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Introduccién
La concepcidn que actualmente tienen los
pueblos otomies y mazahuas del Valle de
Toluca, acerca de las santas imagenes,
conocidas también como santos (o santitos
cuando se refieren a éstos en forma carifiosa
y familiar), es resultado de una reelaboracion
simbolica creada a partir del catolicismo traido
por los espafioles en la época colonial y su
propia religiosidad autdctona mesoamericana.
La implantacion de la doctrina
catélica por medio de la evangelizacion, asi
como la accion represiva de las antiguas
creencias religiosas provocaron en los pueblos
indios una constante incorporacion de lo ajeno
a lo propio, integrando un todo légico en un
cuerpo sistematizado de creencias y practicas;
que algunos autores llaman «religiosidad
étnica»; esto es, el resultado de «centenarios
procesos de apropiacién selectiva y
resignificacion que han reconstruido a las
religiones indigenas hasta darles la fisonomia
que conocemos actualmente» (Barabas y
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Bartolomé; 1999:24), «cada comunidad ha
realizado historicamente su propio proceso de
reinterpretacion simbolica y ritual, una
reelaboracion seleccionada y dinamica no sélo
de las piezas del sustrato, sino del contexto
socioreligioso en el que interactian» pp.
cit.:24).

Se encontraron puentes significativos
entre las deidades indias y las imagenes
catdlicas, los cuales permitieron continuidades
culturales tanto en creencias como en rituales,
asi el resultado fue una especie de convivencia
de pensamientos religiosos integrados.

La analogia fue uno de esos
puentes, ya que en las imagenes catdlicas
fueron reconocidos por los indigenas algunos
atributos de las deidades indias. Historias
parecidas, ciertos hechos o elementos
semejantes, el aspecto fisico comparable,
etcétera. Las actividades o funciones
atribuidas a las imagenes catélicas también
sirvieron de enlace o vinculo y dieron lugar a
procesos de reinterpretacion.
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Jacinto de la Serna sefiala que a
fuego le llamaban Dios Padre y Madre, er
cuyas manos nacimos «y como an oidc
predicar que el Spiritu Sancto vino en lenguas
de fuego sobre los Apdstoles, atribuyen e
nombre de Dios Spiritu Sancto a el fuego
entendiendo por €l a su Dios, que es el Fuego
Llamanle otros San Simedn, y otros Sar
Joseph, porque ordinariamente los pintar
viejos; y con estos nombres dissimulan, !
conservan el antiguo nombre, conque llamar
& el fuego Huehuetzin, que quiere decir viejo»..
(de la Serna; 1953:65).

Lopez Austin sefiala al respecto «le
presién de los misioneros dio la soluciér
rapidamente. Podian los indigenas llevar
cabo una sustitucién simple de nombre, de
imagen, para aprovechar un satisfactoric
recurso: el paralelismo cultural: los santos
patronos de los pueblos».

Este autor refiere variados ejemplos
en donde debajo de los santos catolicos
existian las deidades antiguas resignificadas
(Lopez Austin; 1989:76-77).

Al comentar el problema de l¢
accion represiva de los evangelizadores sobre
la cultura religiosa indigena, Félix Baez Jorge
opina que por ejemplo en el caso de
nahualismo las estrategias en ¢
reinterpretacion fueron variadas y complejas
el camuflaje simbdlico era constante en los
rituales y en las practicas indigenas las
deidades continuaban vivas y presentes; ¢
resistencia indigena mostraba su notable
capacidad de reinterpretacion simbolica. (Félix
Baez:1998:25-61).

Los evangelizadores tambiér
recurrieron a las analogias para facilitar e
proceso de introduccion de la doctrine
cristiana, de este modo, por ejemplo, colocaror
a San Pedro Ap6stol como patrono en poblados
de pescadores o bien a San Juan Bautista I¢
hicieron santo dador de aguas y buenos
temporales.

Solange Alberro apunta que para le
evangelizacion de América, los religiosos
ocuparon la misma estrategia que les habie
ayudado en otros lugares de paganos
recurriendo, entre otras cosas, a la sustitucior
de deidades de los cerros por cruces de las
que se decia que eran milagrosas, asi st
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mpulsé una sustitucion de cultos de antiguos
Jadores de aguas por Cristos, quienes ademas
aran curanderos y daban la salud (Solange
Alberro; 1999:26-31).

Los cerros eran lugares sagrados
lesde época prehispanica, propiciatorios de
.emporales para los pueblos campesinos,
Jtilizados en esta forma para lograr la
ntroduccién de las santas imagenes catdlicas,
ademéas de la Cruz se introducen en las
>omunidades indias desde los primeros tiempos
Je la colonia a Santiago Matamoros, y a San
Viguel Arcéngel, defensores de la fe cristiana
jue luchan contra los infieles y el demonio,
asi como a San Francisco de Asis fundador
le la orden franciscana.

