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RESUMEN: El mito del nacimiento de Santiago, que
pertenece a la tradicion oral de San Miguel Acuex-
comac, Puebla, representa la version actual de un
mito antiguo: el nacimiento de Huitzilopochtli, el
dios mexica de la guerra. En el mito de Santiago, la
transformacion de la Abuela en temascal se equipara
al sacrificio de la Diosa-madre, divinidad teliirica y
lunar, guerrera y paridora, a la cual encontramos
en diferentes episodios miticos de la tradicion nahua
prehispdnica.

ABSTRACT: The myth of Santiago’s birth, which
belongs to the oral tradition of San Miguel Acuex-
comac, Puebla, represents the actual version of an
ancient one: the latter narrates Huitzilopochtli’s
birth, the mexica war god. We can compare Santia-
g0’s Grandmother transformation with the Goddess-
mother’s sacrifice, which is an earthly and lunar
divinity of war and delivery. We find the Goddess-
mother in different mythical episodes of the nahua
prehispanic tradition.

No en vano tomé el ropaje de plumas amarillas:

porque yo soy que ha hecho salir el Sol.
CANTO A HUITZILOPOCHTLI

I i' recuentemente, en estos tiempos los mitos se refugian en algin lugar
recéndito de la memoria y sélo se asoman cuando alguien activa su recuerdo,
ya sea por un interés explicito o, inadvertidamente, al mencionar un detalle que

los evoca.

“;Por qué al temascal le dicen la ‘Abuela’?”, pregunté un dia a dofia Lidia,
una anciana tejedora de petates de San Miguel Acuexcomac.' Hace tiempo, las
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1 Pueblo de origen nahua, de unos 1 500 habitantes que se ubica al sureste de la ciudad de Puebla,
al pie de la cordillera del Tentzo [cfr. Fagetti, 1998].
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mujeres que recién habfan dado a luz se bafiaban en el temascal y, al verter el
agua sobre las piedras calientes para producir el vapor, acostumbraban pedirle
a la “Abuela del bafno” la leche para amamantar al recién nacido. Dofa Lidia
conto:

Abuela porque una muchacha era consentida y no querian que se casara, estaba
encerrada..., serfa rico su papd. Pero, cuando fue al bafio, le cay? el lucero, y de eso
que cayd, ya vino Santiaguito. Después ya lo vieron. Le decfa la sefiora a su marido:
—"“Coémo ves, la hija ya estd enferma de criatura”.

— “:Cémo va a estar enferma si no sale?”.

Ya se enojaba. Le preguntaron a la muchacha:

—“Bueno, y ;quién te hizo el favor?”.

—*“No ha venido ninguno jsélo vi un lucero!”.

Cuando se alivié la muchacha, no lo querian a ese nifio, lo despreciaban. Lo fueron
a tirar al hormiguero, nada le pas6, a lo contrario, jlo enfloraron! En el temascal lo
echaron, igual, no se muri6; a los marranos igual, no le pasé nada. Lo echaron al rio
y no se lo 1levé el agua. Alld andaba lefiando un sefior y como no sabfa criar su
sefiora, ése lo alevanté. Ya se lo llevé para su casa y llega y le dice a su mujer:
—"“Sabes, jyo me encontré un nifio en el rio! Aqui lo traigo, acuéstate, voy a ver a mi
mamd que te venga a ver”.

Se fue con su mama:

—"Vaya usted a ver a su nuera, ya se alivié”.

—“Mula!® ;Qué va a parir?”.

—"Vaya usted a ver. Lo vino a ver la nuera, hasta sus pechos luego se llenaron,
luego le vino la leche”.

A los ocho afios ya venia diciendo el nifio:

—"Papa, jyo quiero mi caballo! Y quiero mi machete...”.

—"“¢Vas a portar machete? jEstds chiquito!”.

—*51, pero claro les voy a decir: yo ya me voy pa’l cielo”.

—*”jCémo te vas pa’l cielo, si tii nos vas a ver?”.

—“No se arrepientan porque ustedes van a quedar bien, con su misma riqueza, ;ha
de haber quién los vea! Yo vine de lo Alto y ya me mandaron a traer, ya me apuran...”.
Ya se quedo triste la sefiora y el sefior, ya se va a ir, pidi6 su caballo y su machete.
Cuando lo mont6 el nifio el caballo, se elevé como avidn, lo vieron ya va hasta arriba,
ya se fue pa’l cielo.

