Ruiz de Alarcén en las encrucijadas de los caminos habia idolos o piedras que
tenian semejanza de rostros, en ellos los indios dejaban ofrendas con la finalidad de ser
beneficiados por la deidad que pensaban residia en esos lugares, a partir de esto esperaban
tener buenas cosechas; para conseguir la sancién de un enfermo también llevaban candelas

de cera a los rios o cerros.>®

Otro de los prelados que formaron parte de las campafias de extirpacion de idolatrias

fue Jacinto de la Serna; en el prélogo del Manual de ministros menciona que a mediados del

> Sierra Carrillo, Dora (2007), El demonio anda suelto. El poder de la cruz de pericén, México, Instituto Nacional de
Antropologia e Historia, p. 101.

%8 Ruiz de Alarcon, Hernando (1629), “Tratado de las supersticiones y costumbres gentilicas que hoy viven entre los indios
naturales de esta Nueva Espafia”, en Pedro Ponce, Pedro Sanchez de Aguilar y otros (1987), El alma encantada, (1987),
(Presentacion de Fernando Benitez), México, Fondo de Cultura Econémica, 134 pp.

> lbid., p.135.
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siglo XVII los indios permanecian venerando al sol, la luna, el fuego, las aguas, los animales
terrestres y volatiles, las piedras y los arboles. De la Serna menciona que los naturales que
continuaron con préacticas heréticas eran quienes se encontraban alejados de las cabeceras,

ubicados en tierras montuosas (sic), fragosas, entre riscos y quebradas.®

Lo escrito por este cura ofrece un contexto para ubicar las manifestaciones que
tuvieron lugar en los cerros, como ejemplo de ello De la Serna menciona el caso de
Tepexoyuca perteneciente al curato de Ocoyoacac, en donde los indios subieron al cerro a
cortar un arbol, este fue un ritual en el que convocaron a todo el pueblo, la procesion llevaba
ciriales, una cruz y cantores; cuando retiraron el arbol una india se acerc6 a “consolarlo” y
posteriormente colocaron una ofrenda en el lugar de su caida, la cual contenia “un pedazo
de cirio encendido de los que habian quedado del jueves santo, echaron agua vendita y

mucho pulque”.®*

Lo referido por ambos extirpadores de idolatrias nos da cuenta de la permanencia que
tuvo el culto al cerro entre los naturales durante el siglo XVII, probablemente estas
manifestaciones de religiosidad continuaron hasta el siglo XVIIl en donde encontraron una
conformacién y reelaboracién que perduraria entre los siglos posteriores y hasta nuestros

dias.

Un ejemplo contemporaneo que tiene una larga tradicion de culto es el caso del volcan
Popocatépetl, que a lo largo del tiempo le han ofrendado y festejado, los poblados

establecidos a su alrededor. Es asi como la entidad divina que mora en el Popocatépetl ha

% De la Serna, Jacinto (1656), “Manual de ministros de indios para el conocimiento de sus idolatrias y extirpacion de ellas”,
en”, en Pedro Ponce, Pedro Sanchez de Aguilar y otros (1987), El alma encantada, (1987), (Presentacién de Fernando
Benitez), México, Fondo de Cultura Economica, p. 177-178.

®! De la Serna, Jacinto (1656), Op. Cit., p.384.
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elegido, por circunstancias distintas, a gente especifica (intermediarios) para que lo ayuden en
cuestiones de magia y curanderismo, incluso para que comunique a las poblaciones qué se le

debe ofrendar.®?

La informacién anterior la podemos encontrar referida en el libro de Glockner La visita
del volcan®® en donde se identifica el culto al Popocatépetl. En el escrito anterior se narran
parte de las vivencias de una curandera, la cual recibio el “don” para ser la intermediaria entre
los hombres y las deidades, esto sucedié cuando era muy pequefia, ella se encontraba en su
casa e inesperadamente recibié el golpe de una centella, este acto la dejo inconsciente,
posteriormente mediante suefios aprendio a curar. Asimismo, Glockner explica que a través
de sus suefios, la curandera (Dofia Teo) recibia en su casa al Popocatépetl en forma humana,;
los dias siguientes a sus revelaciones ella tenia que cumplir con las ofrendas que él le habia

pedido.

En la plenitud de su vida, Dofla Teo podia caminar largas distancias para subir al
volcan, con el paso del tiempo y la edad ella comenzé a cansarse y se le hizo imposible llegar
hasta la cima del mismo, al suceder esto ella pidié ayuda a sus familiares, para que le llevaran
las ofrendas al Popocatépetl. Pero Dofia Teo no se quedaba satisfecha y desde una vena del

volcan (un arroyo) realizaba sus ofrendas, para hacerlas llegar al Popocatépetl.

Los lugares y casos mencionados son suficientes para referir que los cultos en torno a
los cerros son relevantes para muchas de las comunidades por el vinculo directo con su
bienestar comunal y su cosmovision. En el caso de San Jeronimo Acazulco encontramos una

larga tradicion del culto a las elevaciones, al que pertenecen los cerros Hueyamalucan y

82 Cfr. Glockner, Julio (2004), “Chamanismo en los volcanes”, Arqueologia mexicana, vol. XII, nim.69, México, Editorial
Raices, septiembre- octubre, pp. 40-47.
8 Glockner, Julio (2012), “La visita del volcan”, Los volcanes sagrados, México, Punto de lectura, p. 39-50.
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Dongu. Como lo vimos referido en la obra de Jacinto de la Serna, en el siglo XVII existian
elaborados rituales en donde se puede observar el apego con la naturaleza y el culto al cerro
esta tradicion se consolidé y permanecié al paso del tiempo, prueba de ello son las
festividades realizadas actualmente, en donde encontramos las ofrendas, danzas, cantos y

rezos.

En el siguiente apartado se mostrara la percepcién de algunos autores respecto a la
humanizacion de las montafias. Este aspecto es pertinente para la investigacion, pues los

cerros a estudiar han sido humanizados por los pobladores

1.2 Humanizacion de las montafias

Desde el México antiguo los habitantes atribuyeron una personalidad a las montafias y los
cerros. Esta idea parte desde el momento en el que se le da nombre a los promontorios. Por
ejemplo, al volcan Popocatépetl algunas personas le llaman “Don Goyo”, ademas de recibir un
nombre, existen algunas investigaciones que muestran claramente de qué manera se le
ofrenda y se le considera un ente vivo. Como éste hay muchos mas casos a lo largo del

territorio mexicano.

Se debe tener en cuenta que el nombre no es la Unica caracteristica que convierte a
una montafia en un ente vivo, hay mas factores que definen la personalidad de los cerros.
Desde la perspectiva de Alicia Maria Juarez Becerril® las montafias son entes que forman

parte de la comunidad y son mas que un espacio fisico para realizar rituales:

® Juarez Becerril, Alicia (2012), “Las montafias humanizadas: los volcanes del altiplano central”, Revista electrénica del
CEICM Centro de Estudios Interdisciplinarios de las Culturas Mesoamericanas, afio I, nim. 1, México, Instituto de
Investigaciones Historicas, enero-junio, pp. 64-70.
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Los volcanes han recibido un trato especial por parte de los especialistas
meteoroldgicos junto con sus comunidades a través de la historia milenaria,
puesto que no sélo se han concebido como grandes contenedores de agua,
sino que se les humaniza, lo que conlleva adjudicarles sentimientos y actitudes
humanas claramente diferenciadas en cuanto a su género. De esta forma, los
cerros y volcanes no solo constituyen el espacio fisico en donde los graniceros
llevaran a cabo los rituales sino que contienen un simbolismo cargado de

referentes culturales concretizado en un espacio.65
Para la comprension de los deseos de las elevaciones es necesario que existan
personas encargadas de comunicarse con la elevacién e informar a la comunidad qué es lo
gue desean los entes que habitan los cerros y asi, a través de los rituales y ofrendas,
complacerlos. La tarea de comunicacion en muchas ocasiones esta en manos de los
curanderos, graniceros, tiemperos e incluso en “chamanes”, segun sea el caso de cada

comunidad.

Rendir culto y ofrecer lo solicitado por parte del cerro o las entidades divinas que los
habitan, implica un didlogo directo: cerro-curandero. Este suceso pone de manifiesto un

ejemplo claro de humanizacion, platicar con la montafia como si fuese una persona.

La convivencia es mutua entre los pobladores y el cerro, pues en algunos casos se les

adjudican sentimientos y actitudes, sobre esta idea Juarez Becerril apunta lo siguiente:

(...) los cerros y volcanes también se les personifica, por lo tanto, se les
adjudican caracteristicas humanas, especialmente en sentimientos y actitudes.
Dichas caracteristicas forman parte del imaginario de las comunidades,
constituido por “historias sagradas” que tienen una vigencia local acentuada

entre las poblaciones, producto de un largo proceso historico, asi como de un

% Ibid., p.64.
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gran complejo que encierra toda una cosmovisidn que caracteriza a la tradicion

cultural mesoamericana.®®

La humanizacion otorgada a las elevaciones trasciende de generacion en generacion
por medio de las tradiciones, las costumbres y la memoria de los pobladores. Juarez Becerril
ofrece caracteristicas que definen a una montafia como humanizada; en primer lugar sefiala
gue en algunas comunidades la memoria colectiva de los pobladores expresa leyendas o
cuentos que relatan amorios entre elevaciones, asi lo menciona la autora en las siguientes

lineas:

Existe una gran cantidad de leyendas que abordan las relaciones amorosas y/o
de conflicto entre los cerros y volcanes. Estos relatos no sélo forman parte de
una interpretacion cultural que se encuentra en el arte y en la literatura sino que

provienen de la oralidad de los propios campesinos.67

También podemos decir que existen poblados en los que las personas han visto a
individuos que, con base en los relatos orales, refieren ser el cerro transformado en un ente
tangible y que algunas veces baja a los pueblos para visitar y recorrer su territorio. Juarez
Becerril refiere algunos ejemplos como el Popocatépetl, el Iztaccihuatl y la Malinche que, de
acuerdo con los relatos orales de los pobladores de comunidades aledafas, estas elevaciones
han tomado forma humana y se cree haberlos visto andar por diversos caminos de los

poblados.

Otra de las caracteristicas para identificar la humanizacion de una elevacion es la

ofrenda realizada en su honor, ésta contiene los elementos que mas les gustan a los cerros.

% Jjuarez Becerril, Alicia (2012), Op. Cit., p.65.
87 Juarez Becerril, Alicia (2012), Op. Cit., p.66.
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Cuando a una persona se le quiere hacer patente el afecto para con ella, se le obsequia un
presente para mostrarle que forma parte de nuestra vida; lo mismo ocurre con las ofrendas a
los cerros, se hacen para que el guardian que lo cohabita sepa lo importante que es para las

poblaciones y que necesitan de él para su desarrollo.

El trabajo de Alicia Juarez explica de manera concreta como se ha humanizado a las
montafias y menciona algunas caracteristicas que las definen como entes animados. Por otro
lado, Stanislaw Iwaniszewski®® demuestra que el género de las montafias es otro elemento
gue las caracteriza como entes humanos. El autor expone que dotarlas de caracteristicas
animicas es relevante para las poblaciones en las que se llevan a cabo practicas religiosas en

torno a los cerros.

Iwaniszewski se remonta a la época prehispanica para explicar como, desde esos
tiempos, el género de las montafias era considerado, mencionando que los grupos indios
atribuian la existencia de un guardia a los cerros. Ademas, con base en sus caracteristicas
fisicas y formales se podia denominar el caracter sexual que se le atribuia a la deidad que
habitaba ese lugar. La geografia de los espacios también definia qué deidad debia residir en

cierto cerro, montafa o volcan.

De acuerdo con Iwaniszewski, podria parecer simple otorgarle género a una elevacion
por la deidad que lo habitaba, si ésta era femenina o masculina la montafia se identificaba

como mujer u hombre.

% Stanislaw, Iwaniszewski (2007), “Y las montafias tienen género. Apuntes para el analisis de los sitios rituales en la
Iztaccihuatl y el Popocatépetl”, en Johanna Broda, Stanislaw Iwaniszewski y Arturo Montero (coords), La montafia en el
paisaje ritual, México, Escuela Nacional de Antropologia e Historia, pp.113-147.
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A partir de la idea de Iwaniszewski podemos identificar el nombre de algunas entidades
animicas, que en el México antiguo les atribuyeron actividades relacionadas con el agua,
distinguidas entre si por caracteristicas sexuales. La siguiente cita hace hincapié sobre esta

idea.

Asi, tenemos por un lado al grupo de las deidades de la lluvia como Tlaloc,
Nappatecuhtli, Opochtli y los Tlaloques (eventualmente Ehecatl), todas ellas de
sexo masculino, que gobiernan las tormentas y provocan las precipitaciones
(lluvia, nieve, granizo, fuego y cenizas volcanicas). Siguiendo esta diferencia
biolégica, en el lado opuesto se sitlan las deidades femeninas como
Chalchiuhtlicue, Matlalcueye, Huixtocihuatl, 1ztaccihuatl y, eventualmente, las

diosas de las diferentes formas del maiz (...)%°

Con base en la cita anterior podemos decir que en el México antiguo el poseedor’ del
cerro definia el caracter sexual que se le daba al mismo. En la actualidad algunos cerros
podrian haber heredado algunas ideas encaminadas al conocer el género que con el paso del

tiempo adquirieron ciertas montafias.

Se debe tener en cuenta que en el Altiplano Central existen diversas elevaciones
(montafias, volcanes o cerros) que en distintas fechas del afio son festejadas por los
pobladores que viven en las inmediaciones de éstas, de acuerdo con la visién que los distintos
pueblos les otorgan, se puede definir su identidad; al mismo tiempo, la personalidad de las
protuberancias se puede identificar a través de los mitos y leyendas que en los poblados

circulan de manera oral.

% Stanislaw, lwaniszewski (2007), Op. Cit., p.115.
" |a deidad o ente que mora el cerro.
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Si bien Iwaniszewski propone una forma de especificar el género de las montafias, por
medio de su forma y algunas veces de su tamario, la clasificacion no es universal. El autor
propone que la catalogacion de los cerros en femenino y masculino podria pertenecer a un
proceso de constante reelaboracion y reclasificacion, pues, de acuerdo al entorno social en el
que se desarrollan los rituales pertenecientes a los cerros, €stos adquieren el caracter que las

comunidades le han otorgado.”

En la siguiente cita podemos establecer un panorama concreto de lo que lwaniszewski
propone como un método para interpretar el género de los cerros, basandonos en su
estructura fisica que, como se menciona lineas arriba, no debe tomarse como universal, pero

puede ofrecernos un sendero para el entendimiento del problema en materia:

¢,Cual es, entonces, el principio que define el género de los cerros?
Seguramente no la altura sobre el nivel del mar ni tampoco el volumen son los
criterios tomados en cuenta, pues el Cuatlapanga, el Pinal o el Tentzonhuehue
son muy bajos e insignificantes si se les compara con la Malinche. También el
Teutli, comparado con la Iztaccihuatl es un cerro bajo. M&s bien es la forma, la

silueta del cerro, la que decide sobre su género.”

De la idea anterior podemos identificar parte de los pardmetros que el autor ha tomado
en cuenta para los estudios referentes a los cerros, pero €l mismo menciona que otros autores

toman otras caracteristicas para identificar el género sexual de las elevaciones.

Se debe mencionar que el autor retoma el mito de Tlaltecuhtli para explicar como en el
imaginario colectivo los mexicas concebian a la tierra y de qué manera fue creada la misma,

pues por medio del mito lograron humanizar la superficie terrestre. La explicacion de la

™ Cabe mencionar que también existen cerros que ostentan ambos sexos, esto depende de los distintos mitos que giran en
torno a ellos.
"2 Stanislaw, lwaniszewski (2007), Op. Cit., p.120.
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transformacion de ésta deidad la podemos ver referida de manera concreta en el siguiente

parrafo, en donde lwaniszewski rescata la idea de Garibay Kintana.

En la Histoire du Mechique [...] se narra como Quetzalcoatl (sic) y Tezcatlipoca
partieron el cuerpo de Tlaltecuhtli creando de una mitad el cielo y de otra la
tierra, Después “hicieron de sus cabellos, arboles y flores y flores y yerbas; de
su piel la yerba muy menuda y florecillas; de los ojos, pozos, fuentes y
pequefias cuevas; de la boca, rios y cavernas grandes; la nariz, valles y

montafas.”

Claramente en la cita anterior se refiere la manera en la que se da vida a la tierra por
medio del mito de Tlaltecuhtli, pues se supone que cada parte del cuerpo de esta entidad
pas6 a ser parte del paisaje ritual. Algunas veces las montafias estan rodeadas de
manantiales, cuevas, rios, lagos etc., estas caracteristicas pueden hacer alusion a partes
humanas y por medio de las creencias que se tienen en ciertos poblados la tierra se convierte

en un ente animado.

Segun lwaniszewski, cuando se dota de vida a una elevacion por medio del imaginario
colectivo de ciertas comunidades, se logra que los rituales no sélo permanezcan en un
proceso psicologico de los individuos, sino que se conviertan en algo palpable. El autor ha
referido aquello que define a las elevaciones con los conceptos de masculino-femenino, y
dotar de género a las elevaciones es un sinénimo de humanizacion, pues se les esta
considerando entes poseedores de personalidad identificada en sus gustos, género, las partes

de su cuerpo, nombre y entidad animica que los habita.

" Stanislaw, lwaniszewski (2007), Op. Cit., p.125.
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Los enfoques ofrecidos por los autores dan cuenta del caracter humano que las
elevaciones han adquirido por parte del imaginario de las poblaciones que habitan cerca de

ellas.

Iwaniszewski explica que los cerros tienen partes identificadas con las de los seres
humanos como formas corporales y orificios. A estos lugares se les atribuye un caracter
sagrado, por lo cual los curanderos y creyentes acuden a realizar diversas practicas sagradas.
De igual manera, el autor muestra una forma de definir el género con base en el aspecto
formal y en el material arqueolégico que se puede encontrar en los cerros, asi como la
identificacion de zonas fluviales (cercanas a €l) en corriente o bien, brotes de agua que

pueden definir el aspecto sexual de los cerros.

Alicia Juéarez, por su parte, concuerda con la idea de que los cerros se humanizan por
las figuras que poseen, éstas algunas veces forman partes del cuerpo: manos, rodillas y
senos e incluso por ciertos elementos de las ofrendas que se coloquen en los lugares, es de

esta manera que la autora identifica el caracter femenino o masculino de la elevaciones.

Si bien los trabajos revisados anteriormente refieren diversas formas de humanizacién
de las elevaciones, es necesario aclarar que lo propuesto no debe tomarse de forma
generalizada, pues los autores advierten que cada sitio tiene caracteristicas especificas. En
nuestro caso de estudio no consideramos a los cerros como un ente humanizado sino a lo

contenido en ellos, especificamente las piedras, arboles y cruces.

Para el problema que nos atafie, los pobladores de San Jerénimo Acazulco desarrollan

un papel fundamental en las practicas rituales, pues son quienes humanizan a los lugares por
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medio de ofrendas y reconocen las figuras corporales a lo largo de los caminos que siguen

las peregrinaciones.

Es asi que los ofrecimientos nos revelan claramente que, por medio del imaginario
colectivo, se ha transmitido a los pobladores de Acazulco el deber de alimentar las entidades
gue habitan los lugares sagrados; asi cada elemento que conforma la ofrenda es ofrecido de
la forma en que los guardianes del cerro lo piden. Esta actividad muestra que los entes

poseedores del cerro también tienen gustos diversos: comen, manifiestan cambios de humor y

son participes en el propio ritual.

Fotografia 1. Ofrenda en una roca del cerro Fotografia 2: Ofrenda en un Maguey,
Hueyamalucan, tomada por Paola Pefa Millan, camino a Dongu, tomada por Paola
2013. Pefia Millan, 2014.

Las imagenes anteriores dan cuenta de la humanizacién que se realiza en los cerros
Hueyamalucan y Dongu; en ellas se muestran claramente las ofrendas para satisfacer los

deseos de entes que habitan ciertos territorios (véase fotografia 1y 2).
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A lo largo de los caminos por los que se realiza el acenso a los cerros Hueyamalucan y
Dongu se encuentran varias rocas de considerable tamafio, marcadas por diversas figuras
que los pobladores han denominado “marcas de Dios”. De acuerdo con sus creencias éstas

son identificadas con pies, codos, manos y corazon.

Es por esta razén que, al retomar lo mencionado por Iwaniszewski y Becerril, sabemos
gue algunas veces las elevaciones tienen formas de partes humanas o aluden a orificios del
cuerpo. Pero de acuerdo con el problema nos encontramos que estas representaciones
humanas se manifiestan a través de las improntas dejadas en las rocas, tal como lo podemos

apreciar en las siguientes fotografias:

Huella

Huella

[
4
A ST = -

Fotografia 3: Huella de pie en Fotografia 4: Huella de pie en piedra,
piedra, camino a Dongu, cerro Hueyamalucan tomada por Paola
tomada por Paola Pefia Millan, Pefia Millan, 2012,

2014.




Codo

Fotografia 5: Marca de un codo
en una roca del cerro
Hueyamalucan, tomada por
Paola Pefia Millan, 2012.

Corazon

i
Fotografia 6: Figura de un
corazbn en una roca del
cerro Hueyamalucan,
tomada por Paola Pefa
Millan, 2012.
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Existen algunas otras huellas a lo largo de los caminos hacia los cerros Hueyamalucan

y Dongu. Algunos pobladores de la localidad mencionan que existen rocas marcadas también

por animales.

Otra de las formas de humanizar a las elevaciones, es por medio de los atavios

colocados en las cruces del paisaje ritual; como ejemplo podemos mencionar que a algunas

de ellas se les colocan collares de flores (principalmente cempaxuchitl), collares de palomitas,

o prendas de vestir, tal y como lo podemos ver en las siguientes fotografias de la comunidad

de San Jer6nimo Acazulco:
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Fotografia 7: La Cruz del Divino Rostro en la capilla del
cerro Hueyamalucan ataviada con un gaban de lana,
tomada por Paola Pefa Millan, 2014.

Fotografia 8: Cristo ataviado con
un collar de palomitas de maiz,

tomada por Paola Pefa Millan,
2012.

Fotografia 9: Cruz ofrendada
y ataviada con collar de
flores, tomada por Paola
Pefia Millan, 2014.
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Al igual que a los cerros, a las cruces se les humaniza ofreciéndoles alimento, flores,
bebida, dulces, frutas y deméas objetos que las definen como un ser animico; sin embargo,
puede compartir los mismos gustos que los humanos. Es asi que al momento de cambiar el
manto que poseen se les cubre con mantas bordadas con algun santo o virgen, también con
motivos vegetales que probablemente reflejan parte de su cosmovision. Este gesto en torno a
la cruz simboliza la humanizacion, pues se les trata como una persona, esto lo podemos

observar en la fotografia 10.

Fotografia 10: Cubrir a la cruz para
cambiarla, tomada por Paola Pefia Millan,
2014.
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La humanizacion y sacralizacion de los lugares montafiosos forma parte del imaginario
colectivo y de la tradicion oral de los pobladores de San Jerénimo Acazulco asi como de
algunos pueblos aledafios, por esta razon resulta interesante rescatar la humanizacién del

paisaje ritual de Acazulco. Estas ideas se desarrollaran de manera amplia en el capitulo 2.

1.3 Los intermediarios entre lo divino y lo humano

En este apartado nos enfocaremos en conocer el papel de los “intermediaros” en el culto a las
elevaciones, ellos son los curanderos. Diversos autores les han llamado de varias maneras:
guicaztles, ahuizotes, graniceros, tiemperos, trabajadores del temporal, curanderos e incluso

brujos o chamanes.

Desde el México antiguo existian personas capaces de sostener una relacién con los
moradores de los cerros, esta accion se realizaba con el fin de identificar las necesidades que
los dioses tenian y asi los hombres pudieran ofrendarles. Tal relacién pertenecia a un orden

dialéctico establecido entre las deidades y los hombres que se vinculan con ellos.

Actualmente se sigue efectuando una comunicacion estrecha con algunas elevaciones
a lo largo del pais. A través de la comunicacion con los habitantes de los cerros los
“‘intermediarios” pueden conocer las necesidades de los seres humanos: salud, alimento,

agua.”

Para advertir el papel que a lo largo del tiempo ha tenido el trabajo de estas personas

nos remontaremos a la época antigua y al proceso de colonizacion, en este ultimo los

™V, vid., Juarez Becerril Alicia Maria (2010), “El oficio de observar y controlar el tiempo: los especialistas meteoroldgicos
en el Altiplano Central un estudio sistematico y comparativo”, tesis de doctorado en antropologia, México, Universidad
Nacional Auténoma de México, pp. 300.
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evangelizadores se dieron cuenta de la serie de practicas magico-religiosas a las que estaban

acostumbrados los indios.

Con relacion a lo anterior, Lopez Austin en el articulo Cuarenta clases de magos en el
mundo nahuatl, enlista algunos de los principales “magos”, como él los llama; definiendo sus
principales caracteristicas y labores con las personas de las comunidades, mostrando que

eran hombres y mujeres con una fuerte carga valorativa frente a la sociedad.

Loépez Austin refiere que la “magia” o las practicas que realizaban y parecian
inexplicables fueron, para la cultura nahuatl y para algunas otras a lo largo del mundo, un
pensamiento fundamental para explicarse o actuar frente a cuestiones sobrehumanas, asi lo

menciona en la siguiente nota.

Fue la magia en el mundo nahuatl, como en muchas culturas de la antigiiedad,
una institucién de primer orden en la vida del pueblo. Su complejidad provocé el
surgimiento de personajes especializados en muy diversos procedimientos

sobrenaturales.”
De lo anterior resulta relevante tomar en cuenta a las personas que, por medio del
auxilio de fuerzas sobrenaturales, ayudan a los pueblos y a su gente en comun. En forma
opuesta existen personas que han adquirido algun “don” pero con la intencion de “hacer mal’.

Estos ultimos no son objeto de esta investigacion.

De lo mencionado por Loépez Austin sabemos que en épocas antiguas los
“‘intermediarios” desarrollaban distintas actividades, esto de acuerdo al “don” que cada uno
tuviera y la manera en que lo hubiese obtenido. Algunos tenian la capacidad de convertirse en

alguna espacie de animal, otros mas podian conjurar el temporal para llamar las lluvias o el

7> Lépez Austin, Alfredo (1967), “Cuarenta clases de magos del mundo nahuatl”, Estudios de Cultura Nahuatl, p. 86-117.
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granizo; algunos podian ayudar a la poblacion a encontrar objetos perdidos o curar a las
personas de alguna enfermedad. Estas actividades eran realizadas por gente que en algun
momento adquiria el “don” de ver fendmenos que los demas no podia ver. Con la anterior
informacion nos referimos a la fecha en la que las personas elegidas nacian, cuando se

realizaba el ritual de ofrecimiento al agua o si su tonalli”® abandonaba su cuerpo.

Para el momento de la conquista Lopez Austin sefiala que los especialistas rituales
guedaron evidenciados con la fama de alborotadores y sus rituales se convirtieron en

77 «

clandestinos y privados.’’ “Asi pues, durante la Colonia, los ritos que fueron perseguidos

como “idolatrias”, siguieron siendo practicados en secreto y al parecer, jamas se les pudo del

todo desarraigar”.”®

En la actualidad podemos encontrar algunos tipos de “magos” (conocidos con algun
otro nombre) que existieron en el México antiguo, pues este conocimiento se ha heredado por

medio de la memoria y la colectividad, formando asi un legado de saberes.

Julio Glockner explica que en épocas actuales las practicas de conexién con lo divino
siguen vigentes y son de utilidad en las comunidades, principalmente agricolas y rurales, por
la importancia de las buenas cosechas y porque parte de la poblacion acude con los

curanderos de las comunidades en busca de salud y cuestiones relacionadas con el clima.

"® Segtin Lépez Austin (1967), Op. Cit. Significa suerte, destino adquirido por el signo del nacimiento de un individuo o por
el dia en que es ofrecido al agua.

" Lépez Austin, Alfredo, Apud.. Juirez Becerril, Maria Alicia (2010), “El oficio de observar y controlar el tiempo: los
especialistas meteorologico en el altiplano central un estudio comparativo”, tesis de doctorado en Antropologia, México,
Universidad Nacional Auténoma de México, p.70.

"8Juérez Becerril, Maria Alicia (2010), Op. Cit., p. 70- 71.
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Para ofrecer un panorama mas amplio y contrastar lo referido por Lopez Austin sobre
los “intermediarios”, Glockner en su articulo intitulado Chamanismo en los Volcanes’® sostiene
que, de acuerdo con la perspectiva de los pueblos tradicionales de México, su cosmovision
esta basada en lo sagrado, y es a partir de ello que algunas personas tienen la facultad de

conocer e interactuar con los mundos material y espiritual.

(...) de la nocion de lo sagrado, hay un mundo espiritual que existe
simultaneamente al mundo material que consta a nuestra percepcion cotidiana.
Ese mundo espiritual no es concebido como “Otro Mundo” ajeno y distante sino
mas bien como otra forma de existir en el mundo. Lo espiritual y lo material

conforman una sola y compleja realidad (...)*°

Por eso el autor menciona que los chamanes (como los llama en diversos escritos)
suben a los cerros con la finalidad de curar y ayudar a los pobladores de la comunidad a la
gue pertenecen, ademas de realizar actos adivinatorios y para mandar el bien o el mal, segun

sea el caso. Glockner define al chaman de la siguiente manera:

(...) Dos rasgos distinguen a los chamanes: tener una experiencia mistica en la
gue reciben el mandato de algun espiritu y realizar sus actividades terapéuticas

y adivinatorias mediante un viaje al &mbito espiritual (...)**

Cuando una persona es elegida por el rayo en lo alto del cerro o por alguna u otra
circunstancia como pueden ser los suefos, debe aprender a sensibilizarse y controlar la
fuerza y poder que se le esta otorgando para ayudar a los pobladores de su comunidad con

su salud y sus alimentos. De esta misma manera los suefios y los trances corporales deben

" Glockner, Julio (2004),”Chamanismo en los volcanes”, Arqueologia Mexicana, vol. XI1, nim.69, México, Editorial Raices,
septiembre-octubre, p.40-47.

& Ipid., p. 42.

8 Glockner, Julio (2004), Op. Cit., p. 42.
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saberse captar y controlar e identificar lo que los dioses les estan pidiendo. Este proceso de
trance no debe ser interrumpido, de ser asi se debe retomar el proceso y corregir el error

cometido.®?

Dora Sierra Carrillo sostiene en su articulo “Flora, tierra y sacralidad en México” la
importancia que posee el curandero en las comunidades, pues él hereda la sabiduria
ancestral de utilizar plantas con efectos curativos, asi como conocimientos que ayudan a curar

enfermedades y poder enviar maleficios.®

Al igual que los autores mencionados anteriormente, Sierra Carrillo comparte la idea de
gue, en la antigiedad, los curanderos y sacerdotes desempefiaban el trabajo de
“‘intermediarios” entre los hombres y los dioses. Asi podian reparar los dafios u ofensas que
los hombres, de alguna manera, hubiera podido ocasionar a las deidades y de esta forma

ayudar a la poblacién a reparar lo causado.

Diversos conocimientos, que en la actualidad se ejercen para llevar a cabo la curacion
de la personas, son rescatados de la memoria ancestral que dejaron los antiguos pobladores
a las nuevas generaciones. Esta memoria consiste en conocimientos sobre las plantas y
demas utensilios que sirven para curar. En palabras de la autora rescatamos lo siguiente:

(-..) Uno de los aspectos mas significativos en esta herencia es el conocimiento

de las propiedades, el simbolo y los atributos méagico-religiosos otorgados a la

tierra y al reino vegetal (...)*

8 \er apartados 2.1y 2.1.2.

® Sierra Carrillo, Dora (2008), “Flora, tierra y sacralidad en México”, Boletin de Monumentos Histdricos, tercera época,
nam. 12, enero-abril, pp. 79-86.

8 Sierra Carrillo, Dora (2008), Op. Cit., p. 84.
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En relacion a las plantas sagradas, el hombre le otorga vitalidad a la tierra ya que ella
contiene las semillas en su vientre, las germina y las hace madurar para después ser
consumido el fruto y los pobladores puedan alimentarse de ella. Es aqui donde encontramos

una relacion directa entre el curandero y la tierra, en particular con las elevaciones.

De las ideas anteriores debemos tener en cuenta que comienza a formarse un vinculo
entre la tierra (principalmente en el cerro), los intermediarios y las entidades. Este vinculo lo
podemos entender por medio de la funcién de cada uno de ellos, pues estos dependen unos

de otros, es decir, si alguno se modifica afectara o beneficiara directamente a la otra parte.

Zofia Aneta, en su articulo “Entre los cerros y curanderos. Culto a montafias sagradas
entre los nahuas de la Huasteca”® hace un andlisis de diversos cerros que se encuentran en
la huasteca hidalguense —en particular los pertenecientes al municipio de Huazalingo—, y la

relevancia que estos tienen con la poblacién y su intervencion con su vida comunal.

En el caso de los curanderos, chamanes o intermediarios de los hombres con los
dioses, nos dice que los duefios de los cerros son quienes eligen a las personas que tendran

el don de curar y de manejar los fendmenos del tiempo.

(...) La aceptacion del don es una obligacién; so pena de enfermedad o incluso
la muerte, uno no lo debe rechazar la llamada a este oficio. De esta manera, el
escogido se transforma en una persona extraordinaria, diferente de los otros
mortales. No obstante, al mismo tiempo se convierte en un sirviente, casi en
esclavo de los sefiores, que al aceptar el don les tiene que obsequiar una parte

de si mismo.%®

® piotrowska -Kretkiewics, Zofia Aneta (2012), “Entre los cerros y curanderos. Culto a montafias sagradas entre los nahuas
de la Huasteca”, Anuschka van "t Hooft (prod.), Lengua y Cultura Nahua de la Huasteca, México, Universidad Nacional
Auténoma de México, pp. 1-17.

® Ibid., p. 12.
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Aneta expresa que los curanderos, que acuden al cerro en busca de alivio para sus
enfermos o pacientes, deben cumplir con ofrendas y rezos. De no ser asi, los curanderos
corren el peligro de recibir fuertes enfermedades e incluso la muerte. Cabe mencionar que se
repite en este caso la reciprocidad con respecto a la tierra y las deidades, asi también, el ciclo
que afectara directamente si uno de los elementos se modifica. La autora en la siguiente nota

ofrece un analisis sobre el papel de los curanderos en la comunidad que ella estudia:

(-..) El curandero principiante se guia por un “patrén”, una persona que le inicia
en los arcanos del arte y le presenta a los patrones divinos, a los sefiores del
cerro. La iniciacion del curandero constituye un acto simbdlico de muerte y
resurreccion y, al mismo tiempo, de descenso al inframundo para luego salir de
nuevo a la luz del dia. Durante tal ceremonia, el principiante y su patrén tienen
gue ir al cerro para poner la ofrenda, que consiste en los mas sabrosos platillos
de la dieta indigena de esta regién: tamales, pollo con mole, pan, café,
aguardiente, cerveza, refrescos, o incluso dinero. Al hacerlo, se pide a los

sefiores del cerro que doten de fuerza al recién iniciado.?”