-as Santas Imagenes entre otomies y
mnazahuas del valle de Toluca

dara el caso de los otomies y mazahuas del
Valle de Toluca, las imagenes catélicas se
‘einterpretaron y asimilaron como entidades
Joderosas, con caracteristicas ambivalentes
) de caracter dual; es decir, podian dar bienes
/ ayudar a los fieles, pero también eran
apaces de enojarse y castigar si no se
sumplian sus deseos; exigian la ofrenda y el
sacrificio asi como el cumplimiento de los
sompromisos contraidos por los creyentes, de
o contrario el castigo seria el efecto de la falta.
Actualmente, en estas comunidades se piensa
Jue las santas imagenes tienen vida y se dan
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cuenta de todo lo que hacen los fieles; ya que
en estos pueblos los santos son entidades con
sentimientos humanos de carécter
ambivalente.

Los pueblos otomies y mazahuas del
Valle de Toluca creen que una imagen sagrada
puede ver a través de sus 0jos y sentir con un
corazdén que lleva dentro, de este modo
experimenta sentimientos tales como envidia,
gozo, felicidad o capricho.

Las santas imagenes han
establecido una alianza de reciprocidad o
correspondencia con las comunidades devotas
y por medio de ello ayudan a conseguir
propositos de sobrevivencia a los pueblos
campesinos, por ejemplo: el buen temporal para
la cosecha de maiz y otras plantas, la salud
de los miembros de la familia, asi como el
cuidado del patrimonio familiar consistente en
animales y otros bienes y el alejamiento del
infortunio o desgracia.

Las santas imagenes en esta region
pueden ser entidades femeninas o masculinas
y Se encuentran jerarquizadas por rangos de
importancia: (mayor-menor, mas poder,
menos-poder).

Ha sido una tradicion en dichos
pueblos la practica de manipular el poder de
las santas imagenes, obligandolas en lo posible
a actuar a favor de los creyentes. Hay quienes
conocen férmulas para lograrlo; estos
personajes de poderes especiales son temidos

y respetados en sus propias comunidades; nos
referimos a especialistas como los curanderos,
los llamados brujos, asi como los graniceros.*
Si bien las santas imagenes o potencias
divinas tanto femeninas como masculinas
pueden verse solas o aisladas en los lugares
de culto, también es cierto que frecuentemente
encontramos la tendencia de unirlas en pareja;
existe asi la idea de la unidad de lo femenino
con lo masculino; por ejemplo en esta region
tenemos el caso de los otomies de San Pedro
Cholula en Ocoyoacac; en donde San Pedro
Apdstol es el santo patrono, la Virgen de
Guadalupe es la figura femenina importante.
Para el caso del Sefior del Cerrito tenemos la
presencia de lo femenino en Santa Teresa de
JesUs quien celebra su fiesta el dia 15 de
octubre; celebracion de segunda importancia
en relacion con la del 3 de mayo ofrecida al
Sefior del Cerrito.

En este trabajo presentamos la
concepcion de las santas imagenes en el
poblado mazahua de Santa Cruz Tepexpan,
a partir de los casos de El Sefior del Cerrito
y el de los oratorios? de Santa Barbara y
Santiago Apdstol en donde encontramos
aspectos importantes de una reinterpretacion
de las imagenes catdlicas a través de
relaciones analégicas de la cultura otomiana
del Valle de Toluca.

Las santas imagenes en Santa Cruz
Tepexpan, México

Santa Cruz Tepexpan Municipio de Jiquipilcc
se encuentra mas cercano a Ixtlahuaca que ¢
su cabecera municipal (aproximadamente
siete kilémetros de Ixtlahuaca).

En la cima del cerro que se encuentra
en Santa Cruz Tepexpan esta el Santuario del
Sefior del Cerrito,® al que también llaman el
Sefior de la Exaltacion; sin embargo, para los
indigenas de la region es el Sefior de las Aguas
Benditas el dador del buen temporal, el
benefactor de los campesinos y el curandero
de la region.

En la época prehispanica existio en
este lugar un antiguo culto a una deidad dadora
de aguas y los indigenas de entonces subian
al monte de encinos a pedir por una buena
siembra de maiz. Ahi en la cima existia un
adoratorio o teocalli (en nahuatl casa de Dios).

Actualmente siguen subiendo
mazahuas y otomies en peregrinaciones que
constituyen una tradicion de los pueblos
campesinos de la region; cada afio entre el 5
y el 8 de marzo se rednen los pueblos
campesinos mazahuas a mitad del Cerro en
un lugar conocido como el Puerto (donde se
encuentra la segunda cruz del camino ¢
calzada que lleva hasta la cima). En este
lugar se realiza una misa para pedir por el
buen temporal.

