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Prologo

Aungque se trate de una tesis mas de Licenciatura en Antropologia Social, de las cuales hay
decenas en el mueble de cristal justo en el pasillo principal del Edificio F, mismo lugar donde
colocaba las revistas Bricolage cuando comencé la carrera, experiencia de la que estoy muy
agradecido por haber participado y que me permitié conocer de cerca lo dificil que es tratar con las
letras y las imagenes; esta investigacion tiene la cualidad principal de ser resultado de un trabajo
absoluta y totalmente independiente.

Sin querer, sin conocerla, y por mis nubladas convicciones, me volvi investigador
auténomo. No aproveché la oportunidad de realizar esta investigacion con un grupo de alumnos que
viajaran juntos a algun lugar conocido acompafiados de algin profesor que se haya interesado en
algin remoto lugar del pais. En cambio, opté por el paisaje que estuvo frente a mi durante afos, al
que veia sin pensar en él: el Cerro de la Estrella. Este lugar lo han visto todos los alumnos de la
UAM Iztapalapa. Desde la altura de cualquier edificio o desde las canchas de la universidad, esta
elevacién permanece constante y silenciosa. Quise reconocerlo.

Al no existir ningun proyecto de investigacion que lo abarcara, abordé¢ a Laura Valladares,
en ese entonces Jefa del Departamento y le comenté en la posibilidad de hacer un proyecto
independiente. Accedio, lo tnico que necesitaba era alguien con el valor y confianza en mi. En ese
accidentado camino de rechazo e indiferencia, por fin encontré a José Gonzales. Aunque no lo
conocia y ¢l a mi tampoco, basté con que me presentara en una clase con €l, le explicara frente a sus
alumnos mi proyecto de investigacion (lo que entendi como un exdmen de titulaciéon) para que
accediera. Su respuesta decidida y flexibilidad en mi situacion me dio el impulso necesario para
comenzar con lo que hoy estd aqui escrito. No pude, y nunca habria existido tantas experiencias y
posibilidades sin su gran aportacion y solidaridad. Agradezco de una manera enorme el trato
humano y abierto que he recibido de €l durante estos meses.

Ya en lIztapalapa, a quien le he de agradecer més este trabajo final es a Griselda Soriano.
Fuera de la historia escrita que se puede encontrar en archivos y bibliotecas, ella me llevod
directamente a los escenarios de investigacion donde se crean hechos trascendentales para la vida y
la historia. Ella fue la primer persona a la que busqué y entrevisté en esta enorme region de
Iztapalapa. Sin su ayuda no habria accedido a un complejo entramado de significaciones que
subsiste en ella y los que la acompaiian. Su compariero, Cacomixtle, no puedo dejarlo atras. Desde
que lo escuché hablar por primera vez, sabia que ¢l tenia muchas cosas qué compartir y discutir, y
afortunadamente con el tiempo hicimos buena amistad, gracias a eso recorri las calles del Cerro en
la noche, escuché sus muy productivas reflexiones sobre la tierra y sus elementos y comparti
experiencias inolvidables, de él nunca negaré su gran solidaridad y reciprocidad, ain tengo deudas
pendientes con él.

No quiero escribir s6lo sobre unos cuantos, pero lo debo hacer. El objetivo con lo que aqui
escribo brevemente es demostrar que en la Antropologia no se estd exento del calor y compaiiia
humana, sin dejar de lado la inconformidad que podemos tener sobre las opiniones de esos otros.
Sobre esto tengo en mente al Jefe Lucio Tlahuicoatl. La version final de este trabajo la presenté sin
esperarlo en su casa, fue devastador su comentario al respecto. Basicamente esto es falso, no sirve
para nada y no es lo que ¢l necesitaba. Por supuesto que defendi lo que conozco, pero también
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entiendo su reaccion. Por eso quiero dejar claro que este trabajo no se trata del Jefe Lucio, o de la
forma auténtica, Gnica y original en la que se debe encender el Fuego ritual. Es un andlisis de
muchos individuos en una misma situacion, sus comportamientos, actitudes, pensamientos y
actividades, no sélo las del Jefe. Lo que en realidad nunca estaré de acuerdo es en despreciar el
trabajo de alguien sin al menos hojearlo. En todos los niveles debemos reconocer que hay cosas que
no conocemos y que lo que sabemos puede beneficiar al otro. De ahi el trabajo de compartir.

Sobre compartir el Artista Pancho Cardenas es uno de los mayores ejemplos, su disposicion
y empefio es inigualable, tan valioso como su trabajo. Agradezco mucho haberlo conocido.

O la querida Cynthia Villar Serrano, amiga de Carolina y mia, una de las mas gratas
compaiiias que tuve en Diciembre de 2013. Por su perspectiva sensible y flexible a la vitalidad de la
tierra, quien me ensend que el Fuego Nuevo también es conocer a otras personas, gracias.

Todas las paginas siguientes no habian existido si se hubiesen negado a compartirme lo que
conocen del lugar. Aunque actualmente muchos de los que en adelante menciono ahora me
consideran su enemigo (por las razones que he de analizar) no habria sido posible terminarlo o
comenzarlo sin ellos. La experiencia y el acercamiento con los demas es lo que posibilita el
desarrollo afectivo, moral, y cultural de todos los individuos. Por eso, a Leslie Rocio Cano,
compaiiera de la universidad desde el inicio hasta el fin, le agradezco sus grandes comentarios y
aportaciones. Sin su incidencia no habria tenido esta forma final. Gracias a ella conozco a los
investigadores que aportaron sus valiosos comentarios.

A Sara Marcé, quien su confianza en mis capacidades intelectuales me empuja a mejorar lo

que hago. Y con todo y las experiencias compartidas siempre reveladoras y provechosas para la
vida. Muchas Gracias.

Al Doctor Antonio que de inmediato me recomendd bibliografia y me regald sus
comentarios frente a un Jefe Lucio irreverente, le agradezco su tiempo y disponibilidad.

Al Doctor Tyrtania, quien se ofrecio a leer y escuchar mis inquietudes. Gracias.
A Rodrigo del Castillo, gracias por tus correcciones y compaiiia.

Y primeramente, a Alicia Carolina Colin Cruz por su absoluta disposicion para caminar
conmigo largas distancias en el Cerro de la Estrella, por compartir informacion, colaborar en la
investigacion, poner a prueba mis puntos de vista, por sus valiosos comentarios € inspirar el proceso
creativo necesario para terminar este escrito. Sin ella no habia expandido mis horizontes como ser
humano. antes de ella no imaginé contemplar de la forma que hoy lo hago, a la vida misma. Por su

gran bagaje cultural, le reconozco ser la mujer mas intelectual de Iztapalapa. Para su infortunio,
Antropologa de la ENAH.

He de mencionar en este espacio en blanco el nombre de las personas que estoy seguro he
pasado de largo, pues han sido decenas de nuevas y viejas amistades que me ayudaron en este largo
proceso de investigacion. (Por supuesto Soco e Irma del departamento no las he de olvidar) A todos
aquellos que no aparecen aca, les he de agradecer en persona.




INTRODUCCION AL FUEGO NUEVO.

La historia de Iztapalapa contiene interesantes quiebres y reacomodos donde el Cerro de la
Estrella es parte crucial de su desarrollo.

Antes de la llegada de los mexicas, el cerro ya era habitado por un grupo de origen tolteca.
Su unidn con la mas poderosa urbe, Tenochtitlan, es recordada por la entrega y asesinato de una
mujer de linaje que los mexicas desollan.

Afios después, el lado norte del Huizachtépetl fue habitado por el Tlatoani Cuitldhuac de
Iztapalapa, primo de Moctezuma, quien recibio a los espaiioles. Los colonizadores admiraron este
cerro antes de entrar al centro del pais. Estos gobernantes serian encarcelados junto con
Cuauhtémoc, aunque mas tarde el asedio de Cuitlahuac provoco la mas importante batalla del siglo
XVI, en el arbol de Popotla Cortés llor6 la victoria Mexica.

Cuitlahuac muere como casi toda la poblacion del valle, por graves enfermedades traidas
con los colonizadores. En Iztapalapa una de estas pestes fue detenida en el siglo XIX por un
“milagro” que naci6 en una cueva de este Cerro de la Estrella. En gratitud los habitantes hacen la
representacion de la pasion de cristo que actualmente retine a millones de fieles.

Algunos han tenido a bien llamar esto como la continuacion del Fuego Nuevo. No pueden
estar mas equivocados. La mayoria de los fieles no conoce la existencia de este ritual y los datos
historicos son contrastantes.'

“La fiesta del Fuego Nuevo en Mesoamérica se atribuye al rito que se realizaba cada 52
afos, al fin de un “siglo” indigena, al efectuar la “atadura de los afios” (xiuhmolpilli): su fin era
regenerar el tiempo, el sol, a fin de evitar las tinieblas y el descenso a la tierra de las tzitzimimes. El
encendido del Fuego Nuevo sucedia en la medianoche, cuando las Pléyades, al menos en el siglo
XVI, llegaban al cenit. Se apagaban todos los fuegos; se destruian idolos, vajillas y demds objetos;
se barria y limpiaba ya que todo debia purificarse. Los sacerdotes, representando a todos los dioses,
se dirigian al Huizachtecatl o actual Cerro de la Estrella. Cuando las Pléyades llegaban al cenit un
sacerdote encendia el fuego en el pecho de un prisionero de guerra noble que luego se sacrificaba.
Se encendia un gran brasero al cual se arrojaba el corazon de la victima. El fuego del brasero se
llevaba al templo de Huitzilopochtli, luego a los demas templos, a palacios, templos de los barrios,
casas y provincias.” (Cisneros, 2008, Pag. 438.)

En la sala mexica del Museo de Antropologia, bajo la lengua de una de las tres colosales
cabezas de serpiente, aparece esculpido lo que para Alfonso Caso es la octava representacion del
Fuego Nuevo. Fue en 1507 el ultimo encendido. Con la destruccion que trajo la iglesia catolica, la
polémica sobre cuales eran esas estrellas y la fecha exacta de su celebracion, fue motivo de amplias
discusiones durante el siglo XX. La arqueologia y la necesidad de construir una identidad nacional
después del desajuste social que trajo la Revolucion, hizo que el Cerro de la Estrella tomara

! La pasién de Cristo tuvo varias etapas antes de estallar en la actual muititudinaria celebracién. En 1975 era
muy poco conocida y los habitantes realizaban la representacion con muy precarias instalaciones, no existia
el atige actual. Por otro lado, en esa misma fecha se celebré el encendido del Fuego por Moncada ante los
trabajos arqueolégicos del Templo del Fuego Nuevo, era el afio nuevo mexica.



particular importancia con el descubrimiento y exploracién del basamento piramidal del templo del
Fuego Nuevo en su cima. Nuevamente, aunque con grandes diferencias conceptuales, se celebr el
encendido en 1975 por Moncada.

La flama de los juegos panamericanos y centroamericanos salia de aquella cima que seria
visitada por personalidades como Miguel de la Madrid. En 1992 terming ese interés y fue trasladada
a Teotihuacan.

El encendido de la familia Moncada siguio, y otros grupos surgieron. Uno de ellos fue
impulsado por Wirrarixas en 2007.

Griselda Soriano, Victor Chavez y Daniel Pefia formaron parte de aquel grupo que
acompanaban a los Huicholes en su peregrinar hasta el Cerro de la Estrella. En 2013, aflo en que
llegué a realizar esta investigacion, el grupo era encabezado por Griselda y Raymundo Moreno, este
ultimo originario de los Ocho Barrios de Iztapalapa.

El cuerpo del Comité organizador habria incluido a pueblos originarios del DF, a los
corredores del Cerro de la Estrella, y a comunidad de la mexicanidad o tradicional.

En 2013 los Huicholes no participaron, un afio antes habia muerto Don Chon, el miembro
que impulsé el encendido desde 2007. Para 2014 se desaté un grave conflicto que provocé la
conformacion de dos grupos. Uno apoyando a Griselda y el otro a Raymundo.

La urgencia de encontrar una explicacién congruente y profunda esta en la responsabilidad
social que tengo como investigador, cuya préctica he realizado durante mas de doce meses entre
Iztapalapa. Mi interés principal al llegar era develar practicas de alucindgenos en las cuevas del
Cerro, después se extendié al estudio de la dimension patrimonial de esta reserva natural, y
finalmente me concentré en el Fuego Nuevo. Esto, lejos de detenerme, significé enriquecer los
datos ya obtenidos y abordarlos desde este ritual.

Asi, en esta investigacion, para no sefialar sus nombres, llamo al habitante por su pueblo,
por ejemplo, al cronista Florencio Sanchez de Santiago Acahualtepec lo llamo “Acahualtepec”, lo
mismo con “Tlahuac™, “Atlazolpa”, etc. A los corredores, que fueron dos las principales figuras,
con frecuencia los llamo asi “corredores”, tanto para referirme a los dos organizadores como a los
mas de 30 participantes, solo en casos especificos los sefialo por su nombre: Jesus o Juan. A
Raymundo, por su relevante papel, lo sefialo directamente con su nombre, lo mismo que a Griselda,
Victor (o Tlahuiocelotl), el abuelo Gerénimo, Lucio Tlahuicoat! y el artista Pancho Cardenas, asi
como a otras figuras con menor relevancia.

La decision de sefalar tan claramente a estos actores estd en su presencia y trabajo politico.
La manera piblica en que se han desenvuelto (que tuvo su forma final en una nota del periédico La
Jornada) es suficiente para trabajarlos como objetos concretos de estudio y contribuir a esclarecer
el conflicto.

El analisis consisti6 en la revision de mas de 300 horas de grabaciones, y fue enriquecida
por notas, entrevistas y experiencias compartidas que consolidan un complejo cuadro de la
situacion.



Este trabajo comienza con los antecedentes historicos inmediatos de la ceremonia de 2013
en una rapida descripcion respaldada de fotografias e imagenes de archivo absolutamente valiosas
que Griselda Soriano tuvo a bien compartirme. Aunque aun falta mucho para describir de aquellos
siete afos anteriores, sin duda es de gran utilidad para completar el contexto de esta investigacion.

Gracias a la invitacion de los organizadores, asisti a tres representaciones de Fuego Nuevo.
Cada una se distingue por las circunstancias que las hicieron posibles. Una de ellas en Diciembre
de 2013 y dos mas en Noviembre y Diciembre del 2014. Por eso en el Capitulo 1 desarrollo la
descripcion etnogrifica de los eventos que directamente presencié. Aqui procuro ser lo mas
objetivo, cuidadoso y meticuloso posible. En ellas, como en toda la investigacion, los comentarios o
descripciones encerradas entre comillas son transcripciones de testimonios respaldados en audio o
video.

Las personalidades de Cuitlahuac y Moctezuma con su historia y filosofia implicitas, se
imponen como fuerzas reformadoras en las caracteristicas institucionales de museos y €espacios
arqueologicos, y fomentan acontecimientos como los analizados a lo largo del Capitulo 2. En este
espacio analizo los fendmenos constitutivos de los tres rituales del Fuego Nuevo. Unidades
simbdlicas que son compartidas o diferenciadas. No sin antes recapitular la memoria del fuego
implicita en la historia de Iztapalapa y el Cerro. Después, explico el arraigo de la identidad de los
participantes a partir de los recursos naturales del Cerro y que son reapropiados dentro de los
rituales de Fuego, lo que da posibilidad de abarcar otros fenémenos sociales poco abordados, como
la toponimia del territorio y su influencia para desatar conflictos culturales o el arte y sus
posibilidades (ya probadas) para enriquecer este ritual. También presento lo que considero es uno
de los mas importantes logros en esta investigacion, la descripcion de la distribucion geografica en
el templo del Fuego Nuevo a partir de los significados y los fenémenos naturales del ritual de 2013,
en lo que he tenido a bien llamar Etnoastronomia, este posiblemente sea, en Iztapalapa, un primer
esfuerzo de este tipo para entender las implicaciones actuales de estos fenémenos sociales. Y
finalmente abordo los alcances geograficos del fuego dentro del Distrito Federal.