Los curanderos de esta zona tienen la particularidad de pedir ayuda a los cerros, tanto
cercanos como lejanos, si es que las enfermedades de los pacientes son muy graves. Es asi
gue aqui se nota un vinculo directo con las elevaciones y la ayuda que éstos les puedan dar

para sanar a sus enfermos.

En el caso de San Jer6nimo Acazulco el papel que tienen los curanderos esta
relacionado con mantener una estabilidad en la comunidad, ya sea por los conjuros que
realizan en ciertos lugares del paisaje ritual para mantener el buen temporal, o por el trabajo
realizado para con la salud de las personas. Para finalizar cabe mencionar que en algunas

comunidades se considera que los curanderos son individuos de gran relevancia para el

8 piotrowska -Kretkiewics, Zofia Aneta (2012), Op. Cit., p. 13.
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desarrollo en general, pues el conocimiento que poseen es genuino, muchas veces
transmitido por medio de las voces de los dioses (en suefios, visiones, 0 trances) es asi que

se convierte en un lenguaje Gnico, preciso y especifico.®®

1.4 La percepcion de los cerros entre los otomies: el caso de San Jer6nimo

Acazulco

El problema en cuestion, esta enfocado a los rituales en torno a los cerros, por esta razén
resulta puntual traer a colacion la relevancia que tuvieron las montafias para los otomies,
especificamente en San Jerénimo Acazulco.

La comunidad de Acazulco se encuentra ubicada en lo que se ha denominado Sierra
de las Cruces, cadena montafiosa que separa los valles de México y de Toluca.®® Jacques
Soustelle menciona que esta cadena montafiosa era de dificil acceso por las diversas
elevaciones conicas que tienen grandes alturas y los climas extremos. Los principales
asentamientos de la etnia otomi se dieron en lugares frios y de bosques de coniferas; la
sobrevivencia de este grupo indigena en los distintos lugares se debe a una larga adaptaciéon
de sus antepasados. Otra de las cuestiones a las cuales se atribuye el asentamiento de este
grupo en lugares boscosos se deriva de que son ellos quienes han sido fabricantes de carbon
de madera, el cual obtenian de los arboles de los bosques y cerros: esto les ayudd en su

economia y comercio. De acuerdo al habitat de los otomies, Soustelle nos dice lo siguiente:

Los otomies propiamente dichos son, de todos los habitantes de México, los
gue alcanzan las mas grandes alturas. Son montafieses tipicos y basta echar

una ojeada sobre la literatura de época de la conquista para ver que esta

% En el apartado 2.1 y 2.1.1 se trata de una forma mas amplia el papel que desempefian los curanderos en la comunidad de
San Jer6nimo Acazulco.
8 soustelle, Jacques (1993), La familia otomi- pame del México central, México, Fondo de Cultura Econémica, p. 14.
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reputaciéon era desde hace mucho tiempo la suya. Torquemada les llama “gente
serrana” y declara que la mayoria de ellos viven en las montafias. Segun
Motolinia todas la montafias alrededor de la ciudad de México estan pobladas
por ellos. En la Historia Chichimeca de Ixtlilxochitl, los otomies que salvan la
vida del rey Netzahualcoyotl aparecen también como los amos de la montafia
(...) Los aztecas y los nahuatl del valle de México sabian que bastaba penetrar
en las cadenas boscosas que separan a este valle del de Toluca para

encontrarse en medio de los otomies.*

Si bien los otomies tienen como caracteristica el establecerse en lugares boscosos y de
grandes elevaciones; en consecuencia su entorno se trasforma en sagrado tomando en
cuenta la relevancia que han tenido las elevaciones para las diversas culturas
mesoamericanas, a esto debemos sumar que es el lugar en donde pueden construir sus
viviendas y generar productos de la tierra como el maiz, para su alimentacion, también la caza
en los bosques y cerros fue parte circunstancial para su supervivencia, ya que se alimentaban
de diversos roedores y reptiles encontrados en estos lugares. Asi lo sefiala Fray Bernardino
de Sahagun: “estos otomites comian los zorrillos que hieden, culebras, lirones y todo género
de ratones; las comadrejas y otras sabandijas del campo y del monte; lagartijas de todas

suertes, abejones y langostas de todas maneras.”™*

Asimismo, Sahagun recupera la relevancia de las elevaciones para los otomies en

cuanto a su vida religiosa. El fraile menciona en su obra un festejo que realizaban en las

serranias:
Estos otomies adoraban a dos dioses, al uno llamablan Otontecutli, el cual es el
primer sefior que tuvieron sus antepasados y al otro llamaban Yocippa; y a este
Yocippa celebraban mayor fiesta que al otro, y para hacerla iban al campo a
% Ipid., p. 13.

o Sahagun, Bernardino de (2013), Historia General de las cosas de la Nueva Espafia, México, Porria, p. 587.
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dormir y a holgarse, y comian alli cuatro dias, y cada vez que la celebraban
aparejaban para aquellos dias todo género de comida y bebida, y no se
gastaban pocos tamales colorados y tortillas hechas de masa, mezclada con
miel, y esta era la mayor fiesta que celebraban estos otomies. Llamabanle al dia
al dia de la fiesta totopaina o yoccippa totoca, y tenian por sus dioses mayores
estos dos [...] y tras estos dos tenian por otro que se llamaba Atetein, y siempre

iban a hacer oracion y sacrificios a las alturas de las sierras.®?

A partir de la idea anterior podemos decir que los otomies rendian culto a varias
deidades especifico que habitaba los cerros. A estas divinidades les festejaban en las mismas
elevaciones y les hacian diversas oraciones; incluso, rescatando lo mencionado por el

cronista, podemos referir que le ofrendaban sacrificios, aunque no se especifica de qué tipo.

Lo mencionado lineas arriba da cuenta de la relevancia de las montafias para los
otomies, primero como lugar de asentamiento, después como medio de subsistencia en
donde cazan y cosechan las plantas para su alimentacion, asimismo ven en ellas un espacio
sagrado por ser el recinto de sus deidades. Estos elementos sufrieron cambios y
readaptaciones con el paso del tiempo, por ejemplo: se sustituyo la caza por la domesticacion
de animales y se sustituyeron sus antiguas deidades por imagenes cristianas a las que

actualmente se les venera.

1.4.1 El paisaje ritual en la comunidad de San Jeronimo Acazulco

El nombre de Acazulco deriva de la lengua ndhuatl que significa “lugar de las cafias viejas” o

“antiguos cafaverales”, (del nahuatl acatl-cafia, zoltic-cosa vieja y co-lugar) (Ver imagen 2):
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Imagen 2: Topénimo de
Acazulco, tomada de
Gutiérrez Arzaluz, (1997:76)

San Jer6nimo Acazulco es un pequefio poblado que se encuentra al oeste del
municipio de Ocoyoacac, Estado de México. De acuerdo con las fuentes orales y escritas este
lugar remonta su origen al México antiguo. Sus habitantes descienden principalmente de la

etnia otomi, los pobladores de esta comunidad “mantienen una tradicion otomi expresada en

la lengua, en danzas y rituales”.*

El pueblo de San Jer6nimo Acazulco (...) se ubica a una altitud de 2,700 msnm;
esta rodeado de bosques de coniferas: cedro, oyamel, pino, sobre todo, que
constituyen parte del paisaje natural de los terrenos ejidales y comunales de la

poblacion.* (Véase mapa 1)

% Mancilla Sanchez, Alma y Héctor Chapa Silva (2000), “Cosmovision y religiosidad popular entre los otomies de San
Jerénimo Acazulco, Estado de México”, Ciencia Ergo Sum, vol.8, nim. 2, México, Universidad Auténoma del Estado de
Meéxico, julio, p. 152.

% Ibid., p. 153.
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FIGURA 1. Mara DE UBICACION DE SAN JERONIMO ACAZULCO.
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Mapa 1: Ubicacién de San Jer6nimo Acazulco, tomado de Mancillay Chapa, (2000

: 152)

El asentamiento actual de la localidad no fue el mismo que en la época antigua, pues

de acuerdo con Mancilla y Chapa se encontraba en un lugar denominado Dongu:

El asentamiento original se conocia como Don Gu (sic), “Casa Grande” en
otomi, y era, en efecto, una casa grande si hemos de creer lo que dicen sus
actuales pobladores respecto a su extension original, que abarcaba hasta San
Mateo Atenco hacia el Oeste, ademas de los terrenos ocupados por la
comunidad de San Pedro Atlapulco hacia el este. Dicho asentamiento se

localizaba originalmente al noroeste de la actual comunidad, en el llamado
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Cerro de San Francisco, donde aun se ubican las ruinas de su vieja iglesia, a un

kilometro de distancia al Noroeste.*®

Las fuentes nos dan cuenta del asentamiento geografico que ha identificado a los
otomies a lo largo del tiempo, si bien es cierto en su pasado Acazulco tuvo algunos
reacomodos; primero por las congregaciones de lo cual se desprende nuestra hipétesis de
gue fueron alejados de su primer asentamiento (Dongu) parta formar parte de Tepexoyuca y
posterior a esto sufrié una fragmentacion para ubicarse en su lugar actual. Lo que queda claro
es que Acazulco siempre ha formado parte de los asentamientos ubicados en la llamada

Sierra de las Cruces como veremos a continuacion.

La cadena montafiosa llamada Sierra de las Cruces que se para el valle de México del
de Toluca es una cadena transversal que divide a la meseta en pequefios compartimentos
(region de tierra frias).”® La comunidad de San Jerénimo Acazulco se encuentra asentada en
esta region, su ubicacion nos remonta a su origen otomi, pues esta etnia se caracterizd por

vivir en las serranias.®’

Los informes que tenemos sobre la ubicacion geogréfica de los otomies son algunas
cronicas elaboradas en el siglo XVI. Torquemada los llama “gente serrana” y declara que en

su mayoria habitan en las montafias; Motolinia menciona que todas las montafias alrededor

% Mancilla Sanchez, Alma y Héctor Chapa Silva (2000), Op. Cit., p. 153.

% Soustelle, Jacques (2013), Op. Cit., p. 22.

%" LLa ubicacion geografica de Acazulco es una fuente histérica relevante, segin Braudel a través del tiempo y el espacio se
desarrolla una historia acamara lenta que permite descubrir rasgos permanentes. La geografia deja de ser un fin en si para
convertirse en un medio; nos ayuda a recrear la mas lenta de las realidades (las cursivas son mias) V. vid. Braudel, Fernand
(2013), El mediterraneo y el mundo mediterraneo en la época de Felipe 1, México, Fondo de Cultura Econémica, Tomo I,
p.27.
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de México estaban pobladas por ellos; Ixtlixochitl apunta que los otomies son los amos de la

montafia.*®

Durante la época novohispana, Gerhard ubica a Acazulco (Tepexoyuca) en la region
seca Y fria (Tenango del Valle), atravesada sobre la linea de division de las aguas entre los
sistemas de Lerma y del Balsas. Los pueblos colindantes eran Atlapulco, Capulhuac,
Coapanoaya y Ocoyoacac.”® En esta region la planta méas cultivada es el maiz, al que se
suma el maguey de donde se saca el pulgue, ambas plantas son fundamentales para su

alimentacion.*®

Cabe destacar que durante el periodo novohispano Acazulco sufrié una fragmentacion
de su cabecera que entonces era Tepexoyuca.'®* Hasta el siglo XVIIl tenemos noticia de
Acazulco como una estancia perteneciente a Ocoyoacac.'®® Probablemente sea por esto que
actualmente Acazulco este alejado de la cabecera municipal, pues como se dijo en un primer
momento formaba parte de un pueblo ajeno a Ocoyoacac y, posteriormente, se fragmento

para formar parte de este ultimo.

Cabe destacar que vivir en las serranias o montafias es un factor relevante en la
permanencia de costumbres y tradiciones. “La montafia es un mundo situado a extra muros

de las civilizaciones, su historia consiste en no tenerla, en permanecer casi siempre al margen

% Soustelle, Jacques (2013), Op. Cit., p. 21.

% Gerhard, Peter (1986), Geografia histérica de la Nueva Espafia, 1519-1821, México, Universidad Nacional Auténoma de
Meéxico, p.278. La ubicacion geografica de Acazulco la encontramos en la zona donde se encuentra asentado a Ocoyoacac,
Atlapulco, Capulhuac, Coapanoaya y Tepexoyuca. Desde antes del contacto indohispano encontramos a estos pueblos
pertenecientes al rea Tepaneca identificada por gran presencia otomi. V. vid. Gibson, Charles (2007), Los Aztecas bajo el
dominio espafiol 1519-1810, México, Siglo XXI, p. 19. Para el siglo XVI encontramos a esta zona perteneciente al
Marquesado del Valle. V. vid, Chevalier, Francois (2013), La formacién de los latifundios en México. Haciendas y sociedad
en los siglos XVI, XVII y XVIII, México, Fondo de Cultura Econémica, Mapa 1 (El marquesado del valle 1532). En el siglo
XVII los encontramos sujetos al repartimiento de Tacuba V. vid. Gibson Charles (2007), Op .Cit., p. 234.

100 soustelle, Jacques (2013), Op. Cit., p.30.

191 \/er capitulo 11 apartado 2.2.5.

192 A H A M (1775), fondo episcopal, seccién secretaria arzobispal, serie libros de visita, caja 24CL, libro3, foja 12 .
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de las grandes civilizaciones”.'®® Gracias a esto podemos entender que en Acazulco adn se
hable la lengua otomi y se preserve una cosmovision que los identifica como comunidad de

ascendencia indigena.

En la actualidad, diversas expresiones rituales permanecen gracias a la memoria y a su
particular geografia natural y sagrada, que desencadena una tradicion de culto a la naturaleza
y por consiguiente a los cerros.*® Esto lo notamos directamente en los rituales realizados a lo

largo del afio en los cerros Hueyamalucan'® y Dongu.'®

En el siguiente mapa podemos identificar claramente la ubicacion del cerro

Hueyamalucan, asi como la cercania con la comunidad de San Jerénimo Acazulco:

193 Braudel, Fernand (2013), Op. Cit., p.40.

194 Braudel menciona que una de las caracteristicas de las comunidades de montafia es la practica de actividades relacionas
con la magia y la supersticion, propiciando conjuntamente los arrebatos misticos y las peores supercheria (las cursivas son
mias) Braudel, Fernand (2013), Op. Cit., p.44.

1% Uei: viejo, grande — Amelli: manantial —Can: lugar. Consultado en Amador Ramirez, Crispin (2013), Diccionario nahuatl-
espafiol. Espafiol nahuatl, México, Instituto Mexiquense de Cultura/ Biblioteca de los pueblos indigenas.

19 E| Dong es el lugar al que los pobladores de San Jerénimo Acazulco le dan el significado de “Mi casa” o “Casa Vieja”.
Segln mencionan los habitantes, este sitio fue uno de los primeros asentamientos del poblado de Acazulco, pues argumentan
que es también una zona arqueologica ya que existieron algunos basamentos prehispanicos en el lugar.
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Mapa 2: Mapa de referencia para ubicar el cerro Hueyamalucan, tomado
de google maps, (2015)

La ubicacion de esta comunidad®’

y el modo de vida practicado en la montafa es la
razon por la que resulta puntual para el presente trabajo hablar del lugar en el que se asento
el pueblo acazulquefio, pues, como se puede observar en el mapa 2, es un espacio que esta

rodeado de cerros y elevaciones en las que, a lo largo del ciclo anual, se realizan diversos

rituales y cultos.

197 A partir de lo visto en el mapa podemos identificar ambos lugares como cerros lo que nos habla de su larga tradicion de lo
que diversos autores llaman culto a los cerros.
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Algunos otros indicios materiales que refieren a la zona nos pueden ayudar a
comprender un poco de su tradicion en cuanto a lo sagrado del espacio, un ejemplo de ello es
el titulo primordial de Acazulco, en el cual consideramos se encuentra plasmada la ritualidad y
sacralizacion del espacio. Sobre esto proponemos que los rituales que realizan los pobladores
de San Jer6nimo Acazulco se llevan a cabo en una geografia que es sagrada para ellos, la
sacralidad de estos lugares proviene de un pasado que bien se puede ubicar en el mundo
mesoamericano, pero nosotros los haremos en el virreinato porque consideramos que el
paisaje se vio alterado después de las congregaciones que dieron como resultado los pueblos
de indios. La consecuencia de esto fue la delimitacion territorial e implantacion de

mojoneras.®®

A partir de esta modificacion los indios realizaron rituales de apropiacion y sacralizacion
del nuevo espacio con el fin de adaptar el paisaje a su cosmovision y asi continuar con sus

rituales en el nuevo espacio.

Ejemplo de lo anterior lo podemos ver en un mapa perteneciente al titulo primordial, en
donde se encuentran pictografias de iglesias, casas, montafas, rios, flora y fauna, asi como
hombres y mujeres; en algunos casos se representan peregrinaciones en donde los

personajes llevan consigo “trompetas” y bastones con figuras de rayos.'®

(Véase mapa 3)
Nosotros lo interpretamos como la sacralizacion y apropiacion del espacio que los indios
hicieron sobre Acazulco y alrededores, asimismo, lo relacionamos con los rituales elaborados

en las serranias, de los cuales, tenemos la hipétesis, tienen origen los realizados en el cerro

198 Una mojonera es la sefializacién que delimita un territorio. Hace referencia hasta donde termina y en donde comienza uno
diferente.

199 Esta imagen podemos asociarla con uno de los elementos mas representativos del dios Tlaloc pues hacen referencia a su
baston serpentiforme el cual por los motivos acuaticos de la deidad representa un rayo. Vid. Guilhem, Oliver (2009), “Tlaloc,
el antiguo dios de la Iluvia y de la Tierra en el Centro de México”, Arqueologia Mexicana, vol. XVI, nim. 96, México,
Editorial Raices, marzo-abril, p. 42.
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de Hueyamalucan y Dongu. Las ceremonias realizadas en ambos lugares tienen
reminiscencia de practicas mesoamericanas, pero no debemos dejar fuera el impacto que

tuvo el cristianismo sobre estas practicas.*°

Mapa 3: Mapa anexo al titulo primordial de San
Jer6nimo Acazulco, Archivo General de la Nacion,
titulos primordiales, caja 17, exp. 5.

110 pyede ser muy aventurada nuestra hipétesis, pues se entiende que el titulo primordial trata sobre los limites y posesion de
tierras que tiene la comunidad pero la imagen que mostramos arriba (Mapa 3) nos parece que es un claro ejemplo de la
apropiacion de la tierra por medio de rituales, lo que termina por trasformar el paisaje en un lugar sagrado en donde se
desenvuelve su vida religiosa.
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En suma, a lo largo del capitulo pudimos ver la trascendencia que han tenido las
elevaciones a lo largo del tiempo, vimos que se tienen indicios de rituales en torno a los cerros
desde el horizonte preclasico mesoamericano, e hicimos referencia a las manifestaciones

rituales contemporaneas en los cerros.

Asimismo, realizamos el examen de la transformacion de los espacios comunes a
lugares sagrados. Esta actividad fue frecuente en las culturas a lo largo del tiempo gracias a la
observacion del paisaje; en él comenzaron a ver elementos vinculados con su cosmovision,
sumando a esto la apropiacion del paisaje por medio de actividades rituales que resultaron en

la sacralizacion de estos.

A esos lugares sagrados también se les ha otorgado un caracter humano, por medio de
diferentes manifestaciones rituales, en donde los pobladores identifican ciertas caracteristicas
especiales tales como: las formas que estos tienen (en ocasiones la silueta de la montafia es
quien denota su género); también poseen elementos caracteristicos que reafirman su

feminidad o masculinidad, por ejemplo: cuevas, rios, lagos, piedras, por mencionar algunos.

Las elevaciones para la etnia otomi son de gran relevancia, debido a que en estos
lugares residia una de las deidades con mas relevancia: Atetein. Asimismo, estos sitios los
proveian de sus materias primas, por este motivo es que decidieron establecerse cerca de
ellos. Ejemplo de ello es la comunidad de San Jeronimo Acazulco, pueblo otomi asentado en

una zona montafnosa.

Los otomies, al igual que otros pueblos mesoamericanos, buscaron la forma de
comunicarse con sus deidades, para poder realizar peticiones y agradecimientos, para el

bienestar de su comunidad. Esta comunicacion era establecida por medio de personas
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especiales que jugaban el papel de intermediario entre lo terrestre y lo divino. Para hacer
peticiones o dar agradecimiento, se realizaban rituales y ofrendamientos para las deidades.
Actualmente estas actividades de veneracion aun son practicadas por los pobladores de
Acazulco, encabezadas por un curandero que funge con la tarea de “intermediario”, tema que

desarrollaremos en el siguiente capitulo.
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Capitulo 2. Los elementos del paisaje ritual en San Jerénimo Acazulco: curanderos,

ofrendas, los espacios y su ritualizacién

Introduccion

En los pueblos de ascendencia indigena del centro de México aun se puede presenciar parte
de su cosmovision a traveés de diferentes manifestaciones rituales relacionadas con su vida
religiosa. Estos actos sagrados tienen lugar en sitios a los que les antecede una tradicion
mitica, territorios poseedores de las historias mas afiejas del pueblo. Claro esta que los
rituales realizados en la actualidad son una formulacién simbdlica que identifica elementos
relacionados con la historia de un lugar, en este caso, San Jeronimo Acazulco. Estos rituales
son realizados en un territorio que, por los elementos que lo componen, los lugarefos
identifican como sagrado; nosotros lo hemos denominado: geografia sagrada. Asimismo,
quienes los ejecutan son personas vinculadas con tareas relacionadas con el &mbito sagrado;
personajes intermediarios entre lo divino y lo terrestre, en nuestro caso de estudio son los

curanderos.

En el presente capitulo nos enfocaremos en analizar el papel que desempefia el
curandero en la comunidad, asi como su participacion en el control del clima y en actividades
relacionadas con la meteorologia. También, centraremos la mirada en los rituales de
humanizacion realizados en el cerro Hueyamalucan, en donde se incorpora a las cruces y las
piedras. Ademas, analizaremos los elementos utilizados en estas actividades, principalmente

las ofrendas.
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En la parte final del capitulo presentamos una hipétesis sobre la “llegada” de la Santa
Cruz del Divino Rostro al cerro Hueyamalucan, asi como la funcién que tienen las procesiones

en relacion con la imagen encontrada en el cerro y la historia que les antecede.

2.1 Papel e influencia de los curanderos en la comunidad de San Jeronimo Acazulco

En la comunidad de San Jerénimo Acazulco existen personas que son denominadas
curanderos, ademas de eso realizan labores relacionadas con el control del clima. Esto nos
muestra una relacibn hombre-naturaleza que comienza a partir del momento en que ellos
adquieren lo que se denomina como “don”. Para la comunidad generalmente existen tres
maneras de adquirirlo entre las cuales podemos mencionar el golpe de un rayo, por medio de
suefos o visiones y la superacion de alguna grave enfermedad. Como ejemplo tenemos tres
casos particulares: el del sefior Francisco Gonzéalez y la sefiora Rocio Contreras quienes
corresponden a la primera forma, es decir, fueron elegidos por medio de la descarga de un
rayo; la sefiora Angélica Reyes y Modesta Pefia sufrieron una enfermedad y al recuperarse
adquirieron el “don”; en el dltimo caso, el sefior Roberto Pefia fue elegido por medio de un
suefio.

Estas tres formas de adquirir facultades especiales también se hacen presentes en

otros lugares del altiplano central. Segun Alicia Juarez Becerril:

En la mayoria de las investigaciones etnogréficas que abordan el trabajo de
estos especialistas meteorolégicos, se puede ver que existen tres formas
comunes de iniciacion en las que dichos personajes se adentran al trabajo del

temporal: el golpe del rayo, las enfermedades y los suefios. Es decir, el
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‘llamado” divino que proviene de arriba se hace presente en estos individuos

mediante una o todas estas formas a la vez.'**

Juarez Becerril explica en qué consisten las tres formas de eleccion: en la primera nos
dice que “el golpe del rayo es la forma mas tangible e imperante, para asignar a un trabajador
del temporal. Tangible porque el cuerpo recibe la fuerte descarga del rayo, implicando
connotaciones visuales manifestadas fisicamente, y por ende, la persona que recibe la
descarga sera reconocida inmediatamente por la comunidad como trabajador’.**? En la
segunda estan las enfermedades, las cuales “son consideradas como una forma de llamado
divino para trabajar en el temporal. Se trata de aquellas personas, que sufrieron alguna
enfermedad grave y se pudieron aliviar’.**® Finalmente los suefios son otro medio por el cual
las personas pueden ser elegidas, en algunos casos “existe la posibilidad de que el s6lo
hecho de sofiar con ciertas deidades, se convierta en un llamado para formar parte de los
especialistas”.***

Los curanderos en la comunidad de Acazulco son parte fundamental para el desarrollo
del mismo poblado, pues de acuerdo a diversas entrevistas de los informantes, estas
personas ayudan de manera voluntaria y por medio de mensajes divinos, en los cuales les
indican a quién y como es que deben ayudar.

De igual manera, los relatos de los pobladores de San Jer6nimo Acazulco expresan

gue quienes adquieren el “don”, en un primer momento, deben elegir a qué ente quieren

ofrecer sus servicios, o bien, de qué lado ejerceran su “don”: si es para hacer el bien a la

11 juarez Becerril, Marfa Alicia (2010), Op. Cit., p. 96.
2 1bid., p. 96-97.

B 1bid., p.106.

 1bid., p.108.
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comunidad o por el contrario crear maleficios, asi lo expresoé la sefiora Modesta Eulalia Pefa

en un fragmento de la entrevista.

(...) como la sefiora Angélica, que ella ya esta adentro, ya esta trabajando ya
conoce por qué razones te pasan estas cosas y que te van guiando de alguna
forma, te van guiando para también poder hacer bien porque también a veces
Dios nos da un don especial, pero también podemos hacer el mal, no nada més
el bien, pero bueno... en este caso uno se este... tu tienes que elegir y en el

caso de nosotros, pues yo creo, estas viendo ¢no?, estamos ofreciendo poder

ayudar a las personas que nos necesitan”.**

Por medio de la informacidn contenida en el fragmento anterior podemos darnos cuenta
de las decisiones que deben tomar los curanderos para trabajar con la comunidad. En el caso
de Acazulco, en particular los informantes del presente trabajo manifiestan que estan para
ayudar a las personas, sin perjudicar a segundos.

Durante el trabajo etnogréfico efectuado en las distintas fiestas realizadas en los cerros
Hueyamalucan y Dongu se recopilaron diversos datos mediante entrevistas en las que los
participantes, algunos de ellos curanderos, nos explicaron por medio de vivencias y casos
particulares cuales son las labores de las personas elegidas por “Dios” para realizarlas entre
los hombres. Un ejemplo es el testimonio proporcionado por el sefior Javier Pefia, nacido en
la comunidad de San Jer6onimo y actualmente residente en La Marquesa, dijo que no todas las
personas que han adquirido el “don” trabajan de la misma manera o tienen como objetivo
cierta labor en particular (como curar); a cada persona se le ha otorgado una tarea distinta, ya

sea sanar gente, limpiar lugares determinados en el paisaje natural, interpretar el pasado o

115 Sra. Modesta Eulalia Pefia, 37 afios, originaria de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandera, 2014.
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futuro de las personas o generar buenos temporales, todo lo anterior a través de rituales.
Resulta preciso aclarar que algunas personas elegidas desarrollan mayor sensibilidad y
pueden trabajar en distintas areas (como curanderos o ayudante de curandero y controlador
del clima) y por consiguiente ayudar a las personas y comunidades.

En el siguiente fragmento de la entrevista realizada al sefior Javier Pefia podemos

identificar algunas de las labores:

(...)mas bien dicho, lo que yo entiendo o he visto, cada compafiero tiene un
trabajo; algunos curan, otros limpian lugares, otros dan energia, otros ven el
tiempo, ven el tiempo, ya sea hacia atras o hacia adelante en el futuro, entos
otros llevan el cirio, otros llevan el sahumerio tons no... no es que todos hagan
lo mismo al mismo tiempo, no... y también no todos pueden o podemos curar
no si no que orita 1o que se estd dando es que se esta complementando, todos
nos juntamos y nos vamos complementando, algunos tienen el don de la vision
0 pueden ver el aura, lo que se llama el aura entonces eso se va
complementando, por ejemplo en este caso que se fue a dejar la ofrenda pues
unos van abriendo el camino, espiritualmente lo van abriendo, alejando todo
mal. Otros van sefialando el camino con el cirio y con el sahumerio, otros van
ensefiando dénde es donde se va a dejar la ofrenda y otros mas tienen que ir
protegiendo a los que van dentro del peregrinaje para ir a dejar las ofrendas y
otros mas, casi los Ultimos, son los que van cerrando el lugar porque cuando se

va abriendo un lugar alguien lo debe cerrar.**®

Como se aprecia en la informacion del fragmento anterior, es relevante para los
curanderos tener comunicacion entre ellos porque se complementan sus facultades
espirituales, a fin de proteger a las personas que participan en los festejos y al mismo tiempo
vigilar el bienestar de la comunidad, pues si bien los acompafiantes que participan en la

ofrenda y las peregrinaciones a los distintos lugares sagrados son pocos en comparacion de

118 Sy, Javier Pefia, 42 afios, originario de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandero, 2014.
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la totalidad de la poblacién, en este proceso se pide por el bienestar comun del poblado. Lo
anterior lo podemos ver reflejado en la solicitud de buen temporal y demas peticiones que se
realizan en distintos lugares. De acuerdo con la observacion de los recorridos, muchas veces

se realizan oraciones por la comunidad en general, los pueblos y los problemas en el mundo.

Para el curandero Francisco Gonzales Morelos, es relevante tener un vinculo
especifico con la tierra y en particular con los cerros, pues son entes que ayudan a los
hombres a tener una conexién con Dios'*” y por medio de ellos se le pueden ofrecer regalos

para que él (Dios) contribuya con una respuesta de bondad para la comunidad.

Asi lo expresa el siguiente fragmento de una entrevista:

(...) la ofrenda en si viene siendo parte de lo que somos nosotros, tons la
pregunta es ¢Dios qué quiere de nosotros? o ¢qué desea de nosotros? y
¢hosotros qué le podemos ofrecer a él? si Dios nos ofrece todo ¢Qué le
podemos ofrecer? Entonces es practicamente nada y lo que le traemos pues
son los frutos de la tierra para poder darle gracias a Dios y que nos siga dando
de comer, que no nos siga faltando la cosecha que es el maiz, nuestro pueblo
esti basado en el grano del maiz, si nos hace falta el maiz practicamente nos
morimos de hambre porque no estamos acostumbrados al trigo ni a otras

comidas mas que las tortillas en diferentes formas.'*®

Gracias a las palabras del sefior Francisco podemos considerar a las ofrendas como
una forma de agradecer lo que Dios ha dado durante el afio para el sustento de las familias,
es aqui donde se refleja el bien comun hecho para la poblacion. Se debe mencionar que el

sefior Francisco tiene el papel principal para los habitantes de Acazulco, pues es el

" Refiriéndose con Dios a la santa Cruz del Divino Rostro, en otras ocasiones también le llaman “el Patron”.
118 Sy, Francisco Gonzéles Morelos, 43 afios, originario de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandero,
2013.
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“‘intermediario” directo entre las personas y Dios (la santa Cruz del Divino Rostro). Su labor y

vinculo con los cerros es relevante por ser guardian del cerro Hueyamalucan.

En las siguientes lineas podemos conocer la actividad de los “intermediarios” de lo
divino con lo humano, quienes colaboran para que los lugares de culto como los cerros y las
entidades que los habitan estén en armonia, y no se presenten situaciones desagradables

para las personas que visitan los centros rituales.

(...) de hecho porque soy uno de los guardianes de aqui del lugar, y nos toca
resguardar todo lo que es este lugar de gente que vienen a hacer maldad,
nosotros lo venimos a neutralizar, entonces por eso tenemos que subir, nuestro
trabajo es cuidar que todo esté en armonia para que no haya cosas malas o

sucedan cosas malas en la fiesta.™*°

Para los pobladores y curanderos de San Jerénimo Acazulco los cerros albergan
entidades que conceden peticiones que tienen que ver con cuestiones de “maldad o
bienestar”. Es en esta parte donde intervienen los curanderos para proteger, por medio de
movimientos con el sahumerio, las ofrendas, asi como también en algunas ocasiones realizan
oraciones y cantos'?®, para que las personas que visitan los lugares no adquieran alguna
enfermedad a causa de lo que se conoce por los lugarefios como “brujeria”. Estas situaciones
ocurren con frecuencia, pues a pesar de contar con una entidad benéfica protectora (la Santa
Cruz del Divino Rostro) no impide que las personas que practican actividades con una
intencidn perjudicial puedan acudir a las inmediaciones y puntos especiales del cerro para la

realizacion de sus rituales particulares.

19 Sy, Francisco Gonzales Morelos, 43 afios, originario de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac, Estado de México,
curandero, 2013.
120 \/éase anexos.
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De acuerdo con lo mencionado lineas arriba, la “brujeria” es, revertida por algunas
personas que tienen el “don” de proteccion y de combate. Es aqui donde también las ofrendas
llevadas a los lugares ceremoniales cumplen su labor de ayudar a los curanderos, pues se
alimenta y satisface a los entes animicos que habitan como guardianes en los cerros. Por esta
razén también se colocan ofrendas en algunos puntos del area ritual para contrarrestar las
fuerzas malignas que puedan concentrarse en los senderos, piedras, barrancas y demas

lugares, asf lo constaté la sefiora Angélica?* en el siguiente fragmento de la entrevista.

(...) lo que pasa es que esto es para dar luz [refiriendo a la cera derretida en el
cirio] lo que pasa es que alli en ese lugar viene mucha gente a hacer cosas
malas entonces las ofrendas se ponen porque hacen cosas malas, como

brujeria, haz de cuenta que nosotros damos luz.*?

Con base en la informacion referida, podemos decir que las actividades realizadas por
los curanderos son relevantes, pues también es una manera de proteccion para los

acompafantes de los curanderos y el poblado en general.

Como se refirié en el apartado 1.3, desde tiempos ancestrales existen personas que
han sido elegidas por entidades divinas o han adquirido algun “don” y pueden intervenir en
tareas climaticas como atraer lluvias o alejarlas, minimizar desastres naturales y demas

cuestiones que se identifican con la meteorologia y sus ciclos.