Los peregrinos suben con sus
santas imagenes a cuestas, llevan ademas
estandartes, ofrendas de flores y velas, un
grupo de cuadrillas de danzantes, asi como
unas campanitas que hacen sonar durante el
trayecto. También acuden peregrinos que
forman grupos compuestos por parientes
amigos «que van por su cuenta y por su propia
decision y devocion a visitar al Cristo». E
dia de la fiesta del Sefior del Cerrito, que se
celebra el 3 de mayo, los peregrinos forman
multitudes agrupadas en romerias que son las
organizaciones de los pueblos, su finalidad es
la realizacion de peregrinaciones a los
diferentes santuarios, entre ellos la
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peregrinacion al Santuario del Sefior del
Cerrito. El dia 15 de octubre se celebra la
fiesta de Santa Teresa de JesUs, imagen
sagrada femenina que también se venera en la
cima del Cerrito, esta fiesta, aunque relne a
peregrinos de gran ndmero de poblaciones no
resulta tan grande como la del 3 de mayo, en
la que llegan aproximadamente 25,000
peregrinos.

En la cima se encuentra un santuario
de estilo neoclasico que, segln refiere
Herndndez Navarrete, comienza como un
pequefio templo a fines del Siglo XVI y se
termina de construir en el Siglo XVIII (mayo
de 1791). Se veneran tres cruces, en la de en
medio que es la mas grande se encuentra la
imagen de bulto de Cristo, éste es el Sefior
del Cerrito; las otras dos cruces mas chicas
tienen en una manta blanca la imagen del
divino rostro de Jesus.

Los originarios del lugar dicen que

el més importante es el Crucifijo de en medio
«quien es el jefe y duefio del Santuario». *
La imagen de Jesucristo es de madera y data
del siglo XIX, representa a Jesucristo antes de
recibir la lanza en el pecho, su mirada esté fija
en el cielo en sefial de imploracion, las otras
dos cruces (una de cada lado) también son de
madera.

El Sefior del Cerrito es muy
milagroso y los grupos de peregrinos van
dejando en los parajes y en las cruces del
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camino algunos objetos como cordones
umbilicales, ropa de bebé y ramos de plantas
con las que se limpian el cansancio por la
subida al Santuario.

La implantacion del culto a la Cruz en la cima
de este Cerro data de mediados del siglo XVI,
asi lo atestigua la existencia de tres cruces de
piedra. La cruz de en medio es de 90
centimetros de altura y la de los lados de 40,
estas cruces son producto de la evangelizacion
de la zona.

Tal como ya dijimos es la cruz
conocida como «El Divino Rostro de Jesls»
la que pensamos se implanté en la cima y que
se cambiaron las cruces, pues se reporta otra
cruz del siglo XVIII en estofado de madera
con 2.23 centimetros de altura donde
encontramos El Divino Rostro de JesUs, esta
cruz esta adornada con espejos y piedras
preciosas de color rojo verde y negro. La base
es de madera tallada y simboliza piedras de
rio, el rostro de JesUs denota tristeza, bondad
y misericordia.

La calzada que sube hasta la cima
del Cerro donde se encuentra el Santuario esta
empedrada, y a lo largo hay cinco cruces: la
primera de ellas es de madera y los peregrinos
le piden al Sefior del Cerrito las fuerzas
necesarias para llegar a la cima, se detienen a
orar y con una piedra del camino o bien con
ramas de plantas y flores silvestres se
despojan simbdlicamente del cansancio y

renuevan energias para el ascenso. Cuandc
llegan a la segunda Cruz, que es el luga
conocido como el Puerto, se vuelven a realizal
limpias con ramos de plantas y flores o piedras
para limpiarse del cansancio y las
enfermedades que padecen; ahi las madres
limpian con ramos de flores a los nifios pare
que el Sefior del Cerrito los alivie y los proteja
se renuevan las fuerzas para llegar a la cime
y en las piedras y flores utilizadas se piensi
que queda el cansancio y los malos aires. Ei
cada una de las cruces pueden dejar algur
objeto u ofrenda. En la cima del Cerro los
peregrinos pueden quedarse en los albergues
construidos para ellos, éstas son unas
construcciones largas y grandes donde los
peregrinos pernoctan. Una vez que empiezar
a subir; tienen que llegar hasta arriba con sl
mayor esfuerzo, pidiendo con fe la ayuda de
Sefior del Cerrito; llegar al Santuario es une
empresa de sacrificio y de prueba para e
peregrino. Se cuentan historias de peregrinos
que suben de mala voluntad, a éstos los
castiga el Sefior del Cerrito, existe una histori
que dice que hay unos lobos que matan a los
que suben de mala voluntad.