Y dicen que hablé al medio cielo con el clarin de Dios:

—*“Me despreciaron, quién sabe por qué; mis abuelitos, uno serd tizonero y mi
Abuelita serd bafio.

2 La mujer que no puede tener hijos es equiparada con la mula, animal estéril [cfr. Fagetti, op. cit.].
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Y dejé dicho ese nifio que su mamd quién sabe si se case 0 no se case, pero no lo tiene
muy seguro. A los abuelos si los castigd, el Abuelo se volvié tizonero y la Abuela, ése
lo formé el bafio. De por si dicen que fue mundanito Santiaguito. Ese nifio de por sf
no fue de pecado jfue de lucero! De por si es mando de Dios”.

La exégesis del mito remite a la condena moral hacia quienes, en lugar de reci-
bir desinteresadamente a una criatura, atentan contra su vida. Los nifios, siempre
y en cualquier circunstancia en que hayan sido concebidos, son un regalo del cielo,
aunque, como en el caso de la joven, exista la sospecha de que el embarazo sea
fruto de una relacién ilicita. La voluntad de los padres de mantener encerrada a su
hija para impedir el normal desarrollo de su vida, es decir, que se casara y tuviera
hijos, es rechazada por una voluntad divina que interviene contra ese acto egoista
y elige a la joven virgen para recibir la semilla fecundante con la apariencia de un
lucero caido del cielo, acto que dard vida a un semi-dios, Santiago, el gran batallador.
El mito de Santiaguito exalta la procreacion a través de la generosidad del lefiador
y de su esposa, quienes se hacen cargo del nifio anteponiendo su deseo de ser
padres a cualquier valoraciéon moral o, incluso, al vinculo de sangre que los abuelos
desprecian, ya que deciden matar a su propio nieto.

El mito implica una reflexién en torno a una moral cristiana que condena a
quienes, como los abuelos —anclados a un pensamiento que privilegia el celibato
y la renuncia sexual, condenando a las mujeres que procrean hijos fuera del
matrimonio—, ponen en peligro a la sociedad e impiden su reproduccién. Esta
es la moraleja del mito, lo que pretende ensefiar, asi como lo explicé dofia Lidia.
Como todo mito, también ensefia algo sobre la vida y, asimismo, advierte acerca
de las consecuencias nefastas que acarrea un comportamiento que perjudica a la
comunidad.

Esta es una de las funciones del mito que quiza también se estd perdiendo,
puesto que, por lo menos en San Miguel Acuexcomac, los cuentos de las antiguas
ya no son recitados para ensefiar y mostrar el pasado e instruir sobre el presente
sino que con frecuencia permanecen ocultos en la memoria. El mito ya no actda
como tradicién, en el sentido de la tfraditio latina, es decir, como ensefianza, la
accién de entregar o dar. La tradicién continuamente requiere ser re-creada, re-
activada, re-integrada por medio de la labor creativa del intérprete pero también
gracias al interés de quienes escuchan, para asumir, a su vez, el papel de
transmisores.

Cuando dofia Lidia era una nifia, el cuento de Santiaguito le fue narrado por
su bisabuela, como solian hacer las ancianas en los largos dias que dedicaban al
tejido del petate, rodeadas de nifias, quienes aprendian a trenzar las palmas y, a
la vez, las ensefianzas sobre la vida y el pasado del pueblo.

Al parecer, los cuentos de las antiguas ya casi no son narrados. Sin embargo,
para doria Lidia este mito sigue siendo el relato de un suceso lejano que explica
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de dénde vino el nifio Santiaguito, cémo subid al cielo y por qué, todavia hoy, al
temascal le dicen “la Abuela”.

Los mitos poseen un significado transparente para quienes los escuchan. Todos
conocen su exégesis, sin embargo, encierran y ocultan un significado simbdlico a
menudo implicito y esotérico. Conforme transcurria la narracién de dofia Lidia,
se presentaban los episodios de otro mito muy antiguo, leido en la Historia general
de las cosas de Nueva Espaiia de Fray Bernardino de Sahagtn. El mito de Santiago
constituye una versién mds reciente, “cristianizada”, de este mito antiguo, que
narra el nacimiento del dios Huitzilopochtli (el “colibrf izquierdo”). Este y otros
mitos nos permitirdn comprender por qué el temascal es la Abuela.