Juérez Becerril al respecto refiere que “los especialistas rituales” son los encargados de
controlar diversos fendmenos meteorolégicos: “lluvia, nube, viento, granizo,” sin embargo

también se les ha dado el nombre de “especialistas meteoroldgicos” pues estos son los

121 Sra. Angélica, 51 afios, originaria del municipio de Ocoyoacac Estado de México, curandera, 2014.
122 5ra. Angélica, 51 afios, originaria del municipio de Ocoyoacac Estado de México, curandera, 2014.
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encargados de manipular la intensidad o fuerza de los fendmenos de la naturaleza asi como
también de su imploracion cuando escasean. La finalidad de estas personas es la proteccion

de los campos de cultivo y de la poblacién.*??

Otra de las facultades de estos personajes radica en la capacidad de pronosticacion del
temporal, esta mediante la observacion de las nubes, sabiendo asi la posibilidad de

tormentas, heladas o granizadas.***

Igualmente abarca la peticion de lluvia, es decir la imploracion de aguas benéficas
para la comunidad, generalmente esta peticién de lluvia es realizada mediante un
ritual y la colocacion de ofrendas. Existen algunos términos en ciertas
comunidades de Morelos, en donde debido a esta tarea especifica son llamados

“claclasqui” o “aguadores”.**®

En Acazulco los curanderos también trabajan con diversos rituales y oraciones que
permiten estabilizar los cambios naturales de la tierra y asi no afectar las cosechas y por
consiguiente a la poblacion. La sefiora Angélica hace mencién sobre algunas de las acciones

y rituales realizados para ayudar a la estabilidad de la naturaleza.

(...)por eso se le trajo dulces..., y el confeti, y los dulces, son para que ya no
seamos tan malos y ya no esté enojado (aclar6 esta enojado) y el confeti es
para recordarle que hizo un trato con Noé y es el arcoiris y que no nos puede
castigar porque ese fue un trato que hizo con él, entonces por medio de él
(refiriéndose al confeti) vamos a hacer que se acuerde (refiriéndose a Dios) de
lo que dijo y es que leyendo la biblia dijo que est4 enojado, porque ya no
entendemos (...), ¢como le diré? Nosotros, cuando vienen cosas muy fuertes
como ya ve el temblor, iba a haber un maremoto... si, un maremoto...y todavia
estamos ora si pidiendo (...) y las ofrendas que se ponen tienen varios

significados, por ejemplo ya ve que se pusieron en las barrancas, es para

123 Juérez Becerril, Marfa Alicia (2010), Op. Cit., p. 92.
4 1bid., p. 93.
125 Id
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este... para decirle que queremos agua que corra por las barrancas y al mismo
tiempo las seca, porque ahi hace cosas feas la gente (...) pero le voy a decir
una cosa, cuando le ensefian cosas que vienen muy fuertes luego es muy fuerte
porque la ves pasada cuando fue el maremoto yo lloraba ¢ si? yo sentia y sentia
y lloraba y nada mas les decia a las personas prendan diario una veladora, me
daba miedo y pues ya ve de que magnitud fue el maremoto y le digo que venia
otro que iba a ser después de la semana mayor, pero aun asi todavia estamos

intercediendo.*®

En el relato anterior la sefiora Angélica menciona diversos momentos en los que los
curanderos participan como intercesores para que las situaciones de desastre no sean fuertes
y causen dafios. Podriamos decir que los curanderos de Acazulco cumplen la funcion similar a

la de los graniceros o tiemperos, pues tienen el poder de manipular el clima.

Por otro lado, al preguntarle a la sefiora Rocio sobre las labores que desempefia como
controladora del temporal (elegida por el rayo) ella nos refirié que cuando se avecina alguna
tormenta o tempestad los puede sentir, en sus palabras dijo “Ah si, los veo, los puedo
deshacer, detener, calmar o atraer’.*?” Ademas, puede recibir mensajes divinos en donde la
Santa Cruz del Divino Rostro le ordena, informa o agradece por lo llevado a cabo en los dias
de fiesta, un ejemplo de esto se presenté en la fiesta del mes de julio en donde ella mencion6

lo siguiente:

No iba a llover, me dijo [el Divino Rostro] que era una bendicién lo que estaba
cayendo, ¢no ven que estaba lloviendo? fue una bendicidon para todos, una vez
dijo [el Divino Rostro] que ya no nos queremos mojar, pero que se nos olvida que

eso es una bendicion.*?®

126 Sra. Angélica, 51 afios, originaria del municipio de Ocoyoacac Estado de México, curandera, 2014.
?7 Sra. Rocio Contreras, 43 afios, originario de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandera, 2016.

'? Sra. Rocio Contreras, 43 afios, originario de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandera, 2016.
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Finalmente, es necesario decir que los curanderos desarrollan una labor relevante para
los habitantes de Acazulco y lugares aledafios, a ellos acuden personas de diversos sitios
para encontrar una respuesta positiva que los pueda ayudar a solucionar problemas
individuales y colectivos. Ademas, desarrollan la labor de “intermediarios” entre lo humano o
terrestre con lo divino, pues le hacen saber a la poblacion qué es lo que desea Dios y
viceversa. Los curanderos son un elemento notable en la ejecucion de las actividades
sagradas, ellos son los dirigentes de los rituales, conocen las maneras en que se deben

realizar, con qué elementos y en qué cantidad.

2.1.1 ;Por qué y para qué acuden las personas a los curanderos?

Desde la época antigua de México se tienen indicios de personas que poseian dones
especificos con los cuales podian ayudar o perjudicar a los pobladores de ciertos lugares.
Gran parte de la poblacién indigena de ese momento recurria a los “magos” para lidiar con
aguellos males que, por algun motivo, habian adquirido. Alfredo Lopez Austin sefiala algunos
aspectos en los que podian interferir los ejecutores de estos conocimientos para ayudar a las

personas afectadas.

Los propdésitos perseguidos por los practicantes de la magia eran y son muy
variados, y responden tanto a deseos socialmente aceptados como a
intenciones daninas, las de hechiceria (...) 1) proteccion de las personas contra
muy diversos peligros; 2) curacion de enfermos; 3) dafio a seres humanos; 4)
transformacion de los deseos de una persona (...); 5) supresion de la
resistencia (...); 6) anulaciéon del cansancio (...) 10)auxilio en el trabajo (labores
agricolas, caza, pesca); control de los meteoros (principalmente del granizo);

(...) 13) proteccion de la propiedad (casa, milpa, animales domésticos) (...)129

129 Lopez Austin, Alfredo (2004), “La magia y la adivinacion en la tradicion mesoamericana”, Arqueologia Mexicana, vol.
XI1lI, nim. 69, México, Editorial Raices, septiembre-octubre, p. 24.
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En el México antiguo las practicas adivinatorias y magicas eran una constante en la
sociedad y su realizacion no podia ser juzgada, por el hecho de ser conocimientos que los
dioses les otorgaban directamente a ciertas personas. Con el paso del tiempo esta situacion
dio un giro, se sabe que durante la Colonia hubo una fuerte restriccion para las personas que
realizaban este tipo de practicas, sin embargo, esto no impidié que se ejecutaran actividades
de esta naturaleza. De acuerdo con Noemi Quezada se “contradice el esquema meédico ideal
establecido, pues aunque existian leyes que pretendian el exterminio de curanderos, se veian

"130 1o anterior porque se encontraban muy pocos médicos

obligados a caer en la tolerancia
acreditados por el Real Tribunal del Protomedicato, esto en un extenso territorio. Dos
aspectos mas por los cuales las personas acudian a la medicina originaria a pesar de la

prohibicién durante este momento son rescatados claramente en las lineas siguientes:

(...) es verdad que entonces como ahora, se recurre al curandero porque
participa de la misma cosmovision de sus pacientes y porque la relacién médico-
paciente satisface los requerimientos de esta medicina psicosomatica. Debo

sefialar, que fue determinante la imposibilidad econdémica de la poblacion

mayoritaria para cubrir los honorarios de los médicos.”**

Es asi que en muchas de las ocasiones la comunicacion y la cercania con el curandero
impulsan a los pacientes a asistir directamente con ellos, pues se crea un espacio de
confianza al tomar al curandero como una persona que esta dentro del mismo poblado y
comparte diversas de sus tradiciones. Por otro lado los enfermos y pacientes se veian
condicionados a seguir poniendo sus vidas en manos de los curanderos por la falta de

recursos econémicos.

130 Quezada, Noemi (1989), Enfermedad y maleficio el curandero en el México Colonial, México, Universidad Auténoma de
Meéxico, p. 28.
B Quezada, Noemi (1989), Op. Cit., p. 29.
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Los curanderos en la comunidad de Acazulco tienen como obligacion ayudar a la
poblacion o a las personas que acudan a ellos. De acuerdo con los relatos que algunos
pobladores han ofrecido es su deber indispensable realizar aquello que “el Patron” mande
como tarea, pues por medio de visiones, suefios e incluso servicios la Santa Cruz del Divino

Rostro comunica a los curanderos la manera en la que puede o no ayudar a otras personas.

Asi, cuando un enfermo se acerca con alguno de los curanderos éstos deben
comunicarse con la Santa Cruz del Divino Rostro y preguntarle si es tarea que les compete o

si esté fuera de sus manos, en este Ultimo caso lo mandan con la persona indicada.

Con base en los relatos de algunas personas que acuden a los curanderos en la
comunidad de Acazulco, podemos identificar tres factores que motivan su consulta: la
sanacion, la tradicién y “dltima alternativa”. En cuanto a la sancion podemos decir que los
individuos se acercan a los curanderos en busca de un alivio de diversa indole, suelen decir
qgue alguien les estd haciendo algun tipo de dafio (refiriéndose a brujeria o maleficios). Por
otra parte, también existen casos en que las madres de familia notan en sus hijos, en especial
cuando son nifios pequefos, actitudes extrafias y no encuentran el motivo del malestar. Un
ejemplo de lo anterior se encuentra contenido en el relato de la sefiora Lucia,** ella coment
gue se acercO a la curandera Angélica por sufrir cuestiones de maleficio, refiriendose a la
“brujeria”. Comentd que el nifio ya esta curado y que su vida fue totalmente diferente desde

gue se acerc6 a la curandera.

Por otro lado, cuando hablamos de tradicion nos referimos a que en muchos de los

casos las personas acuden a los curanderos porque sus familias, por generaciones, han

132 | a sefiora Lucia s6lo comentd que llegd porque le habian hecho cosas malas, no quiso referir sus apellidos ni su edad, su
lugar de procedencia es Ameyalco y hace 10 afios que colabora con ofrenda para el cerro.
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tenido la costumbre de asistir con estas personas para que los orienten y ayuden con sus

consejos, remedios e intervenciones. La sefiora Modesta’*®

comenta que desde pequefia, por
influencia de su padre, acude con los curanderos para recibir algun tipo de respuesta o alivio a

sus padecimientos.

Finalmente, la “Ultima alternativa” se refiere especificamente a las personas que no han
obtenido resultados de la medicina alopata y no han notado bienestar alguno. En cuanto a
esta situacién contamos con el relato de la sefiora Felipa®** quien es originaria de Acazulco.
Esta persona comenta que una de sus primas contacto a la sefiora Angélica, pues su hija se
encontraba muy enferma (no especificd la enfermedad). Explica que acudié con diversos
meédicos durante cuatro afios y no obtuvo mejoria alguna en la salud de su hija, en su
desesperacion por buscar una cura se encontré con la curandera antes mencionada, fue asi

COmo poco a poco hotaron que su hija mostraba mejoria y en la actualidad se encuentra bien.

La mayor parte de los comentarios que las personas hacen respecto a los curanderos
—ya sea durante los preparativos de la ofrenda, en la colocacion de la misma o en la
convivencia en el cerro— muestran su aceptacion y su necesidad dentro de la comunidad,
pues ayudan a muchas de las personas y éstas en agradecimiento a ellos y a la Santa Cruz
del Divino Rostro participan en los preparativos de la ofrenda, en un ciclo de reciprocidad. Se
debe mencionar también que los pacientes se encomiendan al Divino Rostro, prometiéndole

gue lo visitaran y cumpliran con la ofrenda que les sea pedida.

133 Sra. Modesta Eulalia Pefia, 37 afios, originaria de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandera, 2014.
134 No especifico su edad ni dio sus apellidos, comenta que ella sube al cerro desde que era una nifia. También coment6 que
en esta ocasion se acerco a la curandera Angélica para que ayude a su hijo, pues sufre de alcoholismo.
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2.2 Los elementos de humanizacion de los cerros Hueyamalucan y Dongu

Como se menciond, la humanizacién**® de las montafias existe en diversos lugares del pais y
es una concepcion por parte de las personas involucradas en los rituales dirigidos a las
elevaciones. En los casos de los cerros Hueyamalucan y Dongu las formas en las que se
realizan estas actividades son variadas, por medio de la observacion participante, nos

pudimos dar cuenta de éstas.

La humanizacion de las deidades y los entes sagrados formaban parte de la
cosmovision mesoamericana, con la llegada del evangelio esto sufri6 cambios, ahora los
santos serian quienes tomaran el lugar de las antiguas deidades. La rapida asimilacion de los
santos al pantedn vernaculo posiblemente puede explicarse por su caracter antropomorfo, que
permitié asignarles funciones y propiedades analogas a las de los dioses autdnomos,** esta
forma de humanizacién consistié en apropiarse del santo (o0 alguna imagen cristiana) por su
imagen y semejanza gracias a esto comenzaron a verlo como un ente que también necesita

ser alimentado, vestido y protegido.

En el caso de los entes sagrados también se conoce un tipo de humanizacion, en
donde se les dota del mismo cuidado al igual que los santos, y en algunos casos se les

categoriza como un ente que posee apariencias y atributos humanos,*®’ esto corresponde a la

135 por humanizacién se entendera la construccién simbélica que se hace de las cruces, piedras y arboles a través de
ornamentos con los que se les viste u ofrenda.

136 Baez-Jorge, Félix (1998), Entre los nahuales y los santos. Religién popular y ejercicio clerical en el México indigena,
México, Universidad Veracruzana, p. 138-139.

37 Maldonado Jiménez, Druzo (2005), Religiosidad indigena. Historia y etnografia Coatetelco Morelos, México, Instituto
Nacional de Antropologia e Historia, p. 67. El caso que Maldonado refiere esta centrado en la humanizacién de los aires, si
bien es cierto estos forman parte de la naturaleza al igual que las piedras, arboles e incluso magueyes, estos Ultimos tres
elementos son los que se hacen presentes en nuestro objeto de estudio y la forma de humanizarlos es a través de ofrendas,
generalmente compuestas por collares, alimentos y algunos otros artefactos, asi mismo también se les adjudican actividades
meteoroldgicas y de sanacion.
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apropiacion religiosa de la naturaleza y, al igual que en el caso de los santos, la feligresia les

ha adjudicado actividades de proteccion, bienestar y del temporal.

Sabemos del caso de la Santa Cruz del Divino Rostro ubicada en la iglesia de
Acazulco, asi como el festejo del dos de mayo realizado en el mismo lugar. Esto se vincula
directamente con el cerro Hueyamalucan, porque es el lugar original en donde se encontro la
Santa Cruz del Divino Rostro. En este lugar se realizan diferentes festejos vinculados con el
ciclo agricola en los cuales se han identificado diversas formas de humanizacion, esto lo
podemos notar por medio de las ofrendas, la comida, las danzas, las huellas de “Dios”
plasmadas sobre las piedras, la vestimenta y los atavios colocados a las cruces, los santos,

las rocas y los arboles.

En primer lugar debemos mencionar algunas actividades de humanizacion llevadas a
cabo en la iglesia de San Jer6nimo Acazulco, pues como ya se indicé es aqui donde se
encuentra la imagen original de la Santa Cruz del Divino Rostro. De acuerdo con lo
comentado por algunos de los pobladores del lugar, la cruz fue trasladada del cerro
Hueyamalucan a la iglesia de la comunidad por motivos de seguridad de la misma (se
comenta que no la podia dejar en el cerro Hueyamalucan pues en el lugar no se cuenta con

algun tipo de velador o persona que pueda resguardar la capilla).

Para el mes de mayo, especificamente los dias dos y tres, los habitantes de Acazulco
comienzan con los preparativos para pedir por las buenas lluvias con la finalidad de que los
cultivos den abundantes cosechas. El dia dos de mayo, un gran numero de personas
originarias de San Jeronimo Acazulco, acuden al atrio de la iglesia con sus respectivas

cruces, que previamente han sido ataviadas con sabanas y mantas de colores. Las cruces de
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los pobladores junto con la Santa Cruz del Divino Rostro son veladas, parte de la noche
(aproximadamente desde las 9:00 p.m. has la 1:00 a.m.), por la danza de concheros, quienes
le ofrecen su baile al tiempo que las sahuman. Ese dia los pobladores les atribuyen a las
cruces un caracter humano pues se les colocan vestimentas especiales. Las siguientes
imagenes dan testimonio de esta situacion. En la fotografia 11 se puede observar a dos
integrantes de la danza de concheros, quienes ofrecen su baile a las cruces que tienen frente
a ellas, como una forma de ofrendarles sus movimientos para que ellas auxilien a la poblacion
en situaciones diversas ya sea con el clima o algun contratiempo que se tenga en las

cosechas.

Fotografiall: Los concheros, reverenciando a las cruces tomada por Paola Pefia
Millan, 2013.
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Este acto de danzar frente a las cruces esté cargado de simbolismo sagrado, no es un
momento comun, pues se trata de un ente que les ayudard en momentos especificos del ciclo

agricola: la peticion de lluvias, alejar el mal temporal y la recoleccion de una buena cosecha.

En cuanto a la fotografia 12, podemos decir que las mantas y adornos que se les
colocan son una forma de personalizar a cada una de las cruces, pues se elaboran para ellas.
También funcionan como vestimenta otorgandoles personalidad y por consiguiente

haciéndolas participar directamente como un ente animico dotado de vida.

Fotografia 12: Cruces que fueron veladas, tomada por Paola Pefia Millan, 2014.

El dia tres de mayo en el cerro Hueyamalucan se lleva a cabo una misa dedicada a la
Cruz del Divino Rostro, ésta es ataviada con una sabana que se cambia en diferentes fechas

del afio, principalmente en las fiestas realizadas en el mismo cerro. El objeto colocado es una
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forma de vestimenta, lo que confiere un elemento de humanizacion. En la fotografia 13, se
observa que la cruz es tratada como un ente vivo al vestirla de esa manera, ademas de la

manta, también se le coloca una prenda similar a una camisa.

Fotografia 13: Cruz del Divino Rostro
en el cerro Hueyamalucan, tomada por
Paola Pefia Millan, 2013.

En los festejos de mediados de julio en el Hueyamalucan se dan otras manifestaciones
de humanizacion. Algunas rocas, arboles tocados por el rayo y cruces que se encuentran de
camino a la cima del cerro son ofrendadas por curanderos y participantes en la peregrinacion

dedicada al Serior del cerrito.
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En la fotografia 14 se observa la ofrenda depositada al pie de un arbol que, de acuerdo
con las personas encargadas de realizar esta actividad, es para que los “guardianes” de estos
lugares den permiso a los involucrados en la procesion de seguir su camino. Por ello, les “dan
de comer” para que ayuden a los enfermos a sanar y para obtener el buen temporal. Las
ofrendas son una forma de agradecimiento de los participantes en la caminata, ya que los

elementos utilizados son donados por cada uno de ellos.

{

Fotografia 14: ofrenda en arbol,
tomada por Paola Pefia Millan, 2014.
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La ritualidad se repite de forma similar en el caso de las piedras. Es asi que las
ofrendas colocadas en ellas contienen casi los mismos elementos de la ofrenda anterior
aunque varian en cuanto a cantidades o posiciones: depende de como sean pedidas por los

“guardianes” y con base en ellas se trata de complacerlos. (Véase fotografia 15)

o ¥ o g P .

Fotografia 15: ofrenda en piedra, tomada por Paola Pefia Millan, 2014.

La imagen anterior nos sirve para advertir, de acuerdo con lo mencionado por los
entrevistados, que los elementos se colocan como el ente que habita ese lugar lo pide. En
este caso las frutas, el pan, el refresco, las hierbas, las cruces de palma y cada uno de los
alimentos y plantas fueron colocados en grupos de tres o en su defecto fueron partidos en tres

partes porque “asi fue pedido por el guardian”.
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En cuanto a las cruces establecidas a los costados de la capilla del cerro debe
sefialarse que son ofrendadas de la misma manera que las piedras y los &rboles, con la
diferencia de que éstas se atavian con mantas, algunas veces decoradas con bordados y

otras veces solo portando la manta lisa. (Véase fotografia 16)

Fotografia 16: La ofrenda en la cruz,
tomada por Paola Pefna Millan, 2014.

Al finalizar la procesion por el sendero que lleva a la cima del cerro, se llega a la capilla

del Divino Rostro, donde se coloca una gran ofrenda dedicada a los santos que se encuentra
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al costado del altar, pues dice la gente de la comunidad que “también se les debe dar de

comer a ellos”. (Véase fotografia 17)

Fotografia 17: Ofrenda a los santos, tomada por Paola Pefia Millan, 2015.

Como se ha mencionado, se cambia la vestimenta de la Santa Cruz del Divino Rostro
en diferentes fechas de las fiestas: (tres de mayo, mediados de julio y mediados de
noviembre). Esta actividad muestra la humanizaciéon de la cruz, al mudarle de “ropa” de

acuerdo a la ocasion, asi lo muestran las fotografias 18 y 19.
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Fotografia 18: El gaban del Divino Rostro, Fotografia 19: el gaban, tomada
tomada por Paola Pefia Millan, 2014. por Paola Pefa Millan, 2014.

En esta ocasion la cruz estaba ataviada con su manta y, segun el curandero Francisco,

»138

el “patrén”° pidié que se le vistiera con un gaban de lana y por debajo de éste la cruz portaba

una camisa de tela blanca.

Para el mes de noviembre se festeja una vez mas en el cerro Hueyamalucan a la Santa
Cruz del Divino Rostro. Algunas de las actividades realizadas en las fiestas anteriores se

repiten, sin embargo existen cambios que valen la pena mencionar.

Para mediados del mes de noviembre, elementos como frutas, flores, chocolate,
azucar, hierbas y pan son fundamentales en las ofrendas del cerro, se debe sefialar que

nuevos elementos se agregan a la ofrenda collares de palomitas de maiz, algodén, un platillo

138 Refiriéndose al Divino Rostro.
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(mole con pollo) y bombones de color blanco, mencionando también que las flores, en esta

ocasion, solo podian ser blancas.

En la fotografia 20 podemos observar claramente los elementos agregados a las
ofrendas. En este caso el acto ritual y los demas ofrecimientos se colocaron en una gran roca,

que, segun los pobladores, esta marcada por la huella de Dios.

Si bien la imagen muestra elementos significativos, como es el caso de las palomitas
de maiz y el algodon, se debe aclarar que estos tendran su explicacion a fondo en los

apartados siguientes (2.2.2y 2.2.4).

Fotografia 20: Ofrenda en la gran roca, tomada por Paola Pefia Millan, 2014.
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Por otro lado, es pertinente decir que el collar simboliza un elemento de humanizacion,
pues es un atributo que regularmente usan los hombres y mujeres como ornamento corporal.
Durante la fiesta del mes de noviembre las cruces son ofrendadas también por gente
proveniente de otros lugares, es por eso que se hacen presentes elementos como el collar de

flor de cempaxuchitl.

Fotografia 21: Cruz con collares de palomitas y
cempaxuchitl tomada por Paola Pefa Millan,
2014.



75

La cruz de la imagen anterior ademas de estar ataviada con collares, también se le
puede ver con su respectiva manta, comida y ofrenda; lo cual se entiende como humanizacion

al tratarlas como entes dotados de vida.

Para finalizar el recorrido se deja una ultima ofrenda en la capilla ubicada en la cima del
cerro, esta es la mas abundante ya que esta dedicada a las imagenes de santos y la Santa
Cruz del Divino Rostro. Algo que hasta el momento no se habia mencionado es que durante el
recorrido un musico y un rezandero acompafian la procesioén, como una forma de complacer a

las entidades para que permitan a los participantes proseguir el camino.

El musico

Fotografia 22: Ofrenda a los santos, tomada
por Paola Pefna Millan, 2014.
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En la fotografia 23 se muestra una vez mas la figura de la Santa Cruz del Divino
Rostro, con caracteristicas que representan la humanizacion que se le ha otorgado a través
de sus diversos atavios, entre los cuales encontramos los collares, la ropa y la comida que las

personas le han llevado.

Collares, manta
y camisa.

Pan, fruta vy
comida

Fotografia 23: Los atavios del Divino Rostro,
tomada por Paola Pefa Millan, 2014.

Ya se hizo referencia de algunas formas de humanizacion en el cerro Hueyamalucan;

ahora es momento de mencionar que en el lugar denominado Dongu también encontramos
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representaciones de humanizacién por parte de los pobladores, las cuales mencionaremos a

continuacion.

En principio debemos tener en cuenta que algunas de las actividades rituales
efectuadas en el cerro Dongu coinciden en dia con las del cerro Hueyamalucan, por ejemplo,
el tres de mayo los pobladores realizan una larga caminata en la que se colocan diversas
ofrendas a lo largo del camino para llegar a Dongu. Algunos de los curanderos y personas
enfermas, pertenecientes en su mayoria a la comunidad de San Jerénimo Acazulco,
participan en la procesion al Dongu para pedir por situaciones diversas como el recobrar o
mantener la salud fisica y mental, también para la obtencién de prosperidad de las buenas

cosechas y el buen temporal.

Dias antes al tres de mayo algunos participantes de la procesion recorren los senderos
gue llevan al Dongu, para recoger las cruces que se encuentran a lo largo del camino. Esta
actividad tiene como objetivo limpiar y ataviar las cruces. El dia tres de mayo éstas son
llevadas en hombros por diferentes personas pues se dejaran a lo largo del camino. La accion
de limpiarlas y ataviarlas antes de su festejo se entiende como una accién de humanizacion,

pues deben estar presentables en su fiesta para recibir las ofrendas que les llevaran.

En la fotografia 24 se puede observar que en el recorrido las personas llevan su
respectiva cruz en hombros. La fotografia muestra sus atavios, una manta y algunas flores

artificiales.
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Fotografia 24: Procesion con Iaé cruces en hombros, tomada por Paolé Pefia

Millan, 2014

De nueva cuenta, durante el trayecto de la procesion un musico y un rezandero
acomparfan a los pobladores. Con base en los datos obtenidos se pudo saber que esta
actividad se realiza para que los guardianes de los caminos y barrancas acepten las ofrendas
gue se les entregan. En la fotografia 25 podemos observar una ofrenda colocada en la parte
inferior de un arbol, lo cual nos indica que los entes que habitan estos lugares necesitan de
sustento para poder ayudar a los hombres. Esta es la forma que tienen los hombres de pedir y

agradecer por los beneficios que ellos ofrecen a los participantes del ritual.
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Fotografia 25: Ofrenda en arbol tomada por Paola
Pefa Millan, 2014.

Para que las entidades animicas que habitan los caminos acepten las ofrendas,

guienes acompafian en el recorrido deben bailar con los elementos que cada uno lleva.

En la fotografia 26 podemos identificar una ofrenda realizada en una de las piedras
gue, segun los pobladores, esta marcada por el pie de “Dios”. En este lugar también se coloca
una de las cruces ataviadas que fue llevada por los peregrinos. Al colocarse la cruz en el lugar
se pone un largo collar de palomitas de maiz, al tiempo se le ofrendan, alimentos preparados,

ademas de otros productos como pan, frutas, copal, el corazon del arbol de platano, ramos de
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hierbas aromaticas (romero, manzanilla, clavo, lirio, retama), dulces, chocolate, azucar, confeti
y cruces de palma. Esta ofrenda es una forma de alimentar a “Dios”, quien se cree se

encuentra habitando este lugar.

Fotografia 26: Ofrenda en roca con huella de Dios, tomada por Paola Pefia
Millan, 2014.

Al llegar al cerro conocido como Dongu el baile de la ofrenda en circulos a contra reloj y
las alabanzas no puede faltar, pues es la ultima ofrenda que se coloca. Se distingue por la
gran cantidad de elementos que se dejan en ella, se realiza de esta manera para que sea bien

recibida (segin comentan los curanderos y acompafantes). Entre los elementos que destacan
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de la ofrenda se encuentran el mole con pollo, ademés de las tortillas. El lugar es adornado

con feston de colores. (Véase fotografia 27)

2%
Fotografia 27: Cruz en el altar de Dongu, tomada
por Paola Pefa Millan, 2014.

El lugar donde se encuentra la cruz es una especie de nicho improvisado, que la

resguarda de las lluvias o del intenso calor. Los pobladores le dan protecciéon a la cruz. De
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nuevo se manifiesta el aspecto humano al resguardarla de los cambios climaticos y las

tempestades que se puedan presentar a lo largo del afio.

Si bien la imagen anterior refiere una forma de humanizacion, particularmente del dia
tres de mayo, debemos tomar en cuenta que para el mes de noviembre también se realizan
diversas expresiones de humanizacion, en este mes también se realiza una larga caminata a
Dongu. Es preciso mencionar que en esta peregrinacion diversos elementos de las ofrendas

se hacen presentes, pero algunos de ellos varian dependiendo de las épocas del afio.

Ya se ha referido en esta investigaciéon que las entidades animicas, que habitan los
lugares sagrados en el cerro, deben ser complacidos con lo solicitado y con ello obtener
retribucion de su parte. En el mes de noviembre, en particular a principios de éste, la sefiora
Rocio'® comenté que “Dios” le habia pedido por medio de un suefio que, para el festejo de

principios de noviembre, le llevaran uvas: esta peticion fue considerada por la sefiora.

En las siguiente fotografias podemos identificar la canasta que se llevd durante el
recorrido para ofrendar las uvas; en una de las ofrendas podemos ver que se hacen presentes
estas frutas, al igual que los elementos habituales como lo son caramelos de colores, confeti,

vasos con agua, bombones, frutas, chocolate, ramos de hierbas y flores de gladiola.

% La sefiora Rocio obtuvo el “don” al ser tocada por un rayo en el cerro Hueyamalucan.
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Fotografia 28: las uvas para Fotografia 29: uvas en la ofrenda, tomada por

{75k ; . N

Dios, tomada por Paola Pefa Paola Pefia Millan, 2014.
Millan, 2014.

Otra de las situaciones, que vale la pena considerar como una forma de humanizacion,
fue que al llegar a la piedra que se considera fue marcada por la huella de “Dios”, se realiz6 la
limpieza del lugar, ademas se hicieron algunos rezos y se coloco la ofrenda. También se
limpié la cruz y se hizo el cambio de manta; ésta se cambié por una nueva (la accion fue

ejecutada por el curandero Javier).

La accion de cambiar la manta nos indica una forma de humanizacion. Ese dia se
realizd un nuevo acto, este consistié en que, al cambiar de manta la cruz, fue tapada con una
especie de sabana, como si se quisiera proteger con ésta a la cruz para que no la vieran a la
hora de cambiarla. Es una actividad que resulta particular, ya que podemos compararla con

una persona cuando cambia de ropa, pues la mayoria de los humanos en la actualidad
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buscan esa forma de privacidad en su persona. En las imagenes siguientes podemos

observar claramente el transcurso de esta actividad al igual que el cambio de indumentarias.

En la fotografia 30 podemos identificar la forma en la que la cruz se encontraba
ataviada. En este caso solo tenia una manta de color blanco con adornos rojos; a los pies de
la cruz se encontraba un pequefio ramo de flores artificiales de color rojo y un collar de festén

de color plateado.

Fotografia 30: La cruz en la Huella, tomada
por Paola Pefia Millan, 2014.

La fotografia 31 muestra la colocacion de la manta que cubre la cruz, para cambiarla al
tiempo de sahumar el nuevo atuendo que lucira junto con algunos otros elementos. Por otro
lado en la fotografia 32 se muestra como quedo ataviada la cruz y los elementos que se le

agregaron, ademas, se le ofrendaron dos grandes jarrones de flores de gladiola de color rojo.
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Nueva manta Manta para

cubrir la cruz

Fotografia 32: El cambio de manta, tomada por Paola Pefia
Millan, 2014.

Otro de los elementos de la humanizacion de la cruz que podemos identificar en la
fotografia 33 es el collar de cempaxuchitl, que se le coloc6é a la cruz sobre su respectiva
manta. En cuanto al collar de cempaxuchitl se debe aclarar que su explicacion como elemento

ritual usado en los festejos de noviembre tendra lugar en el apartado 2.2.4.
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Fotografia 33: El collar de cempaxuchitl, tomada por Paola Pefia
Millan, 2014.

En la imagen anterior pudimos notar que se humaniz6 a la cruz por medio de un collar
de cempaxuchitl, al mismo tiempo que se le ofrecié de comer. Debemos mencionar también
gue algunas veces se les coloca a las cruces una especie de pecheras que, en opinion de los

pobladores, es para que esta no tenga frio.

Otra de las actividades que los pobladores llevan a cabo durante los recorridos, y que
es persistente en ellos cada vez que se va a dejar una de las ofrendas, son los cantos y rezos

realizados. En la mayoria de los casos, se hace una peticion acompafiada de un baile en el
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cual se le pide a Dios que reciba la ofrenda que todos llevan. En la siguiente nota se presenta

parte del canto:

“Jesusito recibe la ofrenda,

Jesusito recibe la ofrenda,

del cielo delicias, recibe propicias,
recibe propicia, mi ofrenda de amores,

mi ofrenda de amores™*°

En la estrofa del canto, podemos observar las manifestaciones de afecto que la gente
le ofrece a “Dios”, una de ellas es el uso del diminutivo con la que se le nombra. Esta accion
remite a la manera en que las personas le hablan a sus seres queridos, haciéndoles saber
gue son importantes para ellos. Lo mismo sucede con los cantos realizados a una entidad que
esta presente entre los mismos pobladores. Debemos resaltar que la plegaria ofrecida en este

tipo de practicas es un lenguaje ritual dado, heredado y reelaborado segun la época.***

Para finalizar con el apartado debemos mencionar que es relevante el rescate de
estas actividades que hemos identificado como formas de humanizacion. Su importancia
sobresale porque en todos los festejos en los que se realizan ofrendas se esta creando la
imagen de una entidad mas entre los humanos. De esta forma podemos identificar la manera
en que los participantes en los rituales han humanizando a las cruces, piedras y por

consiguiente a los mismos cerros, tratandolos como si fuesen una persona; pero no un

10 Canto que realizan los rezanderos con msica de violin y el baile de la ofrenda. Este canto se repite alrededor de tres
veces cada que se deja una ofrenda.
I Dehouve, Daniéle (2011), “Analogia y contigiiidad en la plegara indigena mesoamericana”, Itinerarios, vol. 14, p. 155.
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individuo cualquiera, sino mas bien la figura de Dios, representada en elementos palpables

gue, para los pobladores, se encuentra mas cerca de ellos.