El Sefior del Cerrito quiso su casi
en la cima del Cerro para poder ver para «abajc
y para los lados» no quiso su casa a mitad de
Cerro sino en la cima y les dijo «yo soy e
verdadero Diosito» y se qued¢ alla arriba .
vivir para poder ver a todos.

Un informante de Santa Cruz
Tepexpan al referirse al Sefior del Cerrito dict
«somos hijos de Dios con El vivimos, nos de
la salud, el pan de cada dia, nosotros vamos
a cumplir con El, para comprar su sante
veladora para que a nosotros nos quiera y nos
llame a la hora. El dice antes no te acordabas
de mi, ahora si te arrepentiste pero ya te
acordaste, esta hien yo te voy a dar buenos
pasos, pensamiento y conocimiento de mi. Y¢
no te voy a olvidar y te vas a acordar de mi
yo te vengo a acompafiar por andar tomandc
te olvidaste de mi, pero vienes otro dia
visitarme y llegas hasta aca»

Los mazahuas y los otomies
consideran que el Sefior del Cerrito puede
aparecerse en otro lugar, es decir puede sali
de su Santuario de modo que se encuentrer
con un anciano y nadie se da cuenta que es e
Sefior del Cerrito. Estd mal también que st
lleven fotografias del Sefior del Cerrito y nc
se haga su fiesta, ya que se enoja pues nc
sabe a donde «va a andar su foto y no le var
hacer fiesta»; si se cumple con el Sefior de
Cerrito a las familias campesinas les va hien
si no puede pasarles un dafio.

Los oratorios familiares de Santa Cru:
Tepexpan

Las comunidades mazahuas campesinas st
han caracterizado por tener dos instancias
de culto a los santos; la primera de caracte
familiar representado por el oratorio familia
y el altar doméstico y la segunda de
caracter comunal, en donde se incluyen le
iglesia comunal y los santuarios. El cultc
familiar de los oratorios es el que se realiz:
a los santos de la unidad doméstica, sor
colocados en una pequefia construccion que
sirve de templo en el patio de la casa,
conocida como oratorio, consiste en une
pequefia edificacion de planta rectangula
de tres a cuatro metros de largo, dos a tres
metros de ancho (aproximadamente), e
techo es de teja de dos aguas y las paredes
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le adobe (los oratorios tradicionales, ya
jue algunos han cambiado el material de
sonstruccion).

Estos oratorios familiares estan bajo
a responsabilidad de la unidad doméstica y
sonstituyen una tradicion del ritual familiar
nazahua en Santa Cruz Tepexpan. El culto al
Jratorio se apoya en la participacion de la
‘amilia duefia y la familia de los padrinos de
as imagenes principales existentes en los
Jratorios. Los niveles de culto tanto familiar
somo comunal se encuentran estrechamente
‘elacionados, pues obedecen al propésito de
yrocurar el apoyo divino para el cultivo del
maiz, grano bésico del sustento indigena y
dara tener buena salud y curarse de la
anfermedad.

En las ultimas cuatro décadas del
siglo XX estos oratorios familiares en Santa
Cruz Tepexpan han estado sujetos a cambios
irasticos, en gran medida debidos al avance
e la economia del mercado y a la cultura
asociada a éste.

_os oratorios y el culto a los muertos

Jiversos autores que han analizado el tema
le los oratorios confirman que su existencia
antre los pueblos otomies y mazahuas se debe
al culto a los muertos, asi lo manifiesta
‘Soustelle 1932:111-112) Cuando sefiala que
2| oratorio constituye un centro religioso familiar
le veneracion a los muertos, pues es alli en
Jonde se pone la ofrenda en el dia de muertos.
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Caballero (1985:144), en relacion con el culto
al oratorio en Temoaya sefiala que existian
idolos representando a los ancestros
identificados como los «zaguas», que son
figuras de barro de color natural o pintadas en
colores muy fuertes como rojo, solferino, verde
o morado, son llevadas al monte y las dejan
en una cueva natural. Alli, el conjunto de idolos
simula una fiesta; hay mdsicos, bailarines,
mujeres haciendo tortillas y la cueva esta
resguardada por jinetes que llevan una espada
en la mano». (Caballero:1985:144)

Carrasco, por su parte, da cuenta
de la importancia que tienen entre los otomianos
el culto a los muertos al sefialar que: «Uno de
los principales procesos por el que en las
religiones de Mesoamérica se produce tan gran
cantidad de deidades, es la deificacion del
caudillo antepasado de una tribu que toma
atributos del dios de la misma tribu del cual se
considera representante... Probablemente éste
es el proceso que dio origen al diosOtonteuctli,
mediante la deificacion de uno o mas caudillos
tribales y su asimilacion parcial al Dios mas
importante de la tribu que, como hemos visto,
seria el Padre Viejo, Dios del fuego, Asi se
explica el doble caracter de Otonteuctli Dios
del fuego a la vez que de los guerreros y
sefiores muertos» (Carrasco 1950:143-144).