Un dia, en el Coatépec, el “cerro de la serpiente”, mientras la diosa Coatlicue estaba
haciendo penitencia barriendo el templo, vio caer una pelotilla de plumas y la guardé
en su seno “[...] y después de haber barrido [la] quiso tomar y no la hallé de que
dicen se emprefi¢”. Cuando los Centzonhuitznahua, los cuatrocientos surefios, y
Coyolxauhqui, hijos de Coatlicue, se enteraron de que su madre estaba embarazada,
se enojaron: “;Quién la empreiié —dijeron— que nos infamé y avergonzé6?”, y
decidieron matarla por su infamia. Coatlicue estaba preocupada pero su hijo la
consolaba y le decia: “No tengas miedo, porque yo sé lo que tengo de hacer”. Cuando
los hermanos se preparaban para la pelea, uno de ellos, llamado Quauitlicac, iba a
referirle a Huitzilopochtli —que todavia no habia nacido— lo que hacian y a
comunicarle su posicién. Primero le dijo que iban llegando a un lugar conocido como
Tzompantitlan; luego a otro sitio, Coaxalpa; de nuevo a Apétlac; después “al medio
de la sierra” y, finalmente, encabezados por Coyolxauhqui, llegaron a la cima del
cerro. Entonces, nacié el dios Huitzilopochtli, armado con el xiuhcdatl, la “serpiente
de fuego”, y se enfrenté a sus hermanos. Coyolxauhqui fue decapitada y el cuerpo
rodé por el cerro en pedazos. Entonces, Huitzilopochtli persigui6 a los cuatrocientos
del sur, mat6é a muchos y sélo algunos lograron huir y se refugiaron en un lugar
nombrado Huitztlampa, el “rumbo del sur” [Sahagtin, 1982:191 y s].’

Ciertamente, los relatos del nacimiento de Huitzilopochtli y Santiago represen-
tan el mismo mito. Es posible comparar sus episodios: la diosa Coatlicue —haciendo
penitencia— y la muchacha —encerrada en casa por sus padres— se encuentran
alejadas de lo mundano, como las virgenes consagradas a los templos. Ambas son
fecundadas por obra divina: Coatlicue por Tetzahuitl, el Sol, cuyo simbolo era la
pluma [Quezada, 1989:76];* y la muchacha, por un lucero caido del cielo. Cuando

3 Otra versién del mito se encuentra en Garibay [1982:43].

4 Las plumas pueden ser de colibri y simbolizan el alma de los guerreros muertos [c¢fr. Graulich,
1990:244]. En otro mito nahua es Chimalma, que barriendo “[...] hallé una piedra verde chalchihuite
(chalchiuitl, esmeralda) y se la trag6, de lo que result6 encinta y tuviese por hijo 4 Quetzalcéatl”
[Robelo, 1982:160].
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Coyolxauhqui y los Centzonhuitznahua se enteran que su madre estd embarazada
se preguntan: “;Quién nos infam4?”. Desean saber quién ha embarazado a
Coatlicue. Lo mismo ocurre con los abuelos de Santiaguito: “;Quién te hizo el
favor?”, le preguntan a la hija, pensando que su embarazo tiene que ser
forzosamente consecuencia de una relacién sexual con un varén. El nifio fruto
de este acto carnal ilicito no debera vivir: tanto los hermanos de Huitzilopochtli
como los abuelos de Santiago, enemigos acérrimos del nifio que estd por nacer,
deciden matarlo. En el mito mexica los enemigos pasan por cuatro lugares
diferentes antes de presentarse arriba del cerro; igualmente, Santiaguito es
arrojado al hormiguero,’ al temascal, a los marranos y, finalmente, al agua.’

Mientras que Huitzilopochtli nace armado para vencer a sus perseguidores,
la revelaciéon de Santiaguito como divinidad es diferida, ocurre ocho afios
después,” cuando pide caballo y machete y confiesa a sus padres adoptivos su
verdadera identidad: fue enviado por Dios a la tierra y debe ir al Cielo, donde lo
esperan. Entonces, premia a quienes lo criaron y castiga a quienes no lo quisieron:
convierte al Abuelo en tizonero y a la Abuela en temascal.