2.2.1 Las piedras como elementos sagrados en Hueyamalucan y Dongu

La concepcion de las piedras como elementos sagrados proviene de una larga tradicion, un
mito de origen nahua del cual se desprenden diversas creencias en torno a los gigantes. En
éste se hace referencia a seres fantasticos como moradores de la tierra, los cuales tuvieron

existencia en el segundo Sol:

“En él (...) se hundié el cielo (...) el sol no cambiaba; (....) y cuando se
oscurecio, las gentes eran comidas. En este sol vivian gigantes; (....) su
salutacion era “no se caiga usted”, porque el que se caia, se caia para

siempre”.**?

Lo anterior hace referencia a que los gigantes al caerse no podian levantarse de nuevo,
pasando a ser parte de la tierra o del paisaje (en términos mitoldgicos) y por consiguiente se

podria relacionar con la aparicion de las grandes rocas.

Jacques Galinier menciona que los gigantes fueron entes divinos que moraron la tierra

entes del diluvio, y propone que los gigantes se transformaron en piedras.

“Son construcciones cuyos habiles arquitectos fueron los “gigantes”, divinidades
de la época antediluviana, sumergidos por el Ultimo diluvio. Esas temibles
criaturas habian edificado los cerros y emprendido la construccién de santuarios
en sus cimas. A causa del diluvio, su obra qued6 inconclusa. Ellos mismos se

vieron transformados en piedra (...)”143

Y2 Velazquez, Feliciano Primo (2002), “Los cinco soles. Mito nahua”, Arqueologia mexicana, vol. X, nim. 56, México,
Editorial Raices, julio- agosto, pp. 28-29.

3 Galinier, Jacques (1990), La mitad del mundo cuerpo y cosmos en los rituales otomies, México, Instituto de
Investigaciones Antropoldgicas, p. 554.
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Recuperando parte del mito nahua y tratando de relacionarlo con la propuesta de
Galinier, podemos hablar de una correspondencia entre ambas visones. Si bien, en el México
antiguo se tuvo la creencia de que la tierra en algiin momento fue habitada por seres de gran
tamafno, (quienes, con el tiempo, se convirtieron en los ancestros dadores de vida y las
piedras que ahora se encuentran en los cerros) también se tiene la idea de que las piedras

son parte de los dioses.

Con relacion a lo anterior Leonardo Lopez Lujan y Marie-France Fauvet- Berthelot
proponen que los mexicas veian en sus efigies gobernantes y sacerdotes, la representacion o
parte de la esencia de las deidades; a estas reproducciones ellos las denominaron “ixiptla,
concepto que corresponde a la idea de ’piel’, ‘cobertura’, ‘’cascara’ de lo numinoso, es decir,
de receptaculo de las influencias, las virtudes y las fuerzas”.*** Esta es la razon por la cual
las piedras pasan a ser mas que un elemento del paisaje, pues en ellas se emitia una gran

carga simbdlica.

La naturaleza del ixiptla deriva de la similitud existente entre la imagen y el dios
gue la ocupaba dandole vida. Los mitos nos cuentan que, en algunos casos, tal
similitud se remontaba al primer amanecer; en aquel momento genesiaco, los
rayos solares se proyectaron sobre la tierra y, como resultado, muchos dioses
se petrificaron. Quedaron atrapados en la materialidad de la roca hasta ser
identificados por el hombre, quien los veneraba en su estado natural o se daba
a la tarea, con el cincel en mano, de hacer surgir sus formas retirando la costra

superflua que los envolvia. 145

144 |épez Lujan, Leonardo y Fauvet- Berthelot, Marie- France (2010), “El arte escultorico de los mexicas y sus vecinos”, en
Eduardo Matos Moctezuma y Leonardo Lépez Lujan, Escultura monumental mexica, México, Fondo de Cultura Econémica,
pp. 71-114.

5 1bid., p. 75.
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Con lo anterior podemos concretar la idea de que las piedras también fueron veneradas
en su forma natural, ya que no necesariamente debian estar talladas con la imagen de alguna
deidad para pasar a ser una entidad sagrada, como se menciona en la cita anterior, sélo
bastaba que el hombre los descubriera para venerarlos en su estado natural o en una imagen

esculpida.

Sergio Sanchez menciona que para los otomies, las piedras son concebidas “como los
mismos ancestros quienes desaparecieron en el fondo de los cerros y desde alli ejercen su
influencia sobre los vivos que habitan en la tierra”.*® Sanchez sostiene que para los actuales
otomies del valle del Mezquital, esta concepcion ancestral de las piedras se encuentra
relacionada con lo mencionado anteriormente sobre los gigantes, pues se sigue teniendo la
concepcién de que las piedras son vistas de manera similar al mito de creacién citado
anteriormente y se asume que “son consideradas como los huesos de los ancestros; ademas
se hace referencia a unos ancestros que no eran hombres comunes, eran hombres grandes y

fuertes, es decir gigantes”.**’

Las concepciones sagradas que se tenian en el México antiguo, sobre las piedras,
posiblemente fueron heredadas en los siglos siguientes, como es el caso de los otomies del

Mezquital y de otros lugares.

Respecto a la comunidad de San Jerénimo Acazulco los habitantes aun tienen la idea
de que las piedras son entes sagrados, que requieren veneracion y ofrendas para asi poder

ayudar a las personas. De acuerdo con los relatos de algunos pobladores en determinadas

148 Sanchez Vazquez, Sergio (2004), “Wemas y cangandhos: limpias con piedras en el valle del Mezquital, Hidalgo”, en
Johanna Broda y Catharine Good Eshelman (coords.), Historia y vida ceremonial en las comunidades mesoamericanas: los
ritos agricolas, México, Universidad Nacional Autonoma de México, pp. 289- 303.

Y7 1bid., p. 297.



91

piedras cohabitan entes animicos, que fungen como guardianes del cerro y en otras

Jesucristo dejo elementos de su presencia, lo que las convierte en sagradas.

En algunas de las procesiones a los cerros Hueyamalucan y Dongu, se realizan actos
rituales como la sanacion de personas enfermas, quienes se unen al recorrido con el fin de
dejar ofrendas en los distintos puntos sagrados, varios de éstos se identifican con grandes
rocas las cuales, de acuerdo con el pensamiento de los curanderos y pobladores, poseen

poderes sobrenaturales que influyen en la curacion de los enfermos que visitan los lugares.

Estas actividades concretan la idea de que las piedras, si bien no son percibidas en la
actualidad por los acazulquefios como sus ancestros, gigantes o los huesos de éstos, si
contienen una carga sagrada e incluso se les dota de animacion al ser habitadas por algin
guardian. Ejemplo de lo anterior es una gran roca de la que aseguran los pobladores, es la
morada de un guardian, a continuacién la imagen. Al igual que otros sitios ofrendados en los
gue existen guardianes, esta piedra cumple con un valor significativo ya que al ofrendarla se

cumple con la peticion del guardian para no dafiar a los acompafantes de la procesion.
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Fotografia 34: Ofrenda en piedra de guardian, tomada
por Paola Pefa Millan, 2013.

Asi mismo podemos identificar otras rocas que poseen una carga sagrada mas
evidente, los peregrinos acostumbran besarlas y tocarlas, argumentan que estan marcadas
por las huellas de los pies de Jesucristo, su codo y su corazon; realizar esta accion puede
ayudar a sanar a los enfermos. Para dimensionar un poco la situacibn se muestran las

siguientes fotografias.
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Fotografia 35: El beso en la Piedra marcada con un codo por Jesucristo,
tomada por Paola Pefa Millan, 2013.

Fotografias 36: Piedra marcada por una huella de pie, tomadas por Paola Pefia
Millan, 2015.
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Jacques Galinier en su obra La mitad del mundo... ofrece un claro ejemplo de la
importancia que adquieren las piedras elegidas por los curanderos. Estas, de acuerdo a sus

creencias, estan cargadas de energias positivas que ayudan a la sanacién de los enfermos.

Esta es la razon por la cual los fosiles y los objetos que presenta un aspecto
antropomorfo son devotamente conservados y protegidos en el altar doméstico.
En medio de estas piedras votivas, aparecen a veces figurillas, pequefias
estatuas, tepalcates encontrados en los campos, algunos de los cuales
atestiguan la ocupacion prehispanica de la region. Algunos sacerdotes
curanderos poseen esos artefactos, cuyas virtudes terapéuticas son

reconocidas.™*®

De igual manera entre la vision de los curanderos de Acazulco existen rocas pequefias
a las cuales ellos les han otorgado poderes curativos. Ejemplos de éstas se pueden identificar
el en altar de la curandera Angélica, y en algunas de las actividades procesionales;
especificamente con el curandero Javier Pefia, quien en ocasiones, durante los recorridos,
portaba consigo pequefias piedras que, segun él, son poseedoras de poderes curativos.

Ambos ejemplos los podemos apreciar claramente en las siguientes fotos.

8 Galinier, Jacques (1990), La mitad del mundo cuerpo y cosmos en los rituales otomies, México, Instituto de
investigaciones antropologicas, p. 549.
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£

Fotografia 37: Pequefias piedras utilizadas para Fotografia 38: Piedras en

sanar por un curandero, tomada por Paola Pefia el altar de una curandera,
tomada por Paola Pefa
Millan. 2015.

Cierto tipo de piedras son elementos fundamentales para las labores de los curanderos
de Acazulco, a través de ellas logran la sanacion de sus pacientes y también obtienen
contacto con la entidad sagrada que veneran, en éste caso la Santa Cruz del Divino Rostro,

pues son parte de la tierra en donde él habita, por lo tanto, toman un caracter de reliquia.

Podemos precisar la carga simbdlica que se le ha concedido a las piedras desde el
México antiguo. De acuerdo con la cosmovision actual de los habitantes de San Jer6nimo
Acazulco identificamos la permanencia de una parte de las creencias ancestrales que se
tienen en el culto a las rocas; claro estd que se adecuaron a una re-funcionalizacion de
elementos, los cuales son adaptados a las necesidades actuales de los pobladores. Es asi
gue las piedras, al igual que algunos otros elementos de la naturaleza, pasan a formar parte
de la historia de la comunidad, pues su cosmovision sigue considerando el paisaje natural

como un ente sagrado al cual deben ofrendar de diversas formas para obtener beneficios
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tanto individuales como colectivos. Este cimulo de rituales da cuenta de su historia y sus

raices indigenas al legar actividades ancestrales con sus respectivas adaptaciones.

2.2.2 Dulces, flores y frutas: una aproximacién al significado de la ofrenda

Alfredo Lopez Austin sefiala que la accidon de ofrendar “se trata, en realidad, de una relacion
sumamente compleja en que destacan dos concepciones: la necesidad que tienen los dioses
de la colaboracion de los hombres y la posibilidad de éstos de alcanzar la comunicacién con el
otro mundo a través de las ofrendas”.’*® Estas ideas pueden aplicarse a las cuestiones
mesoamericanas, en este caso podriamos mencionar que los sacrificios humanos en su
momento se interpretaban como ofrendas, las cuales, para algunas de las civilizaciones del
México antiguo, eran una forma de pedir y agradecer por beneficios colectivos. Asi “los dioses
».150

han de nutrirse para mantener los ciclos universales”.”" es una forma de retribuirles para que

ellos puedan beneficiar a las poblaciones que los veneran.

Las ofrendas estdn cargadas de simbolos y significados que permiten a los seres

humanos establecer una relacion con las deidades, L6épez Austin menciona al respecto:

El caracter comunicador de la ofrenda implica, como puede deducirse, una
doble naturaleza: la ofrenda es un puente, el intermediario entre este punto y el
otro, y es una de las formas de expresién con que cuentan los hombres para
hablar con los dioses. Es de esperarse que esta doble naturaleza de la ofrenda,
al ser tan importante, también haya quedado expresada de diferentes formas en

la tradicién religiosa mesoamericana”.'*!

9 Lopez Austin, Alfredo (2006), “Ofrenda y comunicacion en la tradicién religiosa mesoamericana”, en Noguez Xavier y
Alfredo Ldépez Austin, De hombres y Dioses, México, EI Colegio Mexiquense, p. 180.

1501 ¢pez Austin, Alfredo (2006), Op. Cit., p. 180.

151 |_épez Austin, Alfredo (2006), Op. Cit., p. 181.
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En el México antiguo se tienen algunos relatos que refieren la tradicion de ofrendar,
mencionan que desde los mitos de origen se expresa que los dioses piden que se les ofrende.

Un ejemplo de ello es el mito mixteco de la pareja suprema.

Y encima de lo mas alto de la casa y habitacion de estos dioses, estaba un
hacha de cobre, el corte hacia arriba, sobre la cual estaba el cielo (...) tuvieron
dos hijos varones muy hermosos, discretos y sabios en todas las artes. El
primero se llamé Viento de nueve Culebras, que era nombre, tomado del dia en
gue nacio. El segundo se llamo Viento de nueve Cavernas (...) acordaron de
hacer ofrenda y sacrificio a los dioses sus padres, para lo cual tomaron unos
como incensarios de barro con unas brasas, sobre las cuales echaron cierta
cantidad de belefio molido [los espafioles nombraron "belefio" al tabaco] en
lugar de incienso. Y esta dicen los indios que fue la primera ofrenda que se hizo
en el mundo (...) Hacian asimismo oraciones, votos y promesas a sus padres y
pedianles que por virtud de aquel belefio que les ofrecian, y los demés
sacrificios que les hacian, que tuviesen por bien de hacer el cielo y que hubiese
claridad en el mundo: que se fundase la tierra, o por mejor decir, apareciese
(...) Y para mas obligarles a que hiciesen esto que pedian, se punzaban las
orejas con unas lancetas de pedernal, para que saliesen gotas de sangre. Lo
mismo hacian en las lenguas y esta sangre esparcian y echaban sobre los
ramos de los &rboles y plantas con un hisopo de una rama de un sauce, como
cosa santa y bendita. En lo cual se ocupaban, aguardando el tiempo que
deseaban, para mas contento suyo, mostrando siempre sujecion a los dioses

sus padres, y atribuyéndoles més poder y deidad que ellos tenian entre si.*?

Este es uno de los ejemplos de las primeras ofrendas realizadas a los dioses, las
cuales se llevaron a cabo por los hijos de los dioses creadores para satisfacerlos y asi
propiciar la creacion del mundo. De acuerdo con las crénicas realizadas por los frailes
Bernardino de Sahagun y Diego Duran se tiene noticia de los ofrecimientos que se realizaban

a las deidades, para el momento de la evangelizacion. Ya no se trataba Unicamente de un

52 Graulich Michel y Guilhem Olivier, “;Deidades insaciables? La comida de los dioses en el México antiguo”,
http://www.historicas.unam.mx/publicaciones/revistas/nahuatl/pdf/ecn35/709.pdf. Consultado el 14 de octubre, p. 123.



http://www.historicas.unam.mx/publicaciones/revistas/nahuatl/pdf/ecn35/709.pdf
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mito, pues los indigenas las llevaban a cabo representando sus concepciones religiosas y
ofreciendo sacrificios para compensar la ayuda de sus deidades, pero también con ello
solicitar “lluvias, cosechas, salud y victorias”.*>®> Un ejemplo de esta actividad fueron los
sacrificios de corazones y el derramamiento de sangre los cuales podemos ver representados

en algunos codices.

La parte medular de las formas de expresion religiosa de Mesoamérica, donde los
hombres buscaron relacionarse con sus entes sagrados, pervivieron después de la conquista
e incluso después de varios siglos, formando asi parte de las expresiones actuales. Las
ofrendas, por lo tanto, funcionan como un medio en que se vinculan aquellos deseos de

ambos extremos del universo, el terrestre y el divino.

Examinemos mas detalladamente las ofrendas de sangre de los sacrificados,
los "muertos divinos" (teomicqui) segun los informantes de Sahagun (1958: 52-
57). Después de elevar el corazon de la victima hacia el Sol, su sangre se
colocaba en una escudilla y luego se untaba en la boca de la estatua de una o

varias deidades.*®*

Ademas de los sacrificios humanos de extraccién de corazén y ofrecimiento de sangre
también se tiene noticia de ofrendas de animales, copal, plantas y extremidades humanas
como manos o0 pies. Gracias al trabajo arqueologico realizado en los diversos sitios

ceremoniales a lo largo del actual territorio mexicano.

La tradicién de ofrendar es milenaria en el mundo y en particular en México, con el
paso del tiempo esta practica ha permanecido en la memoria de las generaciones de los

distintos pueblos tradicionales y se ha mantenido hasta nuestros dias. Esta practica es

153 Lépez Austin, Alfredo (2006), Op. Cit., p. 180.
** Graulich Michel y Guilhem Olivier, Op. Cit., p. 133.
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realizada en distintos lugares del altiplano central, al igual que en la comunidad de nuestro
estudio, en Coatetelco Morelos la feligresia lleva ofrendas a los aires (entes de la geografia
sagrada) compuestas por pollo, pulque, mole, caldo, chocolates, flores, licor, tabaco y
mufiecos; en el caso de Acazulco se encuentran ofrecimientos similares pero dedicados a los

guardianes (piedras, arboles o magueyes) protectores de los cerros.'*

En San Jer6nimo Acazulco como hemos referido, para las diversas fiestas que se
realizan en los cerros Hueyamalucan y Dongu, la manufactura de ofrendas es parte

fundamental de los rituales de peticion.

En los distintos festejos llevados a cabo en los cerros Hueyamalucan y Dongu los
pobladores de la comunidad, y algunos otros grupos de poblados cercanos elaboran ofrendas
gue son depositadas en diversos puntos de los caminos que conducen al lugar de veneracion.
Estos son: la cima del cerro Hueyamalucan, en donde se encuentra la capilla que es morada

de la Santa Cruz del Divino Rostro, o el cerro conocido como Dongu.

En la siguiente tabla podemos observar los elementos que componen las ofrendas

colocadas en los caminos de los cerros Hueyamalucan y Dongu.

155 Maldonado Jiménez, Druzo (2005), Religiosidad indigena. Historia y etnografia Coatetelco, Morelos, México, Instituto
Nacional de Antropologia e Historia, p. 67.
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Flora

Frutos Otros

Especiales

Hoja Lirio

Toronja Chocolate y pa

n

Pescado (trucha)
|

AzUcar
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Corazon de
platano

Tabla 1: Los elementos de la ofrenda.
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Las ofrendas estdn compuestas de diversos elementos, los cuales agrupamos en:
plantas, frutos, otros'*® y especiales™’. En el primero se utilizan hojas de lirio, clavo, retama,
romero, manzanilla, palma y flores.*®® En el segundo la toronja, naranja, platano, limén y cidra.
En algunas ocasiones se ofrendan productos distintos,**® esto ocurre “porque el santo lo pide

asi”*®° a través de suefios que tienen los curanderos.

Como podemos advertir las ofrendas se constituyen de diversos productos, que en su
conjunto integran el “dar para recibir’. Cabe resaltar que en algunos casos existe el uso de
elementos con significado propio; es decir, la ofrenda es un compuesto de elementos que
individualmente gozan de significado propio y en su conjunto simbolizan lo que en otros

tiempos fue un sacrificio.

Advertimos que los diversos elementos que componen la ofrenda corresponden a
distintas temporalidades, podemos identificar plantas usadas antes del contacto indo-hispano,
empleadas para calmar enfermedades y malestares (Véase imagen 3).}** Asimismo
identificamos productos que fueron introducidos por los peninsulares y que fueron tomados y
adaptados por los indios a su vida cotidiana. Este mecanismo de adaptacién de productos
hispanos a la cultura india dio como resultado una nueva forma de realizar los rituales de

agradecimiento y peticion. Podemos conjeturar que los sacrificios humanos, después de la

1% En el grupo de “otros” colocamos a los elementos que no figuran como plantas ni como frutos; més bien, son productos
que en algunos casos requieren de manufactura, como el caso de: dulces, azucar, chocolate, confeti, copal, pan, bombones,
por mencionar algunos.

71 05 “especiales™ son los elementos que solo se hicieron presentes en una ocasion o que son pedidos por “el patron”.

158 En la mayoria de casos colocan como flor a la gladiola roja.

19 Estos productos son: uvas, algodén, collares (estos generalmente se elaboran con palomitas de maiz, flores de
cempaxuchitl y bombones) y distintos platillos que fueron hechos a base de pescado y mole.

160 Expresion utilizada por los curanderos.

161 |a retama, hierba de flores amarillas era utilizada para sanar dolores estomacales, catarros y dolores de cabeza. Vid.
“Codice de la Cruz-Badiano” (primera parte) (2013), Arqueologia Mexicana, edicion especial, nim. 50, Editorial Raices,
agosto, p. 37.
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evangelizacion, fueron readaptados simbdélicamente: sustituyeron los elementos por otros que

representaran metaféricamente lo mismo.

Imagen 3: Retama, tomada de
Argueologia mexicana, (2013: 37)

Con basen en la concepcién de los curanderos la ofrenda colocada en piedras, arboles
y cruces’®® del Hueyamalucan y Dongu, representa un cuerpo humano de tal suerte que: una
toronja representa la cabeza; los platanos, la mayoria de las veces son cuatro (tres o dos),

son considerados las manos y los pies; las diferentes hierbas utilizadas con vistas como los

162 | as piedras y arboles en que se colocan las ofrendas son lugares habitados por un ente que ellos llaman guardianes.
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dedos de las manos y el corazon del arbol de platano es la alusion de eso: el corazon. El
cacao, la planta de la cual se extrae el chocolate, tiene una larga tradicion ritual, en las
culturas mesoamericanas su uso fue frecuente, incluso se tiene noticia de su utilidad desde la
cultura olmeca, pero no fue hasta el horizontes clasico que se le dio un especial uso ritual;
‘principalmente en el area maya hay una buena cantidad de representaciones
correspondientes al Clasico [...], en las que el cacao —ya sea la planta, el fruto, los granos o

una preparacion- aparecen como un elemento simbodlico o ritual”.*®®

De acuerdo con Enrique Vela, en algunas ocasiones los pueblos mesoamericanos
representaron la planta de cacao junto con la del maiz, mostrando la jerarquia en la cual se

podia posicionar el cacao pues se le otorgaba la misma importancia que al maiz.

De hecho, el maiz y el cacao forman un importante componente ritual en la
cosmovision mesoamericana. Se les combinaba con agua sagrada para
elaborar bebidas rituales que se ofrecian a los dioses y a los ancestros para que

éstos procuraran a los hombres la fertilidad agricola.'®

Este autor también sostiene que, con base en lo referido por otros autores y el
contenido del Cédice Fejérvary- Mayer, la planta del cacao esta asociada con el inframundo y
por tanto con la fertilidad de la tierra. Por otra parte, también se menciona la asociacion del
cacao con el corazén pues “es posible que el fruto del cacao fuera visto como una metafora
del corazon, como lo sefiala Sahagun, en la mentalidad de que ambos eran recipientes de

liquidos preciosos: la sangre y el cacao”.*®®

163 yela, Enrique (2012), “Simbolismo”, Arqueologia mexicana, Edicién especial 45, México, Editorial Raices, octubre, pp.
42-55,

154 1bid., p. 42.

1% \Vela, Enrique (2012), Op. Cit., p. 46.
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Es posible que el uso del chocolate, en las ofrendas de los cerros Hueyamalucan y
Dongu, sea una reminiscencia mesoamericana, que representa gran simbolismo respecto a la

fertilidad de la tierra y la metafora del corazén como un simbolo de sacrificio y ofrendamiento.

Asimismo, entre la ofrenda se colocan dulces y confeti interpretados por los curanderos
como simbolo de nifiez, alegria y pureza. En el mundo mesoamericano se realizaban
sacrificios de nifios, las lagrimas derramadas se relacionaban con la peticién de lluvias, y el
acto de sacrificio como ofrenda. Esos “sacrificios pertenecian a la parte seca del afo y tenian
la finalidad de conjurar la llegada de las lluvias. La edad de los nifios oscilaba de algunos

meses hasta los 7 u 8 afios”.1%°

Los sacrificios de nifios formaban un ciclo ritual dedicado a Tlaloc que tenia la
finalidad de conjurar la llegada de las lluvias durante los meses mas secos del
afio, entre febrero y abril. Los nifios representaban vivos a los tlaloque los
innumerables servidores del dios Tlaloc que eran concebidos como seres
pequefios que vivian en los cerros. De alli enviaban las nubes, las lluvias y las
tormentas, golpeando grandes vasijas con unos bastones para producir los

truenos.*®’

Ahora el cuerpo es representado por diversos productos que ya mencionamos y de
acuerdo con la cita anterior podemos reforzar la idea de que la ofrenda hace alusién a los
sacrificios humanos que se realizaban durante el México antiguo con el afan de propiciar las
lluvias. Es asi que la peticién de lluvia se representa por medio de palomitas de maiz'®,

algodéon y bombones pues hacemos la asimilacién de estos elementos con las nubes y su

relacion con las lluvias.

186 Broda, Johanna (1982), “El culto mexica de los cerros y del agua”, Multidisciplina, afio 3, nim. 7, México, p. 51
157 |bid., p. 47.
168 \/er apartado 2.2.4.
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Fotografia 39: Los dulces y bombones en Fotografia 40: Algodon en la ofrenda,
las ofrendas, tomada por Paola Pefia Millan, tomada por Paola Pefia Millan, 2014.

2014.

Fotografia 41: Collares de
palomitas de maiz, tomada por
Paola Pefia Millan, 2014.
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En la ofrenda también se hacen presentes elementos que poseen un alto grado
aromatico, entre ellos se encuentran algunos citricos como la naranja, toronja, limones y cidra;
asi como el romero, manzanilla, clavo y copal, este ultimo es la resina aromatica mas utilizada
desde el México antiguo, pues la “informacion historica, arqueoldgica y etnografica muestra el
aprovechamiento religioso del copal desde antes de la llegada de los espafioles”.*®® Estos
elementos aromaticos son colocados porque, segun los curanderos, “le gustan a la Santa

Cruz del Divino Rostro”.1"®

En ocasiones parte de la ofrenda es seleccionada para, posteriormente, ser usada en
los rituales de sanacién que realizan los curanderos.!™ Esto nos deja entre ver que, después
de ser ofrendados, los elementos se sacralizan y se convierten en reliquias, pues ahora

poseen un poder curativo otorgado por el santo.

En el siguiente fragmento de una entrevista podemos observar claramente un ejemplo

de la sacralizaciéon de la ofrenda y cdmo ésta pasa a ser una “cura” para los enfermos.

(-..) Bueno supuestamente no he empezado a curar pero de mi altar salen
muchos medicamentos, por ejemplo luego se los traigo a Angélica y “tons” ya
me dice “ah si es para tal paciente” o sea yo al poner la ofrenda en mi casa, me
refiero a una naranja, a un platano, a unas flores algunas veces cosas
insignificantes, tu cuando recoges las cosas del altar, te estan diciendo que no
son para las cosas organicas, bueno, que este le va a servir a algun paciente,
son diferentes sefiales en un pan, en unas rosas, Se sienten que son
medicamento, tu tienes la sensibilidad de decir no, por ejemplo a veces pongo

rosas en mi altar, entonces pues dices tl estas rosas no las voy a tirar y las

169 Montufar Lopez, Aurora (2015), “Copal, humo aromatico de tradicion mesoamericana”, Arqueologia mexicana, vol.
XXII, nim.135, México, Editorial Raices, septiembre-octubre, p.64.

170 En estas manifestaciones podemos observar la humanizacion del santo pues como a las personas, él también tiene gustos
alimenticios como el pescado, las uvas, pan, chocolate, los citricos nombrados y los productos aromaticos, y en sus disgustos
se encuentra la carne de cerdo.

"1 De acuerdo con los curanderos, la ofrenda que seré utilizada como medicamento es marcada de forma “divina” y ellos
saben por medio de esas marcas especiales o por suefios cual es el elemento indicado.
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pongo en cajitas de cartdn y las pongo al sol para que no se pudran, entonces
algunas veces le digo a Angélica tengo esto y ya me dice “ah si, con esto se va

a bafiar fulano o fulana, una nifia, un nifio” en fin.*"

Finalmente podemos decir que las ofrendas son una muestra de reciprocidad que los
devotos realizan para obtener beneficios, pero al mismo tiempo agradecer por lo bueno que
han recibido por parte de la Santa Cruz del Divino Rostro y las entidades que habitan los

cerros.

2.2.3 Los lugares sagrados en San Jeronimo Acazulco

Los lugares sagrados para los acazulquefios son aquellos espacios en los que se refleja una
parte de sus creencias y su cosmovision; en ellos los pobladores de Acazulco desarrollan
varios de sus rituales mas significativos a lo largo del afio. Estos lugares especificos se han

elegido por diversos motivos, los cuales se especificaran a lo largo de este apartado.

Stanislaw Iwaniszewski sostiene que el medio natural se concibe como indispensable
para las expresiones sociales, pues construye “las condiciones para definir, crear, estructurar
y realizar las practicas sociales correspondientes”,*”® por ello los seres humanos eligen el
paisaje mas significativo para adaptarlo a su vision. El autor también expresa que la visita a

ciertos lugares sagrados se debe a una herencia popular, la cual se ha configurado como una

tradicion sustancial en la que determinados sitios fueron, en el pasado, cargados de

172 Sra. Modesta Eulalia Pefia, 37 afios, originaria de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandera, 2014.

173 Iwaniszewski, Stanislaw (2007), “la arqueologia de alta montafia frente al paisaje montafiés en México central: problemas,
interpretaciones, perspectivas epistemologicas”, en Loera Chavez y Peniche Margarita, Iwaniszewski Stanislaw y Ricardo
Cabrera (coords.), Paginas en la nieve, México, Instituto Nacional de Antropologia e Historia, p. 13.
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sacralidad; sefiala que los acontecimientos miticos, e incluso historicos, pueden definir la

eleccion de los lugares propicios para el desarrollo de los rituales.

Los peregrinos, que ascendieron a las cumbres elevadas, repitieron, en cierto
modo, los hechos histéricos o miticos y visitaron los lugares ya antes visitados.
No incursionaron en un espacio desconocido y homogéneo, sino en el paisaje
donde ya se hallaban determinados lugares que poseian cierto significado por el

mismo hecho de estar asociados con eventos del pasado (mitolégico o

histérico)."

Lo mencionado en la cita anterior se vincula a los acontecimientos que, de acuerdo con
los informantes, ocurrieron en Hueyamalucan y Dongu. De ambos se cuentan historias
miticas, por un lado, para el caso del cerro Hueyamalucan, la leyenda de la aparicion de la
Santa Cruz del Divino Rostro y su instauracién en el cerro es fundamental para su
interpretacion, mientras que para Dongu se cuenta que fue el segundo asentamiento otomi
que conformé lo que en la actualidad es el poblado de Acazulco. La informaciéon anterior
refleja uno de los motivos por los cuales se hacen presentes las manifestaciones rituales en

estos lugares.

Para justificar la sacralizacion de las diversas piedras, arboles y demas lugares de
ofrenda referimos que son mostrados a los curanderos de Acazulco a través de suefios.'’
Para dar cuenta de ello, podemos rescatar parte de la entrevista realizada a la sefiora

Modesta Pefa.

Bueno, en nuestro (...) por nuestra parte de nosotros, hay una personita

muy especial que desafortunadamente hoy no vino (menciond)

4 Ipid., p.17.

> De acuerdo con lo mencionado por los curanderos, el Divino Rostro les muestra por medio de visiones o suefios los
lugares que deberan ser ofrendados, por otro lado también los guardianes del lugar se hacen presentes en estas visiones
indicado los lugares exactos de ofrendamiento.
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Francisco. El puede, bueno, tiene la posibilidad del ver el futuro,
entonces donde nosotros vamos dejando la ofrenda en las piedras es
porque ellos son los guardianes del lugar, (recalcd) (...) ellos son los
guardianes las piedras (...) a veces son seres, (repiti6) son seres: a
veces son angeles, a veces son animalitos, a veces son una mujer, un
hombre que son los que protegen el camino para subir al

Hueyamalucan, son los guardianes vamos para poder llegar hasta

arriba (...)""®

Se puede advertir por medio del fragmento anterior que algunas personas, como el
curandero Francisco, tienen la posibilidad de comunicarse con los entes que habitan los
lugares y éstos les indican dénde se encuentran y qué es lo que desean. Al ofrendar los
lugares sagrados se muestra una accion reciproca en la cual las entidades animicas que
moran las piedras o los arboles ayudan y permiten a las personas subir a la cima de los
cerros. De acuerdo con los relatos sobre ciertos lugares revelados en suefios y visiones, éstos

pasan a ser reconocidos como sagrados.

También tenemos el relato del sefior Javier, quien expresa que los lugares son
ofrendados por una tradicion que ha pasado de generacion en generacion y que, por medio de
la observaciéon participante, ellos aprendieron a realizar las ofrendas. Ademas refirié que al
adquirir el “don” que les da Dios ellos pueden ver los lugares elegidos para realizar los

rituales.

Bueno, primero porque nos los han ensefiado o lo hemos visto como lo hacen y
segundo, es que cuando ya tienes conocimiento de eso o una visién ya (...) ves
lo que tiene cada lugar, o sea, por ejemplo, cada (...) un tronco, un arbol o una
piedra o un espacio (...) ya tu ves el (...) la vamos a llamarlo asi, por decirlo de

alguna manera, la luz que tienen o el ser que vive en ese espacio. Yaes un (...)

'7® Sra. Modesta Eulalia Pefia, 37 afios, Originaria de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandera,

2014.
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cuando ya tu adquieres ese don, ya tu te das cuenta que es lo que tiene cada

espacio.’’’

Con esta referencia podemos concretar lo antes mencionado, respecto a que los

lugares sagrados son mostrados por medio de visiones.

Finalmente, es necesario concretar que los espacios considerados como sacros
pueden identificarse por medio de los mensajes que las personas elegidas por la santa Cruz
del Divino Rostro reciben, a través de revelaciones oniricas. Esta informacion debe ser
compartida con los participantes en el festejo para que ellos también puedan identificar los
lugares especiales de los que pueden ayudarse para sanar y prosperar en su vida individual
y colectiva. De acuerdo con el trabajo de campo realizado en el espacio geografico del objeto
de estudio, se pudieron escuchar algunos relatos en los que los curanderos expresaban que
hay sitios elegidos por la caida de un rayo o una centella —que segun los pobladores y
curanderos son mandados por el “patrén”, refiriéndose asi a Dios— los cuales dejan una

gran carga energética en los sitios, convirtiéndolos en lugares elegidos.