Por otra parte, el Capitulo 3 es la antitesis del capitulo anterior. Aqui destaco las
implicaciones que tuvo la ineficacia simbélica en el desarrollo del conflicto durante y después de
2013. Para hacerlo mas sencillo, elaboro un cuadro comparativo de las principales personas que
participaron en 2013 y 2014. Ahi empieza la revelacion sobre las diferencias sustanciales de cada
grupo. Detallo y analizo contradicciones, hechos y argumentos que fueron utilizados para formar las
oposiciones y asi aproximarme a varias explicaciones de lo acontecido.

El Capitulo 4 son las propuestas para aliviar los roces y evitar futuros choques. En el centro,
la claridad del trabajo grupal e individual debe estar con el conocimiento que portan,
innegablemente necesario para el ritual del Fuego. Por ello construyo argumentos para fomentar su
declaratoria como patrimonio cultural inmaterial a partir de las conclusiones de los capitulos
anteriores.

"En tanto permanezca el
mundo no acabara la fama y gloria de
la gran México — Tenochtitlan”



Entre los grupos de la mexicanidad hay quien puede ser uno de esos criticados personajes
que sefiala este destacado arquedlogo y cuya opinion es compartida por otros: Se visten de manta
blanca, con un liston rojo en la cabeza y la cintura, van al Temazcal después de hacer yoga, y no
conocen a cabalidad la historia y sus implicaciones filosoficas. Pero hay otros como el “Jefe Lucio
Tlahuicoatl”, €l es originario de San Lorenzo Tezonco, crecié hablando nahuatl en una Iztapalapa
llena de chinampas, laguna y animales entre las montaiias. Se viste de piel negra en ceremonias y a
sus mas de 70 anos, aln tiene grandes capacidades de danzante que cualquiera con un tercio de su
edad y sin condicién fisica, no soportaria. Lo més valioso es su conocimiento, y como él los
Wirrarixas, cuya trascendencia histérica no esta en duda.

El desempeio, arte y tradicion de este contemporanco ritual de Fuego Nuevo, se enriquece
de actores como los antes mencionados.

Los arquedlogos mas conservadores y estrictos, verian en este ritual desventuras de la
conciencia nacional, pero deben reconocer que es también “consecuencia de la mutilacion del
hombre colonizado por el régimen colonial. [... Y] resultado de la pereza de la burguesia nacional,
de su limitacion, de la formaciéon profundamente cosmopolita de su espiritu” (Fanon, 1963,
Pag.136)

Esta investigacion también es una propuesta para observar aquel polo de significacién
ideologica negado por un espiritu cosmopolita de la historia y la arqueologia. No hay duda que ante
su existencia y expansion, el Instituto y sus investigadores deben entenderlo y atenderlo no solo
para gestionar seguridad en el equinoxio de primavera, sino para contribuir en un méas completo
entendimiento de aquello que usan los habitantes para identificarse y que incluso puede ser una
herramienta mas en el rescate del patrimonio arqueoldgico y natural del pais.

En la préctica, la actual ceremonia del Fuego Nuevo sirve para entender distintas formas de
pensar espacios, objetos y creencias como las encontradas en el Cerro de la Estrella.

¢Por qué no pensar que esto también forma parte de lo que trasciende en el mundo y el ser
humano?

Con todo, este ritual no ha sido totalmente registrado. Alin hay mucho qué preguntar, y
esperar de él.
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INVESTIGACION.
PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA

El Cerro de la Estrella forma parte del desenvolvimiento historico del Valle de México. Su
ubicacién y condiciones naturales, lo hizo ideal para formar asentamientos humanos antes de la
llegada del grupo que dominé gran parte del actual territorio nacional, los Mexicas. Su cima fue
utilizada para realizar uno de los mas importantes rituales, el encendido del Fuego Nuevo hecho
cada 52 afios. La Conquista elimind esta celebracion. Sin embargo, actualmente ha sido retomada
por la relevancia que revisten los recintos arqueologicos descubiertos y la presion urbana que
amenaza con desaparecer todo su contenido cultural. En respuesta, la representacion del encendido
del Fuego Nuevo ha funcionado para tomar conciencia del valor historico y cultural que persiste en
el Cerro. No existe crénica ni trabajo de investigacion dedicado al entendimiento y descripcion de
este relativamente reciente fenomeno social. Es por eso que se plantea esta investigacion para
contribuir en el enriquecimiento del patrimonio cultural de Iztapalapa, y dimensionar sus alcances
actuales y futuros.

DELIMITACION ESPACIAL Y TEMPORAL

Visité aquellos lugares compartidos en los rituales de Fuego Nuevo ubicados en el Cerro de
la Estrella. Especificamente el drea de la Zona Arqueolégica que estd en su cima, el temazcal de
Villa Estrella, el Museo del Fuego Nuevo, y diferentes cuevas cercanas a estos lugares. De igual
forma, tomo en cuenta los lugares compartidos por dos grupos antagonicos para difundir el fuego: la
macroplaza Cuitlahuac y la explanada del Auditorio Quetzalcoatl. Esto ocurre durante los meses de
Noviembre y Diciembre de 2013 y 2014. Asi mismo visito Culhuacan para conocer de cerca su
interpretacion sobre esta ceremonia. Con la misma razén incluyo los hogares de varios participantes
cercanos al Cerro de la Estrella y centros publicos en los que el traslado del fuego tuvo marcada
influencia: la Iglesia de Magdalena Atlazolpa, San Lorenzo Tezonco e Ixcateopan Guerrero. Esto
ocurre de Febrero a Junio de 2014. Durante ese mismo tiempo realicé constantes recorridos al Cerro
que funcionaron para observar y conocer su conformacion natural y social.

SUJETOS DE INVESTIGACION

Habitantes de los Ocho Barrios y Pueblos Originarios de Iztapalapa (Catélicos y ateos)
Funcionarios activos de la Delegacion Iztapalapa.

Trabajadores de la Zona Arqueologica y el Cerro de la Estrella.

Practicantes de la Mexicanidad (Danzantes, Temazcaleras, Abuelos y Jefes)
Corredores del Cerro de la Estrella.

Visitantes del Cerro de la Estrella y observadores de los Rituales de Fuego.
Historiadores y Artistas de 1ztapalapa.

OBJETIVOS

Analizar tres distintas representaciones del encendido de Fuego Nuevo en el Cerro de la
Estrella.

Encontrar la significacion filosofica, historica y mistica que los habitantes tienen del Cerro
de la Estrella, sus recursos naturales y culturales asi como recintos y objetos arqueologicos que son
utilizados en los rituales de fuego.

Identificar su influencia en el comportamiento de los habitantes y visitantes y su relacion
con su contexto.
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Mediante el analisis simbdlico, distinguir, explicar, y analizar la vinculacion del ritual de
Fuego Nuevo con el Cerro de la Estrella como espacio cultural y natural.

Hacer tangible el valor ecoldgico, historico y patrimonial del Fuego Nuevo

Visualizar la presion y la comunicacion del Cerro de la Estrella con el medio urbano a partir
de las representaciones del Fuego Nuevo.

Explicar como el Fuego Nuevo es una practica colectiva del Cerro de la Estrella donde se
transmiten conocimientos, tradiciones, ideas y percepciones del mundo o la realidad.

Analizar el conflicto por la gestion del Ritual de Fuego de 2013 y sus consecuencias para el
ritual de 2014.

A partir de las conclusiones de dicho analisis, realizar propuestas que lleven a la disolucion
del conflicto y prevenir mas.

Contribuir al analisis del patrimonio cultural de Iztapalapa.

PREGUNTAS DE INVESTIGACION
PREGUNTA DE INVESTIGACION PRIMER CAMPO
(Cuales son los valores culturales que configuran el ritual del Fuego Nuevo?
PREGUNTAS DE INVESTIGACION PRIMER CAMPO

.Cual es la relacion del Fuego Nuevo con el Cerro de la Estrella?

. Cudles son los elementos culturales conocidos por los habitantes de los rituales de Fuego?

(Para qué sirven los cerros?

. Qué actividades se realizan en el Cerro de la Estrella a partir del Fuego Nuevo?

Como influye en sus creencias la experiencia del Fuego Nuevo?

. Cuanto conocen del Cerro de la Estrella y su historia antes de la conquista?

(Como son utilizados los espacios publicos, arqueologicos y naturales del Cerro de la
Estrella?

. Como se integraron los habitantes a la organizacién del encendido del Fuego Nuevo?

.Qué tienen en comun los organizadores del ritual del Fuego Nuevo y cudles son sus
diferencias?

¢Cuales son las principales actividades que realizan los organizadores del ritual de Fuego?

(Qué metaforas encuentran en el Fuego Nuevo?

. Qué simbolos del Fuego Nuevo conocen y qué significan?

PREGUNTA DE INVESTIGACION SEGUNDO CAMPO

.Cémo son utilizados los instrumentos culturales del encendido de Fuego durante el
conflicto?

PREGUNTAS DE INVESTIGACION SEGUNDO CAMPO

¢Cuales son los elementos ejes y los conceptos operativos del Ritual de Fuego?
(Qué es del Huizache en el Huizachtépetl?

Como ocupan los corredores el Cerro de la Estrella?

(Cual es la fecha para el encendido de Fuego?

. Como se comunica el fenomeno social del Fuego Nuevo entre ellos?.

(Cudles son los problemas politicos y culturales resultado del Fuego Nuevo?
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HIPOTESIS DE TRABAJO

El ritual del Fuego Nuevo es una expresion colectiva que influye en el comportamiento de
los individuos que presencian y participan de ella, donde la experiencia funciona para apropiarse de
sus significados, lo que modificar su contexto sociocultural y geografico, como el Cerro de la
Estrella, las zonas arqueologicas y su lugar de origen.

TECNICAS DE INVESTIGACION

La principal fuente de informacion resulta de la Etnografia. Entre las herramientas
utilizadas estan los diarios de campo, la observacion participante, y las entrevistas. Asi mismo,
organicé diferentes recorridos a partir de una impresion satelital del Cerro de la Estrella con cuevas
y zonas arqueoldgicas conocidas y definidas con el propdsito de reconocer el éarea, sus cambios
naturales y alteraciones humanas inmediatamente reconocibles.
En todo momento utilicé grabadora de voz, video y fotografia con el fin de enriquecer mis fuentes
de informacion utilizada en el andlisis antropoldgico. La interpretacion estd hecha mediante la
investigacion teorica y epistemologica, dirigida al refinamiento de la observacién y descripcion.

JUSTIFICACION

Haber llegado al Cerro de la Estrella tiene varias explicaciones. Una de ellas fue a través del
escandalo de los perros asesinos de Iztapalapa, en un desafortunado resultado que avergonzo al
Gobierno del Distrito Federal. Visité entonces el cerro y pude observar que en realidad aquella
desafortunada historia, era resultado de las condiciones en las que estd este espacio natural por los
asentamientos irregulares producto de la urbanizacion y su expansion. Este pudo ser el tema de
investigacion, pero tuve interés en las practicas sociales que se efectuaban en este lugar.

Después de conocer a los huicholes, entendi que existian distintas formas de relacionarse
con la naturaleza y sus diferentes elementos, como el fuego. Lejos de su utilidad, se podia sentir y
experimentar desde una perspectiva mucho mas personal. Con el peyote, importante alimento
alucindgeno en la cultura del norte, se puede interiorizar esa idea y modificar el comportamiento.
Sabia ademas que estas practicas tienen siglos de existir, y tuvieron contacto con las culturas del
centro del pais, especificamente México Tenochtitlan. ;Qué habria sido de aquel lugar?

A Eduardo Matos le pregunté si alguna vez habia hablado (comunicado) con las piedras, 0
si crefa en la posibilidad de la comunicacién con ellas, me respondié que sin querer responder
esotéricamente, habia comunicacion con los restos arqueoldgicos, por ejemplo la piedra de
Coyolxahuqui y todo lo que significa (el nacimiento y lucha de Huitzilopochtli etc.) y que el trabajo
de investigacion arqueoldgica se atiene estrictamente a esos significados. Formulé la pregunta
pensando en los huicholes, y sus practicas para "comunicarse” con una gran variedad de formas
(agua, piedras, fuego, etc.) y todas las sensaciones experimentadas por el uso de plantas sagradas,
como el hikuri y sus consecuentes significados y metaforas. Sigo creyendo que me tomé de
supersticioso e ignorante. Tal vez el investigador me respondié asi porque se lo pregunto un joven
con pinta de hippie, cabello largo, playera desgastada y piel oscura, pero jy si se lo preguntara un
huichol? Contestarle igual remarcaria la insensibilidad de las autoridades que manejan los recursos
culturales, mostraria el suicidio que van amarrando a la diversidad y la historia, que dicen conservar
en museos, libros, folletos y conferencias.

Observar las increibles formas en que utilizaron la naturaleza los antiguos mexicanos y el
lenguaje iconografico como recipiente de significados que se conservé hasta hoy, me hizo preguntar
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si se estara olvidando el motivo central’ que los antepasados plantearon sobre el origen del
universo, tal como la creacién y su vinculacion con estos elementos naturales existentes en
creencias y comportamientos que se conservan hasta hoy.

Qué creer, como creer.

El caracter sagrado que toma un lugar, como wirikuta (por tomar un ejemplo) puede
movilizar masas para su conservacion o defensa (a pesar de la polémica que genere). La imparable
destruccion de espacios con fines mercantiles o de otro caracter ha continuado desde, al menos,
aquella época de conquista y “descubrimiento™. El resultado es evidente en la actualidad, se
desconoce gran cantidad de conocimientos que nuestros antepasados conceptualizaron, conservaron
y alimentaron. Nombres de lugares, formas y materia en el cielo y la tierra, ademas del sentido
simbolico. Esta discontinuidad hizo que los significados en la mayor parte del conocimiento del
México antes de la colonia (codices, piedras, espacios, plantas, animales) no sean consistentes.
Construir consistencia en los significados de todos los restos encontrados, hace de la recuperacion
el tema mas importante. Sin embargo, la academia establece limites claros, las investigaciones se
basan en historia, letras, ideas conservadas en libros. Cuando se le consulta al “indio”, lo
importante es conservar los significados, no al ser humano. Y aun asi, la consulta puede ser re-
interpretada, dejando de lado importantes consideraciones, algunas sin credibilidad para el
investigador, como aquella de la comunicacion, o en otras palabras “relacion de seres”, discutible y
conceptualizado desde las mas exigentes disciplinas, como la filosofia o la antropologia.

Apelar esa inconsistencia, puede dirigirnos a abordar significados y creencias negadas,
como la posibilidad de “sentir” o “vivir” el fuego u otra forma energética’ en la relacion hombre —
naturaleza. consideradas como partes operativas del universo en la cosmovision “indigena”.

.Qué son esos espacios?, ;Qué se esta recuperando?, (Para qué? Volviendo a Matos. En el
pasado 25 aniversario del Templo Mayor en el auditorio Eduardo Matos Moctezuma, este
investigador narré varias experiencias durante la recuperacion del recinto y en especial de
Coyolxauhqui. Cuenta que cuando se abrié al publico un acceso para observar el monolito, varias
personas, y en especial una mujer con ropas tradicionales, se atrevian a colocarle flores y otros
objetos. El investigador llamé a seguridad para traer a la mujer, le queria preguntar por qué hacia
eso, cuenta que nunca lo supo, pues no encontraron a la mujer.