Ambos, Huitzilopochtli y Santiaguito, concebidos por la semilla celeste en
el cuerpo inmaculado de una virgen, comparten una naturaleza divina, son divini-
dades solares y guerreras. Huitzilopochtli, el “colibri izquierdo”, es el dios mexica
de la guerra y fue quien gui6 durante su peregrinar a quienes salieron de Aztlan
hacia la tierra prometida: México-Tenochtitlan. Por su parte, el ap6stol Santiago,
cuya efigie habfa acompanado a los espafioles en la lucha para expulsar de la
Peninsula Ibérica a los drabes en 1492 —que lo habia hecho merecedor del nombre
de Santiago Matamoros—, encabezé afios después a las mismas huestes en la
conquista de la Nueva Espafia. Santiago también representa a la guerra y al Sol,
pues empufia un machete y monta un caballo, simbolo del astro que con su
movimiento evoca el temible paso del tiempo, la angustia ante el devenir [Durand,
1981:71 y 113].

Los mitos mexicas, por ejemplo, el nacimiento de Huitzilopochtli, se origi-
naron sobre el trasfondo de mitos atin mds antiguos, los de las grandes civiliza-
ciones, como la de los toltecas, antecesores de los aztecas, quienes los sojuzgaron
en su guerra de conquista [Graulich, 1990:222]. El mito del Coatépec narra la
victoria de Huitzilopochtli —nacido de Coatlicue,” la tierra— sobre sus hermanos

5 Los hermanos mayores de los gemelos Hunahpt e Ixbalanqué querian que éstos murieran en el
hormiguero [v. Popol Vuh, 1953:133].

6 También los hermanos de Quetzalcéatl intentan matarlo y después él mata a todos a flechazos
[Garibay, 1982: 112-114].

7 A los nueve afios, Quetzalcbatl buscé los huesos de su padre para enterrarlos en la casa real
[Cédice Chimalpopoca, 1992:7].

8 Para Seler, Coatlicue es la Tierra engendrando al Sol [en Graulich, 1990:243].



ANTONELLA FAGETTI

Coyolxauhqui y los Centzonhuitznahua, prototipo de los guerreros sacrificados
para alimentar al cielo y la tierra. Representa la victoria del Sol naciente sobre la
LunaYy las estrellas, es decir, el triunfo de la luz sobre las tinieblas. Huitzilopochtli
es, ademads, el Sol mexica, el Quinto Sol; representa a quienes salieron de Aztlan
en busca de la tierra prometida, a los némadas cazadores-recolectores que
sometieron a los pueblos autéctonos establecidos en el valle de México, pueblos
sedentarios y agricultores a los cuales Coyolxauhqui, la Luna, simboliza. Pero el
triunfo del Sol instaura, igualmente, la alternancia de las estaciones, es decir, la
temporada de sequia sucederd a la de lluvias, asi como la noche le sigue al dia
[ibid.:243].

Si al dltimo episodio del mito mexica, donde Huitzilopochtli derrota a sus
hermanos, en el mito de Santiago le corresponde el castigo para los abuelos
—artifices del plan para matarlo—, entonces, ;qué significa la transformacién
de la Abuela en temascal y del Abuelo en tizonero, es decir, en el fuego del bafio?

El temascal es la Abuela, dice la gente de Acuexcomac, y también los
antiguos nahuas tenfan una abuela de los bafios, a quien nombraron Temaz-
calteci. Esta, conocida también como Yoalticitl, la “médica de la noche” y Toci,
“Nuestra Abuela”, presidia el Xochicaltzin, “la casita de flores”, el temascal.
Era venerada por las parteras, quienes utilizaban el bafio de vapor para el
cuidado de los recién nacidos y de las mujeres durante la gestacién y el puer-
perio. Toci, “Nuestra Abuela”, también era Teteo innan, la “Madre de los
dioses”. Robelo explica: “Siendo los hombres hijos de los dioses era natural
que la madre de éstos fuera la abuela de aquéllos” [Robelo, 1982:619].

Duran describe asf la efigie de madera de la diosa Toci, situada en una ermita
ala entrada de México: “[...] figura de mujer anciana, con la media cara blanca,
que era [blanca] de las narices para arriba, y de las narices para abajo, negra”. En
la cabellera tenia unos husos de los cuales colgaban copos de algodén, su vestido
era blanco y plumas amarillas le engalanaban la cabeza. En una mano empufiaba
una rodela; en la otra, una escoba [ibid.:144]. La escoba era un instrumento usado
en el México antiguo para barrer, un acto de purificacién que también prepara
para recibir la esencia fecundante de la divinidad, como en el caso de Coatlicue.
La escoba y el barrido son simbolos de fertilidad.’