2.2.4 El papel de las cruces en los cerros Hueyamalucan y Dongu

El presente apartado tiene la finalidad de explicar la relevancia que muestran las cruces en el
paisaje ritual y su funcidon como mediadoras en las cuestiones climaticas y de buen temporal.
Ademas, se ofrece un panorama de la combinacidon de algunos elementos religiosos

provenientes del sincretismo producto de indigenas y espafoles, reflejados en el caso

Y7.sr. Javier Pefia, 42 afios, originario de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandero, 2014.
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particular del culto a los cerros y la presencia de las cruces en los rituales realizados en la

comunidad de San Jerénimo Acazulco.

La cruz fue utilizada desde el México antiguo, aunque no con el mismo caracter
conferido por el cristianismo; para ese momento se concebia que la superficie terrestre era un
enorme rectangulo dividido en los cuatro rumbos. ElI nimero cuatro fue fundamental en la

religibn mesoamericana, al respecto Alfonso Caso refiere que:

Los cuatro hijos de la pareja divina (que representan la direccién central, arriba
y abajo, es decir, el cielo y la tierra) son los regentes de las cuatro direcciones o
puntos cardinales; (...) tres de ellos se nos presentan con colores diferentes:
rojo, negro y azul, que corresponden al este, al norte y al sur, mientras que
Quetzalcoatl esta quiza en un lugar que debid tener en el mito primitivo u

Tezcatlipoca blanco, que corresponderia al oeste.'™

Si bien en la cita anterior se hace referencia a la importancia de los hijos de la pareja
divina, éstos coinciden en la forma en que se representaron los cuatro puntos cardinales y la
presencia que ejercian. Caso menciona que el énfasis de los mexicas en cuanto a los cuatro
rumbos no fue propio de ellos, pues les fue heredado de las culturas mas antiguas de

Mesoamérica como los olmecas.

La utilizacion de la figura de la cruz en los diversos lugares de culto de los antiguos
pobladores de México, propici6 que se tomara como una imagen que, ademas de hacer
referencia a los cuatro rumbos, fuese vinculada a otras cuestiones naturales como el ciclo

agricola, asi lo expresa Sergio Sanchez:

178 Caso, Alfonso (2009), El pueblo del sol, México, Fondo de Cultura Econémica, p. 22.
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La cruz mesoamericana representa union, direcciones del universo y centro
de la tierra porque es la tierra misma. Se relaciona con el calor la luz solar y
la lluvia, elementos fundamentales para el proceso agricola (Pifia Chan).
Cruz y arbol refieren al centro unificador de cielo y tierra, a los cuatro puntos

en el espacio vinculados con el movimiento del sol (...)179

Podemos advertir de igual manera que la cruz concéntrica sirvi6 como elemento
vinculado con la fertilidad y por consiguiente con la lluvia. Con la llegada de los castellanos se
reelaboro su significado, transformado la cruz de los cuatro puntos en una cruz vinculada con

Jesucristo.

Johanna Broda refiere que el festejo de la santa Cruz, introducido por los espafoles,
concuerda con la festividad que en el México antiguo fue denominada Huey Tozoztli. Este

festejo se llevaba a cabo en la cumbre del cerro.

La fiesta de IV Huey Tozoztli para la que los gobernantes de la Triple Alianza
acudian a la cumbre del cerro Tlaloc, tenia lugar durante el apogeo de la
estacion seca y marcaba el tiempo propicio para la siembra del maiz. Estos ritos

prehispanicos encuentran su continuidad en la fiesta de la santa Cruz (3 de

mayo) que se celebra en las comunidades indigenas de México (...)180

Después de la conquista espafiola, diversas actividades sagradas mesoamericanas
fueron transformadas a rituales que tenian apariencia de ser cristianos, sin embargo, en el
trasfondo aun se veia la influencia antigua. Fue asi que la imagen de la cruz se usé6 por los

frailes evangelizadores para introducir parte de la doctrina cristiana en el inconsciente de los

7% sanchez Vazquez, Sergio (2007), “La Santa Cruz: Culto en los cerros de la Regién Otomi Actopan-Ixmiquilpan”, en

Broda, Johanna, Stanislaw Iwaniszewski y Arturo Montero (coords), La montafia en el paisaje ritual, México, Escuela
Nacional de Antropologia e Historia, p. 447.

180 Broda, Johanna (1991), Cosmovisién y observacion de la naturaleza: el ejemplo del culto de los cerros, en Broda Johanna,
Iwaniszewski Stanislaw y Lucrecia Maupome (editores), Arqueoastronomia y etnoastronomia en mesoameri, México,
Universidad Nacional Auténoma de México, pp. 477.
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indios, para ese momento la cruz funcion6 como una imagen que compartia relacion con la
cruz conceéntrica que por mucho tiempo utilizaron las culturas mesoamericanas, al respecto

Sergio Sanchez Vazquez menciona que:

Para los frailes y religiosos encargados de evangelizar a los indios, constituy6
una consigna plantar una cruz en todo lugar donde los “naturales” realizaran
fiestas o ceremonias a sus dioses, destruyendo las imagenes o por lo menos
sobreponiéndoles el simbolo del cristianismo. El mismo fray Bernardino de
Sahagun, tan interesado en recopilar informacion sobre las costumbres y usos

de los indigenas, practico tales acciones.'®
Es asi que la cruz se convirti6 en un elemento de sincretismo e instauracién del
cristianismo, esta imagen sigue siendo utilizada en los rituales agricolas y de fertilidad por las
comunidades de tradicién indigena de México, aunque la concepcidon se ha transformado.
Para el caso de San Jeronimo Acazulco, las cruces funcionan como benefactoras en las

cuestiones climaticas.

A lo largo del paisaje ritual en los senderos de camino a Dongu y Hueyamalucan se han
colocado diversas cruces, las cuales son ofrendadas y ataviadas; en cada una de las fiestas
realizadas en el cerro, (mayo para peticion de lluvia, julio como agradecimiento de la planta, o
noviembre como agradecimiento de la cosecha realizada) las ofrendas realizadas son para

ayudar a propiciar un buen temporal.

En las siguientes fotografias podemos notar algunos ejemplos de cruces, las cuales
contienen distintos atributos que, de acuerdo a las fechas en las que se utilizan, indican

relacion con el ciclo agricola; éstas son ofrendadas con collares, adornadas con colores del

181 sanchez, Sergio (2007),”La Santa Cruz: Culto en los cerros de la Region Otomi Actopan-Ixmiquilpan”, en Broda, Johann,
Stanislaw Iwaniszewski y Arturo Montero (coords), La montafia en el paisaje ritual, México, Escuela Nacional de
Antropologia e Historia, p 446.



115

arcoiris e incluso estan pintadas de colores especificos que aluden a cuestiones relacionadas

con el clima (Véanse fotografias 42, 43, 44, 45, 46).

N

Listones de
colores
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Fotografia 42: El arcoiris de la Santa Cruz del Divino Rostro,
tomada por Paola Pefa Millan, 2013.

¢

En la fotografia anterior podemos observar la figura de la Santa Cruz del Divino Rostro,

aunque esta ataviada con una manta y un atuendo a manera de camisa, decorados ambos



116

con algunos adornos en color azul, sobresale un elemento singular, éste lo apreciamos en la
parte superior del madero: una serie de listones de colores sujetados a manera de ramo. Los
listones podrian referir a cuestiones relacionadas con el ciclo agricola, pues, para la época
mesoamericana, el arcoiris funcionaba como un propiciador de lluvia. Asi lo menciona Gabriel

Espinosa Pineda,

En Mesoamérica el arcoiris fue una deidad a la que probablemente se dedico
un culto particular, al menos en el campo; fue de gran importancia en la vida
cotidiana de las comunidades y tuvo muchos aspectos y propiedades,

sumamente intrigantes. Jugd un papel notable en el ciclo agricola (...)182

El antiguo significado del arcoiris pudo haberse heredado de generacion en
generacion hasta llegar a la actualidad, en la que sigue teniendo el sentido primario
correspondiente a la funcién agricola. Incluso se habla del arcoiris con el que Dios pacto la
terminacion del diluvio con Noé.*®3 Al llevarse a cabo el proceso de sincretismo pudo haberse
re elaborado y de esta manera ser heredo a las poblaciones actuales. Gabriel Espinosa nos
menciona que para los otomies el arcoiris es un ente vinculado con lo femenino, asi lo vemos

en la siguiente cita:

En cambio, hay regiones en las que el prevalecimiento si es claro; de entre las
culturas de las que tengo algun dato, parece que es entre los otomies
(particularmente los estudiados por Galinier) entre quienes el predominio del
aspecto femenino es nitido y mas fuerte. En el otro extremo, entre los nahuas (y
sobre todo los de la montafia de Guerrero), el predomino del aspecto masculino

es mas claro y consistente.'®

182 Espinosa Pineda, Gabriel (2008), “El aspecto masculino del arco iris prehispanico ”, Revista de la Escuela Nacional de
Antropologia e Historia, vol. 15, nim. 43, México, Nueva época, mayo- agosto, p.159.
183 [}
Ibid., p. 162.
184 1bid., p. 170.
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Si bien, para los nahuas es un ente vinculado con lo masculino, para los otomies,
segun Galinier, se puede vincular con lo femenino y por consiguiente con la fertilidad de la
tierra. En la fotografia 43 también se hace presente una forma de representar al arcoiris, por
medio de los colores empleados para la decoracion de la cruz; ésta fue adornada asi en la
fiesta del tres de mayo, fecha en la que se realiz6 una procesion al lugar conocido como

Donga.

Fotografia 43: Cruz con arco y flores de
diversos colores, tomada por Paola Pefa
Millan, 2015.
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La presencia del arco iris la encontramos en los distintos rituales realizados en los

cerros sagrados de la comunidad de Acazulco, pero existen otros elementos que aluden a

cuestiones del temporal. Hay cruces que son pintadas de colores: azul, verde y blanco. De

acuerdo con Johanna Broda, éstos son colores que hacen referencia a cuestiones climaticas

y en particular al llamado de las lluvias.

Dichas cruces generalmente estan pintadas de azul o verde, colores que

simbolizan el agua. “Son cruces de agua” que tienen la fuerza magica de atraer

la lluvia y proteger los cultivos de los peligros (...)

En las fotografias que se presentan a continuacion podemos apreciar que algunas de

las cruces, que estan colocadas en lugares especificos del paisaje ritual de Acazulco, estan

pintadas de colores verde, azul o blanco.

Fotografia 44: Cruz
de color blanco
(camino a Dongu),
tomada por Paola
Pefia Millan, 2014.

Fotografia 45: Cruz
de color azul (cerro
Hueyamalucan),
tomada por Paola
Pefa Millan, 2014.

Fotografia 46: Cruz de
color verde (camino a
Dongu), tomada por
Paola Pefia Millan,
2014.

18 Broda, Johanna (2001), “La etnografia de la fiesta de la Santa Cruz: una perspectiva historica”, en Broda Johanna y Félix
Baez (coords.), Cosmovisidn, ritual e identidad de los pueblos indigenas de México, México, Consejo Nacional Para la
Cultura y las Artes, Fondo de Cultura Economica, pp. 165-232.
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Las fotografias ejemplifican el simbolismo de los colores pero no son las Unicas que se

encuentran pintadas de esta manera.

Otro elemento que es necesario mencionar por su carga simbdlica y que fue utilizado
desde la época antigua de México es el uso de collares de palomitas de maiz, usados como
conjuradores del clima. De acuerdo con las cronicas de fray Bernardino de Sahagun, los
naturales recurrian a la preparacion de las “palomitas de maiz” para atraer el granizo; segun
él, estaban vinculadas con un dios llamado Opochtli quien también era asociado con los

“dioses que se llamaban Tlaloques, que quiere decir habitadores del paraiso terrenal”.'8

El maiz denominado como moméchit*®” fue utilizado de acuerdo con Sahagun para

ofrendas relacionadas con los dioses del agua y hacen referencia al granizo:

(...) sembraban también delante de él un maiz tostado que llaman moméchitl
gue es una manera de maiz que cuando se tuesta revienta y descubre el meollo
y se hace como una flor muy blanca: decian que estos eran granizos, los cuales

son atribuidos a los dioses del agua.'®®

En Acazulco es comun que en la fiesta realizada cada tres de mayo se elaboren
collares de palomitas de maiz, probablemente esta practica alude al ciclo en el cual se pide a
Dios que mande buenas lluvias para el crecimiento de los cultivos. En las fotografias

siguientes observamos esta constante practica en el cerro Dongu.

'8 Sahagun, Bernardino de (2013), “Que habla del dios llamado Opochtli, el cual era tenido y adorado en esta nueva

Espaiia”, Historia general de las cosas de Nueva Espafia, México, Porrua, p.42.

187 Conocido en la actualidad como maiz palomero.

1% sahag(in, Bernardino de (2013), “Que habla del dios llamado Opochtli, el cual era tenido y adorado en esta nueva
Espaiia”, Historia general de las cosas de Nueva Espafia, México, Porrda, p.42
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Fotografia 47: Elaboracion de Fotografia 48: Cruz ataviada

los collares de palomitas de con mata y collares de
maiz, tomada por Paola Pefia palomitas de maiz, tomada por
Millan, 2015. Paola Pefia Millan, 2015.

Hasta aqui se ha referido el uso del maiz palomero como un elemento para atraer la
lluvia y el buen temporal, pero debemos mencionar otros elementos presentes en los festejos,
de los cuales, rastreando un poco su pasado, se ha podido identificar que aluden a cuestiones
relacionadas la época de secas. Es aqui donde se hace presente la flor de cempaxuchitl. Esta
flor es utilizada para el adorno de algunas cruces, principalmente en los festejos de
noviembre. Los adornos de las cruces, hechos con flor de cempaxuchitl, se colocan en forma

de collares. En la siguiente imagen podemos observar la realizacion y uso de este ornamento.
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Fotografia 49: Collares de cempaxuchitl, tomada por Paola Pefia
Millan, 2014.

Para la explicacion del collar de la flor ya mencionada debemos remontarnos a la época
del México antiguo, en la que esta planta tuvo diversos significados y fue utilizada en
ceremonias durante la época de secas. De acuerdo con la idea anterior, podriamos suponer
gue esta actividad concuerda en tiempo con los rituales llevados a cabo en la comunidad de
San Jerénimo Acazulco, aunque para el curandero Francisco esta flor es utilizada por ser de
temporada. En la siguiente cita se menciona que la flor de cempaxuchitl fue utilizada en

algunas celebraciones en los meses de junio y septiembre:

En las veintenas de junio a septiembre: tecuilhuitontli, huey tecuilhuitl,
tlaxochimaco o miccaihutl (“fiesta de los muertitos”), xécotl huetzi o huey
miccailhuitl y ochpaniztli, se utilizaban flores de cempoalxéchitl en las mas

diversas formas: racimos, guirnaldas, sartales, cadenas, estandartes, ya fuera
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para ofrecer a las personas o para adornar patios, estatuas en los templos y

nichos en las casas.'®

Serrato sostiene que para las fiestas correspondientes al mes de noviembre no se
realizaban actividades con este tipo de flores, pero la utilizacion de ésta en lapsos anteriores
nos da un indicio de la funcion que tenia y de cédmo era utilizada. Por ejemplo, en los festejos
de noviembre en el cerro Hueyamalucan y Dongu, se utiliza la flor de cempaxuchitl para
realizar algunos collares que son colocados en las cruces y algunas rocas que son visitadas

en esta fecha. (Véase fotografias 50 y 51)

e S <

Fotografia 50: Cruz con collar de Fotografia 51: Cruz de
cempaxuchitl en Hueyamalucan, camino a Dongu, tomada por
tomada por Paola Pefia Millan, Paola Pefia Millan, 2014.
2014.

189 Serrato Cruz, Miguel Angel (2004), “Cempoalxdchitl y dia de los muertos”, Arqueologia Mexicana, vol. XI1, nim. 68,
Editorial Raices, julio-agosto, p. 72.
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El color de las flores probablemente podria identificarse con el sol y, por consiguiente,
como planta caliente, pues la época en la que se coloca el collar de cempaxuchitl coincide con

el momento de secas: cuando se hace la recoleccion del maiz maduro.

Por otro lado, en cada una de las festividades realizadas en los cerros Hueyamalucan y
Dongu existe una actividad frecuente que hace referencia a lo sagrado de la cruz, el
sahumado con direcciébn a los cuatro puntos cardinales. Esta acciéon es una forma de
sacralizar todo aquello que, en un momento, forma parte del ritual en los cerros: personas,
elementos de la ofrenda, o incluso lugares. Es asi que al utilizar el sahumerio, de acuerdo con

los curanderos, se pretende efectuar un acto de purificacion.

En la crénica de fray Bernardino de Sahagun se hace referencia a la accion de
sahumar, en ella se dice que fue frecuente en diversas actividades rituales; incluso, el copal y
sahumerio debian tratarse cuidadosamente, pues eran considerados como objetos sacros. La

siguiente cita hace referencia a lo antes mencionado.

(...) y ponianse en la mano, en el brazo izquierdo, un manipulo a la manera de
los que usan los sacerdotes de la Iglesia, que ellos llaman matacaxtli, luego
tomaban en la mano izquierda una talega con copal, y tomaban en la mano
derecha el incensario que ellos llaman tlémaitl, que es hecho de barro (...)
luego, asi aderezados, salianse al patio (...), y puestos en medio del patio
tomaban brasas en sus incensarios y echaban sobre ellas copal e incensaban

hacia las cuatro partes del mundo, oriente septentridn, occidente y medio dia

(..

Cabe mencionar que en el mes denominado etzalqualiztli, correspondiente a los

meses de junio y julio, se hacia uso del sahumerio que humeaba copal. “En este mes hacian

1% sahagun, Bernardino de (2013), “De las fiestas y sacrificios que hacian en las calendas del sexto mes que se llamaba

etzalqualiztli”, Historia general de las cosas de Nueva Espafia, México, Porrda, p.110.
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fiesta a honra de los dioses del agua, o de la pluvia que llamaban Tlalogue”*** lo cual brinda
una idea clave para referir que esta actividad también tiene relacion con el ciclo agricola y el
culto a las deidades acuaticas. Es asi que la cita mencionada lineas arriba da indicio del uso
de la cruz concéntrica desde épocas antiguas que, posterior al contacto con los peninsulares,

se trasformé adoptando caracteristicas particulares vinculadas con la religion catolica.

En la actualidad el uso de los sahumerios se hace presente en los rituales de peticion
en los cerros Hueyamalucan y Dongu. Se considera que el humo desprendido del copal hace
la figura de la cruz, simbolo que hace referencia a una forma de limpieza (purificacién) y. al
mismo tiempo, es otra forma de ofrendar a Dios a través de los cerros. En la fotografia 52 se

muestra un ejemplo de la sahumacion de una manta nueva que sera colocada a una cruz.

Fotografia 52: Sahumacion de una sabana para la
cruz, tomada por Paola Pefia Millan, 2014.

Finalmente debemos mencionar que la imagen de la cruz resulta ser un simbolo

fundamental en los diversos rituales de peticion, su presencia es considerada por las

191 Sahaguin, Bernardino de (2013), Op. Cit., p. 109.
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poblaciones participantes un icono que emana fuerza protectora, purificadora y benévola. Por
tanto, es utilizada con la finalidad de obtener beneficio en los ritos correspondientes a

cuestiones climaticas y los que protegen la integridad fisica y espiritual de los pobladores.

2.2.5 La implantacion de la Santa Cruz del Divino Rostro en el cerro

Hueyamalucan

En Acazulco existen dos santos'® a los que los lugarefios veneran, San Jerénimo y el Divino
Rostro, el primero es el titular de la comunidad, con el cual se realiz6 la fundacion cristiana del
lugar en la época novohispana y el segundo fue implantado en el cerro conocido como
Hueyamalucan, lugar al que acuden los curanderos para realizar rituales de sanacion y para

dejar ofrendas con motivo de agradecimiento por el bienestar otorgado.

El pueblo de Acazulco tiene una historia particular en donde los conflictos territoriales

se hacen presentes desde su “fundacion”. Para poder ofrecer una explicacién de este suceso

193

tenemos que referirnos a Tepexoyuca, pueblo™ que también pertenece actualmente al

municipio de Ocoyoacac.

192 Consideramos que la imagen de la Santa Cruz del Divino Rostro es considerada como un santo a partir de la vision de los
pobladores, asimismo respaldamos esta idea de acuerdo con lo mencionada por Rubial Garcia: los santos ademas de ser
modelos ideales de virtud a los que debian aspirar el comportamiento humano poseian actividades milagrosas que los
convertia en seres que otorgaba bienes, salud e hijos. Gracias a esto individuos y ciudades los volvieron sus protectores
contra las enfermedades y las catéastrofes gracias a esto sirvieron para dar cohesion a la sociedad y para fortalecer las
identidades colectivas de igual forma sus fechas de celebracion durante el afio litdrgico les concedieron también dominio
sobre las diversas actividades agricolas y los convirtieron en patronos de las floraciones, de la vendimia, de las lluvias o de
las cosechas. V. vid. Rubial Garcia, Antonio (2004), “Santos para pensar. Enfoques y materiales para el estudio de la
hagiografia novohispana”, Prolija memoria, México, claustro de Sor Juana/Facultad de filosofia y letras, nim. 1, noviembre,
p. 126.

193 |_a categoria de pueblo que se le asigna actualmente a Acazulco como a Tepexoyuca nos remonta a la época novohispana,
especificamente a la segunda mitad del siglo XVI, en tiempo de las congregaciones que dieron lugar a los pueblos de indios.
Vid. Santiago Cortéz, Felipe (2007), “Territorialidad y legitimidad de tres pueblos en la vertiente oriental de Matlatzinco:
Ocoyoacac, Tepexoyuca y Coapanoaya, siglos XV-XVIII”, tesis de licenciatura en Historia, México, Universidad Auténoma
del Estado de México, 172 pp.
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La tradicion oral de los pobladores de Acazulco refiere que el primer asentamiento de la
poblacién tuvo lugar en el sitio conocido como Dongu; en donde actualmente los lugarefios
dicen que hay una zona arqueologica y es un espacio de ritualizacion y veneracion por parte
los curanderos. Probablemente en el periodo de las primeras congregaciones (1545-1548) los
otomies que residian en Dongu fueron congregados al pueblo de Tepexoyuca. Es por esto
que en 1570 se encuentra la siguiente informacion contenida en la Descripcion que hace el

Arzobispado de México:

194
09

Poblacion étnica de Tepexoyuca 157

Tepexoyuca
(Pueblo-Cabecera)

Santo: San Jerénimo

Grupo étnico que lo integran: Otomies

Tres estancias: 1 Asuncidn de Nuestra Sefiora. 2 Los Reyes. 3 San
Sebastian

Poblacion: 458 tributos

Figura 1: Descripcién del Arzobispado hecha en 1570,
tomada de Santiago Felipe, (2007: 55)

Apoyamos la hipodtesis que ofrece Felipe Santiago, la cual menciona que Acazulco
formo parte de Tepexoyuca y posteriormente tuvo lugar una fragmentacion, nosotros
agregamos que esto devino en la separacion de la cabecera y las estancias. De este modo, la

primera tomé al santo titular San Jeronimo y nombr6 a su lugar de asentamiento Acazulco

194 vid. Santiago Cortéz, Felipe (2007), Op. Cit., p. 55.
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(Lugar de cafar viejas; de &acatl-cafia; zul o zo, zéltic-cosa vieja; y co-en),**

y las segundas
(estancias) tomaron el santo de la primera estancia que era la Asuncion de Nuestra Sefiora y

el nombre del pueblo-cabecera: Tepexoyuca.'®

Menegus Bornemann menciona que en el pueblo de San Jerénimo Acazulco se
encuentran nombramientos de oficiales indigenas antes de la integracién de un cabildo en
1534.°" Por otro lado Santiago Cortéz propone el afio de 1593 como fecha de la
fragmentacion de ambos pueblos, esto a raiz del nombramiento de Acazulco como uno de
tantos linderos que rodeaban una estancia de ganado menor y seis caballerias que el virrey

Luis de Velasco “El mozo” le concedi6 en ese afio a Ocoyoacac.'®®

Cabe resaltar que el propésito de esta investigacion no es centrar la atencién en la
fragmentacion de Acazulco, lo que es de nuestra ayuda son ambas fechas propuestas por los

autores, asi como la temporalidad mencionada, pues nos muestra que es probable la

|199

veneracion de la Santa Cruz en este lugar desde el siglo XVI~~, especialmente por la

concesion de la estancia y las ganaderias a Ocoyoacac mencionadas anteriormente (con
fecha de 1593), que refieren al cerro Hueyamalucan como uno de tantos linderos del

pueblo.?*°

1% a toponimia del lugar fue tomada de Gutiérrez Arzaluz, Pedro (2014), Sintesis monografica de Ocoyoacac, México, H.
Ayuntamiento, p. 19.
1% santiago Cortéz, Felipe (2007), Op. Cit., p. 56.
97 La autora respalda su informacion en el Titulo primordial de Acazulco Vid. Menegus Bornemann, Margarita (1991), Del
fgsﬁorio a la republica de indios. 1500-1600, México, Ministerio de agricultura, pesca y alimentacion, p. 89.

Id.
199 |a hipétesis que proponemos acerca de la implantacion de la Santa Cruz del Divino Rostro en el carro Hueyamalucan
desde este momento parte de la idea de que es un lugar conocido y posiblemente evangelizado.
200 gantiago Cortéz, Felipe (2007), Op. Cit., p. 92
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La aparicion del Divino Rostro en Hueyamalucan es narrada en diferentes versiones
por los lugarefios. Aungue el contenido de las leyendas varia, hay elementos que aparecen en

todas las narraciones:

Me platico un tio que antes alla al cerrito este que andaba un vigjito, que este es
Diosito. Que un sefior andaba creo que tumbando arboles, que andaba
haciendo pues ya ve que antes hacian vigas, hacian vigas a los palos para las
casas, les decian los “canuales” y tejamaniles y todo lo que sacaban del arbol y,
entonces, dicen que un viejito vieron que llegaba siempre a ese lugarcito, y que
el sefior que estaba haciendo esa lefia que le dijo: ¢Usted de dénde viene?
¢, Quién es? Y que ese sefior dijo: no pues yo soy un este... una visita, vengo a
visitar a este lugar; este lugar me gusta y el sefior le dice: ¢pero aqui qué vas a
hacer o qué? No pues yo me gusta aqui que siempre, siempre, siempre lo veia
ese sefior ahi, entonces dice que le dijo: ; me pueden este dar permiso “pa’que”
viva yo aqui? y que el sefior que hacia lefia le dijo: ¢ pero qué vas a hacer aqui
tan solito? eres ajeno y aqui te vayan a espantar, le dijo no, a mi nadie me
puede espantar yo voy a vivir aqui y yo quiero un lugarcito, que me den un

lugarcito aqui.

Y le dijo ah... pero que siempre, siempre lo veia el sefior y que como que se le
hizo raro ¢no? De donde viene o qué por qué se quiere quedar aqui, ¢Que no
tiene familia o qué? Y que ya le dijo mira dame un pedacito donde pueda vivir,
quiero vivir aqui, y que entonces otro dia “nomas” le dijo eso y que el sefior le
dijo: si si quieres te doy este pedacito, era un pedacito chiquito a donde él se
ensefio, pero se ensefid en una madera, ahi qued6 en una madera, es la que
esta aqui en el templo... ahi quedo en el cerrito y ya la gente, bueno ese sefior
dijo a ya nunca lo he visto y ya de repente después lo vio, no sé si en suefio u
otra vez asi como persona, dijo ay ya me gusto aqui y aqui me tengo que

quedar y ya se ensefié se peg6, bueno su rostro esta pegado en la madera...”%*

2! Sra. Luisa Francisca Pefla Gonzalez, 65 afios, originaria de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México,
mayordoma, 2013.
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En esta version de la leyenda se menciona a un sefior que andaba vagando por el
cerro. El era un forastero al que le gustaba ese lugar, posteriormente pide un pedacito de
tierra para vivir en el cerro y al final su rostro queda impregnado en una madera. Estos
elementos se hacen presentes en las diversas narraciones que giran en torno a este
acontecimiento, se interpreta que el sefior era Jesucristo y aquel que lo encuentra un indio de
noble talante. Tal acontecimiento muestra como significado la adopcion del cristianismo por
los indios, pues posteriormente la madera con el rostro del forastero fue colocada en una
ermita construida para su resguardo y veneracion. Que la aparicion del Divino Rostro haya
sido en una pieza de madera que tiempo después fue convertida en cruz, no es fortuito.
Jacinto de la Serna en el Manual de ministros... menciona la devocién que tenian los indios

de Ocoyoacac y Tepexoyuca por la naturaleza, especificamente los arboles o maderos:

(...)que teniendo los indios de este pueblo de Ocoyoacac obligacién de poner
una biga grande en la puente (sic) del rio de Toluca, que es paso para toda esa
tierra de Michoacan, cuando fueron al monte a cortarla, el gobernador hizo
llevar la Cruz con su manga, ciriales y cantores, y habiendo convocado todo el
pueblo para esta accién, subieron al monte y cortaron el arbol, y asi como cayd,
llegd una india vieja y le quité las ramas y fue al tronco a donde habia sido
cortado y poniéndolas en cima (sic) le consolé con muchas palabras amorosas,
pidiéndole que no se enojase... y antes de arrastrar al arbol pusieron en el lugar
donde habia caido, un pedazo de cirio encendido de los que habian quedado
del jueves Santo y le dijeron un responso (sic)muy solemne echandole agua

bendita y mucho pulque(...)**

22 De |a Serna, Jacinto (1630),”Manual de ministros de indios para el conocimiento de sus idolatrias y extirpacion de ellas”,
en Pedro Ponce, Pedro Sanchez de Aguilar y otros, El alma encantada, (Presentacion de Fernando Benitez), México, Fondo
de Cultura Econdmica, p. 384
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Esta cita nos muestra la devocion que los indios tenian por la naturaleza, ademas de
los rituales realizados en los cerros y las ofrendas que dejaban; cabe resaltar la veneracion al
madero cortado y la humanizacion de éste, pues le pedian que no se enojara. El siguiente

ejemplo se enfoca en el pueblo de Tepexoyuca, lugar aledafio a Acazulco:

(-..)el pueblo de Tepexoyuca, que es uno de los que estd en Ocoyoacac; y les
dijo, que si no enterraban una biga (sic), que estaba una legua delante de su
pueblo, no habia de cesar la enfermedad, y que enterrada cesaria otro dia
siguiente (sic): fueron todos los de aquel pueblo a la parte de donde estaba la
biga (sic) y llevaron Cruz alta, ciriales, incensario y todo lo demas necesario a
un entierro, cera y agua bendita y habiéndole dicho su responso, trajeron la biga
(sic) cargada y por el camino vinieron haciéndole posas y cantandole responsos

y la enterraron en el simenterio (sic) de la iglesia de Tepexoyuca... al enterrarla

le habian echado mucho pulque y tamales(...)**®

En ambos rituales se advierte la presencia de la imagen de la cruz, asi como las
ofrendas para calmar el animo del madero. Ambas devociones citadas nos llevan a la
siguiente conjetura: la veneracion a los cerros en esta zona, en especifico a los maderos, fue
un factor clave para que los evangelizadores instauraran esta imagen de la cruz en el cerro
Hueyamalucan. En las siguientes fotografias observamos la imagen que segun la leyenda se
aparecio en el madero que hoy se venera en Acazulco (Véase fotografia 55 y detalle 53), asi
como una réplica que se encuentra dentro de la capilla de Hueyamalucan (Véase fotografia

54).

3 De la Serna, Jacinto de (1630), Op. Cit., p. 384
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Fotografia 53: El rostro de la cruz, tomada por Fotografia 54: El Divino Rostro en
Paola Peria Millan, 2015. Hueyamalucan, tomada por Paola

Pefia Millan, 2014.

Fotografia 55: El Divino Rostro en la iglesia de
San Jerénimo Acazulco, tomada por Paola Pefa
Millan, 2015.
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Claro estad que en Hueyamalucan los otomies de Acazulco subian a rendir culto a sus
deidades acudticas y, después de la evangelizacion, a la Santa Cruz del Divino Rostro.
Consideramos que la implantacion de ésta es la fragmentacién de la imagen de Cristo: la cara
se encuentra en el madero, los pies y manos en las piedras en las que la gente dice se
encuentran marcadas las extremidades de Jesucristo. Asimismo, tenemos la hipétesis de que
esta imagen fue instaurada en el cerro Hueyamalucan para expulsar demonios y erradicar la
idolatria, ya que en la creencia cristiano-catélica Jesus combatié contra demonios y también
los expulsé de personas enfermas.?** A partir de esto es como llegamos a la conjetura de que
la aparicion de la Santa Cruz del Divino Rostro en el cerro de Hueyamalucan fue una
estrategia de los evangelizadores para terminar con las actividades paganas en este lugar,
convirtiéndolas en devociones indigenas-cristianas conocidas actualmente como religiosidad

popular.

Probablemente la documentacibn méas afieja que da cuenta sobre el cerro
Hueyamalucan y la veneracién a la Santa Cruz del Divino Rostro es la etnografia de Pablo
Henning; en este trabajo el autor menciona todos los objetos que se encuentra en la capilla

ubicada en este cerro, incluyendo a la cruz en cuestion junto con otras siete.

Sobre un pretil que se encuentra al fondo de ella, se hallan ocho cruces adornadas
con las tiras blancas y las flores de costumbre (...) Como se podra apreciar, las
cruces estan perfectamente labradas, y dedicadas esta vez exclusivamente al
Nazareno, y al pie de ellas se encuentran una lampara, ollitas con ramilletes,
cabos de velas, etc. (...) Alo largo de la pared izquierda, y colocada sobre piedras,
se encuentra una viga que sirve de banco, y una mesita al lado de la derecha, que

aparentemente se utiliza para los aderezos de las cruces.*®

24 Biblia de Jerusalén (Traduccion al espafiol en 1884), Colombia, Rezza Editores, Mateo 8:16, Lucas 11:20.
205 Henning, Pablo (1911), “Apuntes etnograficos sobre los otomis del Distrito de Lerma”, Anales del Museo Nacional de
Meéxico, vol. Ill, nim. 1-8, México, Il época, p. 76.
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Debemos mencionar que al comparar una de las cruces que contiene la imagen
obtenida del escrito de Henning con la que se encuentra en la Iglesia de San Jerénimo
Acazulco encontramos una gran similitud entre ellas, teniendo como hipoétesis que se trata de

la misma cruz (véase imagen 4 y Fotografia 55).

CRUCES VENERADAS EN LA CAPILLA DE LA SantAa Cruz BN Acazurco, Epo. pe Mix.