Los oratorios y las fiestas del ciclo de vida
La fiesta como evento culminante del ciclo
ritual en honor del Santo principal del oratorio

tiene relacion con las fiestas del ciclo de vida.
Ello se debe a que, para el caso de San Simoén
de la Laguna poblacién mazahua del municipio
de Donato Guerra, para la celebracion de un
bautizo, se ponen de acuerdo los padres del
nifio y los padrinos, en los oratorios. Después
acuden al templo parroquial para que el
sacerdote efectle la bendicion (el bautizo).
Asimismo, se relaciona con la celebracion del
matrimonio, pues en el oratorio se da el
pedimento de la novia.

Cuando un nifio muere, los gastos
corren por cuenta de los padrinos de bautizo,
quienes realizan la compra del atadd. Los
padrinos del difunto en San Simén de la Laguna
estan obligados a bailar al son de guitarra y
violin. Laura Collin reporta la celebracién de
las fiestas del ciclo de vida asociadas al culto
del oratorio en la poblacién otomi del Municipio
de Temoaya.

Descripcion de las fiestas de los oratorios
de Santa Barbara y Santiago de Santa Cruz
Tepexpan

El 4 de diciembre se celebra el dia de Santa
Béarbara, la fiesta comienza con las mafianitas
a la Santa; a las 06:00 a.m. «La gente de
Santiago» asiste a las mafianitas llevando
cohetones y flores como regalo. En la capilla®
de Santa Barbara se celebra una misa y se
lanzan cohetones que comunican la celebracion
a toda la comunidad de Santa Cruz Tepexpan.
Una cuadrilla de danza de pastoras baila frente
a la imagen y se ofrece a los asistentes una
comida, generalmente mole y arroz; las
bebidas son pulque y cerveza, el festejo sigue
hasta llegada la noche.

Para el 25 de julio, dia en que se
celebra a Santiago Apéstol, «la gente de Santa
Barbara» que incluye a las familias duefias
del oratorio de Santa Barbara, asi como a los
padrinos de esta misma imagen acompafiados
de grupos de danza y familiares, desde
temprano a las seis de la mafiana acuden ¢
las mafianitas ofrecidas al santo

Se ofrece comida a los asistentes y
un grupo de danza baila frente a la imagen
festejada.

Lo interesante de la relacion de
amistad y parentesco ritual entre estas familias
es que se da a partir de los oratorios y los
santos patrones de éstos. Consideramos que
la estructura social indigena que integra tanto
al ritual comunal como al familiar, constituye
la base del sistema de la vida comunitaria,
donde el principio es la alianza o reciprocidad
tanto entre las deidades como entre las familias
involucradas.

En la actualidad, en Santa Cruz
Tepexpan los antiguos oratorios familiares que
han vinculado a varios grupos domésticos
generalmente emparentados por linea paterna
estan convirtiéndose en capillas de culto
publico. En Santa Cruz Tepexpan sdlo quedan
tres oratorios de los muchos que habia; éstos
tienden a organizarse segun el modelo del culto
publico sustentado por las capillas comunales.

Santa Barbara, la Virgen del Rayo de
Zinacantepec y la Clanchana o Sirena de
la Laguna de Rio Lerma

Santa Barbara esté relacionada con las
tormentas y los rayos en el pensamiento
campesino del valle de Toluca; como en el
caso del Sefior del Cerrito también se piense
que puede ser una nifia 0 jovencita que en
algin momento puede encontrarsele sin saber



que es Santa Barbara. Santa Barbara era una
jovencita a la que su padre queria casar con
un rico pero ella se rehusé porque deseaba
dedicarse a Dios. Su historia se da a inicios
del cristianismo, es una martir que muere
alrededor del 306 de nuestra era. Se dice que
su padre la encerré en una torre y que cuando
el verdugo la iba a matar éste fue herido por
un rayo; debido a ello esta Santa es invocada
en las tormentas y reldmpagos. También se le
conoce como patrona de la artilleria. Es
representada basicamente portando una torre
con tres ventanas o bien con un céliz y la
hostia; ademas lleva una palma del martirio.
Se le conoce como Santa Barbara, doncella
de Nicomedia. Controla las tempestades y
puede mandar los rayos a las casas, debido a
ello cuando hay tempestades se les reza de la
siguiente manera: Santa Barbara doncella que
en el cielo eres una estrella libranos del rayo
y de la centella.