Poco antes, un dia por la mafiana visité junto a varias personas el Templo Mayor. Mientras
esperaba a los demas, me 1lamo la atencion el suspiro de una mujer adulta, me acerqué y le hice una
breve pregunta, me contestd que siempre que visitaba la capital, pasaba a saludar, no podia entrar
pues no podia costear el boleto, pero desde afuera contemplé todo lo que pudo. Estas experiencias
registran el sentir de muchas personas por estos espacios. ;Restos del espacio sagrado?
. Continuidad del espacio sagrado?

En la base de la escalinata hacia el templo de Tlaloc en el Templo Mayor se ven sentadas
dos ranas esculpidas en piedra. Segun los investigadores, la relacion directa del agua, Tlaloc y estos
animales es evidente, entre otras cosas porque antes de llover las ranas croan. No es tan dificil
entenderlo. Pues bien, a pesar de tanto tiempo, de tantas cosas®, aun croan las ranas, aun llueve en la
tierra...

Qué es un espacio sagrado? ;Se puede recuperar un espacio sagrado?

Necesariamente todo el conocimiento adquirido por esos antepasados fueron mensajes
recibidos en “distintas modalidades”, como dirfa Leach, a través de los diferentes sentidos que
posee el ser humano, vista, tacto, oido, etc; y se transformaron facilmente en “otras modalidades”.

3Mismo que puede ser entendido en incontables maneras, pero que se distinguian del actual turismoy
“conservacion” — “recuperacion” circunscritos a la actividad politico - econdmica.

4Encubrimiento, para la ética de la liberacion.

SForma energética: Capacidad de realizar trabajo, segin Adams y la Termodinamica.

6Ciencia, historia, politica, deuda, saqueo, etc.
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En estos lugares se manifestaron fenomenos naturales, transmitidos no verbalmente y
explicadas por otros medios. Esos otros medios pueden ser aquellas construcciones de enormes
espacios y esculturas, para reproducir, reflexionar y re-construir lo que se quiso transmitir. Esto fue
el arte de hacer lo sagrado en algo aun mas profundo. Paralelo a descubrir y conocer.

Es incuestionable que “realidades” y creencias inciden en la sociedad actual, y, de forma
particular, en las zonas arqueoldgicas Uno de los impulsos que tuve para realizar esta investigacion
era buscar el cardcter sagrado de estos espacios, y finalmente entender esa relacion que el ser
humano puede alcanzar con estos lugares y sus implicaciones.

(Hay algo de moral? (Es posible que los principios cientificamente establecidos (para
abordar documentos y espacios arqueoldgicos) provengan de un particular contexto socio-cultural
(occidental, heleno-eurocentrico) y entonces esté privilegiando a una sola perspectiva? ;Cémo se
manifiesta?

Balzac decia que entre los salvajes, campesinos y gente de provincia, las cosas se
presentaban completas cuando se llegaba del pensamiento al hecho. ;Qué hay de los hechos
vertidos en las zonas arqueolégicas, tales como las experiencias que escribi al inicio? Puede ser que
la funcion de las Zonas arqueoldgicas, entendida bajo los términos de expresion artistica de Langer,
no sea la "hacer creer", "sino todo lo contrario, desembarazar de la creencia la contemplacion de las
cualidades sensoriales sin sus habituales significaciones [...]" Perspectiva que, como Geertz sigue
explicando, "no es el producto de alguna misteriosa quimica cartesiana, sino que es suscitada,
forjada y, en realidad, creada por medio de curiosos cuasi objetos - poemas, dramas, esculturas,
sinfonias- que al divorciarse del sélido sentido comun asumen la especial clase de elocuencia que
sOlo las puras apariencias pueden alcanzar." (Geertz, 1987, Pag. 107)

(Cuando interpretamos algo literal y algo simbolicamente? Reconocer otro tipo de
conocimiento, como la comunicacion con las piedras, resulta en tabu, esotérico y todo el peso
culturalmente establecido que esto lleva. ;Puede utilizarse este conocimiento tabu para entender,
enriquecer o hasta expandir el conocimiento existente? ;Para qué? Fue con estas proposiciones que
llegué al campo de investigacién.

En el espacio elegido (El Cerro de la Estrella) contiene importantes espacios arqueologicos
intimamente ligados con rituales de la cultura mesoamericana. Y tal como lo pensé, y como queda
demostrado con los resultados de esta investigacion, su influencia se manifiesta constante y
dindmica.

FRENTE DE ENTRADA PRIMER CAMPO

Aunque tenia claro que debia encontrar estas practicas, no sabia como hacerlo, ante una
ciudad tan grande como Iztapalapa (con millones de habitantes), no sabia con quién llegar. Para este
momento no conocia la representaciéon del encendido del Fuego Nuevo. Cuando arrancod
oficialmente el primer periodo de campo, pensé que seria inutil mi esfuerzo ante la magnitud de
personas que viven en este lugar. Visité la Zona Arqueoldgica que esta en su cima y contemplando
esta gran urbe mexicana, me desanimé. Durante horas, me senté y comencé a leer copias
fotostaticas de etnografia clasica en busca de respuestas. No las encontré. En un momento llegé a
mi mente los postulados mesoamericanos del tiempo y la existencia. Al saber que esta era la quinta
era, o direccion, el centro como espacio y el movimiento como caracteristica principal, entendi que
debia llegar a los centros, y que no encontraria a las personas si no las buscaba. Elaboré una lista de
lugares principales en el cerro, entre otros el Museo del Fuego Nuevo, la Zona Arqueoldgica de la
Cima, el predio la pasion, Villa Estrella y zonas aledafias a esta elevacion, como la macroplaza
Cuitlahuac, la iglesia del sefior de la Cuevita, la Parroquia de San Lucas y el Ex Convento de
Culhuacan. Si queria encontrar algo debia visitar estos lugares constantemente.

Mi metodologia fue simple, abordar a las personas, entrevistarlas, generar perfiles y
enfocarme en sus ocupaciones. De ellas logré encontrar a Griselda Soriano, funcionaria del 4rea de
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atencion a pueblos y barrios y comunidades indigenas de Iztapalapa. Le platiqué sobre mi trabajo e
investigacion, inmediatamente me invit a una junta que se realizaria en el museo al dia siguiente
con temazcalerasi. Fui muy afortunado, llegué en el momento justo. Tal encuentro me lleno de
felicidad y entonces noté los resultados de mi persistencia.

Asisti a aquella reunién y procuré entablar conversacion con todas las asistentes,
escucharlas y hacer anotaciones de lo que observé y no entendia. Me incluyeron en el grupo e
incluso me dieron la bienvenida. Con ellas estuve en diferentes sesiones de temazcal y me gané su
confianza. Esa fue la puerta de entrada para conocer el trabajo que tenian sobre la defensa el Cerro
de la Estrella, pero desde los pueblos y barrios originarios. Realizaban juntas semanales en una casa
particular de Iztapalapa a las que fui amablemente recibido. Mientras asistia asiduamente a estas
juntas, visitaba el Cerro y sus espacios naturales. Me adentré solo en la oscuridad de las cuevas y
conoci otros espacios como el Archivo Histérico de Iztapalapa.

De este lugar lo tinico que actualmente conservo es la gran compaiiia de la personalidad de
Alicia Carolina. Durante este periodo conoci a la Cronista y los documentos que archiva, y aunque
me permitié conocer un poco mas de Iztapalapa, entendi que habia mucho qué escribir y reflexionar
de este lugar, por eso durante el segundo campo decidi alejarme totalmente de este lugar, desechar
toda la informacion que habia recopilado (citas y referencias) y utilizar lo que la biblioteca de la
Universidad brindaba sobre este lugar y enfocarme especificamente en el encendido del Fuego que
documenté y al que tuve acceso por primera vez en este primer campo, mismo que era organizado
por las mismas personas que defendian el Cerro.

FRENTE DE ENTRADA SEGUNDO CAMPO

Para este campo, se¢ presentaron los desacuerdos sobre como se llevé acabo el encendido.
Como no se trataba de la primera vez que lo hacian, se recordaron los antiguos roces y diferencias y
se le afiadian los nuevos. Habia posturas diversas, como la mayoria participd por primera vez, ni
ellos mismos entendian de qué se trataba. Con el tiempo los problemas aumentaron. Se generd un
discurso oculto que expresaban en privado denostando a personas del mismo grupo, y a mi me las
compartian por ser el investigador. La actitud que tuve fue de privacidad, no comentaria nada de lo
que escuchaba a la contraparte, no generaria chismes ni rumores, solo escuchaba y analizaba.

En este periodo llegaron nuevas personas, conoci al Artista de Iztapalapa Pancho Cardenas,
y a través del que seria su futuro enemigo, Raymundo me presenté al Jefe de danza Lucio
Tlahuicoatl en una pulqueria. Las preguntas sobre qué habia sucedido en el encendido de Fuego y
todos las actividades que observé y su relacion con el lugar y sus creencias, me impulsaron a
abordar constantemente a los implicados sobre lo que pensaban de aquel dia. Llené dos libretas de
apuntes y registré incontables horas de grabaciones que me sirvieron para realizar el andlisis.

Finalmente aquel grupo que conoci al inicio del campo, que compartian una causa comun,
defender el Cerro desde sus tradiciones, y que estaba lleno de sonrisas y compaiierismo, se dividié y
se tornd en violencia. Ni el Archivo Histérico de Iztapalapa lo entendia, menos aun la inexistente
labor de la cronica de este evento y sus implicaciones para dimensionar lo que pas6. Tomé mis
propias decisiones. Para este punto ya contaba con un enorme acervo de informacidon que me
permitio conocer los alcances de este ritual y sus consecuencias.

El resultado seria constatado en el encendido de 2014, y aunque ya no formaba parte del
segundo campo, lo presencié y utilicé en esta investigacion para comparar y reafirmar los
instrumentos y mecanismos culturales que sirvieron para llevar acabo las diferentes actividades que
contemplaron los dos grupos.
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CAPITULO I

ETNOGRAFIA



ATECEDENTES HISTORICOS INMEDIATOS A LA CEREMONIA DE FUEGO DE 2013

Img. 1 En la fotografia del lado lzquierdo Don Chon, maracame. Fuente: Griselda Soriano.

LOS HUICHOLES LLEGAN A IZTAPALAPA 2007

El abuelo Don Chon, maracame del consejo de ancianos de los Wirrarixas, tuvo en
Wirikuta la vision de hacer un encuentro de los Fuegos Sagrados en un lugar llamado Cerro de la
Estrella que se alineaban con las pléyades. Sin conocer Iztapalapa llegé al Huizachtépetl.

Establece el 19 de Noviembre como fecha de encuentro.

Logro reunir los fuegos purépechas y mayas, entre otros. Su propo6sito era unificar todos los
fuegos sagrados.

Los Wirrarixas llegan con Daniel Pefia y el Consejo de Pueblos y Barrios del D.F.
encabezado por Fabiola Poblano y el grupo Calli Mexico.

Daniel busca a Griselda para organizar el encuentro. Ella busca a Victor, y establecen los
talleres, lugares, personal y los insumos necesarios. Ellos tres fueron parte de los primeros
organizadores.

En el museo del Fuego Nuevo se realiza el ritual.
Tendieron dos tlalmanallis en el estacionamiento del museo.
Se realiza ceremonia de matanza de becerro. Fue ofrenda de sangre, no entierro.

Don Chon se compromete con participar durante cinco afios.
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CEREMONIA EN EL MIRADOR 2008
Calli Mexico se distancia de Daniel Pefia y se separa de la organizacién.
Se retinen en la casa de Griselda para acordar la ceremonia.
Los Wirraricas refrendan su palabra de cinco aiios.

Existieron problemas de recursos econémicos con Calli Mexico y su presidente Eduardo

Said.

Piden permiso al INAH para utilizar el mirador (zona contigua a la cima).

NatGeo asiste al evento y registra el ritual.

Los huicholes hacen ceremonia de sacrificio de borrego en la Cueva del Aguila.

El autobis que trajo a cuarenta Huicholes no los regreso, los gastos corren por Griselda y
Victor.

19 DE NOVIEMBRE 2009

Calli Mexico insiste en participar en la ceremonia y a su presidente, Eduardo Said, lo
nombran Presidente Mundial del Fuego Nuevo. Ellos llevan el 20 de Noviembre Danzantes.

El 19 de Noviembre los Huicholes con Griselda, Victor y Daniel, realizan en el museo del
Fuego Nuevo la ceremonia, velacién, y sacrificio de Borrego.

Img. 2 En la fotografia don Memo, encendiendo el fuego en un pebetero o Popoxcomitl. Fuente: Griselda Soriano

NOVIEMBRE 2010
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Calli Mexico se reune con el diputado Cesar Daniel. La ONU los apoya.
Ellos organizan su encendido el 19 de Noviembre.
Griselda, Victor y Daniel lo realizan con los Huicholes el 20 de Noviembre.

Gerardo Carrillo, empleado de la entonces Jefa Delegacional Clara Brugada, invita a
Raymundo a la organizacion para representar a los pueblos y barrios en el encendido. Ahi conoce
por primera vez a Griselda y el ritual de fuego. También llega Carmen Pifia de Culhuacan.

Con los recursos obtenidos, realizaron un evento cultural el 19 de Noviembre. Llegaron
varios grupos como los Triquis.

Se realiza la ceremonia - velacion. “Aguila Real” se opuso al sacrificio. Otros asistentes lo
siguieron. Aseguran que gritaban “jmatenme a mi, no a un animal!”. Los huicholes propusieron que
si habia escases de agua y alimentos, ellos se harian responsables.

Por otra parte, en el mirador, Raymundo participé en la ceremonia del 19 de Noviembre
Jjunto a Culhuacan. Hubo problemas entre ellos.

CUEVA HUMEDA NOVIEMBRE 2011

Nuevamente se retinen en la casa de Griselda para organizar el ritual. Llega entre otros,
Raymundo.

El artista Pancho Cardenas dona dos pebeteros.

El ritual huichol se realiza en el museo, pero ahora van a la Cueva Himeda a refrendar la
palabra.

Se celebra el 19 de Noviembre
NOVIEMBRE 2012
El encendido se realiza el 22 de Noviembre.

Realizan ceremonia de Temazcal en el Museo del Fuego Nuevo.

Participaron personas de la Universidad Intercultural. " s
Iztapalapa Musco Fuego Nuevo
Ceremonia Velacion v Rezo
Comumdades Indigenas
Cantos.:Danzas..Medicina

z 4 . Maya. Tolteka, Wirranka, Mazahua. Popotuca
Dias después, en Nayarit, Muere Don Chon. Wixtoco Trun, Olomis, Masatoco, teanok
1€y 9 Novmmbie .

Danizas Attesartg Gastionora

Matan Borrego y es enterrado en una Cueva.

Sus hijos establecen que el proximo afio (2013) no irian a i
T2ty ey B end
Iztapalapa.

Le entregan la palabra de Cinco afios a Griselda y Victor.

Por otro lado, Carmen Piiia realiza su encendido aparte.

FUEGO SAGRADO DICIEMBRE 2013
Griselda y Raymundo organizan el encendido de Fuego.

Invitan a pueblos y barrios. Llega Atlazolpa, Santa Martha, Iztacalco, Nextipac,
Acahualtepec, y Tlahuac. Entre otros.