Imagen 4: Las cruces en Acazulco, tomada de Henning Pablo, (1911: 76)

No podemos afirmar que la cruz mencionada lineas arriba sea venerada desde el siglo
XVI, posiblemente en un principio s6lo se tratd de una cruz que con el paso del tiempo se

convirtié en la que actualmente se conoce como la Santa Cruz del Divino Rostro. Finalmente
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podemos mencionar que la veneracion a esta cruz es una tradicion que se ha ido consolidado
con el paso de los afios, pues a partir del ejercicio evangelizador se comenzd la devocién a la

Santa Cruz en este lugar y posteriormente se implemento la imagen del Divino Rostro.

2.2.6 Las procesiones a Hueyamalucan y Dongu

El siguiente apartado tiene como finalidad explicar el valor que poseen las procesiones para
los pobladores de San Jerénimo Acazulco. En numerosas ocasiones estas manifestaciones se
realizan porque las personas se encuentran en busqueda de su bienestar y se considera que
de no realizarse puede haber consecuencias negativas o, como lo sostienen los pobladores

de San Jerdonimo, pueden recibir un castigo de la Santa Cruz del Divino Rostro.

Susan Toby Evans expone, mediante su articulo Las procesiones en Mesoamérica®®®,
gue parte de estas manifestaciones culturales en México son el resultado transfigurado de los

recorridos que se realizaban en el México antiguo.

Debemos mencionar que las procesiones fueron desde tiempos antiguos un medio de
expresion colectiva de fe, pues diversas culturas a lo largo del mundo realizaron caminatas en
forma de procesion con las que buscaron diversos fines de bienestar comdn. Para el caso
particular de Mesoameérica esto no fue la excepcion, muchas de las fiestas realizadas se
desarrollaban al aire libre y por consiguiente “los participantes integraban elementos

” 207
b

importantes de los ambientes edificado y natura creando asi una vision particular de las

peregrinaciones y la naturaleza a su alrededor.

2% Toby Evans, Susan (2015), “Las procesiones en Mesoamérica”, Arqueologia mexicana, vol. XXII, nim. 131, México,
Editorial Raices, enero- febrero, pp. 34-39.
77 1bid., p. 36.
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La ejecucion de caminatas en el México antiguo, alrededor de centros ceremonialesy a
lo largo de los caminos naturales, “representaban patrones de interacciones con la energia
espiritual del ambiente, y cada vestimenta, canto y movimiento contribuia a canalizar esa

».208

energia”;”" es asi que se encuentra una verdadera conexion de los participantes con el

paisaje, sea del tipo que fuese.

En ideas de Susan Toby se expresa que las antiguas culturas de México planearon
estratégicamente senderos, calzadas, monumentos y caminos para dirigir “la atencién a vistas
especificas, estructurando asf la relacion entre el entorno inmediato y el paisaje sagrado”.?%
Entendemos entonces que las procesiones son una forma ritual de comunicacion entre las

personas y sus deidades por medio del paisaje ritual, en el que los participantes recorren

lugares significativos en los que definen una relacién de reciprocidad mediante la veneracion.

El empleo de elementos como las flores, la musica y los cantos no es una practica
actual; se tiene referencia de estas actividades desde épocas antiguas de Mesoamérica.
Susan Toby sostiene que el paisaje “tal vez haya sido decorado con flores, follaje y textiles
apropiados a la ocasién, complementado con fragancias y colores especificos asociados con
diferentes sucesos”.?’’ Esta aseveracién ayuda a establecer una respuesta particular
referente a los elementos integrados en los rituales como parte de una herencia ancestral de
larga duracién, la cual podria aplicarse para explicar algunas actividades del poblado de
Acazulco; por ejemplo, en diversas procesiones realizadas por los acazulquefios, la musica,
los rezos, cantos, adornos y el copal son elementos considerados fundamentales para realizar

los actos rituales de procesion, pues mediante éstos se le retribuyen a Dios las bendiciones y

2% Toby Evans, Susan (2015), Op. Cit., p. 37.
29 |pid., p. 37-38.
219 |pid., p. 38.
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benevolencias que €l ofrece a los pobladores de San Jerénimo. El movimiento, la muasica y los
cantos, asi como los colores vivos de los adornos crean un escenario armoénico entre los

asistentes y la fuerza animica inmersa en las celebraciones.

Respecto a la explicacion de las procesiones se tiene conocimiento que durante la
época antigua de México, éstas demostraban una visibn en la cual los pobladores
desarrollaban en gran medida sus sentidos, comprendiendo que el paisaje natural era un ente
vivo al cual debian agradecer y reconocer su valor. Toby lo menciona atinadamente en la

siguiente cita textual.

Su mundo esta vivo: montafias y cuevas, rios y lluvias eran seres animados, y
la gente creia que esta energia era compartida por piramides y altares, canales,
tocados de plumas ondeantes, corrientes de humo ascendentes, ornamentos
resplandecientes: todo eso que los rodeaba disponia un campo de energia que

debia recorrerse con reverencia.?**

Incluso después de la conquista podemos referir que las procesiones se transformaron
en una conjugacion de ideologias indigenas con peninsulares: se conservé la fervorosa

ritualidad de los naturales, pero adicionando los conceptos religiosos del catolicismo.?'?

Robert Ricard®*® expresa que con la evangelizacién indigena las procesiones fueron un

tema cotidiano que se torné frecuente en las calles de Nueva Espafia, pues, de acuerdo con

211 Toby Evans, Susan (2015), Op. Cit., p.39

?2 Ejemplo de esto lo encontramos referido en el apartado intitulado El esplendor del culto y la devocién de la obra de
Robert Ricard, en donde se menciona el fervor de los indios presente en las peregrinaciones. V. vid. Ricard, Robert (2010),
La conquista espiritual de México, México, Fondo de Cultura Econdmica, pp.282-296.

23 Ricard, Robert (2010), La conquista espiritual de México, México, Fondo de Cultura Econémica, pp. 459.
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él, estas manifestaciones se volvian “lucidas y devotisimas [...], acompafadas de repiques,

cantos y musica, entre arcos florales y con flores en las manos y los estandartes en alto”.?'

Para los espafoles, las procesiones fueron un medio por el cual vertieron la mayor
parte de sus creencias y con ello su religion. Podriamos decir que las procesiones a la usanza
espafola fueron bien recibidas por los indios, pues en ellas también se hacia presente una
gran parte de teatralidad en la cual podian expresar los sentimientos religiosos como ellos los
percibian, incluso se dice “‘que aun cuando los espafioles fueran tan aficionados a las
procesiones, en este punto los indios venian a ser sus maestros”.?*®> Es asi que los frailes
encargados de la evangelizacion no trataron de arrancar de raiz las practicas indigenas, sino

mas bien dirigirlas hacia un carécter cristiano.

En palabras de Ricard podemos rescatar la siguiente cita textual, donde expresa

aguello que se realizaba en algunas de las procesiones.

Suponian, desde luego, musica y cantos y, si cabe aventurar aqui la
expresion, todo un aparato teatral: flores y ramas olorosas sembraban el suelo,
arcos de triunfo, hechos de flores también, se elevaban por el camino, se

disponian posas (...)**°

Cada elemento utilizado en las procesiones formaba parte del vinculo para la conexion
con los santos, pues de esta manera se mostraba la devocién y creencia en las imagenes
religiosas. Asimismo, la parte oral del ritual, es decir, la plegaria o0 rezo que estaba

exclusivamente dirigida a los santos, creaba una conexion entre ellos y los creyentes.?!’

24 |bid., p. 288.

> Grijalva, Apud, Robert Ricard (2010), Op. Cit., p. 287.
21 |pid., p. 287.

*” Dehouve, Daniéle (2011), Op. Cit., p. 154-155.
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Por otro lado, durante la época virreinal este tipo de festejos seguian siendo
frecuentes en las calles de la Ciudad de México, de acuerdo con Maria del Carmen Ledn
Cézares™® eran consideradas como los festejos mas importantes que se llevaban a cabo
fuera de los templos; “las procesiones, que podian tener caracter festivo o penitencia, segun
el motivo que las inspirasen. Se efectuaban en los dias sefialados por el calendario litargico
como de mayor solemnidad, completaban las funciones de la Semana Mayor o del Jueves de
Corpus (...)".?*° Diversas fueron las razones por las cuales se realizaban procesiones en este
momento, incluso se llevaban a cabo por la necesidad del pueblo de minimizar desgracias

naturales como lo vemos expreso en la siguiente cita textual.

La canonizacion de un santo y la dedicacion de un nuevo templo era también
motivo para organizarlas, asi como las rogativas del pueblo afligido ante una
calamidad natural como la sequia, el granizo, los sismos, la peste o las

inundaciones. %%°

Con la cita anterior podemos ejemplificar las necesidades de la poblacion para realizar
este tipo de procesiones. De hecho, muchas veces se trataba del bienestar comunal, por
decirlo de una manera, pues las actividades climaticas afectaban directamente a gran parte

de la poblacion.

De acuerdo con Maria del Carmen Leon, las procesiones eran vistosas, pues las

calles y las casas eran verdaderamente adornadas con flores, candelabros, alfombras,

18 1 e6n, Maria del Carmen (2005), “A cielo abierto. La convivencia en las plazas y calles”, en Rubial Garcia Antonio
(coord.), Historia de la vida cotidiana en México. La ciudad barroca, (Tomo II), México, Fondo de Cultura Econémica, pp.
19-45.

29 |pid., p, 33.

220 | e6n, Maria del Carmen (2005), Op. Cit., p, 33.
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tapices, arcos florales y demas adornos que demostraran el fervor religioso. En estos festejos

podian participar todo tipo de personas, desde el virrey hasta un esclavo.

Asi mientras unos cargaban las andas de la imagen venerada o llevaban el
palio que la cubria, otros la iluminaban y sahumaban, portaban estandartes,
cantaban letanias, respondian a las oraciones, tocaban instrumentos musicales,
echaban cohetes, danzaban o se flagelaban —para castigar su debilidad ante el
pecado- unidos en un sentimiento en comin de buUsqueda de proteccion
celestial ante las desgracias publicas o de agradecimiento a la divinidad por sus

muestras de misericordia.’*

Con lo referido en la cita anterior podemos decir que cada elemento, acto, gesto y
demas actividad que se expresaba, tenia como finalidad el agradecimiento y disculpa hacia

la imagen venerada.

Las ideas anteriores son Utiles para la comprension de las procesiones realizadas por
los pobladores de la comunidad de San Jer6nimo Acazulco. En esta comunidad se realizan,
a lo largo del afio, diversas procesiones a algunos lugares que se consideran sagrados por la
instauracion de la Santa Cruz del Divino Rostro, que, de acuerdo con la percepcion religiosa
de la poblacion, necesita de la visita de sus devotos y con ellos ofrendas que retribuyan

aquello en lo que él les ha “ayudado”.

Los caminos son recorridos por las poblaciones visitantes con respeto total, ya que se
cree que a lo largo de los senderos existen entidades guardianas que protegen al cerro
—estas entidades pueden tener diversas representaciones: ya sea animales, angelicales e

incluso monstruosas— es decir, las poblaciones que acuden a estos lugares se han percatado

221 | e6n, Maria del Carmen (2005), Op. Cit., p, 33.
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de que el espacio que recorren esti cargado de entidades animicas que pueden ayudarlos e

incluso perjudicarlos si éstos no son respetados.

En la fotografia 56 podemos ver parte de una procesion realizada al cerro
Hueyamalucan, en la cual se muestran diversos elementos que han sido heredados con el

paso del tiempo y que en este apartado hemos mencionado.

Fotografia 56: La procesibn de noviembre a
Hueyamalucan, tomada por Paola Pefia Millan, 2013.
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En ellas podemos observar como la presencia de flores y ofrendas se hacen presentes
en estas celebraciones. El copal es otro elemento que persiste desde el México antiguo.
También identificamos las flores, musica, colores y los estandartes que formaron parte de los

festejos al aire libre durante la evangelizacion y después, en la época barroca.

Para la visita al cerro Dongu, también se realizan procesiones en las que llevan en
hombros diversas cruces que se dejan en lugares especificos a lo largo del camino, éstas van
adornadas con flores y sabanas. En este momento se hacen presentes elementos como el
copal, las flores, la musica y los rezos. Las siguientes fotografias hacen referencia a esta

actividad.

by " =

Fotografias 57 y 58: Procesién a Dongu, tomadas por Paola Pefa Millan, 2014.

Finalmente, lo que podemos apreciar en las fotografias anteriores es el establecimiento
de un vinculo directo entre las personas con el paisaje ritual. El paisaje, dotado de fuerza
animica, parece ofrecer a los asistentes un sentimiento de arraigo y de cercania con lo divino.

El lenguaje ritual expresado por las personas que acuden a la celebracién va dirigido hacia el



142

Divino Rostro a través de los objetos dispuestos por su naturaleza. Las piedras, los arboles y
la tierra se convierten asi en un medio para comunicar sentimientos y, al mismo tiempo, en un
escenario en el que coexiste la presencia de Jesucristo y la de los individuos, fusiondndolos

alegdricamente en un fenémeno humano, palpable y terrestre.

A lo largo de este capitulo dimos cuenta de los distintos elementos que componen los
rituales que se llevan a cabo tanto en el cerro Hueyamalucan como en el Dongu: en donde el
eje central es la veneracion a la Santa Cruz del Divino Rostro. A partir de la implantacion de
esta imagen durante la evangelizacion, los rituales de veneracion se reelaboraron arrojando
como resultado manifestaciones religiosas que, con el paso del tiempo, se volverian parte

fundamental de la identidad de los pueblos.

Cada uno de los elementos referidos a lo largo de éste capitulo es relevante en la
composicion del ritual. En este caso el curandero es el personaje poseedor de conocimiento
ancestral sobre practicas religiosas de veneracion, curacion y meteorologia. A partir de él, que
es quien encabeza el ritual, podemos hablar de otras actividades como la humanizacion de
piedras y cruces, y la realizacién de procesiones y ofrendas. Esto, seglin nuestra hipétesis, es

parte de la composicion de un solo agente de veneracion: la Santa Cruz del Divino Rostro.

También se han mencionado que los atavios colocados a cruces y piedras, hacen
referencia a la concepcion que los pobladores han creado sobre ellos, otorgando sentimientos
a cada uno de estos elementos, encontrando en las ofrendas, collares y vestimenta, una
forma de mantenerlos “contentos”, asi como de agradecer su intervencion en la curacion de

pacientes enfermos.
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Estos elementos de veneracion son fragmentos que conforman las fiestas realizadas en
el cerro Hueyamalucan. El andlisis de los festejos es asunto que trataremos en el siguiente
capitulo, en donde centraremos la mirada en el examen de las fiestas a la Santa Cruz y el

Divino Rostro.
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Capitulo 3. Rituales y festejos en torno a los cerros sagrados en San Jerénimo

Acazulco

Introduccioén

Las practicas rituales realizadas por los pueblos mesoamericanos fueron reelaboradas
después del contacto indo-hispano. La conquista espiritual arroj6 como resultado una
reformulacion de éstas, lo que resultd en la incorporacidon de elementos cristianos y

mesoamericanos que ahora conformarian las practicas religiosas de las etnias.

La incorporacion de los santos a los pueblos mesoamericanos tuvo como resultado la
eliminacién de las deidades a las que anteriormente se rendia culto; ahora los actos festivos y
rituales girarian en torno a una nueva figura sagrada. Sin embargo, los indios, al incorporar
estas imagenes religiosas, les otorgaron atributos y tareas relacionadas con su cosmovision.
Tales practicas han sobrevivido a los embates del tiempo, adaptandose en las diferentes

épocas Y lugares hasta llegar a nuestros dias.

En el cerro de Hueyamalucan se realizan tres festejos, en donde tienen lugar rituales
qgue incorporan algunos elementos de tradicion mesoamericana conjugados con practicas
cristianas. El primero de ellos se lleva a cabo el dia de la Santa Cruz (tres de mayo); el
segundo (mediados de julio) es dedicado a la Santa Cruz del Divino Rostro, que se encuentra
en la cima del cerro, y por ultimo, el da la segunda o tercera semana de noviembre en el
mismo lugar y festejando una vez mas a la Santa Cruz del Divino Rostro. Las fechas
mencionadas corresponden a los diferentes momentos del ciclo agricola (siembra e inicio de

lluvias en mayo, incertidumbre del crecimiento del maiz en julio y cosecha en noviembre).



145

Asimismo, el dia tres de mayo un grupo de personas provenientes de la comunidad de San
Jerénimo Acazulco, realizan una visita a Dongu para llevar las respectivas ofrendas

relacionadas con la peticion de lluvias y el festejo de la Santa Cruz.

En el presente capitulo abordaremos los festejos mencionados, presentando las
etnografias realizadas, resultado del trabajo de campo efectuado durante los afios 2012-2016.
Incorporando al andlisis los elementos que componen el aparato festivo en estos lugares:

procesiones, rituales, ofrendas y curanderos.

En la comunidad de San Jer6nimo Acazulco, existen aun algunas expresiones
culturales que, de acuerdo con las fuentes, se tratan de actividades de caracter ancestral,

como se refirid en los capitulos | y 11

Las procesiones a Dongu y Hueyamalucan, llevadas a cabo durante el afio, estan
cargadas de sentimientos, creencias y simbolismos particulares que se ven reflejados en cada

uno de los rezos, ofrendas, bailes y gestos realizados a lo largo de los caminos recorridos.

Cuando se realizan las peregrinaciones (con el fin de realizar ofrendas, visitar a la
Santa Cruz del Divino Rostro y a los entes sagrados que se encuentran en los cerros) algunos
curanderos convocan a sus pacientes y personas afines a sus creencias para realizar, un dia
previo a la puesta de ofrendas, los preparativos necesarios para aquello que se llevara a cabo
al dia siguiente. Después de los preparativos de las tres fechas especificas, los curanderos
citan a sus enfermos para que participen en el recorrido y ayuden a llevar parte de la ofrenda,

como manifestacion de sacrificio y obtencion de la salud.
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3.1 Actividades rituales del dia dos de mayo en San Jerénimo Acazulco
Diversos son los factores que rigen la cosmovision otomi de los pobladores de San Jer6nimo
Acazulco. Muchas de sus costumbres y rituales se basan en el mundo natural que los rodea,

mismo que es indispensable para la realizacion de sus principales cultos.

En la celebracion del dia dos de mayo®??, un gran niimero de personas pertenecientes
a la localidad de Acazulco se dan cita en la iglesia de San Jerénimo para llevar a cabo parte
de los festejos previos al dia de la Santa Cruz, en este lugar se encuentra la Santa Cruz del
Divino Rostro que originalmente estaba en el cerro Hueyamalucan. Se observé la llegada de
personas de todas las edades al festejo, con su respectiva cruz en brazos la cual dejaron en
el atrio de la iglesia para que fueran veladas durante toda la noche (Véase fotografia 59). Este
tipo de actividades hacen que la gente se relna a convivir y compartir el espacio, pero
también buscan que, por medio del festejo, sus cruces sean consagradas y asi los duefios de
las mismas lleven bendicion a sus casas. Durante la velada del dia dos de mayo los diversos

grupos de personas ofrecen a los asistentes tamales, pan y atole de pinole.?*

El dia dos de mayo es de gran importancia para los pobladores de Acazulco, a través
del festejo a las cruces se comienza a pedir que el temporal de lluvias sea bueno. Muchos de
los pobladores de este lugar se dedican aun a realizar actividades de caracter agricola. La

fiesta de la Santa Cruz en este lugar, asi como en otros sitios del pais, ha adquirido a lo largo

222 También se realizan preparaciones para el dia siguiente.

*% Durante el México antiguo, especialmente con los mexicas, se realizaban diversos tipos de tamales, los cuales eran una
comida ritual; se ofrecian en diferentes actividades ejemplo de ello lo podemos encontrar en el Cddice Florentino; foja 29r
dos personajes ofrecen, a otro sentado en un icpalli, carne guisada con chile y tamales, foja 22v a los sacerdotes que
elaboraban las iméagenes de los montes altos, relacionados con la lluvia, les ofrecian tamales, foja 51r en el mes huei
tecuhilhuitl se ofrecia un convite al pueblo y se ofrecian diferentes tipos de tamales, foja 102v fiesta de huauhquil-
tamaqualiztli. Ofrecimiento de tamales al fuego y a los muertos; después todos los presentes comian. V. vid. Vela, Enrique
(2011), “De las comidas que usaban los sefiores”, Arqueologia mexicana, edicion especia 38, México, Raices, junio, pp. 82-
83.
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del tiempo un constante sincretismo en el que se incluyen elementos pertenecientes a la
época prehispénica, asi como de caracter cristiano-catolico. Lo anterior refiere que los rituales

han sido reelaborados de manera constante.

Fotografia 59: Velada de las cruces en el atrio de la Iglesia de San Jerénimo,
tomada por Paola Pefa Millan, 2013.

Con base en la fotografia anterior se puede observar los primeros indicios de los
festejos que después proseguiran con los rituales en el cerro Hueyamalucan y la visita al
Dongu. En la noche se velan las cruces en el atrio de la iglesia de San Jer6nimo, cabe
mencionar que durante la larga velada se presenta un grupo de danzantes (concheros) que
bailan al compas del huehuetl®® en direccién a los cuatro puntos cardinales (Véase fotografia
60 y 61). Segun los lugarefios esta danza es una manifestacion que se ha incorporado

actualmente para reflejar que el dia dos de mayo es una fiesta. Sin embargo para la época

224 Instrumento similar a un tambor hecho de un tronco de arbol y tapado en la parte superior con un cuero.
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antigua existen indicios en los que se conoce la utilizacion del huehuetl pues “fue uno de los

instrumentos musicales que los mesoamericanos tocaban en la celebracion de sus fiestas,

actos rituales y en la guerra”.?®

. ey E—

Fotografia 61: Concheros sahumando los
cuatro puntos cardinales, tomada por Paola
Pefa Millan. 2014.

Fotografia 60: Concheros dejando la cruz
gue los acompafiaba, tomada por Paola
Pefna Millan, 2014.

Otras personas, como los curanderos de la localidad, se preparan en grupo el dia dos
de mayo en el hogar de alguno de los participantes, para poder salir a la mafiana siguiente al
recorrido por los cerros: ellos con destino al Dongu. Por otro lado, los mayordomos de la
capilla del Divino Rostro, en el Cerro Hueyamalucan, también hacen los preparativos para la

misa que se llevara a cabo al dia siguiente.

En los albores de la celebracibn a la Santa Cruz encontramos elementos
correspondientes al inicio de lluvias, por ejemplo, las cruces llevadas al atrio de la iglesia de

San Jeronimo, son de colores: azules, blancas y verdes; este tipo de cruces se encuentran

*% Diaz, Daniel (2009), “El tlalpanhuéhuetl de Malinalco Estado de México®, Arqueologia mexicana, vol. XVI, nim. 95,
Meéxico, Editorial Raices, enero- febrero, p. 18.
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relacionadas con la vegetacién y el agua.?®® La tradicién de llevar las cruces al atrio lo
interpretamos como una peticion de quien trabaja las tierras para tener buen temporal y en
consecuencia buenas cosechas, en este momento surge la duda ¢por qué llevarlas a la
iglesia y no al santuario del cerro? Probablemente sea porque la imagen aparecida en

Hueyamalucan se encuentra en el templo de la comunidad.

3.1.2 El diatres de mayo y laida a Dongu

Como se menciond en el apartado anterior, los rituales del culto a los cerros y a las cruces se
realizan en la comunidad de San Jerénimo Acazulco en diferentes fechas del afio y forman

parte importante para su religiosidad. Johanna Broda en su articulo La fiesta de la Santa Cruz

227

y el culto de los cerros““’ ofrece un panorama amplio de lo que estos rituales significaron para

las poblaciones de caracter indigena, aunque el ritual en torno al festejo de las cruces

pertenezca a la liturgia catdlica.

Aunque la fiesta de la Santa Cruz oficialmente pertenece al culto catélico, su
ejecucion dista mucho de los canones de la liturgia oficial. Los principales ritos
no se desarrollan en la iglesia si no en los cerros mas altos de la region, en los
pozos de agua, en ciertas barrancas y otros lugares del paisaje circundante (...)
los ritos en el cerro constituyen su parte mas llamativa. De hecho, el nombre de
la fiesta en nahuatl es yaloteptl, “la ida al cerro”. Otro rasgo distintivo es que se
trata de ceremonias publicas en las que participa todo el pueblo. Su
organizacién recae en las autoridades tradicionales, los mayordomos y en
ciertos grupos de parentesco; ademas interviene en ellos el rezandero o cantor

que intercede por el bien colectivo y es notoria la ausencia del sacerdote.””®

228/, vid. Broda, Johanna (1991), “Cosmovisién y observacion de la naturaleza: el ejemplo del culto de los cerros”, en Broda
Johanna, Iwaniszewski Stanislaw y Lucrecia Maupome (editores), Arqueoastronomia y etnoastronomia en Mesoamérica,
México, Universidad Nacional Auténoma de México, p 476.

*?7 Broda, Johanna (2009), “La fiesta de la Santa Cruz y el culto de los cerros”, en Estado del desarrollo econémico y social
de los pueblos indigenas de Guerrero, México, Secretaria de Asuntos Indigenas del Gobierno del Estado de Guerrero, pp. 1-
10.

228 Broda, Johanna (2009), Op. Cit., p. 1.
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El dia tres de mayo por la mafiana, una vez que concluyd la velada, el altar de la Santa
Cruz del Divino Rostro ha sido adornado y ofrendado con algunas frutas, flores, pan, agua,

copal y veladoras. (Véase fotografia 62)

Ofrenda

Fotografia 62: Ofrenda a la Santa Cruz
y al Divino Rostro, tomada por Paola
Pefia Millan, 2014.

Los asistentes escucharon la celebracion eucaristica en honor a la Santa Cruz del

Divino Rostro Parte de este grupo de personas salieron rumbo al Dongu para ayudar con las
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respectivas ofrendas que se dejarian en los lugares sagrados a los cuales “el rayito ha

»229

tocado™” y en donde se encuentran los guardianes del cerro.

Carlos Miranda Videgaray explica de manera general la idea del poseedor del rayo, que
en este caso es la imagen que se encuentra en la Santa Cruz; a quien se le ha dado la
capacidad de generar bienestar o algun tipo de maleficio a la poblacion que la venera, esto
sucede cuando las personas actian de manera inadecuada o incluso si no se le ofrenda

debidamente.

Hace dos dias que su mujer ha estado preparando el mole para la ofrenda a
Sita Rayo; el Sefior del Rayo castiga con enfermedades cuando se molesta con
los hombres. Cuando alguien recae por los dolores del cuerpo y los vomitos es
necesario llevarlo en procesién al cerro del Oyotusco donde esté la Santa Cruz,

ahi esta la imagen del Sefior del Rayo.”*

Situaciones similares ocurren en las procesiones llevadas a cabo en la comunidad de
San Jerdonimo Acazulco, pues en las visitas a los cerros sagrados de este lugar, algunos de
los curanderos llevan a sus pacientes a ver a la Santa Cruz del Divino Rostro con el fin de
ofrendarle y pedirle que los sane. En estos recorridos se realizan suntuosas ofrendas que
contienen diversos elementos, que van de acuerdo con las peticiones de esta imagen y de los

guardianes de los cerros.

En Acazulco también se hace presente la figura del rayo, pues determinados lugares
gue han sido tocados por él (arboles, magueyes o piedras) son ofrendados en las

procesiones que se realizan cada afio. Algo que resulta relevante es la accion hacia los

22 Algunas veces los arboles que han recibido la descarga de un rayo, también son ofrendados pues los pobladores y
curanderos dicen: “que se convierten en sagrados”.

% Miranda Videgaray, Carlos (1993), “Sita Rayo ‘Sefior del Rayo”, en Mitos y leyendas de los indigenas del Estado de
México, México, Consejo de Poblacién del Estado, p. 197- 198.
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magueyes que, desde el México antiguo han sido un simbolo ligado a la diosa Mayahuel; esta
diosa al mismo tiempo “se relaciona con el grupo de diosas asociadas a la fecundidad y
fertilidad”.?®* (Véase fotografia 63) Ademas debemos mencionar que los curanderos que
asisten al Dongu ofrecen una ofrenda al maguey porque en él ademas de fertilidad ven un

guardian quien, al igual que los demas cuida de ese lugar.

Fotografia 63: Ofrenda a maguey, tomada por Paola
Pefia Millan, 2014.

21 \fela, Enrique (2014), “Mitologias y ritos”, Arqueologia mexicana, Edicién especial, nim. 57, México, Agosto, Editorial
Raices, p. 26.



153

De la misma manera que los espacios rituales pueden otorgar salud y bienestar
también pueden ser causantes de enfermedades y maleficios contra la poblacién. Muchas
veces los curanderos del pueblo de San Jer6nimo Acazulco realizan las respectivas limpias y
ofrendas para que las entidades que se encuentran en los cerros no se molesten con la visita

de los asistentes, y de esta manera evitarles enfermedades.

Para proseguir con el festejo, se pudo observar en el atrio de la iglesia de San
Jerénimo que durante la madrugada y parte de la mafiana siguieron llegando personas con
cruces y fue como se reunieron alrededor de 200 o 300 de ellas, de todos los tamafios y al

mismo tiempo adornadas, como lo podemos ver en la fotografia siguiente.

I. \ ,‘ - i ,;t ) i
Fotografia 64: Cruces que llegaron durante toda la noche, tomada por Paola Pefia
Millan, 2014.

Alrededor de las 10:30 a.m., el rosario al Divino Rostro y la Santa Cruz habia
terminado, la gente comenzé a salir de la iglesia para juntarse en el atrio y partir con rumbo a

los lugares sagrados de camino a Dongu, para ofrendarlos. Fue asi que las personas
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emprendieron el camino, algunas de ellas llevaban cruces de color azul-verde®? que se

dejarian en su respectivo altar.

Al seguir el camino, los participantes del recorrido se detuvieron en la casa de la
curandera Rocio para dejar una de las cruces, que en este caso era de color blanco®®. A ésta

se le ofrendé una pequefia cantidad de dulces, un pan de dulce (concha®*

), comida (plato de
mole con pollo), unas cuantas flores y un pufio de confeti que se rocié de forma inversa de las
manecillas del reloj. La cruz fue colocada en este sitio por ser un lugar en donde cayo un rayo.

(Véase fotografia 65)

Fotografia 65: Cruz color blanco,
tomada por Paola Pena Millan, 2014.

32 Se hace referencia de ello en el capitulo 11 apartado 2.2.4.

Podriamos asociar el color blanco con las nubes pues son ellas quienes traen la lluvia.
234 probablemente el pan en forma de concha hace alusion a cuestiones de caracter acuético aunque los informantes dicen
que las conchas se colocan porque es el pan que “al patron” le gusta mas.

233
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Pasaron varios minutos hasta llegar al siguiente lugar, en el cual se encontraba una
pequefia capilla, donde los participantes, con respeto, se detuvieron para que los curanderos
colocaran de manera ritual la ofrenda y sahumaran el sitio. Aqui se encontraban un par de
camionetas, en ellas habian transportado algunos canastos tapados con bonitos “ayates”?*
bordados, algunos de ellos con imégenes religiosas como la Virgen Maria y Jesucristo. Los

canastos contenian parte de las ofrendas que se dejarian mas adelante en los siguientes

lugares. (Véase fotografias 66 y 67)

Fotografia 67: Capilla de camino a
Dongu, tomada por Paola Pefia Millan,
2014.

Fotografia 66: Canasta de ofrenda envuelta
en un ayate bordado, tomada por Paola
Pefa Millan, 2014.

Estando en la capilla mencionada, se dej6 una ofrenda a la cruz que ahi se
encontraba, ésta contenia algunas plantas atadas a manera de cruz concéntrica que se
colocaron como si fueran unos pequefos tapetes para después poner encima algunas frutas,

dulces, pan (concha de chocolate de tamafio grande), agua y veladoras. También se colocé a

2% |os curanderos se refieren a los manteles bordados como “ayates”.
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la cruz un collar de palomitas de maiz®*®y se sahumé el lugar durante un tiempo considerable
(15 minutos aproximadamente); mientras, los rezanderos y los musicos®®’ entonaban

melodias dedicadas a la Santa Cruz. (Véase fotografia 67)

Fotografia 68: La cruz de la capilla,
tomada por Paola Pefa Millan, 2014.

La musica es parte relevante de estos recorridos, este elemento que compone el ritual

tiene un trasfondo que podemos ubicar en el México antiguo, desde entonces se hacian

¢ Anteriormente ya se hizo referencia al collar de palomitas y el significado que de acuerdo con fray Bernardino de

Sahagln y sus cronicas se le dio durante el México Antiguo. Capitulo Il apartado 2.2.4.
27 Ambos musicos llevaban un violin.
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presentes sonidos que acompafiaban a los rituales, la masica emitida por los instrumentos era
concebida como la voz de los dioses.?® Ademas de la musica, los instrumentos y sus
ejecutores también poseian una connotacidn sagrada, los primeros estaban relacionados con
los mitos y, por ende, con los rituales;?*° los segundos ocupaban la posicién de mediadores
expertos, establecian una forma de comunicacion con el mundo espiritual y gozaban de

prestigio. 24°

Debemos resaltar que algunos instrumentos estaban estrechamente relacionados con
rituales de fertilidad, sacrificios y con el inframundo.?** Esta idea la relacionamos con la
musica emitida en los rituales realizados en los cerros Hueyamalucan y Dongu, en ellos
encontramos peticiones de lluvia (fertiidad) y la refuncionalizacion de un sacrificio

representado por la ofrenda.

No debemos pasar por alto los tres siglos de virreinato; en el siglo XVI, menciona
Ricard, los indios estaban muy apegados a la musica y a los artefactos con los que ésta se
creaba, esto facilito la tarea de los evangelizadores de ensefiar a cantar y tocar las melodias
interpretadas en las fiestas catélicas.?*? Es probable que la forma de ambientar las fiestas
patronales en el siglo XVI se hayan fortalecido durante el Barroco novohispano consolidando
una forma de devocion a las imagenes sagradas que perduro en los siglos siguientes, ejemplo
de ello son las manifestaciones musicales que ambientan los rituales realizados a los cerros

en San Jerénimo Acazulco.

%8 Adje Both, Arnd (2008), “La musica prehispanica, sonidos rituales a lo largo de la historia”, Arqueologia mexicana,
;/Sgl.lﬁ, nim.94, México, Editorial Raices, noviembre-diciembre, p. 29.