La fiesta de Santa Barbara se
celebra el 4 de diciembre y en este dia se
hace una gran fiesta en el antiguo oratorio
(como ya dijimos)

En la capilla de Santa Barbara,
ocupa el altar principal una pintura de esta
Santa: Esta parada en una piedra a la que le
cae un rayo que surge de una nube, llega a
una casa, sale por la puerta y pega en la piedra
donde esta parada Santa Barbara, quien lleva
en la mano derecha una custodia.

A un costado de la imagen se
encuentra un dibujo que representa a esta
misma Santa: el dibujo es un exvoto que dice:
Santa Barbara del rayo Nuestra Sefiora del
Rayo. Se da gracias por el milagro realizado
el dia 19 de abril de 1972, que consistié en
que la santa liberé a un reo de la prision de
San Juan de Dios en Puebla.

La importancia del rayo y las tormentas
en Santa Cruz Tepexpan

En Santa Cruz Tepexpan acostumbran lanzar
cohetones para alejar las tormentas, aunque
esta practica se estd perdiendo; sin embargo
la de espantar las nubes con fogatas aln se
mantiene ya que dicen que el humo de la fogata
ahuyenta a las nubes de tormentas,
anteriormente cuando habia mucho monte los

caminantes en las tormentas se encomendaban
a Santa Barbara lo mismo hacian los que
trabajaban en las milpas o en los lugares donde
eran sorprendidos por una tormenta. Se cree
que el acero o lo que relumbra atrae los rayos
por eso dicen que las mujeres deben dejar de
coser en momentos de tormenta ya que la aguja
que se mueve atrae al rayo; los machetes y
las espadas también atraen a los rayos, lo
mismo que la electricidad del cabello por lo
que se prohibe correr cuando se aproxima una
tormenta.

El rayo es un elemento sagrado en
las culturas mesoamericanas del Valle de
Toluca, que vincula a Santa Barbara con la
Virgen del Rayo y la sirena. Se dice que es el
que marca, selecciona, descubre y da a
conocer algo. El rayo selecciona a los
graniceros tocandolos, ilumina cuando aparece
una imagen sagrada; por lo mismo se afirma
que el rayo fue el que descubri¢ al Sefior del
Cerrito, cuando se aparecid iluminando la cima
del cerro. Fue el rayo el que dejo la Cruz. En
la antigua zona lacustre de Lerma se piensa
que el rayo descubre donde esta enterrado un
«alborto» (aborto); sefiala el lugar donde se ha
cometido un delito.

La virgen del Rayo en Zinacantepec

La virgen del Rayo es una imagen mariana
que representa a una dolorosa atravesada por
el rayo, se venera fundamentalmente en
Zinacantepec. Esta imagen mariana antes era
la dolorosa y ahora se le conoce como la Virgen
de los Dolores del Rayo, y constituye una
reinterpretacion de una deidad femenina
relacionada con el rayo, es una representacion
de Santa Barbara o vinculada a ésta, ya que a
ambas se representan con una mujer en una
piedra a la que le esta cayendo un rayo. La
virgen del Rayo es una pintura de una dolorosa
sentada en una piedra junto a un rio; en el piso
se encuentran algunos signos de la pasion de
Cristo de los que sobresale la corona de
espinas. La espada que llega al corazon de la
virgen es interpretada por los otomies de
Zinacantepec como el rayo, el cliz del dolor
se encuentra cerca de la virgen, que viste una
tnica roja y un manto estrellado azul parecido
al de la virgen de Guadalupe.

il

Movimiento social del pueblo de Atenco en el Z6calo de la Ciudad de México, 2000. & DulceGarciaGonzélez.

SegUn cuentan la pintura de la Virger
del Rayo la regald al pueblo de Zinacantepec
una anciana que vivia en el Cerro de
Murciélago (Cerro de Zinacantepec), porque
ya no habia quien cuidara la imagen. Le
colocaron en el centro del atrio y durante e
tormenta un rayo que cayo en la torre de le
iglesia «se fue sobre la pintura» la renové y le
restaurd dandole de nuevo los colores ya que
la imagen era antigua y estaba descolorida
La Virgen del Rayo, igual que Santa Bérbara
salva de los rayos y mucha gente viene de
lejos a verla, los de Temoaya llegan er
peregrinacién a su santuario, esta imager
celebra su fiesta el 2 de diciembre.

Zinacantepec esta formado po
cuatro barrios y en cada uno de ellos hay
alrededor de 7 mayordomos de la Virgen de
Rayo. Aseguran que la imagen a la que le
cay0 el rayo es la misma que conservan en e
capilla localizada en uno de los costados de
atrio de la iglesia; segun cuentan fue en ur
mes de mayo cuando sucedié este
acontecimiento que la convirtié de una doloros:
a una virgen de los Dolores del Rayo.