Un rito propiciatorio de la fertilidad, un rito de arreglo, purificacién y renaci-
miento era precisamente la fiesta de Ochpaniztli, el “barrido de los caminos”,
dedicada a Toci, diosa de la tierra. Seler la describe como la fiesta donde se

9 En San Miguel se dice que los vientos de primavera “barren los caminos”, preparan la tierra para
recibir las primeras lluvias que hacen germinar las semillas. Para los antiguos mexicanos,
Quetzalcoatl-Ehécatl era el viento que anunciaba la lluvia [cfr. Fagetti, 1998; Lopez Austin,
1990:176].
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renueva la vegetacién, simbolizada con el sacrificio de una mujer de entre 40 y
45 afios que era decapitada y desollada y con su piel se cubria un hombre fuerte,
quien de esta manera no sélo representaba a la diosa Toci sino que era la diosa
misma [Seler, 1988:120; Graulich, 1990:355; Durdn, 1984:144 y s].

Desollar a la victima, explica Seler, significaba que la tierra se ponfa una
nueva piel, volvia a cubrirse de vegetacion, rejuvenecia. En esta fiesta, médicas
y parteras honraban a su diosa. Durante las celebraciones, debfan alegrar a la
mujer-diosa antes de que fuera sacrificada, pues se pensaba que su tristeza era
de mal agtiero, sefial de que moririan muchos guerreros en la guerra y muchas
mujeres en el parto [Sahagtin, 1982:131]. Por ello la consolaban y le decfan: “Hija,
no os entristezcdis, que esta noche ha de dormir con vos el rey”. Las mujeres se
dividian en dos bandos, peleaban entre ellas y se lanzaban, entre otras cosas, las
flores de cenpoalxdchitl. En la fiesta participaban también los guerreros, quienes,
al recibir sus armas “[...] tenian entendido que habian de morir con ellas en la
guerra” [ibid.:132 y 135].

Seler considera que el rito representaba el casamiento —cuando el sacerdote
cargaba sobre su espalda a la victima del sacrificio, como se hacia con las novias—,
la cohabitacién y el trabajo de parto, simbolizado por la corrida-combate que
conclufa finalmente con el alumbramiento frente a la estatua de Huitzilopochtli
[Seler, 1988:122]. Se trata, sin duda, de un ritual que en una de sus fases simula
al parto, concebido por los mexicas como el momento en que la parturienta, al
dar a luz, lograba capturar un guerrero o, en caso de muerte de la madre,
significaba que éste habia sido capturado por el enemigo e inmolado en la piedra
de los sacrificios [ibid.:120 ys].

La puesta en escena del parto como la batalla librada por las mujeres y, en este
sentido, semejantes a los hombres que luchaban en la guerra, las convierte en
guerreras, de las cuales la diosa Cihuacéatl-Quilaztli, una de las muchas advoca-
ciones de la diosa de la tierra, era la patrona, al igual que el Sol era el patrén de
los guerreros [ibid.:126]. De hecho, las diosas de la tierra y, por tanto, Toci, son
diosas guerreras y paridoras [ibid.:121]. La guerra y la procreacién en el mundo
antiguo eran conceptuadas como momentos andlogos de vida y de muerte porque
proporcionaban la materia prima para el sacrificio en honor de los dioses: hom-
bres y mujeres cuya sustancia vital, la sangre, permitia mantener el equilibrio
césmico y el funcionamiento del universo.

Otro de los episodios miticos representados durante los festejos de Ochpaniztli
es el nacimiento de Cintéot], el dios del maiz tierno, hijo de Toci. El hombre que
lo personificaba se cubria el rostro con una mdscara hecha con la piel del muslo
de la mujer sacrificada en honor a Toci. Seler menciona que con el nacimiento de
Cintéotl se rememoraba el pecado original. La mdscara que el representante
del dios llevaba puesta en las celebraciones encarnaba la desgracia, la perdicion,
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el pecado inherente a la naturaleza de quien lo habia procreado. En suma, Seler
sugiere que algo de esa naturaleza pecaminosa estaba adherido al nifio que nacia
de esta diosa. Por tanto, es natural que en la fiesta de nacimiento del maiz tierno
hubiera un acto de expiacién, de purificacién, que recuerda también al que era
sometido el nifio recién nacido por la partera, un tipo de bautizo mediante el
cual éste era ofrecido a los dioses [Sahagtin, 1982:398].