Id.
9 1hid., p.37. EI mUsico gozaba de prestigio por ser quien permitia, a través de la ejecucién de instrumentos, manifestar la
voz de los dioses.
1 |pid., p.31.
**2 Ricard, Robert (2010), Op., Cit., p. 283- 285.
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Pasaron alrededor de 15 minutos, para que la capilla quedara lista con la ofrenda y los
adornos necesarios. Fue el momento de que los participantes continuaran con su recorrido, el
cual comenzo a tornarse dificil, pues los senderos estaban marcados en la terraceria al mismo
tiempo que conforme se avanzaba, se podian encontrar algunas pendientes de tamafio
considerable. Durante su camino los participantes platicaban unos con otros para amenizarlo,
algunos de ellos contaban que era la primera vez que acudian al festejo, mientras que otros
expresaban sus experiencias en rituales anteriores. Algunos minutos después se detuvieron
nuevamente para dejar otra ofrenda. Segun los curanderos “se debe ofrendar para retribuirle

un poco a Dios de lo que les ha dado”.

Bueno la ofrenda en si viene siendo parte de lo que somos nosotros, “tons” la
pregunta es ¢Dios qué quiere de nosotros? o ¢qué desea de nosotros? y
¢hosotros qué le podemos ofrecer a él?, si Dios nos ofrece todo ¢Qué le
podemos ofrecer? Entonces es practicamente nada y lo que le traemos pues
son los frutos de la tierra para poder darle gracias a Dios y que nos siga dando
de comer que no nos siga faltando la cosecha que es el maiz, nuestro pueblo
esta basado en el grano del maiz si nos hace falta el maiz practicamente nos
morimos de hambre porque no estamos acostumbrados al trigo ni a otras

comidas mas que las tortillas en diferente formas [sic].***

De acuerdo con el fragmento anterior, es indispensable ofrecer a Dios los frutos de la
tierra y demas presentes para que él los beneficie con las cosechas y con sus principales

productos para la subsistencia.

Al seguir en el camino se detuvieron nuevamente en un gran arbol, al cual se le podian

ver las raices que sobresalian de la tierra y se creaba una especie de cueva; realizaron las

3 Sr, Francisco Gonzales Morelos, 43 afios, originario de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandero,
2013.
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ofrendas correspondientes, que en este caso estaban en manos del sefior Roberto Pefia. En
cada lugar sagrado al que se ofrendaba la primera persona que lo bendecia era la sefiora
Angélica®** quien con su cirio dejaba caer la cera en el piso y hacia movimientos en forma de

cruz.

Fotogra
fia 69:
La
ofrenda
en el
arbol,
tomada
por
Paola
Pefna
Millan,
2014.

Arbol con raices fuera de la
Sefior Roberto Pefia, Cruces de flores tierra.

colocando la ofrenda. y algunas
frutas.

Al terminar de ofrendar, los participantes prosiguieron con la caminata, todos ellos iban
cargando elementos rituales para ofrecer a Dios, los cuales se colocaban en cada lugar donde

se detenian.

24 Curandera, era ella quien dirigia la caminata y quien iba eligiendo a las personas que colocarian la ofrenda, esto por medio
de las peticiones de los guardianes.
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Un caso que encontramos similar a nuestro objeto de estudio es el trabajo de Alejandro
Vazquez Estrada, quien se enfoca a la zona chichimeca del semidesierto queretano.?*® En
una parte de su estudio se pueden precisar algunos aspectos relevantes para nuestra
investigacion, como que en ambos casos se realiza un recorrido para colocar cruces en

lugares especificos, hacer peticiones y dejar ofrendas:

En los albores del 3 de mayo comienzan en diversas comunidades, los
preparativos para llevar las cruces peregrinas hacia las cima de los cerros. El
primer movimiento lo realiza la Santa Cruz de Maguey Manso, cuyo andar
comienza el 27 de abril con la salida del grupo de romeros de la comunidad, la
cual busca, a lo largo de dos dias de recorrido, llegar a la cima del cerro del
Zamorano, elevacién ubicada al poniente de la regién. Esta peregrinacion es
realizada por devotos de diversas comunidades indigenas, las cuales se van
sumando en distintos puntos de encuentro. A lo largo del trayecto se hacen
paradas en lugares especificos, que estan dotados de una ritualidad peculiar y
de un sustento mitolégico (...) En todas estas estaciones los rezos, el
ofrecimiento de ceras, flores, y copales, al igual que la peticién de bendiciones,
forman parte del comun; sin embargo, en cada una de ellas la finalidad ritual o
el ofrecimiento depende de la entidad a quien se dirige, en algunos casos a los
antepasados, otros a la Virgen, otros a la Santa Cruz y en otros a todos ellos.
Es interesante que un elemento que se mantiene constante en estas
actividades de sacrificio y ofrenda tiene que ver con la peticién extendida de la

lluvia y el agua.**®

Similar a lo expuesto por Vazquez Estrada, en el festejo del tres de mayo, de camino
al Dongu, los habitantes de San Jeronimo Acazulco se detienen, colocan las respectivas
ofrendas a cierta deidad (en este caso al Divino Rostro y a los guardianes moradores de los

cerros) y de la misma manera se reza y se canta como parte del ofrecimiento.

5 \Jazquez Estrada, Alejandro (2008), “Rituales en torno al cerro, el agua y la cruz, entre los chichimeca otomis del
semidesierto queretano”, Etnografia de las regiones indigenas de México en el nuevo milenio, Nueva Epoca, 77-102 pp.
246y

Ibid., p. 92-93.
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En esta peregrinacién — que dura un dia de ascenso y otro de descenso-, al
igual que en el Zamorano, se va pidiendo por la lluvia, por el buen temporal, por

el descanso de los difuntos y por el bienestar de la comunidad y de toda su

gente.”*’

Ademas de las actividades rituales realizadas por los pobladores de San Jerénimo
Acazulco, encontramos también los testimonios de ellos en los que se identifica que algunos
componentes de las ofrendas dejadas en el camino apelan a que Dios**® los ayude para
obtener lluvias y por consiguiente buenas cosechas, de esta manera lo refiere la sefiora
Angélica:

Por eso después de las ofrendas llueve, por eso se le trajo dulces y los este, el
confeti y este los dulces son para que ya no sea malo y ya no este enojado
(refiriéndose a Dios) y este el confeti es para recordarle que hizo un trato con
nosotros y es el arcoiris entonces por medio de esto le vamos a hacer que se

acuerde.®®

Entre los diferentes elementos utilizados para las ofrendas encontramos los dulces y
el confeti que de acuerdo con lo que expresan los curanderos, es una forma de pedir buenas
lluvias para las cosechas.

De igual forma, refiere la justificacion de las ofrendas colocadas en ciertos lugares.

(...) las ofrendas que se ponen tienen varios significados, por ejemplo ya ve que
se pusieron en las barrancas, es para este para decirle que queremos agua que
corra por las barrancas y al mismo tiempo las seca porque alli hacen cosas feas
(...) la gente hace cosas feas.”

7 \/4zquez Estrada, Alejandro (2008), Op. Cit., p. 92.

28 Asf lo sefialan ellos aunque se refieren a la Santa Cruz del Divino Rostro.

9 gra, Angélica, 51 afios, originaria del municipio de Ocoyoacac Estado de México, curandera, 2014.
0 sra, Angélica, 51 afios, originaria del municipio de Ocoyoacac Estado de México, curandera, 2014.
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Se hace referencia también de que, cuando la gente realiza “malas acciones” o utiliza
los lugares sagrados para hacer maleficios, el agua escasea porque la finalidad de ofrendar
radica en generar beneficios para la poblacién, no en dafarla.

Prosiguiendo con el ritual, varias ofrendas a lo largo del camino, se siguieron
colocando. Estas se elaboraban de la misma manera que las anteriores; fue entonces cuando
las personas se detuvieron en un lugar que sobresalia de los demas la razén era una gran
piedra que en su parte superior tenia la marca de una huella antropomorfa: un pie de 25 cm
de largo aproximadamente. De acuerdo con lo mencionado por los pobladores, se tiene la
creencia de que es la huella de “Dios”.

Fue aqui donde se inici6 un rosario y los curanderos (sefiora Angélica y sefior
Francisco) realizaron una peticion por todos los asistentes y por las personas que se
encuentran enfermas en el mundo. Al igual que en los lugares visitados anteriormente, aqui
se dejo una rica ofrenda y ademas una cruz que dias antes habian bajado los organizadores,

251

(la cruz era de un color entre azul y verde®"). Asi se puede identificar claramente en las

siguientes imagenes. (Véase fotografias 70, 71y 72)

51 \/éase apartado 2.2.4.
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Huella

U ﬂ ;-.."’.‘."
Fotografia 71: La huella de
Dios, tomada por Paola
Pefa Millan, 2014.

Fotografia 70: La ofrenda, | Ofrenda (pan, agua, platanos,

tomada por Paola Pefia naranjas, limones, dulces,
Millan. 2014 azucar, chocolate, confeti de

colores, toronjas, veladoras)

Parte de la cruz donde
se puede notar el
color azul-verde que
hace referencia al

agua

Fotografia Imagen 72: La cruz
verde, tomada por Paola Pefa
Millan, 2014.
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Por otro lado, siguiendo con el recorrido, que culminaria en el Dongu, a lo largo del
camino se dejaron alrededor de 15 ofrendas, (en distintos lugares como rocas, arboles y
cruces), que seguian el mismo orden de colocacion que las anteriores. A su vez, los
participantes en el recorrido se alternaban para poner elementos de los que comprendia el
ritual; las personas eran elegidas por la sefiora Angélica, ella indicaba al proximo participante
que desarrollaria la labor.

Después de caminar alrededor de siete u ocho horas el festejo concluy6 en el Dongu,
en donde se encontraban dos personas que habian puesto festones en el lugar y del mismo
modo su respectiva sabana a la cruz que alli se encontraba.

En la siguiente imagen podemos ver el resultado de la larga caminata y el destino final
de este recorrido en procesion, he aqui la imagen de la ofrenda a la cruz que se encuentra en

Dongu. (Véase fotografia 73)

Fotografia 73: “El Dongu”, tomada por Paola
Pefia Millan, 2014.
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El festejo del dia tres de mayo concluyé con un festin que ofreci6 uno de los
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participantes en el ritual (sefior Roberto Pefia““) a los asistentes y peregrinos, el cual se llevé

a cabo en la casa del ya mencionado.

3.1.3 Festejo a la Santa Cruz del Divino Rostro en el cerro Hueyamalucan el

dia 3 de mayo

El dia tres de mayo por la mafiana algunos habitantes de San Jerénimo Acazulco se dieron
cita en el cerro Hueyamalucan, para festejar el dia de la Santa Cruz, pues aqui se encuentra
la Santa Cruz del Divino Rostro. Eran alrededor de las 9:00 a.m. cuando algunas personas
comenzaron a subir al cerro (en su mayoria se trataba de gente de edad avanzada), algunas
llevaban comida en hombros para degustarla al término de la misa. En la cima del cerro
Hueyamalucan se pueden observar algunas rocas, en las cuales las personas se persignan y
las besan porque estan marcadas por “las huellas de Dios” y se considera tienen poderes

curativos.

Aunqgue la cita era a las 9:00 a.m. para la Santa Misa, no fue sino hasta las 10:30 a.m.
que comenzd, pues el sacerdote se demoro al subir el cerro. Mientras la gente esperaba al
sacerdote para que oficiara la misa los mayordomos ofrecieron a los pocos asistentes un
pequefio refrigerio. Al término de la comida casi a las 10:30 a.m. dio inicio la misa, poca gente

se encontraba en la morada de la Santa Cruz del Divino Rostro®S.

Después de la misa algunos asistentes comenzaron a descender del cerro, mientras

gue otros permanecieron alli hasta las 4:00 p.m. En realidad el festejo del dia tres de mayo en

%2 Es ¢| quien se encarga de organizar esta procesion, pues mediante un suefio fue elegido por el Divino Rostro para
desempefiar esta encomienda.

%53 Una parte de la poblacion asiste a la iglesia de San Jerénimo para dejar en ese lugar sus cruces y al mismo tiempo visitar
la Santa Cruz del Divino Rostro que se encuentra alli, mientras que otro grupo de personas visita el Dongu.
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el cerro Hueyamalucan culminé alrededor de las 6:00 p.m. Muy poca gente es la que sube en
este dia; comentan los participantes que en los meses de julio y noviembre gente de otros

poblados visitan el recinto, de lo cual se hablara en los apartados siguientes.

Fotografia 74: Misa en la capilla del cerro Hueyamalucan, tomada por Paola Pefia Millan,
2013.

Se esperaba que por ser el dia de la Santa Cruz el cerro Hueyamalucan albergara un
gran numero de asistentes a la misa en este lugar; sin embargo, el festejo fue poco suntuoso
debido a que la mayor parte de los pobladores de San Jerénimo asisten al atrio de la iglesia

del mismo poblado, pues en este lugar se encuentra la imagen que originalmente moraba en
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Hueyamalucan. Por otra parte, también hay personas que deciden acudir a las inmediaciones

del lugar conocido como Dongu para realizar las respectivas ofrendas.

3.2. Fiesta de julio en el cerro Hueyamalucan

El mes de julio se encuentra relacionado con el ciclo agricola, en este momento existe una
incertidumbre climéatica en donde se puede esperar exceso de lluvias o falta de ellas, por esta
razon los pobladores de San Jerénimo Acazulco realizan sus respectivos festejos para que las

cosechas lleguen a buen fin.

El dia sabado 12 de julio un grupo de personas se dieron cita cerca de las 8:00 a.m. en
la casa de la sefiora Angélica®®*, con la intencién de realizar los preparativos para las ofrendas
gue, ese mismo dia, se dejarian a lo largo del camino (en las distintas rocas sagradas y
arboles tocados por el rayo) hacia la cuspide del cerro Hueyamalucan. Algunas de las
personas que llegaron a la casa de la sefiora Angélica llevaban consigo ciertos elementos
para la ofrenda, entre los cuales habia frutas (platano, naranjas, toronjas, sidra, limones), pan
(conchas de chocolate y vainilla), chocolate en tablillas, bombones, veladoras, corazones de
platano, azucar, confeti de colores y cruces realizadas con plantas (romero, manzanilla, clavo,

lirio, retama) y flores (Véase fotografia 75).

>* Los preparativos fueron en la casa de la sefiora Angélica, quien no pudo acudir a la colocacion de ofrendas por motivos de

la salud de su hijo. Aunque ella no asistio dej6 algunos encargados que elegirian a los participantes para la colocacion de las
ofrendas.
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Fotografia 75: Preparacion de los ramos, tomada por Paola Pefia Millan, 2014.

Una vez que las personas colocaban los objetos que les habian tocado en los
contenedores de las ofrendas, comenzaron a armar algunos ramilletes en forma de cruz, los
cuales contenian las plantas mencionadas anteriormente, ademas de una pequefia cruz de
palma. Los participantes pasaron parte de la mafiana realizando estas cruces y preparando

las canastas en las que se llevarian los demas elementos (Véase fotografia 76).
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Fotografia 76: La canasta de la ofrenda, tomada por Paola
Pefna Millan, 2014.

Aproximadamente a las 10:50 a.m., cuando los rayos del sol tocaban la punta de los
arboles, las personas que habian preparado las ofrendas se transportaron en camionetas a
las faldas del cerro Hueyamalucan. Estando al pie del cerro, especificamente en la capilla
conocida como Tres Cruces, se colocaron los contenedores con la ofrenda, fue entonces
cuando se comenzaron a sahumar el lugar y todas las cosas que se ofrendarian. Pasaron
alrededor de 30 minutos sahumado y rezando en el lugar y al término de estas actividades
dos personas, elegidas por dofia Angélica, colocaron una pequefa ofrenda para las cruces

gue se encuentran en la capilla (Véase fotografia 77).
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Pefia Millan, 2014.

Mientras las personas que acompafiaban la peregrinacién estaban en la capilla, el
curandero Javier Pefia®®® colocé en la mano izquierda de todos los participantes una pequefia
gota de aceite aromatico, pues es un medio de proteccién para poder realizar el acenso a la
cima del cerro. Al concluir las actividades antes mencionadas (aproximadamente a las 11:50
a.m.) los participantes que se encontraban comenzaron la caminata para subir el cerro; cada
uno de los asistentes ayudaban a cargar algun elemento de la ofrenda. Tal actividad la
interpretamos como una forma de agradecimiento y peticion, pues se considera que la imagen
de la Santa Cruz del Divino Rostro es “muy milagrosa”. Esta idea nos remite a tiempos
novohispanos, en donde la gente tenia la concepcion de que los santos otorgaban bienes,

salud e hijos; ademas, estos entes sangrados fueron tomados como protectores contra las

255 oy Javier Pefia, 42 afios, originario de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México, curandero, 2014.
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enfermedades y catastrofes; asimismo sirvieron para dar cohesion a la sociedad y fortalecer

las identidades colectivas.?*®

Pasaron alrededor de 20 minutos cuando se colocé la primera ofrenda (por una joven
de aproximadamente 20 afios) en un tronco al que la gente dice que le cay6 un rayo. Primero
se puso un mantel formado con tres cruces (de las que se hicieron esa misma mafiana con
plantas), después las frutas prosiguiendo con el chocolate, los bombones, el azlcar y

finalmente, el confeti.?®’

La segunda ofrenda fue colocada en una de las piedras que se encuentra a lo largo del
camino que lleva a la capilla del cerro de Hueyamalucan, el procedimiento fue casi el mismo,
pero en esta ocasién se agregd un elemento mas: el corazon de platano. Quien colocé la
ofrenda fue una de las pacientes de la sefiora Angélica, pues de esta manera se concreta el

ritual de sanacion.

La tercera ofrenda qued6 en manos de los infantes que acompafaban el grupo y se
dejé que ellos colocaran como quisieran los elementos de ésta, asi, cada uno puso algun
objeto. Los nifios tenian entre cinco y ocho afios. Este acontecimiento lo relacionamos con los
sacrificios que se realizaban a Tlaloc antes del contacto indo-hispano y, probablemente,
durante el virreinato siguio llevandose a cabo como una actividad clandestina que, al paso de
los afios, se reelaboré con otros elementos que posiblemente simbolizaban al infante

sacrificado.

%% Rubial Garcia, Antonio (2004), “Santos para pensar. Enfoques y materiales para el estudio de la hagiografia novohispana”
Prolija memoria, Estudios de cultura virreinal, p. 126
%7 \/éase capitulo Il apartado 2.2.2.
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El cuarto lugar sagrado fue un pequefio arbol que, en palabras del sefior Javier Pefia,
ayuda a las mujeres a curarse de algun problema en la zona uterina y es por ello que las
participantes para la colocacion de esta ofrenda fueran todas las mujeres que acompafiaban
en la procesion. Lo que nos deja ver que los arboles, ademés del Divino Rostro, tienen una

connotacion sagrada y milagrosa (Véase Fotografia 78).

Fotografia 78: Ofrenda en arbol, tomada
por Paola Pena Millan, 2014.
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Cabe mencionar que los lugares en los que se pusieron los cumplidos de los asistentes
fueron limpiados previamente por una participante que recibid, un par de afos atras, el don de
curar a causa de la caida de un rayo. La manera en la que limpiaba los recintos era quitando
las hierbas que han quedado de limpias anteriores y demas objetos que las acompafaban,

después, los arrojaba a un lado del camino.

Eran casi la 1:00 p.m. cuando se realiz6 la quinta ofrenda, ésta fue colocada por
personas elegidas por el sefior Javier. En esta actividad se siguié el mismo procedimiento.
Para la sexta ofrenda se ech6 mano de la presencia de los hombres que acompafiaban el
grupo, ellos colocaron en una majestuosa piedra los elementos necesarios. En ese momento

estaban por llegar a la cuspide del cerro y eran casi la 1:15 p.m.

Al pie de la capilla del Divino Rostro, en las rocas séptima y octava no se permitié que
los acomparfantes las tocaran, pues primero se debian limpiar por medio de un pequefio ritual
de sahumacion y al finalizar éste se comenzé a acomodar cada elemento del ofrecimiento; los
dirigentes de esta procesion, pidieron a los participantes que caminaran en circulo alrededor
de las piedra, asi, al terminar las actividades mencionadas permitieron tocar y besar a las
rocas. Este es un claro ejemplo de la devocién que se tiene hacia la figura del Divino Rostro y
del culto al cerro, pues éstas piedras son las que tienen las marcas de los “pies, el corazén y

el codo” de Cristo al interactuar con ellas la gente espera bienestar y salud.

Para las ofrendas novena y décima se realizd el mismo procedimiento: colocacion de

las cruces de hierbas, frutas, pan, azucar; solo agregandole a la décima tres vasos de
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refresco que, segin comentd el sefior Javier, “asi lo pidieron” los guardianes.”® La
decimoprimera ofrenda se coloco en la parte trasera de la capilla, en este lugar no se permitid
tomar fotografias de acuerdo a los comentarios de los curanderos, que advertian se podia
descomponer la cdmara por la energia negativa que se encontraba ahi. En las ofrendas

decimosegunda, decimotercera y decimocuarta se colocaron los respectivos ofrecimientos con

la variante de que en éstas, el azucar fue arrojada con mucha fuerza para limpiar asi el lugar.

La penultima ofrenda se dejo en la cruz hallada en frente de la capilla, ésta fue un poco
mas rica en cuanto a cantidad de cumplidos, pues aun habia bastante pan, azlcar, frutas,
flores, entre otras cosas. La ultima ofrenda se coloc6 dentro del recinto sagrado. En ella se
pusieron todos los elementos que sobraban y a cada persona que habia ayudado para
trasportar éstos les tocé poner todo lo que traian. Esta es la ofrenda que se le dedica a la
Santa Cruz del Divino Rostro y es por eso que se le deja una parte abundante de los

elementos.

Eran casi las 2:30 p.m. cuando comenzaron a tocar las campanas como signo de que
la colocacién de las ofrendas habia concluido, fue en ese momento cuando dio inicio el
rosario. Al interior del recinto, se encontraba la Santa Cruz del Divino Rostro ataviada con un
gaban de lana color café, su nicho adornado con un feston de flores naturales y a sus pies

unos floreros de gladiolas rojas y blancas.

%8 | os guardianes son entes que cuidan y viven en distintos lugares del cerro como piedras, &rboles, barrancas y también en
lugares donde hay agua. La gente les ofrenda porque ellos son quienes permiten el acceso de la gente. Ellos también pueden
causar algun dafio a quien visita el cerro.
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Fotografia 79: la Santa Cruz del Divino Rostro, tomada por Paola Pefa
Millan. 2014.

Cerca de las 3:00 p.m. el festejo de este dia estaba por terminar y culminaria con el
descenso del cerro, y al dia siguiente subir de nueva cuenta, pues seria la misa y llegarian los
peregrinos de Atarasquillo, Analco, Capulhuac, Ameyalco, Xochicuautla, Temoaya vy
Huixquilucan. En los dltimos dos lugares también poseen una imagen del Divino Rostro a la
que guardan devocién.”® En los demés se tiene la creencia de que es una imagen muy
milagrosa y acuden a ella para hacerle peticiones de agua y al mismo tiempo asisten

curanderos para hacer su labor. Al respecto la sefiora Francisca dice lo siguiente.

Y luego gente de fuera jnooo! Como le quiere el Divino Rostro, cuando no llueve
vienen a pedirle a Diosito, jEs bien milagroso! y este, le vienen a pedir mucho que
llueva y si, manda el agua la gente de aqui de “Tarasquillo” (se referia al pueblo de
Atarasquillo) de este Ameyalco son los que siempre van alli siempre van, le llevan
su ofrenda y todo, por eso “ora si” que estuvo alla, ya después el pueblo lo

conocieron bien esa historia “ora si” lo adoraron mucho la esa madera ya le

9 E| Divino Rostro de Ayotuxco Huixquilucan; y el Divino Rostro de Xochicuautla.
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hicieron su capilla y “ora” pues ya la fiesta es el julio, el julio nomas que no me

acuerdo quién sabe qué fecha es.”®

El dia trece de julio durante la madrugada algunas personas permanecieron en la
capilla del Divino Rostro para realizar lo que ellos llaman “el servicio”. Este consiste en una
practica ritual en la que algunos curanderos de localidades aledafias permanecen en el
recinto, llevando a cabo actividades de sanacion. En esta practica se hace presente el Divino
Rostro en el cuerpo de algun curandero a través de una especie de posesion. Fue en ese
momento que el Divino Rostro explicé las acciones que algunas personas estaban haciendo
mal®®, e indicé los elementos que requeria que le ofrendasen. Durante este tiempo se elige,
mediante conexién divina,?®? a una persona quien dird como se realizara la préxima fiesta de

“El patrén”, es decir, del Divino Rostro.

Ese mismo dia, aproximadamente a las 6:00 a.m., soné en el cielo una fuerte salva de
cohetes con la que se anunci6 el festejo. Entre las 9:00 y 10:00 a.m., comenzaron a llegar la
mayor parte de las personas que iban como peregrinos a la capilla de la Santa Cruz del Divino
Rostro; éstas cargaban en sus espaldas algunas cosas que dejarian como ofrenda en la

capilla o que en su defecto utilizarian para alimentarse.

Alrededor de las 12:30 p.m. la mayoria de las peregrinaciones habian llegado al lugar;

una vez ahi colocaban sus respectivas ofrendas, éstas variaban en cantidad y en elementos,

0 gra, Luisa Francisca Pefla Gonzéalez, 63 afios, originaria de San Jerénimo Acazulco, Ocoyoacac Estado de México,
mayordoma, 2013.

81 Acciones en contra de otras personas o a favor del mal.

%2 De acuerdo con los relatos de los asistentes, el Divino Rostro se pone en contacto con alguno de los participantes para
indicarle de que manera le gustaria que se realizara su proxima fiesta. Esto se identifica como una posesion divina en la que
el Divino Rostro se introduce en el cuerpo de cierta persona para poder comunicarse y llevar a cabo su peticion.
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263 (Véase Fotografias

pues la ofrenda dependia del lugar de procedencia y de sus creencias.
80, 81, 82, 83, 84) Las personas entraban a saludar al Divino Rostro realizando bailes de
frente a él y al compas de su propio musico. También hacian algunos rezos y pedian por la

salud o algun aspecto de su cotidianidad que requerian mejorar. Después se acercaban al

nicho para pasar detras de él y besar su altar.

Fotografia 81: ofrenda con platillos y
bastante copal, tomada por Paola
Pefa Millan, 2015.

Fotografia 80: ofrenda con rosas,
tomada por Paola Pefa Millan, 2015.

263 Generalmente ofrendan flores, fruta y comida.



Fotografia 83: ofrenda con pan y
frutas, tomada por Paola Pefa
Millan, 2015.

Fotografia 82: ofrenda con collar de
flores moradas, tomada por Paola Pefia
Millan. 2015.

Fotografia 84: ofrenda de los pobladores de San
Jerénimo Acazulco, tomada por Paola Pefia Millan, 2015.
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Aproximadamente a la 1:00 p.m. se llevo a cabo la celebracion eucaristica en la capilla,
gue se encontraba llena de gente desde su interior hasta el atrio e incluso en sus alrededores.
Eran individuos de diversas edades y localidades. Mientras esta actividad se llevaba a cabo
en la iglesia, mayordomos de numerosos lugares permanecian en las cabafias ubicadas al
costado de la capilla, en donde preparaban alimentos que ofrecerian a los asistentes después

de la misa.

El lugar seguia acogiendo mas gente, mientras algunas otras abandonaban el cerro. Al
término de la misa, aproximadamente a las 2:00 p.m. algunas peregrinaciones regresaban a
su lugar de origen y cada que alguna de éstas se despedia, rodeaban la capilla de la Santa

Cruz del Divino Rostro con cantos, humo de copal, rezos y musica.

Dieron casi las 3:00 p.m. cuando se invitd6 a algunos participantes a comer en las
cabafias, mientras que otros comian en los puestos ubicados a los pies de la capilla. Algunas
personas iban con la finalidad de pasar un fin de semana agradable, mientras que otras

acudian por razones de caracter religioso.

En el cerro y en la capilla se encontraban algunas de las personas que habian asistido
un dia antes a la colocacion de ofrendas, entre ellas el sefior Javier y la sefiora Adriana
(quienes tienen el don de curar). Este festejo también conté con la presencia del sefior
Francisco, quien dirige al grupo de curanderos de San Jeronimo Acazulco y tiene la facultad

de realizar actividades de proteccién.?®*

El sefior Francisco es una persona muy especial para los pobladores de Acazulco,

muchos de ellos acuden a él con el afan de obtener curacion a sus males y este dia no fue la

%4 Se encarga de “limpiar” a la gente con veladoras y también los sahuma con copal.
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excepcion, pues él permanecié a los pies de la Santa Cruz del Divino Rostro para recibir a las
personas que pasaran con su respectiva veladora y los pudiera limpiar con la misma. Mientras
€l permanecia en ese lugar, coment6 que no se podia mover de alli mientras siguiera llegando
gente y que constantemente debia sahumar el sitio sagrado para combatir las malas energias
0 presencias que pudieran llevar algunas personas. De esta manera, €l protegia el lugar y al

mismo tiempo a los participantes en el festejo.

Eran aproximadamente las 4:30 p.m. cuando el sefior Javier invitd a algunos asistentes
para visitar un lugar donde, segun los curanderos, se encuentra la figura de la Virgen Maria de
Guadalupe. La silueta de la Virgen Morena se plasmé por obra divina hace muchos afios
sobre una gran roca de aproximadamente 4 metros de altura hallada en el cerro en cuestion.
Al llegar al lugar donde se encontraba se veia que algunas personas ya la habian visitado; fue
entonces cuando colocaron algunas ofrendas de flores, frutas, chocolate y pan, asi como

algunas veladoras.
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Fotografia 85: Figura de la Virgen Maria de
Guadalupe, tomada por Paola Pefia Millan,
2014.

Para poder tocar la piedra, el sefior Javier tuvo que hacer una especie de limpia, pues,
segun los curanderos, si se tocaba sin previo ritual se corria el riesgo de contraer una

enfermedad debido a las energias inmersas en la imagen. También se le debia ofrecer algun
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tipo de ofrenda, en esta ocasion el sefior Javier proporcioné algunas galletas dulces para que

los participantes las dejaran en la roca.

Pasaron alrededor de 30 minutos en los que practicamente se admiro la piedra; durante
este tiempo se pidio por las dificultades de cada uno y se rezé un Padre Nuestro. Una vez
concluida esta actividad se decidio que era hora de retirarse del lugar y despedirse de la
piedra. Minutos después los acomparfantes se encontraban nuevamente frente a la capilla,
donde se les invitd a pasar a una de las cabafias y estando ahi comenzaron a platicar con el
grupo de curanderos de San Jer6nimo Acazulco. Eran casi las 6:45 p.m. cuando el recinto
comenzaba a quedar solo nuevamente, pues gran parte de las personas que visitaron el cerro

ya habian descendido de él.

3.3 Fiesta de noviembre en el cerro Hueyamalucan
Finalmente el ciclo termina con el festejo de noviembre, en donde los pobladores asisten una
vez mas al cerro Hueyamalucan; con las ofrendas dan gracias por los frutos maduros y

cosechados, resultado de un buen temporal.

La fiesta de noviembre en el cerro Hueyamalucan se realiza afio tras afio,
especificamente en la segunda semana del mes. Los preparativos de la celebracion
comienzan dos dias antes, los grupos de curanderos, entre ellos los pertenecientes a San
Jerénimo Acazulco, preparan desde el dia viernes las suntuosas ofrendas que se dejaran a lo
largo del camino que lleva a la capilla del Divino Rostro el dia sabado, para que el domingo
los visitantes de otras localidades suban el cerro sin problema, pues las ofrendas son un

medio de proteccion.
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El dia viernes la cita fue en la casa de la sefiora Angélica, no hubo hora especifica para
la reunion, pero cada uno de los pacientes de la curandera debia llegar a su casa con la
respectiva ofrenda que se le habia pedido con anticipacién. Diversos asistentes llegaron
desde la 1:00 p.m. pues se necesitaban gran numero de manos para la manufacturacion de

los racimos en forma de cruz que se utilizarian al dia siguiente para las ofrendas.

Casi dieron las 6:00 p.m. y las ofrendas en manos de los enfermos seguian llegando a
la casa de la sefiora Angélica, algunos se quedaban para ayudar con los preparativos,
mientras que otros soélo dejaban lo que se les habia pedido. Cuando el reloj marco
aproximadamente las 8:30 p.m., la elaboracién de los racimos de plantas estaba por llegar a
su fin, la mayor parte de la ofrenda estaba reunida y algunos de los asistentes comenzaron a

retirarse, al dia siguiente la reunion se llevaria a cabo a las 5:30 a.m.

Era la mafana del dia sabado y, el primero en llegar a la casa de la curandera, fue el
musico, quien acompafaria durante el trayecto de la colocacion de ofrendas con sus notas
musicales. Desde el momento en que llegé el violinista su instrumento fue sahumado para
pedir permiso al Divino Rostro de poder tocar,”® de esa manera se pretendia purificar el
instrumento. El musico comenz6 su trabajo tocando para la ofrenda, esto lo hizo mientras los

asistentes iban incorporandose a la sahumacioén de los elementos de la ofrenda.

Con el transcurrir de los minutos las personas asistentes, entre ellos enfermos e
invitados, iban llegando a la casa, en un momento la sefiora Angélica comenzaba a manifestar

disgusto por la impuntualidad de las personas asistentes, pues de acuerdo con lo que

%5 En caso de que no se sahumé y se pida permiso las cuerdas del instrumento pueden romperse o suena como el llanto de
una persona.
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comento la hora habia sido fijada por el “patr6n”?®®

y asi debia llevarse a cabo, al final casi
eran las 6:30 a.m. cuando las personas dejaron de llegar, era importante que estuviera la
mayoria de los acompafiantes pues debian ser protegidos para subir al cerro Hueyamalucan,
la proteccion es realizada por los curanderos por medio de rezos y movimientos realizados

con el sahumerio.?®” También debia ser sahumada toda la ofrenda, pues de no ser asi podia

ser rechazada por los guardianes y entes que habitan el cerro.

El reloj casi marcaba las 7:30 a.m. y la sefiora Angélica pidi6 a los presentes que
tomaran en brazos lo que pudieran de la ofrenda, pues esta se debia bailar en el oratorio que
se encuentra en su casa, ese acto tenia como finalidad la purificacion de la misma. Al bailar la
ofrenda los movimientos que se realizaban eran en direccion a las manecillas del reloj. En ese
momento cada uno de los curanderos o personas con “don” pasaron a tomar el sahumerio,
realizando algunos gestos a lo que ellos llaman “saludar”, esta actividad se realiza mientras
giran con direccién a las manecillas del reloj y realizan la figura de una cruz con el sahumerio

y hacia los cuatro puntos cardinales.?®®

Cuando los curanderos terminaron de “saludar”’, comenzaron con el ritual de sanacion
de uno de los enfermos, a quien le pidieron que se colocara de rodillas en un petate frente al
altar del oratorio, fue entonces que las sefioras Rocio, Modesta y Angélica, cada una con un
elemento ya fuese un racimo de palma, flores de gladiola o sahumerio, limpiaron al enfermo al

mismo tiempo que hacian algunas oraciones. Al término del ritual el enfermo fue cubierto con

206 Refiriéndose al Divino Rostro.

%7 Se sahima a los cuatro puntos cardinales, también las manos de los curanderos.