La fiesta es celebrada por todos los
barrios de Zinacantepec; nueve dias antes st
le reza un novenario.

Es muy interesante que la Virger
del Rayo también conceda a las mujeres novic
o marido si se le pide; lo que la asocia con
sirena 0 clanchana de la antigua Laguna de
Lerma, deidad acudtica que era considerad:
como la madre de los animales lacustres de l¢
region, ella era la que daba la abundancia er
la pesca, la clanchana o sirena de Lerme
también esta asociada al rayo y a la pesca.

El rayo como entidad mégica asoci¢
a las tres deidades femeninas: Santa Barbara
la Virgen del Rayo de Zinacantepec y la Sirene
o Clanchana; las tres deidades femeninas
también estan vinculadas con la piedra a le
que le cae el rayo, ya que en caso de I
Clanchana ésta tamhién se representa en ung
piedra a la que le cae el rayo. Las tormentas y
el agua, la piedra y el rayo forman parte de
este sistema mitico de origen mesoamericanc
que envuelve a las tres deidades femeninas

La virgen del Rayo, Santa Barbara, l:
Clanchana y los Graniceros

Como anteriormente se dijo los graniceros erar
los especialistas «en estorbar, ahuyentar las
nubes de granizo que podian afectar a las
plantas de maiz si caian sobre los cultivos»
Al ser para los pueblos campesinos
mesoamericanos fundamental el maiz para s
alimentacion proteger a estas plantas era un:
necesidad de sobrevivencia.

Durante el ciclo agricola que vi
desde la siembra de la planta (a principios de
mayo en el Valle de Toluca,) hasta e
levantamiento de la cosecha (nov-dic), los
campesinos velan por el mantenimiento de l¢
planta del maiz por tanto estos pueblos
recurrian a cualquier instrumento para logra
su cosecha, tanto técnico como magice
religioso.

Los actuales pueblos campesinos de
esta region saben que los métodos técnicos
no son suficientes para lograr el maiz, sinc
que se requiere la intervencion de lo sagradc
que asegura la efectividad del trabajo humano

Los graniceros como especialistas
ayudados por las imagenes asociadas a ellos
protegian a las plantas del maiz de las
tormentas y el granizo, lograban disipar las
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1wubes de granizo y a los rayos de las
.ormentas, los aliados imaginarios
ndispensables tenian que entrar en concierto
Jara ayudar a los campesinos en su empresa.

Los graniceros son indispensables
2n los meses de tormentas que van desde de
ulio hasta septiembre, estos especialistas se
sonvertian en guerreros que luchaban contra
as nubes de granizo en un campo de batalla
sonstituido por la tormenta y la tierra.

San Miguel en Chalma era su aliado,
somo jefe guerrero de los ejércitos celestiales;
Santa Bérbara y la Virgen del Rayo también
ayudaban en esta empresa.

Es necesario realizar mas
nvestigacion etnogréfica para descubrir los
necanismos que siguen entidades femeninas
>atélicas para constituirse en protectores
sagrados a partir del pensamiento religioso
nesoamericano.

La resignificacion de deidades
‘emeninas mesoamericanas hizo posible el
surgimiento de imagenes catélicas protectoras
Je los rayos.

«Motociclistas». Marcha de orgullo homosexual. Av. Reforma, México, D. F., 2002.

\otas:

Graniceros: son los especialistas que
rabajan ahuyentando las nubes de granizo,
1aciendo llover y curando enfermedades,
‘orman parte de una tradicion de pueblos
sampesinos mesoamericanos. Actualmente se
ancuentran en lugares frios como en nevado
le Toluca, Popocatépetl-Iztacihuatl en el
=stado de México.

“Oratorios: son pequefios templos o capillas
jomésticas que se colocan en los patios
‘amiliares, donde se albergan imagenes de
santos de propiedades de la familia. Son
saracteristicos entre otomies y mazahuas y
‘undamentales en la organizacion familiar y
somunal de estos pueblos. Cortés Ruiz (1972)
Soustelle (1932).

"El cerro donde se encuentra el santuario mide
alrededor de 3,000 metros sobre el nivel del mar.
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* Es importante la idea del centro como el lugar
de lo hegemonico, el centro es el principal en
una distribucion espacial.

*El reporte se hace en un catalogo de obras de
arte «escultura religiosa» publicado por el
Municipio de Jiquipilco coordinado por Ricardo
Hernandez Navarrete.