Seler escribe que Toci “[...] era pecadora, pero al mismo tiempo [era] la que
conjuraba y perdonaba los pecados, la que desviaba la maldicién y el castigo, la
diosa purificadora: por esto sostiene en la mano la escoba” [Seler, op. cit.:121],
todos estos elementos la identifican con Tlazoltéotl, la “diosa de la inmundicia”, a
decir de Sahagun, divinidad de los huaxtecas, mixtecas y olmecas. Por tanto,
Ochpaniztli era la fiesta dedicada a Tlazoltéotl-Toci, o Teteo innan, madre de los
dioses, deidad teltrica y guerrera, diosa madre, pecadora y purificadora de la
falta sexual que manchd a los dioses y que éstos transmitieron a los seres humanos.
Con el acto sexual, hombres y mujeres reproducian el acontecimiento que, en un
tiempo pristino, habia provocado la irrupcién de la muerte y la finitud de la
humanidad pero también la procreacién y la sucesion de las generaciones.

En este sentido, Graulich interpreta el parto de Toci y el nacimiento de Cintéotl
como la reactualizacién de la falta cometida por los dioses en Tamoanchan, que
provoco la ruptura entre el cielo y la tierra, entre la pareja suprema —Tonacatecuhtli
y Tonacacthuatl— y los dioses [Graulich, op. cit.:355]. En el paraiso original los
dioses transgredieron la prohibicién impuesta por los creadores, cortaron las flores
del drbol y éste empezé a sangrar. Cortar las flores, metéfora del acto sexual, es un
acto de creacién no autorizado que igualaba a los dioses con la pareja suprema y
fue la causa de su expulsién del Tamoanchan. De la falta sexual (diversos mitos
hablan de Xochiquetzal seducida por Tezcatlipoca, de Tlazoltéotl o Itzpapalotl) se
generd la muerte y la procreacién, es decir, la sucesién de las generaciones en
compensacion por la pérdida de la inmortalidad [ibid.:290 y s].

Quizé Ochpaniztli sea la fiesta “de la discordia” —a decir del padre Rios—,
que conmemoraba el pecado cometido por una mujer en el parafso original.
Nuevamente encontramos una clara referencia al pecado que provocé la ruptura
entre el cielo y la tierra y la expulsién de los dioses del Tamoanchan [ibid.:257]. Un
episodio de la peregrinacién de los aztecas narra también el sacrificio de “la
mujer de la discordia”, probablemente la misma de la que habla el padre Rios.
Segun el Cddice Ramirez, un dia Huitzilopochtli les dijo a los mexicanos que
buscaran a una mujer: “se ha de llamar la mujer de la discordia y ésta se ha de
llamar mi Agiiela [es decir, Toci] en el lugar donde hemos de ir a morar”. La
mujer fue pedida como esposa del dios, pero una vez que su padre —el rey de
Colhuacan— la entreg6, Huitzilopochtli ordend que fuera sacrificada y desollada
y que con la piel se vistiera un mancebo: “[...] sacrificidla a mi nombre, dijo, 4 la
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cual desde hoy tomo por mi madre” [Robelo, op. cit.:622 y s]. El sacrificio de su
hija provoco la ira del rey de Colhuacan, ante lo cual los mexicas debieron huir.
De hecho, al poner al rey en contra de los mexicas, Huitzilopochtli afirmé su
voluntad de que éstos abandonaran esas tierras y prosiguieran en su viaje hacia
la tierra prometida. La similitud entre la celebracién de Ochpaniztli y el sacrificio
de la “mujer de la discordia” es bastante clara: antes de que fuera sacrificada en
honor a Toci se le decia que se casarfa con un rey, lo mismo le hicieron creer a la
hija del rey de Colhuacan.

La muerte de Coyolxauhqui, decapitada y precipitada por las laderas del
Coatépec, evoca también el sacrificio de Itzpapalotl, la diosa “mariposa de
obsidiana”. Los Anales de Cuauhtitlan relatan la lucha que Mixcdat], el dios cazador
de los chichimecas, libré contra ella. Segin el mito, esta diosa peleé contra los
cuatrocientos mimixcoa y los devord. Sélo Mixcdatl se salvé porque se escondié
en una biznaga, vencié a Itzpapadlotl con la ayuda de los cuatrocientos mimixcoa
muertos y después la quemé [Cédice Chimalpopoca, 1992:3]. La muerte por abrasa-
miento de la diosa la hace, segtin Seler, la primera mujer sacrificada, la primera
que murié en la guerra, es decir, en el parto [Seler, op. cit.:139], y la identifica con
Chantico, la diosa del fuego del hogar. También hay que recordar que Itzpapalotl
es la diosa pecadora en Tamoanchan y que “[...] estd asociada al periodo de los
chichimecas némadas en el sentido que es, como el dios del fuego, una divinidad
del periodo sin cultura anterior a la creacién del sol” [Graulich, op. cit.:186]."