8 | as danzas y cantares llevados a cabo al realizarse la ofrenda probablemente es el resultado de una cristianizacién que
comenzo durante el siglo XVI. Ricard menciona la eficacia del método empleado por los mendicantes al realizar la
evangelizacion de estas manifestaciones pues hasta el dia de hoy persisten los cantos y los bailes que los frailes arreglaron.
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una manta blanca la cual debia llevar por todo el camino hasta el descenso del cerro. (Véase

fotografia 86)

Fotografia 86: Curacion de enfermo,
tomada por Paola Pefia Millan, 2015.

Habian trascurrido casi dos horas, pues ya eran las 9:00 a.m. cuando la sefiora
Angélica indicé que era la hora de partir con destino a Hueyamalucan. Todos comenzaron a

moverse y darse prisa para salir, algunos del oratorio y otros mas de la casa; fue entonces



186

cuando se hizo presente el Divino Rostro por medio de un servicio®® que dio la hija de la
sefiora Angélica. Ese servicio consistié en algunos mensajes que esta entidad queria que los
asistentes supieran, ademas de que les comunicéd a los curanderos las cosas que no se

estaban llevando a cabo debidamente.

Al término del servicio se indico la salida a todos los presentes, fue cuando comenzaron
a subir todas las cosas que componian la ofrenda a las diversas camionetas que se dirigirian

a las faldas del cerro Hueyamalucan.

Cuando la ofrenda ya se encontraba en la capilla de las Tres Cruces eran las 9:30 a.m.
Ahi se dej6 la primer ofrenda, pero antes de eso se sahumaron todos los elementos que
llevaban. En la capilla de las Tres Cruces se continu6é con algunos rituales de curacion y la
dejada de ofrenda, la cual consisti6 en la elaboracion de la forma de una cruz con los
ramilletes de plantas para después sobre ésta colocar cada uno de los elementos y asi formar

el cuerpo de Jesucristo, asi lo expreso la sefiora Angélica.

En la siguiente imagen se puede distinguir claramente la figura de una cruz, de acuerdo
con lo comentado por la sefiora Angélica en esta ofrenda cada elemento esté relacionado con

el cuerpo de Cristo.

Posesion del Divino Rostro que se da en un cuerpo de alguna de las personas con “don”.
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Fotografia 87: ofrenda en forma del cuerpo de
Cristo, tomada por Paola Pefia Millan, 2015.

Al término de los rituales de curacion y de la colocacion de la ofrenda antes
mencionada, se prosiguié con el camino a la cima del cerro: fue entonces cuando los
acompafantes tomaron parte de la ofrenda para ayudar a cargarla hasta el final. En ese

momento eran casi las 10:00 a.m.

Pasaron alrededor de cinco minutos cuando se dejé la segunda ofrenda en un arbol al
qgue habia tocado el rayo, en esta ofrenda también se colocaron los ramilletes de plantas, la

fruta, los dulces, el pan, chocolate, collares de cempaxuchitl y bolsas de azucar. Las dos
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siguientes ofrendas se colocaron en dos rocas de gran tamafo, éstas constaban de los
mismos elementos. Cabe resaltar que en el México antiguo algunas de las plantas fueron
elegidas para los rituales por su fuerte aroma, entre las cuales encontramos al nardo, pericén
y cempaxuchitl.?’® Probablemente después del contacto indo-hispano éstas plantas fueron
remplazadas por otras traidas del viejo mundo. En el caso de San Jerénimo Acazulco se
convirtieron en el elemento ofrendatorio que hoy son los ramilletes conformados de plantas
meramente aromaticas como el romero, clavo y manzanilla; permaneciendo de las antiguas

plantas el cempaxuchitl.

Los siguientes lugares ofrendados fueron alrededor de ocho, entre los cuales se
encontraban arboles y rocas (algunas de ellas con una cruz encima). Los ofrecimientos
constaban de las mismas cosas que los anteriores, ademas de que en algunos de ellos se
realizaba una oracién. Al llegar a la cima del cerro, en donde se encuentra la capilla, se
colocaron las Ultimas seis ofrendas las cuales tuvieron lugar en cinco cruces que se

encuentran alrededor de la capilla y una méas en la parte trasera de la misma.

Al estar en la entrada de la capilla (a las 2:00 p.m.) se pidi6 a las personas que
acompafaban al grupo que se colocaran de rodillas y al mismo tiempo entonaran un canto
para que el Divino Rostro recibiera la ofrenda, mientras se cantaba las personas se pusieron
de pie para poder bailar la ofrenda que se dejaria a un costado del altar (Véase fotografia 88).
Al llegar frente al altar las personas se formaron para pasar a persignarse ante el Divino
Rostro; después de esta actividad se coloco la ultima ofrenda, que estuvo a cargo de los

curanderos y los familiares mas cercanos de los enfermos.

270 Velasco Lozano, Ana y Debra Nagao (2006), “Mitologia y simbolismo de las flores”, Arqueologia mexicana, vol. XIII,
nam. 78, México, Editorial Raices, marzo- abril, 28- 35 pp.
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Fotografia 88: ofrenda a los santos y al Divino Rostro,
tomada por Paola Pefa Millan, 2015.

Al término de la colocacion de todas las ofrendas el reloj marcaba las 4:00 p.m. En ese
momento se decidié que era la hora de retirarse de la capilla y comenzé el descenso. Se debe

mencionar que algunos grupos provenientes de otros poblados también llegaron con ofrendas
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en mano. Ejemplo de ellos es el grupo de Ameyalco quienes hicieron el mismo recorrido y

dejaron ofrendas en el mismo sitio que los de San Jeronimo Acazulco.

Algunas personas regresaron a su poblacion, mientras que otras mas se quedaron en
la capilla para llevar a cabo la velaciéon al Divino Rostro y, al mismo tiempo, esperar el servicio

que se daria por la madrugada.

Al dia siguiente los peregrinos comenzaron a llegar desde las 7:00 a.m. Sus lugares de
procedencia eran Atarasquillo, Huixquilucan, Temoaya, Ameyalco, Analco, entre otros, cada
uno de ellos con su respectiva ofrenda. Cabe sefialar que también llegan otros grupos con su
respectivo curandero provenientes del pueblo de Ocoyoacac. Estos grupos llevan ofrendas de
diversas naturalezas pues se identificaron dadivas como pan, pasteles, arreglos florales,

ramos de flores, veladoras, comida, agua, atole, copal entre otras.

Algunas personas llegaban con sus familias para escuchar la misa que se llevaria a
cabo a las 11:30 a.m. El sacerdote oficio la misa en honor a la Santa Cruz del Divino Rostro la
cual duré alrededor de 30 minutos; en este momento la capilla se encontraba totalmente llena
al igual que su pequefio atrio y sus alrededores. Algunas personas se divertian en los juegos
mecanicos que se encontraban al pie del cerro, otras mas comian y bebian en los puestos

gue se encontraban en los alrededores de la capilla.

Un grupo de “concheros” y uno més de arrieros bailaban afuera de la capilla, mientras
pasaba el tiempo mas y mas gente llegaba para visitar, agradecer o pedir a la imagen de la
Santa Cruz del Divino Rostro. Aproximadamente a las 3:00 p.m. los mayordomos de diversos

barrios del pueblo de Ocoyoacac ofrecieron de comer a las personas que visitaban el cerro.
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Eran casi las 5:00 p.m. del dia domingo, muchas de las personas que habian visitado el
lugar comenzaban a abandonarlo para regresar a su respectiva localidad y fue casi a las 6:00
p.m., cuando el recinto ya sélo albergaba poca gente, entre ellos los mayordomos y algunos
curanderos. Los grupos de personas que acuden a cada festejo se despedian de la imagen de
la Santa Cruz del Divino Rostro prometiendo su regreso en el proximo festejo. Ese mismo dia
cuando todos los peregrinos han regresado a su poblacién, los mayordomos de la capilla del
cerrito Hueyamalucan recogen la ofrenda, una parte se reparte entre las personas que se
encuentran ayudando en la limpieza del lugar, mientras que la otra es elegida como

“‘medicina”, sobre esto el sefior Roberto dice que:

Hay algunos que lo utilizan para la medicina ¢verdad?, para bafarse, para
quitar una alergia, para una infeccién de la piel o para un enfriamiento de la
piel, cuando el cuerpo se enfria estas hiervas calientan.””

Durante este capitulo nos centramos en el analisis del aparato festivo que conforma
las celebraciones llevadas a cabo en Hueyamalucan, asi como las procesiones rituales
realizadas a Dongu. En cada una de las fiestas encontramos elementos con diversos
significados, provenientes de la reformulacién simbdlica y readaptacion de los rituales de
veneracion durante el virreinato. Ejemplo de esto es la veneracion a la Santa Cruz y la
vinculacién que los indios hicieron entre la triada cerro-cruz-lluvia. Esto se hace visible en la
fiesta realizada en Hueyamalucan y los rituales en Dongu, considerando a estos lugares como
sagrados, en donde veneran a las piedras y cruces encontradas en el transcurso de subida a

la capilla del Divino Rostro y el camino a Dongu.

*’! Sr. Roberto Pefia Garcia, 53 afios, originario de San Jerénimo Acazulco, en proceso de curandero, 2015.
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Las fiestas realizadas a la imagen de la Santa Cruz del Divino Rostro en Hueyamalucan
son la conjugacion de elementos que dan cuenta de la historia del lugar, en donde se puede
ver la preservacion de rituales ancestrales con la finalidad de venerar a una imagen cristiana-
catolica. Esto deja ver que las fiestas realizadas a ésta cuentan la forma en que los lugarefios
han adaptado las manifestaciones festivas a sus diferentes épocas, convirtiendo a la fiesta en
el lugar de la memoria, en donde los participantes viven un momento en el que los tiempos
pasados se hacen presentes. Asi, a través de sus tradiciones, los lugarefios crean un

sentimiento de identidad y preservacion de su cosmovision.
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REFLEXIONES FINALES

Hemos centrado nuestra mirada el culto a los cerros Hueyamalucan y Dongu a través de la
devocion a la Santa Cruz del Divino Rostro en San Jeronimo Acazulco. A continuacion
haremos mencion de algunas reflexiones a las que llegamos después de la realizacion de la

presente investigacion.

Buena parte de los rituales y manifestaciones religiosas realizados desde tiempos
ancestrales perduraron ante el paso del tiempo, ejemplo de ello es el culto al cerro. Antes de
la llegada de los peninsulares, el paisaje que contaba con elevaciones fue considerado
sagrado, por su relacion con los mitos de origen de las culturas del México antiguo. Las
elevaciones fueron lugares en donde se realizaron diversos rituales de veneracion a las
entidades sagradas residentes en aquellos sitios, sobre todo las deidades relacionadas con el
agua. Después del contacto indo-hispano estas manifestaciones religiosas sufrieron
readaptaciones; a partir del proceso evangelizador las deidades ancestrales fueron
suplantadas por advocaciones y los santos cristianos, posteriormente las manifestaciones de
religiosidad se vieron marcadas por el regocijo y esplendor de la época barroca: formando

parte de esto el culto a los cerros.

En esta investigacion analizamos los festejos llevados a cabo a lo largo del afio en dos
elevaciones que aun son consideradas sagradas por los pobladores de San Jeronimo
Acazulco y sus alrededores; el culto a los cerros en esta comunidad esta conformado por dos
aspectos interrelacionados que forman parte de la conceptuacion de los pobladores: la
geografia sagrada y el papel de los curanderos. Los rituales realizados en el tiempo festivo

rememoran los tiempos de su historia y el espacio en donde se llevan a cabo juega un papel
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relevante por ser considerado sagrado. En este lugar es en donde los curanderos efectian

diversas actividades relacionadas con la veneracion a los cerros.

Los curanderos tienen una estrecha relacion con la comunidad, ellos obtuvieron su
“‘don” mediante situaciones diversas como: el golpe de un rayo, la superaciéon de una
enfermedad grave, o llamados por medio de visiones oniricas. Generalmente la gente acude a
ellos con dos fines, en principio con el objetivo de encontrar alivio a sus malestares, que
parecen no tener curacion con la medicina alopata, es decir, enfermedades que tuvieron su
origen en algun acontecimiento “sobre natural”; por ejemplo: cuando a una persona le pega un
rayo y sobrevive, en otro caso el origen de la enfermedad es desconocido o extrafio y acuden
al curandero como ultimo recurso; la sanacion es buscada a través del ofrendamiento al cerro
en donde reside el Divino Rostro, imagen que ayuda a aliviar los diferentes malestares de los
enfermos. El segundo aspecto por el que se recurre a los curanderos se debe a la facultad de
poder intervenir en eventos meteorologicos, regular las lluvias o hacer que llueva, con el fin de

beneficiar las cosechas de las poblaciones, asi lo afirman los habitantes de la comunidad.

A estas personas les antecede una afeja tradicibn. En el México antiguo existieron
individuos especializados en conocimientos relacionados con el curanderismo; sus actividades
se vieron modificadas después el contacto indo-hispano y en cada época o circunstancia de
los siglos posteriores; no esta por demas decir que la manera de nombrarlos, asi como sus
actividades cambiaron y se adaptaron a las necesidades de las poblaciones; esto incluye la
forma de peticion y el agradecimiento a las entidades sagradas de cada época, es decir, la
ofrenda. Esta actualmente se compone de frutas, plantas, dulces, pan, chocolate, azlcar,
veladoras y platillos que en conjunto probablemente simbolizan lo que en otros tiempos fue un

sacrificio de infantes. Sobre la ofrenda actual se propone la siguiente interpretacion: es la
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representacion metaférica de un cuerpo humano, pues de acuerdo con la informacion
proporcionada por los curanderos, la toronja representa la cabeza, los platanos (la mayoria de
las veces son cuatro, en ocasiones son tres o dos) son identificados como las manos y los
pies, asimismo, las diferentes hierbas utilizadas (romero, clavo, manzanilla, retama y lirio)
representan los dedos de las manos y los pies y el corazén de la planta del platano se concibe

como el corazoén.

La ofrenda dedicada a los guardianes del cerro tiene dos funciones: obtener la
proteccion de la procesion que encabezan los curanderos y agradecer por los beneficios
adquiridos, por ejemplo buen temporal, buenas cosechas e incluso la sanacion de los
enfermos. Los elementos mas vistosos son los que se le ofrecen al Divino Rostro, pues él es
guien ayuda a sanar los males que aquejan a los devotos, es factible que la imagen llego a
suplantar a las antiguas deidades veneradas por los indios, proponemos que esta imagen fue
impuesta por los frailes después de la evangelizacion, como un acto de cristianizacion que
bien encajaba en el pensamiento y creencias de los pobladores de esta zona, en los escritos
de Jacinto de la Serna y Hernando Ruiz de Alarcén se recupera y testifica la devocion que se
tenia a los arboles y maderos. Consideramos que la implantacién del Divino Rostro es la
fragmentacion de la imagen de Cristo: la cara se encuentra en el madero, los pies y manos en

las piedras en las que la gente dice se estan marcadas las extremidades de Jesucristo.

Todos los aspectos mencionados (geografia sagrada, curanderos y ofrenda) son
fundamentales para los rituales a los cerros. En cada uno de ellos se encuentran ecos del
pasado que han sobrevivido a los embates del tiempo, y que han sido re-interpretaciones y re-
funcionalizaciones que cada época les otorgd. Pero de lo que no cabe duda es que los

acazulquefos han hecho tan suyo el paisaje que cada sendero, piedra o arbol lo conciben
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como sagrado, ellos ven la presencia de Jesucristo en cada elemento, al cual pueden tocar,
besar y ofrendar; asimismo refieren los pobladores que han logrado comunicarse con él,
mediante el trabajo de los curanderos, para saber sus gustos y sentimientos, caracteristicas

gue entendemos como la humanizaciéon del santo.

En cada festejo que se lleva a cabo durante el afio, en Hueyamalucan o Dongu, los
pobladores rememoran el tiempo pasado que se emparenta con el de sus ancestros. Esto lo
podemos ejemplificar con la veneracibn a las piedras, consideradas guardianes vy
fragmentaciones del Divino Rostro, que en otros tiempos se veian como gigantes o como los
huesos de sus ancestros. Lo anterior muestra la forma en que el ritual presenta elementos
gue simbolizan una tradicion de largo aliento y que ahora son reinterpretados por los

pobladores.

El culto a los cerro es una practica que, como hemos mencionado, se encuentra
enmarcada en un proceso de larga duracién; ha sobrevivido gracias a lo funcional que ha
resultado para la poblacion de origen otomi de San Jer6nimo Acazulco; de lo contrario se
hubiera perdido con el paso del tiempo. En este aspecto incorporamos a los curanderos, sus

tareas relacionadas con la meteorologia, sanadores y dirigentes del ritual.

La practica ritual en torno a los cerros en Acazulco es una tradicion que le antecede un
pasado milenario. Es una devocion a la naturaleza heredada de las culturas del México
antiguo que en la época novohispana se represent6 a través de la veneracion a una imagen
cristiana, en este caso, el Divino Rostro. Consideramos que la supervivencia de esta practica
se debié a la ubicacion geografica de San Jerénimo Acazulco, su cercania con los cerros

Hueyamalucan y Dongu permiti6 mantener sus rituales lejos de la mirada de la autoridad
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eclesiastica desde la época novohispana hasta la actualidad; asimismo, la lejania de la

poblacién fue un aspecto relevante.

Actualmente, la fiesta patronal ha sido el escenario en el cual se llevan a cabo un
conjunto de rituales en donde las personas tienen un encuentro con su historia, con sus
tradiciones, que los hacen sentir pertenecientes a su comunidad. En éstas se perciben
elementos historicos de diferentes épocas que han dejado su huella, sucesos que han sido
significativos para los pobladores como la llegada del santo tutelar, la danza de arrieros que
nos remiten a la hacienda porfiriana o la mayordomia como herencia novohispana, por
mencionar algunos. Esto deja claro que la fiesta del santo patron es un “documento” que debe
ser analizado para poder entender la historia de una poblacion, cada uno de los elementos
gue la componen involucra a las personas que siguen aqui y a las que ya se fueron, pues aqui

se rememora a quienes comenzaron la tradicién y a quienes la siguen practicando.
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ANEXOS

Entrevistas

Sra. Luisa Francisca Pefa Gonzales

Entrevistado: Me platicé un tio que antes all al cerrito este que andaba un viejito, que este es
Diosito que un sefior andaba creo que tumbando arboles, que andaba haciendo pues ya ve
que antes hacian vigas, hacian vigas a los palos para las casas, les decian los “canuales” y
tejamaniles y todo lo que sacaban del arbol y entonces dicen que un viejito vieron que llegaba
siempre a ese lugarcito y que el sefior que estaba haciendo esa lefia que le dijo ¢Usted de
donde viene? ¢Quién es? Y que ese sefior dijo no pues yo soy un esté una visita, vengo a
visitar a este lugar, este lugar me gusta y el sefior le dice ¢ pero aqui que vas a hacer o qué?
No pues yo me gusta aqui que siempre, siempre, siempre lo veia ese sefior ahi, entonces dice
que le dijo, me pueden este dar permiso “pa‘que” viva yo aqui y que el sefior que hacia lefa le
dijo pero que vas a hacer aqui tan solito eres ajeno y aqui te vayan a espantar, le dijo no, a mi
nadie me puede espantar yo voy a vivir aqui y yo quiero un lugarcito, que me den un lugarcito

aqui.

Y le dijo ah... pero que siempre, siempre lo veia el sefior y que como que se le hizo raro ¢no?
De donde viene o qué por qué se quiere quedar aqui, ¢Qué no tiene familia o qué? Y que ya
le dijo mira dame un pedacito donde pueda vivir quiero vivir aqui y que entonces otro dia
“‘nomas” le dijo eso y que el sefior le dijo si si quieres te doy este pedacito, era un pedacito
chiguito a donde él se ensefi6 pero se ensefié en una madera ahi quedo en una madera, es la
gue esta aqui en el templo ( y sefialo la iglesia que se encuentra al lado derecho de su casa)
no sé si ha venido se encuentra un Santa Cruz Divino Rostro y su rostro en un madera, un
pedazo de madera asi ( y dio medidas con sus manos como de 40 cm x 50 cm) es una
madera ese ahi quedo en el cerrito y ya la gente, bueno ese sefior dijo a ya nunca lo he visto
y ya de repente después lo vio, no sé si en suefo o otra vez asi como persona, dijo ay ya me
gusto aqui y aqui me tengo que quedar y ya se ensefidé se pego, (mmm) bueno su rostro esta
pegado en la madera y después lo bajaron porque lo querian robar alla arriba y esta la
madera aqui en la iglesia hasta ya de sus orillitas como que esta picada y entonces el sefior
dijo como le voy a hacer como le voy a hacer y este dijo yo creo que voy a avisar al pueblo y

ya esa madera “ora si” que lo guardaron esa madera y hicieron una capilla de adobe era de
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adobe antes era un chiquito tenia su puertita de madera y ya después pues ya se dieron
cuenta toda la gente y ya le hicieron la capilla, estuvo esa madera alli adentro de la capilla ya

lo adoraron y la empezaron a ir la gente.

Y luego gente de fuera jnooo! Como le quiere el Divino Rostro, cuando no llueve vienen a
pedirle a Diosito, jEs bien milagroso! [alz6 la voz] y éste le vienen a pedir mucho que llueva y
si, manda el agua la gente de aqui de “Tarasquillo” (se referia al pueblo de Atarasquillo) de
este Ameyalco son los que siempre van alli siempre van, le llevan su ofrenda y todo, por eso
‘ora si” que estuvo alla ya después el pueblo lo conocieron bien esa historia “ora si” lo
adoraron mucho la esa madera ya le hicieron su capilla y “ora” pues ya la fiesta es el julio, el

julio nomas que no me acuerdo quién sabe qué fecha es.
Paola: ¢Es el 14 no?

E: Lo pasan bueno hay a veces, todo depende porque siempre es el domingo siempre “cay”
en domingo y este mes de noviembre pues también es el 17, pues hacen la misa y este
noviembre, este noviembre lo hacen mas grande porque bailan los arrieros, van este los
apaches y van mas gente en esta fecha van mucha gente porque el julio no va mucha gente
porque es cuando llueve y por eso mismo no va pero en esta fecha si van es lo que le digo
gue es mas grande ya el lunes van porque yo también era mayordoma y nos ibamos ahora si
gue a escombrar a hacer bien la flor y ya empezabamos a quitar todo lo que dejaban, el pan,
la fruta y ya todos los mayordomos en la mafiana empezaban a desayunar con el pan y la
fruta, se quita todo y se tiende un “nailo” (se referia a un pedazo de plastico) y se riega toda la
fruta todo la fruta y ya se lo comen y se da a todos los mayordomos y ya la que sobre ya la
repartimos y lo traemos y no nos ha pasado nada porque unos dicen que no que es limpia que
se limpian los enfermos y que uno es la que recibe el mal pero eso no es cierto no le pasa a
uno nada desde antes mi difunta de mi difunta de mi suegra antes tenia borregos y se iba a
cuidar y luego andaba jalando a mis hijos y se iban alli a la capilla agarraban la fruta o lo que
dejaban pero no nunca les paso nada porque mucha gente que luego dice que la fruta que se
comen que ya le salen granos, quien sabe pero a nosotros nunca nos paso nada [hablo muy

segural.

Paola: Y ¢usted por qué va al cerro? o ¢ Por qué le gusta ir a visitar al Divino Rostro?
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E: La verdad como le digo yo era mayordoma y entonces alli se forma un grupo de
mayordomos y nos vamos Yy hacemos ahi la comida porque “ora si” nosotros somos
responsables de ir adornar y hacer la comida y hacemos la comida y damos de comer y pues
uno es responsable porque como dice el padre cuando a uno le ponen de mayordomo
guienes participan, tienes que participar este a lo que uno le ponen alli como mayordomo y
participaba yo todas las fiestas y a veces me quedaba yo toda la noche pero mucha gente se
gueda como le digo la gente que viene de fuera se quedaban y ya empezaban a media noche
a rezar y a rezar y ya empezaban a tronar los “cuetones” ( se referia a juegos pirotécnicos) en
la madrugada y es muy bonito, cuando no era mayordoma luego me platicaban y luego yo
decia como no me invitan para ir a ver y si me gusto quedarme ahi y luego en tiempo de agua
me iba nomas me iba a ayudar a los mayordomos a lavar la carne porque como dabamos de
comer con caldo, y ya nos ibamos como hora sabado a lavar la carne y ya los compadritos
con caballos lo subian todo la carne hasta alla arriba y ya me regresaba como a estas horas (
eran como las 8:00) bajaba, nomas me bafiaba y ya me regresaba llevaba yo mi cobija pero
nadie me espantaba solito me subia yo en el monte nadie, luego ya hasta en la noche ya van
llegando otras comadritas y luego dicen que ven el camino que van no hay ni nada heee...

gue se ensefia el camino pero bien bonito y luego eso es lo que dicen las comadritas.
P: Y luego, entonces ¢ qué dia es la fiesta mas grande por qué ese dia?

E: Porque le digo que ese dia va mas gente, participa mas gente porque el julio es cuando

llueve y por el agua pues no va mucha gente y esta fecha que viene es cuando va mas gente.
P: ¢Y qué piden, por qué va la gente, qué le van a pedir al Divino Rostro?

E: Uuu... le van a visitar, le van a pedir, le van a pedir que les socorra, que le van a pedir que

este si alguna enfermedad tienen le va a pedir que se componga.
P: Entonces alli en el cerro ¢también se hacen limpias?
E: También si.

P: Y esas ¢ Quién las hace?
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E: Este hay una persona, la gente ya sabe y llegando ahi él esta adentro de la iglesia, ya con

la veladora, esta rezando y tiene copal, jes milagroso! [Alz6 la voz]

P: El pasado 14 de julio cuando fue la fiesta puede ver que la gente subia y besaba las

piedras y se limpiaban con las hierbas que juntaban del camino.
E: ajam, si.
P: Eso ¢por qué lo hacian?

E: Pues también le piden mucho a Dios como le digo alli estan las sefias de su pie de él, los
pies se limpian con hierbas y todo, una veladora ya ve que abajo hay veladoras y ya ahi lo
prenden si si vas con fe le pides mucho a Dios y no te cansas pero si vas con malas ganas y

no pides mucho a Dios pues claro que te cansas, te sientes bien cansado.

P: Yo tenia entendido que a las cruces se les venera el tres de mayo pero cuando asisti no

habia tanta gente no va mucha ¢Por qué?

E: EL tres de mayo casi no hacian misa nomas se iban a tronar los “cuetones” (refiriéndose a
los juegos pirotécnicos) temprano es lo Unico que hacian antes pero ahora nosotros cuando
éramos mayordomos en mayo éramos poca gente eran nomas los mayordomos éramos los
gue hacian la misa hora pues es lo que hacen el tres de mayo “nomas” una misa una misita y

ya cada quien lleva su comida.

P: Pero ¢sabe usted por qué, bueno no es tan grande esta fiesta? Por ejemplo en otros

lugares es una de las fiestas mas grandes.

E: Aqui (y sefialo la iglesia) el tres de mayo hay la misa y bendicen a todas las cruces y alla

I'”

no, le digo que antes no pero ahora ya que fuimos mayordomos, no sé “ora si” que yo no sé
porque “orita” pues nosotros organizamos y decimos compraditos pues vamos a hacer una

misa porque yo creo que el tres de mayo es el dia de la Santa Cruz.

P: Pero por ejemplo en noviembre, la gente sube y es la fiesta, mas grande que dice usted

pero ¢ Por qué ese dia? ¢ Por qué noviembre? ¢Por qué ese mes? ¢ Por qué esos dias?



202

E: Pues le digo que pues ese dia es porque yo creo que no llueve, esta bien el tiempo por
eso se anima la gente se van muchos y en julio pues es cuando en tiempo de aguas, por el

agua les da miedo.
P: Ok.

P: Pues son las preguntas principales, mi nombre es Paola Pefia Millan y estudio la
licenciatura en historia, en la Facultad de Humanidades, le agradezco por las palabras que
usted me pudo ofrecer y espero que no sea la primera vez que podamos hablar, ojala sean

Mas veces y me gustaria saber ¢ cual es su nombre y edad?

E: Yo me llamo. Este Luisa Francisca Pefla Gonzales, también soy Pefa [y soltd una

carcajada] y tengo, apenas cumpli 63 afios el 8 y si cuando quieras ven.

Sr. Francisco Gonzales Morelos

Paola: Hola buenas tardes me podria proporcionar su nombre y edad por favor.
Entrevistado: Francisco Gonzales Morelos.
P: ¢ Cudl es la razén por la cual acude al cerro?

E: La razdn por la cual acudimos aqui al cerro es porque aqui aparecio este, Jesus nuestro
sefior y nos dejo como herencia su Divino Rostro y una Cruz que esta puesta por eso, por la
cual subimos aqui [habia ruido porque nos encontrabamos en la iglesia y estaban presentes

musicos y habia gente que rezaba o cantaba].
P: ¢ Qué opina de las fiestas que se realizan en honor al Divino Rostro?

E: Es una fiesta que se ha realizado este desde antiguamente desde que nuestro emperador
Ceacatl Topitlzin hablo con dios en éste lugar y dijo que aqui iba a estar el altar del hombre
blanco y barbado que iba a perdonar nuestros pecados.

P: ¢ Qué sentimientos experimenta al subir al cerro y formar parte del festejo?

E: Haa... pues experimento, experimento algo inexplicable porque tu vienes “alomejor’ con

esa hee... este negatividad que vienes trayendo y cuando llegas aqui “cambea” tu negatividad
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por positiva y dices como es que en este lugar sube mucha gente siendo tan retirado del

pueblo de la ciudad y ya asiste mucha gente.
P: ¢ Sabe usted por qué le dieron el nombre de Hueyamalucan al cerro?

E: El cerro de Hueyamalucan viene ya de los de la conquista que le dan a nuestro pueblo los
aztecas ellos hablaban mazahua y nosotros hablamos otomi entonces ellos en su lengua le

pusieron Hueyamalucan que significa en lo mas alto de los manantiales.

P: ¢ Cuanto tiempo tiene subiendo al cerro?

E: “Pus” llevo 35 afos subiendo aqui, desde mi nifiez.

P: ¢Usted pertenece a alguna mayordomia de aqui o por qué viene cada afio o cada festejo?

E: Ha de hecho porque soy uno de los guardianes de aqui del lugar “aja” y nos toca
resguardar todo lo que es este lugar de gente que vienen a hacer maldad nosotros lo venimos
a neutralizar entonces por eso tenemos que subir, nuestro trabajo es cuidar que todo esté en

armonia para que no alla cosas malas o sucedan cusas malas en la fiesta.

P: ¢Y como cuida o qué es lo que hace para contrarrestar este mal?

E: Pues realizando movimientos con el sahumerio y quemando un copal especial, asi es.
P: ¢ Sabe usted por qué se ofrendan las piedras que vemos en el camino?

E: Bueno la ofrenda en si viene siendo parte de lo que somos nosotros, “tons” la pregunta es
¢,Dios qué quiere de nosotros? o ¢qué desea de nosotros? y ¢nosotros qué le podemos
ofrecer a él?, si Dios nos ofrece todo ¢Qué le podemos ofrecer? Entonces es practicamente
nada y lo que le traemos pues son los frutos de la tierra para poder darle gracias a Dios y que
nos siga dando de comer que no nos siga faltando la cosecha que es el maiz, nuestro pueblo
estd basado en el grano del maiz si nos hace falta el maiz practicamente nos morimos de
hambre porgue no estamos acostumbrados al trigo ni a otras comidas mas que las tortillas en

diferente formas.

P: ¢ Sabe usted por qué suben en el mes de julio y ahora en noviembre aqui, que es lo que se

festeja esos dias por qué esos dias?
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E: Ah... en el mes de julio se sube porque se viene a pedirle agua al sefior y el 20 de este
mes de noviembre este se viene a dar gracias de todo lo cosechado en el afio a partir de éste
terminando los muertos empezamos a levantar la cosecha. Ahorita vamos a la mitad y llega el
30 de noviembre y se hace el combate alla en el pueblo se hace una misa para darle gracias a

Dios pero aqui se viene a dar gracias primero y después al pueblo.

P: En el mes de mayo también suben ¢no?, pero es una fiesta como mas pequefia ¢no?

¢ Sabe usted la razén por la cual esa fiesta es mas pequefia?

E: Bueno no es tanto lo pequefio si no que todas las fiestas son grandes nada mas que en
ésta se ve mas grande porque suben los danzantes hay danzas y en julio no hay nada mas
estan las misas y la visita de los pueblos circunvecinos todos los pueblos del habla otomi a

visitarnos.

P: Ok, bueno pues le agradezco mucho la entrevista, no sé si en algin otro momento

podriamos contactarnos para seguir hablando de esto.
E: iSi! [hablo fuerte]
Canto

Fuiste un faro de luz para toda la nacion

Fuiste un faro de luz para toda la nacion

Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén
Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén

Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Dichoso aquel tres de mayo en que hiciste tu aparicion
Dichoso aquel tres de mayo en que hiciste tu aparicion
A todo el pueblo mexicano diste nuestra salvacion

A todo el pueblo mexicano diste nuestra salvacion

Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén



Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén

Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Linda Santa Teresita virgen sin comparacion

Linda Santa Teresita virgen sin comparacion

En esta comarca bendita que linda tu aparicion

En esta comarca bendita que linda tu aparicion
Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén
Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén

Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Ya llegue a tu lindo pueblo donde esta mi salvador
Ya llegan todos tus pueblos en tu santuario bendito

A ver al rey de los cielos padre sefior Divino Rostro

A ver al rey de los cielos padre sefior Divino Rostro
Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén
Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén

Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicién
Bendito tu santo nombre, bendito tu padre eterno
Bendito tu santo nombre, bendito tu padre eterno
Bendito seas para siempre, bendito por siglo eterno
Bendito seas para siempre, bendito por siglo eterno
Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén

Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén
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Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Padre sefior Divino Rostro las gracias te vengo a dar
Padre sefior Divino Rostro las gracias te vengo a dar
Desde el momento bendito que nos viniste a salvar
Desde el momento bendito que nos viniste a salvar
Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén
Buenas tardes Divino Rostro padre de mi corazén

Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Te saludo en tu templo bendito donde fue tu aparicion
Toditos tus peregrinos te vienen a saludar

Toditos tus peregrinos te vienen a saludar

Vienen por varios caminos bendito Divino Rostro
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