¢ El oratorio familiar en honor a Santa Barbara
se esta transformando en una capilla donde se
permite un culto comunal, es decir aquel que
va mas alla de las familias involucradas (familia
duefia y familia de padrinos), esta
transformacion es una de las que sufren los
oratorios de Santa Cruz Tepexpan.

Bibliografia:

Albores Z. Beatriz,

1995 Tules y sirenas. El impacto ecoldgico y
cultural de la industrializacion en el Alto Lerma,
El colegio Mexiquense, A.C., Gobierno del
Estado de México.

1998 «Los otomianos del Alto Lerma.
Mexiquense. Un enfoque etnoldgico», en
Estudios de cultura otopame, Instituto de

a Dulce GarciaGonzalez.

Investigaciones Antropoldgicas, UNAM,
México, pp 188-214.

Albores Beatriz -Johana Broda. (coordinadoras).
Graniceros. Cosmovisién y meteorologia
indigenas de Mesoamérica, El colegio
Mexiquense. A.C., UNAM, México.
Barabas, Alicia y Miguel Bartolomé
(coordinadores)

1999 Configuraciones étnicas en Oaxaca.
Perspectivas etnogréaficas para las autonomias.
Col. Diversa, INAH-INI, México.

Broda, Johana

«Las fiestas aztecas de los dioses de la lluvia,
en Revista Espafiola de Antropologia
Americana, Vol. 6 245-327, Madrid, Espafa.
«El culto mexica de los cerros y del agua» en
Multidisciplina, Afio 3 nim. 7, Pag. 45-56,
Escuela Nacional de Estudios profesionales,
Acatlan, UNAM, México.

Caballero, Maria del Socorro

Monografia de Temoaya, en Cuadernos del
Estado de México, no. 17. Ed. José Yurrita,
Toluca.

Carrasco Pizana, Pedro

Los otomies: Cultura e historia prehispanice
de los pueblos de habla otomiana,
Publicaciones del Instituto de Historia, primera
serie, nim. 15 UNAM-INAH.

Colin, Laura

Ritual y conflicto. Fiestas de los pueblos
indigenas dos estudios de caso en el centro de
México, INI, México.

Cortés Ruiz, Efrain

San Simén de la Laguna. La organizacion
familiar y lo magico religioso en el culto al
oratorio, INI, México.

«El culto a los oratorio: El caso de las capillas
de San Simo6n de la Laguna», Antropologia ¢
historia mexicanas. Homenaje al maestro
Fernando Céamara Barbachano, Coleccion
Cientifica, INAH, México, pp 361-369.

Félix Baez, Jorge

Los oficios de las diosas. Dialéctica de la
religiosidad popular en los grupos indios de
México, Universidad Veracruzana.

1988 Las voces del agua. El simbolismo de
las sirenas y las mitologias americanas,
Universidad Veracruzana.

1998 Entre los nahuales y santos. Bibliotece
Universidad Veracruzana, Xalapa, México.
Jiménez, Gilberto

Cultura popular y religion en el Anahuac, Centro
de Estudios Ecuménicos, México.

Henning, Pablo

«Apuntes etnograficos sobre los otomies del
distrito de Lerma», Anales del Museo Nacional
de Arqueologia Historia y Etnologia. 32 Epoce
tomo Ill, pp 59-85.

Hernandez Gonzélez, Maria Isabel

El catolicismo popular en el barrio de Santa
Maria la Asuncion Atenco, Tesis de Maestria
en Antropologia, ENAH-México.

Hernandez Gonzélez, Maria Isabel y Efrain
Cortés Ruiz

«Las fiestas en San Pedro Cholula. El culto ¢
los santos en la regidn lacustre del Alto
Lerma», Borrador. Coordinacion Nacional de
Investigacion, INAH, México, 37 pp.
Hernandez Navarrete Ricardo

«El monte sagrado de los mazahuas»
Xiquipilco Identidad municipal no. 3, Municipio
de Xiquipilco,

Xiquipilco — Monografia Municipal, Instituto
Mexiquense de Cultura, Edo. de México.
Lopez Austin, Alfredo

1989 Hombre - Dios. Religion y politica en el
mundo nahuatl, UNAM, México.

Serna, Jacinto de la

Manual de ministros para conocer y extirpar
las idolatrias de los indios», en Tratado de
las idolatrias supersticiones, dioses, ritos,
hechiceras y otras costumbres gentilicas de
las razas aborigenes de México. Ediciones
Fuente Cultural, México.

Solange, Alberro

1999 EI &guila y la cruz. Origenes
religiosas de la conciencia criolla. México
Siglos XVI-XVII, Fideicomiso, Historia de
las Américas Serie Ensayos, El colegio de
México, FCE-México.

Soustelle Jacques.

La familia otimie-pame del centro de
México, Instituto Mexiquense de cultura,
UAEM, México.