Itzpapadlotl representa, por tanto, una divinidad teltdrica y lunar, asociada al
fuego, ala guerray al parto, asi como Coyolxauhqui, Toci y Teteo innan o Tlaltéotl,
de cuyo cuerpo Quetzalcéatl y Tezcatlipoca crearon la tierra y todo lo necesario
para el sustento de los seres humanos: “[...] hicieron de sus cabellos, drboles y
flores y yerbas; de su piel la yerba muy menuda y florecillas; de los ojos, pozos
y fuentes y pequefias cuevas; de la boca, rios y cavernas grandes; de la nariz,
valles y montafias” [Garibay, 1982:108].

El sacrificio a estas diosas es comun: Coyolxauhqui fue decapitada por
Huitzilopochtli; Itzpapélotl, quemada por Mixcéatl; Toci, muerta y desollada
por orden de Huitzilopochtli; y Tlaltéotl, desmembrada. Aligual que todas ellas,
la Abuela de Santiago sufrié la misma suerte. Como Coyolxauhqui, también la
Abuela del temascal, al intentar matar a su nieto, se opuso al nacimiento del Sol
para seguir reinando como divinidad teltirica y lunar, para evitar que el astro
diurno disipara las tinieblas con su luz [Graulich, op. cit.:239].

Santiago, como Huitzilopochtli, simboliza al Sol naciente. De hecho, los dife-
rentes lugares donde el nifio es arrojado por los abuelos —el hormiguero, el

10 En el canto a la madre de los dioses, ésta es llamada Mariposa de Obsidiana (Itzpapdlotl) y en él
se dice: “Tu punto de partida es Tamoanchan” [Sahagtn, op. cit.:895].
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chiquero de los marranos, el temascal y el rio— podrian representar el recorrido
mitico del Sol por los cuatro rumbos del universo y las cuatro eras cosmogénicas
que se sucedieron debido a la destruccién consecutiva del mundo por los cuatro
elementos —tierra, aire, fuego y agua—: los cuatro soles cosmogénicos que
antecedieron el advenimiento de Santiago-Huitzilopochtli como el Quinto Sol,
el Sol de los mexicas.

Segun Graulich el sacrificio de las diosas constituiria un acto de creacién del
mundo a partir de un cosmos indiferenciado, donde no existe todavia la
separacién entre los elementos que lo constituyen, por tanto, Santiago, al
transformar en temascal a la Abuela —culpable de haber deseado su muerte—,
realiza el sacrificio que hace posible tal disyuncién, es decir, la diferenciacién
entre el cielo y la tierra, el dia y lanoche, laluz y las tinieblas, la estacién hiimeda
y la estacién seca que dard inicio al mundo, al mundo de los hijos de los dioses.

Del sacrificio-transformacién de la abuela se origina el bafio de vapor. El
temascal es el ttero de la tierra, es la tierra misma, donde el ser humano nace y
donde regresa para purificarse de la mancha sexual heredada por sus padres,
quienes con el acto sexual reproducen la transgresién de los antiguos dioses en
Tamoanchan, misma que introdujo en el mundo la vida breve pero también la
procreacion y la sucesién de las generaciones. Como Tlazoltéotl-Toci, la abuela
de Santiaguito encarna la diosa pecadora, pero también aquélla que purifica en
el temascal por medio del agua y del fuego. Actualmente, en el temascal se sigue
repitiendo un rito ancestral: la “coccién” por medio del fuego doméstico y la
purificacién mediante el agua, que limpia a la madre y al recién nacido de la
impureza generada por la sangre contaminante del parto, lo que constituye, sin
duda, un rito de regeneracion [cfr. Fagetti, op. cit.]. El temascal es el lugar del
renacimiento, del verdadero nacimiento de la persona después del parto. Es un
lugar de creacién, porque es en el seno de la tierra, en el interior del temascal,
cuya forma semiesférica imita a la de la matriz, donde la Abuela del bafio,
mediante el agua y el fuego, crea la vida.