Son invitados por primera vez los corredores del Cerro de la Estrella.
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Invitan al abuelo Gerénimo a participar en la ceremonia. Griselda le otorga la palabra (o

cargo) por un afio.

Victor.

Img. 4 Fuente: Griselda Soriano

Por primera vez se realiza en Diciembre.

Se enciende en el pebetero de Pancho Cardenas.

FUEGOS SAGRADOS 21 DE NOVIEMBRE 2014
Se separan Griselda y Raymundo.
El abuelo Gerénimo apoya a Raymundo, al igual que los corredores y pueblos y barrios.
Con Griselda se quedan Acahualtepec e Iztacalco.
Llega el Jefe Lucio Tlahuicoatl.
Griselda y Lucio deciden realizarla en Noviembre. ;
El grupo de Raymundo la realiza el mismo dia. Se cféé‘éi choque.
Pancho Cardenas se presenta con el grupo de Raymundo.
El Jefe Delegacional se presenta con el Jefe Lucio.

FUEGO HUICHOL 21 DE DICIEMBRE 2014

Llegan nuevamente los hijos de Don Chon al Cerro de la Estrella. Van acompafiados de

Realizan ceremonia de Temazcal en Villa Estrella.
Encienden y Velan el fuego en el Museo del Fuego Nuevo.

Visitan la Cueva Hiimeda. No hay sacrificio.




ETNOGRAFIA DE TRES FUEGOS NUEVOS.

Img. 5 Conferencia de Prensa en el Museo de las Culturas Pasion por Iztapalapa. En la imagen Raymundo,

Culhuacan, Corredor Jests, Francis Piriin y Cuetzpallin. Foto: Moisés Roman Beristdin

1.- Fuego Sagrado, 20 y 21 de Diciembre de 2013.

Esta ceremonia estuvo organizada por representantes de pueblos y
barrios originarios de Iztapalapa, entre ellos Santiago Acahualtepec, San
Juanico Nextipac, Magdalena Atlazolpa, Santa Martha Acatitla y
Culhuacan; el presidente de la Alianza de Pueblos Originarios, el Calpulli
Yan Cuitetl Tepeyoloctli del abuelo Geronimo, Corredores del Cerro de la
Estrella y la Delegacion Iztapalapa, concretamente la oficina de Atencion a
Pueblos y Barrios y Comunidades Indigenas.

Conferencia de Prensa

Ademis de la propaganda impresa (Img. 6) se invité a medios de
comunicacién y habitantes a una conferencia de prensa en el Museo de las
Culturas Pasion por Iztapalapa el 10 de Diciembre del 2013. Distinguidos
por los atuendos que llevaron, unos con ropa de manta y otros de vestido y
corbata, los representantes prepararon breves discursos para explicar el
valor de la ceremonia. (Img. 2). Ademés de Francis Pirin en representacion
del Jefe Delegacional, destacan dos representantes de los grupos de
tradiciéon de la mexicanidad que hablaron en néhuatl y espaiiol: el
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encargado de encender el fuego, Abuelo Gerénimo de Nezahualcoyotl y O
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Cuetzpallin del pueblo Magdalena Atlazolpa. Antes de tomar la palabra, Carmen Pifia representante
de Culhuacan explica:

“Somos muy afortunados los Iztapalapenses, porque aqui en la Cuenca del Valle de México
se fundaron las primeras culturas hace muchos siglos, que le dieron linaje a la Cultura Azteca.
Culhuacan se funda en el 670 a.C. como un sefiorio. Y llegaba a ambos lados de la costa de los
litorales de México. Nosotros no somos culturas inventadas, somos culturas originarias, que
tenemos presencia. Esas grandes culturas que se fundaron y que gracias a ellos, nosotros estamos
aqui gracias a nuestro gran cerro, nuestra gran montafa sagrada, ese que fue el mirador de la Ciudad
de México. Por eso los antiguos aqui celebraban el ultimo Fuego Nuevo de 1507. Porque los luceros
sagrados significaban que cuando las pléyades estaban en el cenit, era el momento ideal para el
cambio césmico, ese gran cambio donde todo se rompia, todos los utensilios, porque era la
regeneracion econdmica, politica, y de esa forma hacia que todas las culturas fueran nuevas, se
renovaba en todos los aspectos, creo que nosotros, actuales herederos de esas grandes culturas,
estan en una pequefia parte, pero tan significativa para toda la cuenca, de llevar a cabo el proximo
20y 21, este escenario tan importante desde la cispide. Imaginemos que en aquel tiempo cuando no
habia luz, cuando todo se rompia y todo el fuego se apagaba, imaginen en toda la oscuridad,
esperando a que la gente de tradicion la gente que se preparaba con mucho tiempo y que tenian su
forma especial, encendian el fuego, y que en toda la cuenca era una algarabfa, porque era la
renovacion. Y de aqui se iluminaba hacia toda Centro América, hacia todas las costas hacia todos
los lugares, imaginense de qué cultura venimos. Claro que si somos orgullosos iztapalapenses, de
las primeras culturas que aqui se fundaron, aun con Cuitlahuac y los aztecas, aqui siempre con los
abuelos. Por eso es el cerro la montaiia torcida, la cuna de los abuelos, la cuna de los sabios, nunca
dejaron de referirse a este lugar, a este cerro, porque ellos eran inteligentes. Nuestro cerro no es
solamente un bosque, actualmente es una zona arqueoldgica. Que como mencionan los compafieros,
debemos de defender, porque todas las primeras culturas aqui se asentaron. Yo creo que todo el
Distrito Federal, con todo respeto, no tenemos un cerro donde la cuspide tenga una piramide, y que
afortunadamente nosotros los iztapalapeneses, los pueblos originarios, estamos llevando, este fuego
a los pueblos recordando toda esa esencia del cual somos herederos. Llevando nuestro fuego a todas
nuestras comunidades, a que tomen el fuego con una vela, con una antorcha y la lleven a sus
hogares, con ese simbolo de renovacion. Muchas gracias a las autoridades como la licenciada Pirin
y Valencia que permiten a los pueblos originarios, junto con las comunidades residentes, los
corredores que ahorita nos van hacer el favor de llevar en esta carrera simbolica del cambio,
tenemos que cambiar esta nueva era, porque tenemos que cuidar nuestro fuego, templo, cerro
sagrado. Si para los abuelos este cerro era sagrado por algo, nosotros tenemos que saber que en este
cambio sustentable tenemos que cuidar este cerro. A todos los pueblos que estamos alrededor de él,
esto nos recuerda a las culturas, que orgullosamente nosotros tenemos que entender, no somos
migrantes, somos originarios y orgullosamente iztapalapenses, gracias. «

Después de que Juan Gerénimo Martinez Acosta, representante de los grupos de tradicion,
tomara la palabra muy brevemente y alabara al cerro que Illama “Huizachtepet!”, Silvia Malen,
Cuetzpallin explica:

“Cualli tonali, tengo mucha alegria de verlos, vengo del pueblo de Atlazolpa, donde desde
hace muchos afios estamos rescatando la cultura de la Danza Azteca Tolteca Chichimeca Chontal,
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asi también, damos clases de ndhuatl en los pueblos de Santa Barbara y San Pablo, en Coyoacan, y
en otros lugares que ahorita no recuerdo. Pero lo hacemos con muchisimo gusto. No cobramos
dinero porque es algo sagrado y en lo sagrado no entra el bien econdmico. Vamos a compartir.
Sobre el Fuego Nuevo, lo que decia nuestro tata Cuactemockzin Xocoyotl hijo de Ahuizotl, -
palabras en nahuatl” — Y otra vez volvera a alumbrarnos, Y otra vez nuestro nuevo sol saldra. Y
esto es lo que se hace con el encendido del Fuego Nuevo. Un nuevo sol, una nueva era, un nuevo
comienzo, y estamos nosotros, los de la magdalena, para servir con todo el corazéon. Muchisimas
gracias, Ometeotl.”

Después una habitante del Barrio de San Lucas opin6 y denuncio:

“Buscamos el rescate del Fuego Nuevo. Es el centro de toda nuestra cultura, y nuestras
culturas. Y que reconozcan al pueblo de Axomulco y Atlalilco. [...] Lo que hacemos los pueblos
originarios es rescatar esta tradicion.”

Un habitante mas, pero esta vez del Barrio de San Pedro dijo:
“-Aqui los antiguos recibian el fuego, aqui el fuego creaba al mundo — Octavio paz. —

Creo que eso habla de la importancia del lugar y su trascendencia. Tenemos una
responsabilidad muy enorme, propiciar que no se interrumpa esta ceremonia. Pero también,
tenemos la responsabilidad de cercar en donde o por donde debemos de caminar. Una vez el 17 de
noviembre los diputados votaron por el cambio de uso de suelo del Cerro de la Estrella en la
cuspide, pero ampliaron su poligonal donde detentan precisamente, ese espacio sagrado, donde esta
la pirdmide para hacer esta ceremonia. Por lo tanto tenemos que levantar la voz, no solamente los de
Iztapalapa sino toda la comunidad porque es un patrimonio de todos nosotros. Ahi en 1974 el
Chicopas, Rafael Alvares Pérez, él fue el que descubri6 ese lugar, nadie creia en él. Hablamos con
Matos Moctezuma, €l era director de salvamento arqueologico de ese entonces, les estoy hablando
del siglo pasado, y €l acepté que vinieran a escavar, fijense ustedes, estudiantes, para ver qué habia
ahi, lo que decia el Chicopas. Ya cuando se descubrié que habia una pirdamide y que era de cuatro
patios, y al poco tiempo al ver la importancia, quito a los estudiantes y mando a un aleman, para ver
qué habia ahi, osea, es un despojo de Eduardo Matos Moctezuma que hizo un levantamiento. Pero
fuera de confusiones, yo agradezco a todos que hayan estado aqui presentes en comunidn a este
fuego sagrado*.

Finalmente Raymundo Moreno Gardufio, moderador de la conferencia, hablo del
cronograma que seguiria la ceremonia:

“(El 21 de Diciembre) A las dieciséis horas, cita en la Teocalli para la preparacion de la
Ceremonia del Encendido del Fuego Sagrado. Cinco y treinta de la tarde Encendido, a las
dieciocho horas entrega a los corredores para bajarlo del Cerro de la Estrella. Llegando a Villa
Estrella, Culhuacén recibira el Fuego y se dirigiran a sus respectivos pueblos y barrios originarios.

7 Las palabras hacen referencia al tltimo mensaje que dio Cuahutémoc al Consejo de Gobierno antes de la caida de Tenochtitlan el 12
de Agosto de 1521. El fragmento a la letra dice:

Espafiol: Nuestro Sol se ocultd Nuestro Sol desaparecio su rostro Y en completa oscuridad nos ha dejado Pero sabemos que otra vez
volvera Que otra vez saldrd Y nuevamente nos alumbrarj;

Néhuatl; 1117 VEOMOTLATUR T TORAS Y ORIONDCUT R UAN 2 NTIAYOURGAN OTECHIATE R MACHTIIVIATIH MAN OKZE PATUAL A

Fuente Consultada: http://es.scribd.com/doc/102717572/Ultimas-palabras-atribuidas-a-Cuauhtemoc-12-13-de-agosto-de-1521#scribd
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Después lo corredores haran el recorrido en los Ocho Barrios Originarios del centro delztapalapa, a
las siete horas entrega del Fuego Sagrado a un depositario del Fuego Tradicional, a las diecisiete
quince horas, mensaje de lo que representa el Fuego Sagrado para empezar a repartirlo a los
diferentes Pueblos y Barrios que participaran en esta ceremonia. A las siete quince horas, también
se hard entrega del Fuego Nuevo a los diferentes pueblos. También habra eventos culturales en
algunos Pueblos y Barrios dias antes para el conocimiento de la comunidad del Encendido del
Fuego Sagrado, como Santa Cruz Meyehualco, San Andres Tetepilco, Magdalena Atlazolpa, y en
San Juanico Nextipac. [...] ;Preguntas?”

Toma la palabra un asistente:

“Pueblo Magdalena Atlazolpa, que ahora se llama Magdalena Atlazolpan. Quisiera decirles
que este grupo se va encargar, va a ver un Temazcal donde se va a dar la justificacién de la
Ceremonia que vamos a llevar, el Fuego Nuevo es algo muy sagrado.”

Un corredor dice: “Vamos a hacer un evento digno de Iztapalapa”. Después el Licenciado
José Luis, explicé que él trajo por primera vez un equipo de futbol profesional a Iztapalapa, aunque
no se le dio continuacion. Y al tener la oportunidad de apoyar al deporte a lado de los corredores del
Cerro de la Estrella, recordo al corredor Jorge Frias y Juan Morales, quienes “levantaron muy en
alto el nombre de Iztapalapa”. Finalmente, les encomia a las autoridades a atender a la nifiez de
Iztapalapa porque los han olvidado: “ahi es donde estan nuestros nuevos deportistas™.

Los horizontes que alcanza la ceremonia del Fuego Nuevo se hicieron tangibles en la
conferencia, que culminé con tamales. Llenos de recuerdos y expectativas surgidas de pueblos que
rodean el Cerro de la Estrella, los habitantes hablaron de los primeros esfuerzos para rescatar la
pirdamide y de los valores culturales que tienen por nacer en un pueblo originario, los grupos de
tradicién consolidaron estos puntos de vista recapitulando en nahuatl y espaiiol la trascendencia de
esta ceremonia que tiene su origen en la herencia pre-hispana, cuyo recorrido histérico continta con
los deportistas en su trabajo y deseos por contribuir en el bienestar social de [ztapalapa. Sin
embargo, también se hizo presente la denuncia, pues en base a todo ese valor social y cultural que
han encontrado, exigieron impedir la regularizacion de predios y conservar la zona arqueologica.

Es de notar que no se mencioné el valor cultural de otros espacios del cerro como las
cuevas, que también tienen un importante lugar en la historia y filosofia nahua, asi como en la
ceremonia; a ese pasado histérico, omitieron toda referencia a los sacrificios humanos, pero le
otorgaron a esta ceremonia toda razén y coherencia enalteciendo su filosofia, historia e identidad, lo
mismo ocurri6 con el papel de la iglesia, o el sincretismo, que tiene gran relevancia en Iztapalapa.
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20 DE DICIEMBRE 2013
CERRO DE LA ESTRELLA Y ZONA ARQUEOLOGICA

Bastan cuarenta minutos para subir a pie del metro
Iztapalapa a la cima del Cerro de la Estrella. La cita para este
dia, cuatro de la tarde. En la zona boscosa, a mitad del
~ camino, tomé un empinado y empedrado atajo, ahi me
encontré a Don Juan (Img. 7), que a sus 70 afios y con
baston muletas, subia tranquilo aquel dificil camino, iba a la
Teocalli para cumplir con la responsabilidad de celebrar el
fuego sagrado. Durante los proximos treinta minutos me
cont6 de su experiencia en Yucatan, Santiago Acahualtepec,
Milpa Alta, Mizquic, y de los cerros que ya no existen y a
los que iba a cazar patos.

‘ Ya en la zona arqueologica, con el sol aculatindose
x entre la ciudad y las montaiias, los asistentes formaron un
s 70 Rt thatnd: dae playeraparala  circulo, en el centro una mujer levanta al cielo la mirada y
carrera del fuego nuevo. Foto: M.R.B. un popoxcomitl, frente a sus pies hay una bolsa de amaranto
y flores, a su lado una joven abraza un caracol, mientras Griselda Soriano empieza la ceremonia
otorgandole la palabra a Don Juan por ser de los presentes, el mas viejo habitante de Iztapalapa. Los
representantes de la Delegacion con chaleco amarillo, gente de
tradicion, uno de ellos con un aguila en el brazo; los encargados
de encender el fuego, corredores y curiosos que visitaban la z. a.
y que fueron sorprendidos por la ceremonia, eran parte de los
aproximadamente 50 asistentes que escucharon atentos los
discursos que durarian en total unos quince minutos. (Img. 8)

Griselda:

“Quiero darle la palabra a un sefior que es muy sabio,
que ya tiene muchos afios y es de los que cuenta muchas j
historias de aqui...” Img. 8 Personas reunidas en el basamento piramidal

Despistado, le gritan jDon Juan!, rapidamente se quita la gorra mientras se escuchan
algunas risas:

“Buenas Tardes, les agradezco mucho por la gentileza de estar en este lugar sagrado para
nosotros, este es un lugar mistico, mitico, es una cosa que parece que estamos cerca del cielo con
nuestros pueblos. Es momento de reflexién, de pensamiento, de buenas voluntades, muchas
situaciones importantes que tenemos adentro y que es momento de espiarlo, de aclararlo y ponerlo
en manifiesto en nuestro corazon y yo creo que es el momento mas sublime, segun nuestra historia.
Huitzilopochtli, Cuitldhuac, todos los sefiores que componen nuestra urbe pues desde alld’ nos
estardn viendo, nos estardn agradeciendo que nos estamos acordando de ellos. Creo que es el
momento mas sublime vuelvo a decir, creo que no hay mucho qué decir pero si sentir ;verdad?
Sentirlo y guardarlo y expresarlo con nuestros seres queridos y con los que vienen, que esta
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situacion siga, no que nada mas se quede aqui sino que lo tengamos muy en cuenta de que los
tiempos antes de los espaiioles, en qué momento tan precioso debimos haber vivido, los que hemos
tenido la oportunidad de ver una revista, un libro, los documentales que nos da la television donde
todavia hay vestigios que descubren, se da uno cuenta de la vida que ellos tuvieron, la sabiduria
sobre todo, que rebasa a la nuestra. Habia humildad, todo eso hay que recordarlo con mucho carifio.
Qué puedo decirles, felicidades a todos, debemos tomarlo muy en cuenta y tenerlo en el corazdn,
Ometeotl para todos.”

A Don Juan le sigue la mujer con el popoxcomitl:

“Me da mucho gusto que me hayan invitado. Para mi no se imaginan qué banquete es esto,
porque para mi, mi cultura, es sublime, el tocar este sahumerio para mi no se imaginan lo grande
que es esto, estar enfrente de cada uno de ustedes me llena de energia, Tiahui”

Griselda grita: ;jAtlazolpa!? Camina al centro del circulo Cuetzpallin, lleva sobre su cabeza
una pluma, se arrodilla, agacha la cabeza y cruza sus brazos con la palma extendida en su pecho
para que la mujer del sahumerio pase el humo del copal sobre su cuerpo. Al terminar se escucha el
sonido del caracol de la joven.

“Muchas gracias por estar aqui todos nosotros y nos tomen en cuenta, y estoy a sus ordenes
de parte de todo el pueblecito de la Magdalena Atlazolpan, Ixtapalapa Mexico Tenochtitlan,
Ometeotl.”

Al terminar toma la palabra un hombre, originario de Popotla, con un paliacate gris sobre su
cabeza y un caracol entre sus manos:

“Ometeotl, a gradeciendo a estos sagrados lugares, al sagrado fuego, que nos estén tomando
en cuenta, estamos compartiendo la medicina, estamos compartiendo el camino, el abuelo fuego
presente, poder observar a nuestro abuelo popo (el popocatepetl), estar haciendo el trabajo,
agradeciendo sobre todo a los grandes abuelos” (asienta con la cabeza)

iOmeteotl!

“Mi nombre es Uautli. (En ese momento la sahumadora se dirige a €1, Uautli se arrodilla y
los caracoles suenan, se levanta) Les agradezco a todos su presencia y quiero recordarles algo que
esta muy olvidado. Hoy todos nos agachamos, hoy somos débiles, quiero recordarles dos palabras
nada mas, somos descendientes de seres sabios y pensantes de la vida y el universo a través de los
tiempos y no hemos mostrado nada, solo ignorancia, necesitamos hacer nuestra cultura mas fuerte,
necesitamos nosotros tener el alma mas fuerte, para hacer que nuestro pais salga mas grandioso,
estamos en un lugar que no merecemos, estas tierras no son de cobardes, fueron de valientes, de
gentes inteligentes, y ahora no encontramos a nadie, ahora todos nos agachamos, qué pasa con
nosotros, donde esta el pueblo mexica, no lo veo, no lo escucho, no los entiendo por qué ahora
tenemos que convencer a los demds, pero en ustedes esta el despertar, viene un sol, pero muy
bueno, en el que hay que recordar que va brillar la inteligencia, vamos a hablar con la inteligencia,
no con palabras, y ojald que todos sigamos presentes reafirmando esta cultura, haciendo que esto
florezca que esto no acabe, Ometeot].”
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Mientras da el discurso, la sahumadora toma copal de una cubeta de plastico que le lleva
otra mujer.

- “¢Alguien més de los presentes?”

“Mi nombre es Alejandro Arias, vengo del pueblo de Popotla, Tacuba, Tlacopan, solamente
agradecer que nos hayan tomado en cuenta para este ritual. Escucho al compafiero con mucha razon
decir que nos estamos agachando, lo que debemos dejar de hacer es quedarnos callados, el que calla
otorga, y nosotros estamos otorgando que nos estén pisando. También para que nuestros corazones
fortalezca, y nuestro ser crezca, por todo el trabajo que ustedes estan llevando, Ometeotl.”

Se escucha un instrumento de viento silbar, la sahumadora le contintia:

“i(Alguien mas? Los guerreros, la abuela. De veras, me da mucha tristeza que todos los
ocho barrios no defiendan su lugar, porque no hay mas quien pueda cuidar y luchar que los nativos
de aqui, y los que los siguen, pero perdieron una cosa, perdieron otra y la otra y ya ven. Yo les pido
por favor que luchen por su cultura, por favor. Tiahui.”

Griselda: ;Alguien mas? Bueno, este es el principio de ceremonia. Ahorita vamos a bajar al
museo, donde va haber una siembra de nombre en un temazcal, enseguida de la ceremonia de este
fuego, en la maiianita subimos para ver cdmo esta naciendo Huitzilopochtli. Mafiana se sube, ests
naciendo el sol si no me corrigen, como a las 6 de la mafana, suben nifios y suben gente, tengan
cuidado. De aqui se vuelve a bajar al museo, va haber danza en el museo, temazcal, siembra de
nombre, quema de carrizos, y en la noche a las cinco de la tarde otra vez preparacion. La quema de
carrizos para la ceremonia del F uego Nuevo. Se va a prender aqui el Fuego Nuevo ya con el rezo de
todo el fuego de esta ceremonia y de aqui se va bajar corriendo con los corredores del Cerro de la
Estrella, si los quieren acompanfiar corriendo pueden hacerlo, por los ocho barrios, y llegara a la
plaza del auditorio Quetzalcoatl, donde ahi podréan tomar el fuego, lleven una vela, un sahumerio y
llévenselo a su casa, asi se hacia antes, se repartia el fuego desde Alaska hasta Nicaragua cada 52
afos. Ahorita solamente es un recordatorio que hasta dentro de trece afios se van a cumplir los
cincuenta y dos afios. Esto es una preparacion para que el dia de los trece afios veamos muchos
fuegos aqui, muchisimos fuegos, porque es el momento para que el pueblo pueda despertar sus
corazones y sienta ese fuego. Ahora si, ya dieron la palabra, es muy importante la palabra, (Alguien
mas quiere dar la palabra?* Hay que recordar que este lugar es para romper cadenas, para romper lo
que ya no sirve, tristezas, amarguras, recuerdos que nos hacen dafio, precisamente por eso aqui se
rompian los platos mas deseados para empezar uno nuevo. Hagamos ese trabajo, todavia tenemos
mucha ceremonia, los que quieran acompaiiarnos bienvenidos.”

Se dispersa el circulo, Uautli toma la bolsa de amaranto del centro. Por otra parte, cercano
a los limites del basamento, platica Don Juan viendo e} horizonte, levanta el brazo: “Ahi tenemos
terrenos nosotros. Todo eso era de siembra, sembrabamos milpas, y todo lo que es Ermita para alla
pura agua, chinampas, estoy hablando de lo que me tocd ver.” Entonces es interrumpido por un
corredor que le entrega una playera, posa para la fotografia. Mas tarde llegaria el abuelo Ger6nimo,
€l no presenci6 la siembra del sol, PEro ante su presencia todos se vuelven a reunir en circulo.

# Una mujer mas toma la palabra, se le recibe con el mismo ritual de caracol y sahumerio Y menciona que es
importante no tenerle miedo a la responsabilidad.
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Encendidas las luces de la ciudad, la noche #
empieza a caer. Esta vez los encargados del fuego,
dos mujeres encabezadas por el abuelo Geronimo,
colocan el sahumerio al centro, a un lado colocan una
gran pipa de madera y un tambor de piel. Alimentan
con copal y ocote el fuego del sahumerio hasta que
hay una fuerte llama. El canoso y largo cabello del
abuelo Gerénimo se alborota en su espalda por el frio
viento que azotaria toda la noche. A partir de
entonces los encargados si necesitan levantar algo o
dirigirse a algun lugar en especifico, rodean el fuego
caminando por la izquierda. El Abuelo pasa con cada uno de los presentes, lleva en su mano
derecha varas de ocote y en la izquierda una bolsa de plastico negra con tabaco, y cada uno toma
un poco de cada uno. Terminando explica:

“El ocotito que tienen en su mano es el simbolismo del Fuego Nuevo que van a prender en
2027, esta comenzando a correr esa trecena de afios, y de aqui a que se acaben esos trece afios, afio
con afio vamos a hacer ese simbolismo. El tabaco que tienen en su mano es para que también lo
depositen al fueguito, porque ahi es donde van a nacer las intenciones de ustedes, va ser la peticién
que ustedes van hacer. Es el tabaco sagrado que los abuelos utilizaban y que podian dialogar con
esa dualidad generadora de vida, Yaocuicatl y Ometecutli. Este tabaco es muy importante porque es
su pensamiento, sus deseos de cada uno de ustedes. Es para abrir, pero para cerrar un ciclo de vida
es necesario un numeral de cincuenta y dos y faltan trece afos. Es muy importante esto porque es el
dialogo directo con la creacion. Mi hermana rapidamente les va dar un significado de lo que se
pretende hacer. De lo que se esta haciendo, de lo que se va amarrar porque ahorita comienza ese
atado, los nifios son los que van a ver eso, los JOvenes van a tener que decirles con certeza lo que
estamos haciendo aqui. Entonces, las sensaciones se las van a transmitir a los pequefios de nuestra
amada México Tenochtitlan. Eso con mucho respeto los abuelos crearon, forjaron, sin distinciones,
sin miramientos, todos por igual, sin color, que ti nO porque eres negro o porque eres giiero. Estd en
nosotros seguir dando frutos. Tlazocamati, tiahui. Ometeotl.”

La abuela, o hermana de Gerénimo, da la bienvenida, dice que esto significa la renovacion
de la tierra:

“Se esta esperando la armonia, la tradicién de renovar. Es una ceremonia que solo la tienen
nuestros abuelos cada 52 afios, ceremonia para que todas las almas de todos los lugares, todo ser
viviente estuviera compaginado y empezara una renovacion. Se dice que una persona que cumple
52 afios, esta en la plena seguridad de lo que ha pasado en su vida con toda la experiencia con todo
el conocimiento de toda esa vida que ha pasado y cuando renueva ese conocimiento lo puede dar y
puede florecer, por eso era muy importante el consejo de ancianos, para transmitir el conocimiento,
asi mismo nuestra tierra tiene que hacer ese cambio, esa renovacion, y lo vamos a sentir
energéticamente, espiritualmente, mentalmente, vamos a poder reunir. Y cada afio que va pasando
“este afio si se acaba el mundo”, desde1950 dicen que se va acabar, y lo estan esperando, pero es
que han perdido la cuenta, no se va acabar el mundo, simplemente se va a renovar, van a empezar
nuevamente a surgir los sentimientos y los pensamientos, todo va resurgir con mucha fuerza, desde
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la espiritualidad. Entonces nosotros nos debemos ir preparando para ese gran momento. Se dice que
es en el 2026 no, en el 2027, porque no es en el amarre del afio, tiene que ser un afio ome acatl, en la
trece de panquetzaliztli, por eso tenemos que llevar la cuenta para que sepamos el momento, cuando
cambie, cuando entra el invierno, cuando cae y se alineen las estrellas. Y cada afio se hacen por aqui
y por alla ceremonias del Fuego Nuevo, no es un show ni algo que pueda ser trascendental, sino
que simplemente es un mandato que nos dejaron. Tenemos que ensefiarles a nuestros nifios y a
nuestros jovenes como va ser, no se debe quedar sin que se haga esa celebracién. Y solamente la
experiencia para que ellos hagan una real ceremonia, esto es lo que tratan de hacer. Tenemos que
transmitir y dar. Nosotros teniamos ese legado de parte del abuelo Tlacaélel. El y algunos otros con
conocimiento hicieron ese fuego en esta ceremonia, por €so nosotros tenemos por ende este trabajo,
¢l era nuestro guia, era nuestro abuelo el que nos ensefio, el que nos trajo la danzas del sol y de la
luna, todas las danzas del sol que existen en la republica son porque €l las plant6 con su gente.
Todos nosotros tenemos que unir las fuerzas Yy nuestro pensamiento para que llegue ese momento. Y
aqui estamos y damos las gracias. No venimos a hacer, ya esta. Para todos lospueblos, para todos
los lugares que nos estan dando las ensefianzas, el conocimiento, por eso Tiahui.”

Todos replican “Tiahui”. El abuelo
Gerénimo pide dar la vuelta al fuego. Todos
caminamos hacia la izquierda. Después de dar
cuatro vueltas, cada uno coloca el ocote y el copal
en el sahumerio, y el circulo continia caminando.
Una vez hecho, ya en la plena oscuridad de la
noche, el abuelo Gerénimo dice que ese es el pre
encendido para dentro de trece afios, sélo faltaba
cantar para dar inicio a “ese gran encendido del
Fuego Nuevo”.

“Y esto, dentro de todo el valle, lo ven péra donde sea ahora imaginen un fuego de tres
metros por tres, alla habia una persona con un caracol y decia, ya esta la ceremonia del fuego, ahora
imaginen como se veria el valle en los cuatro rumbos y que al ser repartidos alimentaban a la
Mexico Tenochtitlan. Esta ceremonia del fuego sagrado la vamos a continuar en nuestros hogares,
hasta que venga otro afio mas para poder amarrar un carrizo, para poder hacer un atado de trece y
poder llevar a esos lugares. Noche y dia se mantiene este fuego. Cada vez que venia alguien se
ponia en la puerta, un simbolismo, cada vez que venia alguien se recibia con copal. Gracias a todos
ustedes, a los pueblos, a los ocho barrios de Iztapalapa que se permitieron compartir el fuego y por
eso estamos aqui. Nosotros tenemos el camino rojo, la danza del sol y de la luna, no solo es aqui,
también en Europa hay muchos circulos de danza solar, y de aqui se la llevaron para hacer esa
ceremonia. Bueno, adelante, Ometeotl. Cualquiera que quiera retirarse, en este momento lo puede
hacer. Sélo nos faltan unos cantitos para comenzar con la ceremonia del Fuego Nuevo. Ometeot].”