El relato de la creacién del temascal pone en evidencia la estrecha relacién
entre mito y rito. La narracién en torno al origen del bafio de vapor sustenta y
ofrece su razén de ser al ritual de purificacion que se lleva a cabo cuando en San
Miguel una mujer da a luz. Constituye el punto de unién entre el pasado y el
presente, la explicacién de cémo nuestra Abuela-Toci se convirti6, en los origenes,
en la patrona del temascal, de las parteras y las parturientas, del porqué se le
llamaba Temazcalteci, la “ Abuela del temascal”, y por qué en el Cédice Magliabec-
chiano su efigie estd esculpida en la entrada del bafio de vapor [¢fr. Quezada,
1989 (ilustraciones)].

La Abuela del bafio, diosa paridora, deviene como la protectora de todas las
mujeres que dan a luz y de las parteras que las asisten. La Abuela es la Madre
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Tierra que da la vida, pero también es la Luna, cuyas fases la convierten en el
prototipo de la transformacién, porque nace, se desarrolla y desaparece en el cielo
nocturno, al igual que el ser humano y, finalmente, es el agua que simboliza la
fertilidad y la fuerza vital de la generacién.

Si la Abuela es agua, el Abuelo es el tizonero, el fuego mismo. Tal vez sea
Xiuhtecuhtli, el dios igneo, quien complementa el trabajo desempefiado por la
Diosa Madre. En efecto, en los Anales de Cuauhtitldn, Itzpapdlotl se dirige a los chi-
chimecas y les ordena ir de caceria hacia el sur y entregarle los animales captu-
rados a Xiuhtecuhtli, lo que revela la estrecha relacién entre ambas deidades
[Céodice Chimalpopoca, 1992:3 y 69]." La pareja conformada por el Abuelo y la
Abuela simboliza a la misma diosa Toci, representada en su dualidad o androgi-
nia. Susan Milbrath considera a la bisexualidad una caracteristica de las deida-
des teldricas y lunares [Milbrath, 1995:71 y s]" y podria connotar la fertilidad y
creatividad que son propias del temascal, porque es alli donde acttian conjun-
tamente el principio femenino del agua y el principio masculino del fuego, como
generadores de vida.

No podemos saber cémo Huitzilopochtli se convirtié en Santiago. Tal vez
fueron los misioneros quienes, en su afdn de cristianizar a la poblacién y
eliminar a los dioses paganos, promovieron la simple sustitucién del dios
mexica de la guerra por el santo batallador cristiano o, por el contrario, la labor
del tiempo forjé meticulosamente, generacién tras generacién, nuevas ver-
siones. Es asombroso el poder del espiritu, el poder de recrear incansablemente
el mismo mito gracias a la autopoiesis, la propiedad de reproducirse a si mismo
adaptdndose a un nuevo entorno, a nuevas ideas y nuevos sentimientos y
valores.

El mito de Santiago narra las gestas heroicas de un personaje mitico, un
dios civilizador, el dios mexica “colibri izquierdo”, quien en los siglos anteriores
a la llegada de los espafioles gui6 a su pueblo en la guerra por la conquista de
un amplio territorio mds alld del altiplano central. Huitzilopochtli-Santiago
acttia como un héroe auténtico, segtin Ortiz-Osés, “[...] no es el vencedor de
una parte sobre otra sino el gran mediador o integrador de los niveles y rupturas
de lo real” [Ortiz-Osés, 1996:25]. De hecho, el dios no realiza la destruccién de
su contraparte lunar-teltirica sino su separacién y, enseguida, su integracion
con el aspecto solar-celeste del cosmos que él encarna.

11 Hay que mencionar que Xiuhtecuhtli estaba también representado sobre el agua, envuelto entre
nubes de agua, probablemente, segin Chavero, porque se asociaba al Sol que se hundia en el
océano al atardecer [en Robelo, op. cit.:778].

12 Sobre la androginia de los dioses, ver Gonzdlez [1995].

13 Segtin Maturana [1995] la autopoiesis es la caracteristica de los seres vivos de producirse a si
mismos.
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El mito de Santiago actualiza la génesis del cosmos, creado a partir de
la ruptura original provocada por la transgresién de los dioses, que testifica la
irrupcién de la muerte y la procreacién en el mundo. Es un mito que da cuenta
de la creacién del temascal como lugar de renacimiento y purificacién, donde
opera la transformacion de la naturaleza en cultura. Del sacrificio de la Abuela-
diosa ocurri6 la separacién e integracién del elemento masculino, astral e igneo,
y del femenino, acuético y teltirico-lunar, como pares complementarios y opuestos
imprescindibles para la reproduccion de la vida y la preservacién del cosmos.
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