Es entonces que Don Juan, guiandose con su bastén, baja las escalinatas del basamento
piramidal y se retira solo a su casa, caminando tranquilamente en medio de la noche entre el Cerro
de la Estrella.

A continuacién los cantos. La mayoria de las personas en la tradicion los conocen, y los que
no, sirven la repeticién, caracteristica de estos, para reconocer sonidos y estrofas. Los primeros
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tres cantos son dirigidos por el abuelo Gerénimo, en ellos predomina la voz del hombre atn con el
coro de todos los presentes, fendmeno sonoro repetido con las mujeres, ellas hacen seis cantos, para
finalmente terminar con un décimo cantado por todos.

Sin embargo, aunque es grupal, la eleccién del tema esta determinada por aquel que acepta
la invitacién de entonar un canto para ofrendar al fuego. Esto sucede cuando el abuelo Gerénimo
termina los tres primeros, entonces una mujer comienza con el canto #4 y le siguen otras cuatro. La
persona que encabeza la melodia recibe de manos del abuelo Gerénimo el tambor, que es el
instrumento principal que los acompaiia, se coloca frente al popoxcomitl mientras los demds siguen
en circulo y comienza el canto. Todo va dirigido al fuego.’

Img. 11 Circulo reunido en el basamento piramidal para el encendido. Fuente: M.R.B.

® Los cantos fueron registrados durante la ceremonia. Se omiten algunos por la dificultad de éstos para ser
escritos.
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Canto #1
Hue chalchiticue
Hue hue hueteotl Nexmamu nahui
Hue hue hueteotl nexmamu tona
Nexmamu nahui He ya he ya he ya he
nexmamu tona He ya he ya he ya he
He ya he ya he ya he He ya he ya he
He ya he ya he ya he He ya he ya he
He ya he ya he Hue ome toxtli
He ya he ya he Hue ome toxtli
Hue huitzilopochtli Nexmamu nahui
Hue Hitzilopochtli nexmamu tona
Nexmamu nahui He ya he ya he ya he
nexmamu tona He ya he ya he ya he
He ya he ya he ya he He ya he ya he
He ya he ya he ya he He ya he ya he
He ya he ya he Hue Quetzalcoatl
He ya he ya he Hue Quetzalcoatl
Hue Xipetotec (se repite)
Nexmamu nahui Hue tonalzintlali
nexmamu tona Hue tonalzintlali
He ya he ya he ya he (se repite)
He ya he ya he ya he Aho
He ya he ya he
He ya he ya he
Canto con mujeres:
Canto #4
Mujer medicina regala tu canto Mujer medicina regala tu canto
Mujer medicina regala tu canto A la madre tierra que te quiere tanto
A la madre tierra que te quiere tanto A la madre tierra que te quiere tanto
A la madre tierra que te quiere tanto Mujer medicina regala copal
Mujer medicina regala copal Mujer medicina regala copal
Mujer medicina regala copal A la madre tierra y a la humanidad
A la madre tierra y a la humanidad A la madre tierray a la humanidad
A la madre tierra y a la humanidad Mujer medicina regala tu fuego
Mujer medicina regala tu fuego Mujer medicina regala tu fuego
A la madre tierra y a ometeotl A la madre tierra y a ometeotl
A la madre tierra y a ometeotl A la madre tierra y a ometeotl
Mujer medicina regala tu tiempo Mujer medicina regala tu tiempo
Mujer medicina regala tu tiempo Mujer medicina regala tu tiempo
A la madre tierra y a los cuatro A la madre tierra y a los cuatro
vientos vientos
A la madre tierra y a los cuatro A la madre tierra y a los cuatro
vientos vientos
Mujer medicina regala tu canto Se repite. 2 veces mas.

La cancion anterior es utilizada regularmente por mujeres temazcaleras.
Canto #7
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Te regalo esta flor,
te la doy de corazon,
porque yo a ti te quiero,
porque yo a ti te quiero,
con todo mi corazén.
Con todo mi corazén.
Ni quie hua in xochit]

Ni quie hua in anoyolotl
Papan in tazotla
Papan in tazotla

Ni ca no in yolotl
Ni ca no in yolotl
(Se repite dos veces mas)

En este momento, Cuetzpallin pide cantar uno, un poco nerviosa se dirige al abuelo y
comenta:
“Yo canto pero si toca el huchue conmigo, al ritmo que quiera. Ometeot]”

- Todos rien, “Ahora si que me quedé

asi como diciendo, ;lambada?” — Contesta Gerénimo

y vuelven a reir.
- “Como usted diga y yo le voy diciendo la cancioncita.”

Canto #8
Huitzilopochtli, yancuitetl,
An ca nican nican ca
Tlazocamati huitzilopochtli,
Tlazocamati Yancuitecl,
Anca nica
huitzilopochtli ompan ca.
Nicanca
An ca nica.
Tlazocamati huitzilopochtli,
Tlazocamati huitzilopochtli,
Tlazocamati Yancuitecl,
Tlazocamati Yancuitecl,

Se repite
Ometeotl.

- “Adelante”
Cancion # 10
Te ku riku riku riku
Te ku riku riku riku
Nehua ni tecolotzintli
nimo cuicatia ika kualkan
Nehua ni tecolotzintli
nimo cuicatia ika kualkan
yo soy el tecolotito
que canta por la mafiana
te ku riku riku riku
te ku riku riku riku
Te ku riku riku riku
Te ku riku riky riku
Y0 soy el tecolotito
que canta por la mafiana
nimo cuicatia ika kualkan
Yo soy el tecolotito
que canta por la mafiana

Mientras se realizan los cantos, dos personas se acercan a €| para preguntarle a qué hora

termina:

“Ya me vienen a decir personas que estan del INAH y del ENAH, se oye asi como a las
muchachas ;no? (Elena, rien), pero estan haciendo su trabajo y pues nos vamos a ajustar a sus
formas y normas, desafortunadamente asi tiene que ser, pero la ceremonia sigue, la ceremonia
continta, entonces levantamos nuestras cositas, y vamos aqui abajo.”

Las personas que
seguridad, al preguntarles por

lo abordaron tenian radios y chaleco antibalas, eran personal de
el protocolo y las normas para cuidar a las personas me comentan:

“Pues aqui la puerta se cierra a las seis de la tarde, tenemos entendido que no tienen
permiso del INAH y esto es ilegal. Si se da cuenta el INAH hasta la delegacién se mete en

problemas.”
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- (Cuales son las reglas para la Zona Arqueoldgica?
“Se abre a las seis de la mafiana y se cierra a las seis de la tarde.”
¢Y las cuevas? ;Las cuidan? jEs seguro el cerro?

- Seguro en la maiiana, en la noche no. Hay muchas entradas por el cerro, miles, ahora para
cuidarlas todas. No.

¢{Cree que se hagan rituales de brujeria?

- Si, si se hacen pero no sabemos, ahorita lo que estan haciendo ustedes puede ser uno y
nosotros no sabemos. Cada quien.*

Al no tener el permiso del INAH para permanecer toda la noche en la zona arqueoldgica y
velar el fuego, se tuvo que bajar al Museo del Fuego Nuevo. Ahi se preparaba lo necesario para otro
ritual, una siembra de nombre que comenzaria esa misma noche. Llegamos aproximadamente a las
ocho de la noche.

MUSEO FUEGO NUEVO

El museo estaria abierto hasta las 11:30 de la noche, y desde las 5:30 de la mafiana del dia
siguiente.

Los encargados de hacer la siembra de nombre armaban una carpa de la delegacion. En ella
harian el ritual. En otra parte cortaban troncos en pedazos para encender el fuego que calentaria el
café, y mientras el abuelo Gerénimo se acomodaba con el fuego en otra parte, me acerqué a quien
encabezaria la siembra de nombre, su nombre Cuahutli, conchero acompaiiado de un aguila. Este
animal serviria en la ceremonia como compaiiero, pero mds importante porque, segiin me explico,
“la carga eléctrica del sol llega por las plumas, la conecta y pasa a la tierra, hecho comprobado con
la cdmara Kirlian.” Entre otras cosas me comento:

“Después de la masacre por los espaiioles, toda la linea se quedo con los concheros. ;Cémo
explicas el sincretismo? Una vez un sefior nos contaba: “el codice mas chingén que conozco es el
de un cristo negro de chalma, se callo, se rompe y salen los codices. Estdbamos venerando lo
mismo, tenia una imagen diferente, pero estabamos acertados en lo que creemos”. Sincretismo: lo
que estda debajo de. Nosotros respetamos su forma porque con eso avanzamos con la gente.
Iztapalapa cuna de la mexicanidad. T1 crees que vas a llegar diciendo: “somos hombres de poder y
chinguen a su madre las cruces” te van a quemar en lefa verde, igual tienes razon pero no vas a
avanzar. En cambio, si les dices, si es cierto lo que dices, pero mi Cuauhtémoc es mas chingén que
tu Jesus, te lo voy a demostrar, y al rato ah si es cierto, es hombre de poder... Yo soy curandero,
me gusta curar, por gracia divina, sino no curo, pero la gente no entiende.”

.Y Cristo?

“Yo te hablo de 50 mil afios pa’ atras, del espiritu del oso, el espiritu del aguila, después
lleg6 el maestro Jestis y lo adoran porque se murid y revivié... Un chingo de maracames lo hacen
a cada rato, se mueren, reviven y al rato empiezan a curar, y aun asi van y Jesas, ah si es un
chingén. Tenemos un monton vivos. Que Jesus tenia un campo eléctrico de tal magnitud,
Quetzalcoatl lo tenia mas grande, diez veces mas grande, la corona vy el cetro era de plumas de
quetzal. ;Por qué usamos plumas de aguila, céndor, aguila real? ;Para qué las quieres? Para que se
caiga tu chacra y ahi tienes que correr ¢no? No, las tienes que correr. ;Como? No te lo explican eh,
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lo tienes que entender. Mi Jefe hace cuarenta afios, ellos empezaban con el “ave maria” y un dia
dijeron, ya empezamos con el ave maria, ahora vamos a cerrar con una que se llama tlazocama
huchueteotl, en nahuatl, y los madrearon. [...] Puede no gustarte, acércate, (1o te gusté? Bueno,
adelante.”

Cree que el espiritu de Cuauhtémoc habla, y de que los cantos te llaman, él busca unién,
conformidad y conquista, “conquistar un corazén” aludiendo un poco al mismo trabajo de los
espafioles pero ahora la ofra conquista. Mientras terminan de levantar la carpa, me acerco al fuego
del café, “hierve, hierve, ollita hervidora que te quiero para ahora” decia Carolina mientras
entablaba platica con ella, uno de sus compafieros me preguntd si era cierto que una mafiana
amanece muy roja porque corrié sangre, le respondi que en todo momento mueren personas en
Meéxico, €l replicé “en el DF no, mas en el Estado” —“bueno, no creo que la luna y el horizonte
digan “ah si esto es el estado y esto el Distrito™ Después de reir con esa ironia, extendi la platica
con la persona que recibiria la siembra de nombre, era una mujer adulta y cabello canoso, estaba
rodeada de temazcaleras. Ella me explico que se ponen nombres por el tonalamatl, segiin el afio, el
dia, la veintena, el mes, y la hora. Es el tonalli. A ella le sacaron cinco nombres y de ahi podia
escoger dos, tomé el de xiuhmazatli, venado oscuro de fuego, y el otro xiuhmixtlicoatl, no
recordaba su significado. Estos serian los nombres que sembrarian.

Ante la clara separacion de los concheros con la ceremonia de fuego del abuelo Gerénimo a
todas les pregunté si eso no era division:

“Eso no nos tiene que dividir sino reconocernos, son formas. Lo importante es la idea del
rescate, de esta memoria ancestral que tenemos, de esta riqueza cultural”

— Pero es que si estan divididos (no? —
“No es eso, es que son las formas*.
— ¢ Pero por qué hacen ceremonias separados?

“Mira los que estamos aqui estamos con el objetivo de preservarlos, eso lo tienen todos,
pero la cuestion de los egos es de todos. Para nosotros es Ometeotl, para ellos, el es dios, otros la
pachamama, pero el concepto es tonantzin tlali, la coatlicue.

— (Y es la guadalupana?

“Algunos lo tienen asi pero lo que persiste es la idea de coatlicue. Yo no naci en la tradicion
pero aqui estamos. La administracion pasada hizo muchas cosas, apoy6 mucho a la tradicion, cursos
de herbolaria, el festival del Fuego Nuevo, el centro holistico, Clara apoyo el temazcal, hizo mucho
para que la cultura se promoviera. Este es el primer evento de esta administracién y no dio nada, ni
el permiso del INAH. La delegacion dio un curso de temazcal, que lo dio Maricarmen, ella es
temazcalera desde hace 20 afios. Se fue a Oaxaca para abrirse otros lugares, y entonces le sirve para
Mmantenerse economicamente. La mayoria son mujeres madres de familia que estudian para salir
adelante. Con clara se dio el curso de temazcal los 3 anos. Trabajar el temazcal es renovarse como
seres humanos. El temazcal es trabajar con nosotros. Soledad, trauma desamor, todo lo que tu traes
alla adentro lo trabajamos. Porque son los cuatro rumbos, y los cuatro rumbos te hablan de eso, las
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cuatro puertas, la sabiduria, la medicina, la primera puerta, la segunda de la voluntad, la tercera del
amor y la Gltima la renovacion de la vida. Para poder ser mujer medicina. Hay gente que viene muy
choqueada, gente que se toca (los genitales) en el temazcal. No pasa porque el temazcal no te lo
permite. Es muy fuerte el temazcal por eso tienes que pedirle permiso al lugar, a los guardianes al
gran espiritu. Para ensefiarles se les da teoria y practica, ellas asi me lo contaron, en teoria se les
habla desde una maternidad hasta un parto, aunque no lo hayan vivido. Mas teoria por ejemplo que
sirve en un temazcal, una serpiente, un floripondio, una cazuela y cal, plantas para atender un parto,
cuantas personas deben estar en un parto, debe estar la dualidad que es la pareja, que es el que corta
el ombligo, cémo sembrar una placenta para que el siguiente afio fuera mujer u hombre. Y la
serpiente sirve para que cuando los nifios vienen muy arriba, las serpientes con el calor se alocaban
pero con el sudor se apretaban y asi como asfixian a la gente lo que hace la serpiente era bajar a los
nifios, se le enreda la serpiente en la cintura y se movia y hace presion, se les quita el veneno. El
floripondio se le quita la toxina, se hierve en t¢, se hace una bolita para que fuera analgésico para la
persona. El era wirrarica, y son formas y nadie puede cambiar las formas por e€so. Y con los
maestros se conoce las formas. Carmen llevaba lo maya, de Peru, y otro compaiiero le ensefi6 lo
mexica. Dice que en cada lugar estan las plantas para que el ser humano que vive ahi sobreviva, se
cure, y asi en china estan las plantas para los chinos, y en el norte para los del norte. En cada lugar
hay medicinas para curar esa regién. Yo entré a internet porque nos dijeron que investigiramos que
significaba y como se trabajaba el peyote y en los comentarios decian que veian el diablo y que se
quedaban en el viaje. Porque es una sustancia muy fuerte, La marihuana para el entumecimiento del
cuerpo, la belladona, el toloache — el olioluqui? — no lo he escuchado. Y eso es bueno en
microdosis. Ahorita estamos medio perdidos porque hemos aprendido de varias formas. Dicen que
no pueden combinar ni complementar. Ellos tienen otro rezo, habra cosas que no puedes hacer en
nuestras ceremonias y otras que en las de ellos no puedes hacer. “nadie viene a meterse a otras
ceremonias”

Yo: — pero si ocurre ;no? Cuautli decia que gente con bastones de mando llegan a destruir
temazcales —

Aqui no ha ocurrido. La vida es algo que sabes para qué llegaste. Me ha cambiado la vida
en muchas formas, saber encontrarme con la espiritualidad, y Todas las mujeres que entramos a la
medicina tradicional es encontrarte contigo, porque si ta no trabajas contigo no puedes trabajar con
la gente porque en vez de sanarla le vas a dar tu enfermedad. Aqui aprendes que cuando tienes que
trabajar con la gente solo existen ellos, no tu familia, no tus hijos, nadie més. La gente yo lo veo
como si fuera yo. Los escucho y veo que necesitan mucho apapacho, sobre todos los viejitos, ellos
quieren un apapacho y no hay nadie que les dé un masaje un apapacho. Una mujer con artritis la
metimos, y con una hoja la rameamos, y ella hablaba del maltrato que tuvo de joven y de nifia, y
empezo a caminar, la artritis habla del encierro en uno mismo. ¢Qué significa enfermedad? Estar
atrapado en uno mismo. Y aqui vas aprendiendo eso, como la parte emocional afecta la parte
corporal.

— ha trabajado con personas que hayan matado a alguien, o haya violado a alguien?
— claro,

- y ahi como entra el conflicto moral ; o denuncio?
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— No, porque sino aqui no existiria el trabajo como este. Una nifia de diez afios me dijo que
su hermano la viol6. Habia que sacar el dolor que tenia. Llegaba y se dormia y si no la despiertas se
muere. Se va recuperando con el tiempo. El masaje emocional es el contacto con el espiritu y con la
tierra, el vientre. Eso me lo explico un huichol. Haces un rezo con la gente. Un hombre con
esquizofrenia que visiond a su hermanito muerto. La carga de la muerte de un hermano. Cuando
estas en el temazcal es tu responsabilidad la gente.

SIEMBRA DE NOMBRE.

Mientras platicaba con las temazcaleras, los instrumentos musicales se afinaban. Como su
nombre indica, los concheros utilizan guitarras conocidas como conchas. El instrumento tiene el
cuerpo de un armadillo como caja de resonancia. Los cantos van acompaiiados de caracol,
micréfono y bocina. Lo que enseguida se describe es el desarrollo del inicio de la ceremonia para la
siembra de nombre que ocurriria al dia siguiente.

Todo se hizo dentro de la Ginica carpa llevada al museo, su lona blanca trataba de cubrir el
frio y era iluminada por un foco colgado del techo. Cuahutli llamé a todos los que estaban afuera
de la carpa para que participaramos. La mayoria entrd, excepto los que no concordaban con los usos
y costumbres de los concheros, entre otros, el abuelo Gerénimo, encargado de encender el fuego, y
sus compaiieras.

En la carpa, al fondo se coloco sobre el suelo una tela blanca, en ella cinco velas delgadas
formadas alrededor de una vela mas gruesa, ésta ultima encendida. De pie una mujer con un
popoxcomitl encendido, era la pareja de Cuahutli su nombre es Fabiola. Tres hombres portaban
concha, la de Cuautli tenia una pluma en la cabeza, donde se ubican las clavijas, las otras listones de
colores blanco, morado, amarillo y azul entre las que colgaba la imagen de un santo. Con el sonido
de la misma concha de caracol que se us6 en los discursos de la cima, Cuahutli inici6 el ritual:

“Pues El es Dios! Primeramente con el permiso de mi padre, del gran espiritu de las
animas conquistadoras de los siete instancias, de los cuatro vientos, con el permiso de estos cerros
tan hermosos, con el permiso de cada angelito y también de los diablitos que traemos verdad, por
qué no decirlo asi, con el permiso de todo lo sagrado que hoy plasmamos en una luz, en una flor, en
una tierra que nos han invitado a trabajar la forma que nosotros nos dieron a bien compartir, que
para mi es algo digno porque esas formas pues nada mas las lleva la tradicion, la lieva la gente que
trae la sangre de los altares que resistieron desde la masacre, que no quiere decir que sea la buena,
tampoco la mala, pero yo lo que creo es que esta forma ha mantenido la parte mistica, la parte
esotérica, no crean que por hacer un rezo, por decir “él es Dios”, estamos conformes con el
prostibulo mas grande que es el vaticano en donde hemos estados y se han quedado plasmados
cuando han visto las formas que hemos hecho que dicen “ni aqui lo hacemos”, pues si porque eso
no es de ustedes, esto es de nuestra tradicion, de nuestra nacion, que han sido guardadas con un por
qué. Primeramente nuestro padre nos dio la chansa de volver a regresar a sus origenes. Hay una
mesa a la cual pertenecemos que tiene una persona que se llama Ameyatzin (Los presentes
expresan: nicanca.) Ese sefior hace como cuarenta afios a €l lo encerraron y lo golpearon con
cuatrocientas personas cuando €l iba con otros dos generales o tres y vistié a los danzantes de
mexicas, porque antes los concheros usaban nahuiyas, ahora ya cualquiera usa matla, pero nadie
sabe quién hizo el cambio ni el por qué o lo que le costd, ni la resistencia que tuvo o lo que tuvo que
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que muchas veces juzgamos sin saberlo, porque yo he escuchado mucha gente verdad. Ojala que
esta noche nos permitan trabajar para el sefior Huitzilopochtli, para el nacimiento del sol, que
muchos confunden con el nacimiento del sefior Jestis, que pues bueno, el sefior Jesis es una persona
bien buena bien sabia para muchos, pero yo lo que creo mucho es que €l lo més grande que nos dejo
fue que fue y regreso ¢No?, segiin lo que cuentan, que muri¢ y revivié, pues Y0 conozco a muchos

mucho mas superior al de Jesus, su campo espiritual era mucho mas grande y tampoco de eso
hablan, hablan de que le quemaron los pies, del futbol, de que somos ignorantes. Al mexicano lo
pintan con sombrero y la siesta, los mexicanos YO creo que no somos asi. Parte de esto que yo creo
que es mi vida lo reflejamos en una velacién, cuando nos permiten hacer una flor, lo mas puro,
cuando nos permiten hacer un nahui ollin. Del nahui ollin dice la alabanza “se ve venus, también
mercurio, el sol bien parecidos en el central”, estamos plasmando el universo, nos permiten jugar
con una noche con el cosmos, levantarlo y postrarlo en un altar, en un lugar de poder nuestro
sagrado, para una custodia de un aio. Yo creo en eso, yo creo en la salud, yo soy curandero, yo sé
que eso es lo que cura, los estudios en mucha parte de la repiblica, yo les puedo decir, yo no soy
nadie, que esto es lo que nos da la chanza. Por eso usamos plumas de poder, de aguila real, céndor,
y eso muchas veces no lo sabemos, hay muchos hermanos que dicen, es que no estamos puros
porque nos lo tenemos que ganar, que nos lo dé el espiritu, pero hay que agarrarlo, ya no hay
tiempo, si fuese asi, tendriamos que cargar cuatro arios el huehue, pa poder tocarlo, las mujeres no y

dices va, ya no tenemos tiempo, nos estamos involucrando y le vamos a pedir al espiritu que nos dé

“ya nos tiraron al rey, la reina” yo lo veo asi. Pero es muchas veces, no esta demds decirlo, pero
muchas veces no lo sabemos, tampoco es que no lo queramos entender, o que no es el momento de




Dios, pero no veia mas alla, ni del cristo negro, el sefior tezcatlipoca que es de los patronos de los
curanderos, €l no tiene nada que ver con una imagen o con lo que muchas veces nos dejan ver, la
mistica, el esotérico, la magia nunca la van a ver, y hay escuela de chamanes , y dices para ser
chaman no lo tienes que estudiar, tienes que aprenderlo, pégate una fuente y solito vas a subir, tus
metabolitos se prenden, se activan y tienes facultades, y a eso yo le apuesto mucho, toda la gente
ajena a la tradicion son, ;como les llamarian? No sé si chamanes o brujos, son gente con facultades
¢nho?, videntes, telequineticos, hipersensibles, salvadores natos, porque esto les regresa el poder. Y
pues de los lideres de culturas yo puedo hablar, y bueno eso es un decir, porque son inventados, no
quiero faltar, una disculpa, no es mi intencion, pero si tenemos que enfocar una visién de trabajo,
una vision de respeto, para poder hacer algo grande, lo decia el sefior del amaranto, ya es momento
de caminar adelante y de hacerle ver a la naciéon. Con un amigo corrimos con los hopis y nos
aventamos una mision con el fuego y el agua, un mes corriendo, cuando llegamos alla nos decian
llorando los viejos, “es que nos traen el agua”, tenian siete afios de sequia y el espiritu les dio a bien
mandar agua, y lloraban porque decian “ahora vamos a cocinar maiz morado, que es lo que nos da
la conexion con el espiritu”, sus cachines, y ellos decian “ahora mis nifios van a hablar kopi” porque
ahora hablan inglés, comen macdonalds y hablan como homero Simpson. Entonces decian con mi
maiz de los copis lo voy a guardar, lo voy a reproducir, cosa que no dicen era “retomé mi poder
como nacion” decian ellos, porque somos lo que comemos, pues yo creo que ya es momento de
alimentarnos del espiritu, de alimentarnos de buen maiz, de buen amaranto, que se ve facil en su
batalla que yo los he visto, y pues poca gente le da la importancia que es, pero ojala que no me lo
tomen a mal, ojald que podamos coincidir muchas veces mas y pues bueno, ojala no nos vayamos
por juzgar, porque es bien facil juzgar que si la carpa, que si la comida, bueno eso no le corresponde
a una sola persona o a dos, por eso les pido que cuando trabajemos, y a lo que vamos, trabajemos
con el corazén y si no improvisemos y el trabajo va salir, y esperando que no salga mal, porque de
que sale sale, pero a veces sale mal. Cuando uno le pone intencién y vemos la forma de, solamente
es para el sol, para el nacimiento de esta velacién, entonces esto para mi es bien importante yo
tiene afios que he escuchado que subian alld, algunos con los tatas y muchas cosas y nunca he visto
una velacion conchera, y luego ya esta bien contaminado de otras cosas ;no?, entonces bueno, yo
les pido que no me lo tomen a mal, o una palabra con mala intencién, nunca fue mi intencién, si me
gusta ser claro, y esto para nosotros es nuestra vida, nuestra vida es el rezo, el canto, la flor, el
ayudar, para mi un danzante significa un servidor de muchos afios, ser danzante significa ser un
servidor desde el momento en que vas y rezas por tu gente, por tu pueblo y te alimentas de la pacha
mama. Pues yo si me la creo, a lo mejor lo hacemos mal, pero ojald que podamos sentirlo, que se
queden a la velacién un ratito, unas horas nada mas para todo lo que nos dan, los nifios si se
duermen ahi los cobijamos, pero si es importante ya que estén los nifios y los grandes, pero bueno,
ya me voy a callar porque me da por hablar, muchas gracias por esperarse, ya es bien tarde, yo le
quisiera pedir a mi compadre David que llevara la noche por hoy, la primer palabra si estan
deacuerdo, (Todos para acceder dicen “El es Dios™) y si me permite mi carnal que en la mafana la
llevara mi carnal el chino, ;si estd de acuerdo compadre? (El es Dios), ahorita deciden quién
enciende. Y ver quién nos va apoyar con un cafecito para ya empezar.”

Toma la palabra un joven con una concha, tiene amarrado un paliacate rojo en su frente y
dice lo siguiente:
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“Bueno, El es Dios compadritos, (El es Dios), y hablando primeramente al gran espiritu, al
gran sefior de las tierras, al hermoso colibri surdo, que representa el sol, tonanzin, con el permiso de
toda la memoria antigua de estas tierras. De los corazones, nada méas Cuahu, nombrar a los que
hacen falta para la velacion, quisiera pedir que hicieras favor de bajar las dnimas, que es importante
sargento, me gustaria que fuera Michel Bounchain, y Manu los que nos apoyen, si nos hacen favor
compadritos de estar asistiendo a lo que nos haga falta, de partir las flores y todo lo que haga falta,
ahorita les vamos a indicar, y nomas decirle a todos los compadritos que estan aqui, yo no sé si han
estado en una velacion o no, lo que si es que vamos a hacer un esfuerzo todos juntos, todos venimos
de trabajar y mafiana vamos a trabajar, y como dice Cuahutli, esta es nuestra vida, es algo a lo que
nosotros nos debemos, y pues es para el sefior, 0 como lo concibas, como ustedes lo tengan en su
entendimiento y en su corazon, esta es una ofrenda de corazon y de canto, entonces les pido que en
esa medida que ustedes estan aqui la primera vez o no s¢ si ustedes ya hayan estado en una
velacion, que se estén el ratito que mas se pueda, si estan cansados, y estan cabeceando, nos
levantamos y ese paso que damos de mas nos fortalece, nos fortalece en la voluntad y el espiritu. Yo
sé que hace frio, que no hemos comido ni siquiera nosotros desde la mafiana, entonces se los digo
para que se den cuenta que estamos en la misma condicion, a lo mejor ya esperaron un rato, pero
vamos a hacer un esfuerzo, es lo tinico que yo quiero, ver que asi como estamos, asi terminemos y
que nos acompafien. Vamos a hacer un canto pequefio, y de ahi comenzamos con el permiso.
Entonces, El es Dios.”

Los cantos se extenderian durante las proximas seis horas, en determinados momentos la
sahumadora grita “El es Dios” y enseguida suena un caracol. Durante todo ese tiempo los presentes
permanecieron parados, solo en casos excepcionales se arrodillarian. En el primer canto se usaron
las cinco velas que rodeaban a la méas grande. Cada una era sahumada, ofrecida a los cuatro rumbos
y encendida, entonces gritaban “El es Dios”, después de esto, sahumarian a todos los que
participarian directamente, incluyendo misicos. En cuclillas, extendian las manos, la sahumadora
pasaria sobre ellos el popoxcomitl procurando envolverlos en humo de copal, al final se pide besar
el popoxcomitl , la sahumadora dice “El es Dios compadrito” y se le responde con la misma frase,
entonces el caracol suena y contintian con otra persona. La primer cancién, que iba acompatfiada por
un “Que viva, que viva, el sefior Santiago.” continuaria incluso después de terminar con todos, la
razén fue colocar una ofrenda que incluiria pan, amaranto, flores, barro, piedras y todo lo que
quisieran dejar, en ese momento todos se arrodillan para escuchar la oracion:

“Ave Maria Purisima y del Refugio, - (los demas replican) Gracias a Dios Concebida. (Se
repite tres veces) Padre mio, Madre mia, guardianes de este lugar, grandeza de este lugar, denos
permiso para poder llevar a cabo estas devociones, el trabajo. Danos la luz, tu guia para llevar este
trabajo con bien Sefior de la vida, sefior de la luz, sefior del alba...” Entonces comienza el ave
maria:

“Ave maria, madre de Dios, ruega por nosotros... Que la luz y la paz de nuestra madre la
Guadalupe Tonanzintlali esté siempre con nosotros — ahora y siempre - (repitiendo lo mismo con la
Virgen de los remedios, el Sefior Santiago, San Miguel Ancargel y “todos los santos que estén en
los altares™)... La cruz es mi guia, la santisima trinidad sera mi compaifiia.” Termina.

“Si alguien tiene una ofrendita que quiera hacer, ahora es el momento para que nos la
entreguen y la podamos presentar a la crucecita.”
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La misica comienza, gritan El es Dios, suena el caracol y los presentes forman una fila para
entregar lo que deseen.

Los que deciden entregar ofrenda son envueltos por el mismo ritual de sahumacion, se
arrodillan, extienden sus manos, la ofrenda es sahumada, se deposita con todas las demas, es
sahumado el que ofrenda, besa el popoxcomitl e intercambian un “El es Dios”. Terminan, paran la
musica y el joven con paliacate rojo toma la palabra:

Hablando primeramente con la escencia del gran espiritu, de la pareja divina, del sefior
ometeotl, de la sefiora Mexicatzihuatl, esa esencia dual que invade todo nuestro ser, todo nuestro
universo, y de ahi los hijos divinos que se desprenden en todo su entorno, del ser en lo que vemos,
en lo que sentimos, en lo que oimos, en lo que probamos, ahi van los sefiores que resguardan
nuestro corazoén real, profundo, del Meéxico profundo, del México magico, del México mistico, que
no nos olvidamos aunque nosotros hagamos oraciones catélicas o le hablemos a santos catolicos.
No tenemos que olvidar que el catolicismo mexicano es un catolicismo pagano. Un catolicismo que
no es en su esencia, en su hueso duro, en su nicleo, no hay una devocion pura a lo que los cristianos
vinieron aqui a dar, y a llamar, nosotros aqui venimos con nuestro corazon a ofrecer al gran sefior al
gran espiritu, como lo quieran llamar ustedes, como su corazon lo entienda, eso nos hace unicos,
nos unifica antes que nos separe, antes que marquemos linea, de YO soy, tu eres maya, cada uno
tiene su singularidad, tiene su limite, lo ha dicho Cuahutli en algin momento, tiene su linea de
conexién con el gran ser y eso los hace unicos, eso los hace un mosaico colorido, un mosaico
hermoso. Como es la esencia de la naturaleza. Nosotros esto lo hacemos siempre frente a un altar, y
en ese altar hay imdgenes catolicas e imagenes prehispanicas, producto de nuestro sincretismo
historico, el cual todos debemos conocer porque es parte de nuestra historia, pero eso no quiere
decir que nosotros no entendamos, y no creamos lo que esta guardando. Eso es un tema complejo y
un tema de mucha controversia, porque alguien puede decir que ya nada nos impide que hagamos,
porqué lo debemos seguir haciendo, seguir repitiendo como dice un gran poeta, Gonzalo Arango de
la linea de los dadaistas decia que éramos poetas y nos hicieron repetir oraciones pordioseras. Nos
quitaron la esencia. No nos confundamos, no mal entendamos, como mi compadre Cuahutli dice, yo
vengo a reafirmar lo que creemos y lo defiendo con la sangre, porque son nuestros pueblos, como
dice mi compadre Arturo, ;Quiénes somos nosotros en este momento para juzgar lo que hicieron
nuestros antiguos, viejos? No somos nadie para decir que también estan mal. Hemos estado también
en ceremonia Maya, en ceremonia Huirrarica, y cada uno tiene su esencia, su espiritualidad, si la
quieren Ilamar de esa manera. Es una aclaracién que ahorita no hay una imagen, pero sabemos que
el sefior Nezahualcoyotl en su momento, en tlaminc, ¢! levanté un templo en el cual no se ofrendaba
mas que en incienso, la flor y el canto, la flor que embriaga, esto es la esencia y la magia del sefior,
se presenta en este momento y ahi vienen los cambios con sus encantos. En ese desentendido, el
misterio de nuestras animas, que nosotros venimos hacer una conexion con lo que ya no estd, una
conexion abstracta, una conexion metafisica, como le quieran llamar, en la cual nosotros estamos
afirmando y creyendo fielmente en los espiritus que estan aqui presentes, que es una mistica que el
occidental no entendid, los cuales ellos sabian que es en esta region, en este lugar, que de alguna
manera se vive. En el que alguna manera se existe. Y aqui estamos de alguna manera como en los
viejos tiempos, haciendo el canto y la ofrenda. No nos desviemos nuestra mirada si escuchan que
son rezos catolicos. Y bueno, vamos a comenzar a anotar las palabras que van a hacer el trabajo
debido, la concha. Antes de que a nuestra danza se le llamara de concheros por la concha de
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armadillo, se le llamaba a estos grupos la hermandad de la santa cuenca, gira en torno a un nucleo,
la forma, las trecenas, las veintenas que es el calendario solar, pero particularmente el calendario de
las trecenas en que cada dia trecena tiene su sefior, su esencia y singularidad. Aqui se vienen a
plasmar esas cuentas. En esos tiempos sabemos que la cuenta de los 260 dias, el tonalamatl, es una
cuenta de la espiritualidad de los hombres que nos rigen, el sefior yecuhautli, el sefior creador del
universo con esos dos ojos que son el sol y la luna, ese sefior del tiempo que comienza a desfilar,
esto se plasma a grandes rasgos, es lo mas profundo y el mds completo. Vamos a pedir.”

Cuahutli:

“Pues El es Dios, con el permiso de las esencias aqui presentes. Vamos a pedirle a Griselda
y a su dualidad que nos hicieran el favor de hacer la forma.”

“Por voluntad de gran sefior les pedimos a ustedes que hagan la forma, es una forma
reciente pero muy antigua, que esos sefiores llamados Andres Segura, y todos los demas que
hicieron un consenso para que esa forma concluyera del nahui ollin. Digo que es reciente porque
antes se hacia una forma cuadrada con cuatro rayos a los lados que son las formas manifiestas y la
cuenta de los 365 dias, vamos hacer esa cuenta que tiene que ver con las trecenas y queremos que
ustedes canten. Ahorita Fabiola y los que van a estar aqui les van a decir lo que tienen que hacer y
terminando van a tener que dar una palabra, les pedimos que se entreguen, porque ustedes van a ser
las manos de todos los aqui presentes, y las rodillas de todos los aqui presentes, es una gran persona
que usted haya visto, por voluntad divina. Los sahumas a ellos y siendo que ya estan todos, en lo
que los sahuman, enano, comienzan a cortar la flor. Y compadritos, otra cosa que les queria decir
era sobre los cantos, vamos hacer cantos con todos los que estamos aqui presentes, les invitamos a
que hagan los cantos, y ustedes también van a tener su momento de canto como les salgan del
corazon.”

“El es Dios, como veran los cantos que hacemos son de flor, de repeticion que entrelazan un
rezo, son cantos muy catolicos, hay cantos muy alegres, muy felices. Significativos. Y les pedimos

que nos ayuden a cantar. Los invitamos a que se integren, que lo sientan, y ojala puedan repetir y
cantar.”

Empieza el canto:

Del interior. iTodos, del interior! (A partir de
Del cielo vienen. entonces todos cantan mientras el que dirige
Las bellas flores. lo repite.)
Los bellos cantos. (“El Es Dios”, Nadie sabra.
Caracol) De mi existencia.
Esfuérzate. De mi fama.
Quiera mi corazon. Sobre la tierra.
Las flores y el escudo. Al menos flores.
Las flores del dador de la vida. Al menos cantos.

-jDel interior;j
(Todos Repiten lo anterior)
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La cancion incluye més estrofas que remarcan el nacimiento de Huitzilopochtli y el papel
de Coyolxauhqui. Mientras se sigue cantando, Griselda y su “dualidad”, Cacomixtle, su pareja,
guiados por Fabiola, la sahumadora, colocan frente a las velas blancas una manta blanca
rectangular, boca abajo una pequefias vasija de barro redonda en sus esquinas y el centro. Del lado
Izquierdo estd Cacomixtle, en el derecho Griselda. Frente a ellos Fabiola y junto sus pies el
popoxcomitl y sobre un paliacate rojo extendido, velas de cera café, hilo, y flores. Entre otros,
Michel coloca sobre canastas las flores que recorta cuidando dejar un poco del tallo de la flor,
entonces las separa entre rojas, blancas y moradas. Las canastas las recibe Fabiola.

CEREMONIA DE FLOR Y CANTO

\ & - 2 1

Img. 12 Ceras, copal, Popoxcomitl e hilo utilizado para la ceremonia de flor y canto Fuente: M.R.B. (

Una vela de cera café es colocada en el centro sobre la vasija de barro. Es encendida y
hacen lo mismo con todas las esquinas tomando del centro la llama. Después de que todas estan
encendidas, Fabiola toma flores moradas con una mano, y con la otra suave y rapidamente les pega
palma abierta para abrir los pétalos. Se las entrega a Griselda y Cacomixtle. Ellos las colocan
alrededor de la vasija de barro del centro, procurando meterlas un poco y queden bajo éste. Después
de que los dos lo llenan, ahora cada uno hace lo mismo pero con las vasijas de cada esquina que
tienen cerca. Mientras tanto invitan a Ger6nimo a hacer un canto, €l esté en el patio, cuida el fuego
en medio del frio que llegaba hasta la carpa. Acepta , se acerca al pie de la entrada dice Ometeotl, y
tambor en mano comienza a cantar . Sus dos compaiieras le acompaiian. Después de unos treinta
segundos termina: “Tlazocamati”, los presentes responden, “El es Dios”. Y siguen los cantos con
las conchas.
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El ritual es largo, las velas se derriten y se sustituyen por otras, Fabiola les instruye dénde
colocar las flores para que la forma que trazan tenga consistencia. Cada uno de las flores pasa por el
sahumerio e incluso antes de ser colocadas se ofrendan a los cuatro rumbos. Todos permanecen de
pie excepto 108 que cortan, colocan y abren las flores. Tras una hora, se observa el disefio final. EL

MNahui Ollin, formado por 1a dualidad de dos segmentos con dos colores de flores cada wno, 10
blanco. Ahora, se canta euforico:

“Mira qué bonita es la mexicanidad,

porque lo que hacemos lo hacemos de corazon,
qué bonito alumbra la luz de la.

Mira qué bonito es lo que hacemos

Porque lo que hacemos con el corazon

Somos danzantes de los cuatro vientos
Siempre lo seremos de la tradicion

Mira qué bonita es la mexicanidad”

Durante esta cancion colocan dos ramos de cada lado del
rectangulo, cuatro de ellos son colocados por Cacomixtle y los
otros cuatro por Griselda. Este ritual es claro ejemplo del trabajo
que la dualidad puede hacer.

Finalmente, Fabiola coloca frente a frente a Griselda y
Cacomixtle, les pide extender las palmas, las de ella sobre las de
él, las sahuma y coloca el popoxcomitl sobre sus manos, juntos
lo sostienen y se dirigen al nahui ollin, sahiiman todas las flores
que acomodaron, regresan a donde estaban y = Cacomixtle sahuma a Griselda, ella recibe el
popoxcomitl y hace lo mismo con él. Con movimientos en forma de cruz procuran llenarse de humo
de copal. Besan el Popoxcomitl, lo regresan a Fabiola y ellos se abrazan y besan ante el altar

i

Img. 13 Nahui Ollin Fuente: M.R.B

Img. 14 Griselda y su pareja Cacomixtle mientras sahiman el tendido de flores Fuente: M.R.B
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terminado.
Paran la musica y comienza un discurso:

“El es Dios compadres. Hablando primeramente con la licencia del gran creador, con las
animas benditas de los cuatro vientos que nos heredaron estos recuerdos, estos ecos, estas formas de
entregarnos al gran espiritu, de acercarnos al gran sefior, hemos llegado a la mitad de este trabajo
bendito, para nosotros un trabajo de velacién, y ahora le toca dar a ustedes una palabra de su
corazon, un sentir por haber tocado la flor, por haber sido las manos de nosotros, los depositarios de
cada uno de nosotros. Una palabra algo que nazca de lo que hicieron esta noche.”

Después de que Griselda y Cacomixtle hablan y agradecen por haber participado, proceden
a hacer la segunda parte, levantar las flores.

LEVANTAMIENTO DE FLORES.

Ahora es el turno de Fabiola y otro asistente.
Se colocan en las mismas posiciones que la pareja
anterior, del lado Izquierdo el hombre y en el
derecho Fabiola. Levantan cuatro ramas cada uno,
las juntan para formar una especie de baston, que
amarran con hilo cafiamo para estabilizarlo. Sobre €l
colocaran las flores, dejan la punta libre, el
hombre rodea el baston con una primer hilera de
flores rojas, la mujer lo haria con blancas; las
amarran, sin cortar el hilo hacen un nudo y
continian con otra hilera, ahora blanca o roja,
procurando no repetir el color de la fila anterior. Los R o L5
cantos y la musica siguen. Los invitados que no Img. 15 Levantamiento de flor y elaboracion de bastones Fuente: M.R, B
saben la cancion o tocar la concha, pero que aceptan
llevar un canto, son orientados por un cancionero engargolado. Mientras continuan las canciones,
las velas se sustituyen por otras hasta que terminan con todas las flores y se observa el resultado
final: Dos bastones de flores.

Mientras sostienen los bastones los sahuman, después la musica se detiene y dan las
palabras finales:

“Como saben nuestro trabajo conchero aqui termina nuestro trabajo lunar, nuestra ofrenda
lunar. El culto a los ancestros es fundamental y por eso los invocamos para seguir su guia. Tratamos
de seguir los pasos de aquellos que caminaban en todos los vientos. Quizd por eso somos muy
cerrados porque era el trabajo muy duro. Nuestra disciplina es mas abierta. Una parte de nuestra
ofrenda solar. Ya terminamos el lunar, el femenino, la parte negativa, en el sentido fisico de la
palabra, no peyorativo. Ahora vamos a trabajar con esa energia solar de siembra, el que da color el
que da vida. La labor de las sahumadoras es muy fuerte, ellas estan desde que inicia hasta que se
acaban. Se les agradece a las sahumadoras y lo que representa el fueguito, nuestra purificacion,
nuestro corazon, el fuego que nos late aqui, en el lado izquierdo, muchas gracias compadre, es muy
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bonito ver cémo la gente que inicia su trabajo por primera vez se ponen nerviosas si se les cae una
flor. Es un trabajo muy personal, cada quien la vive la goza a su manera. El es dios”

“Hablando con la licencia de Dios, con el permiso de mi padre y mi madre, solo para
agradecerles la labor. Dios no se queda con nada, todo lo que demos nos lo regresa de alguna
manera con casa, con vestido con sustento y nos llena el corazén. Nosotros le damos sin esperar. Y
¢l nos abre su casa, su morada. Sentir el frio sentir el cansancio el desvelo, es sentir que estamos
vivos y debemos darle gracias a dios por eso. Espero que esto sirva de medicina, que de estos
bastones emanan energia. Y darles un pasito adelante. Que el sefior nos comparta tantito con su
misterio, y poco a poquito se va aclarando, a cuenta gotas. Espero que en algin momento valoren
todo lo que aqui se hizo, tal vez en suefios. El altar esta en todos lados, como dice la cancién de los
caifanes cualquier piedra es un altar. Muchos de los santos que veneramos son ejemplos de vida, de
rectitud, de apego a la palabra. Y cada uno de esos santitos tiene una contraparte que es un gran
sefior inmaterial, una deidad, que no se compara con un santo, un santo est4 en una escala humana,
porque fueron humanos, pero esos grandes sefiores, como el sefior patequi, ozcomotoc, zicpacton,
esos grandes sefiores no tienen comparacién humana son seres inmateriales, y nosotros tratamos con
esos bastones que simbolizan la conexién del cielo con la tierra son escalones que tenemos que
subir para acercarnos un poquito més a la ventana divina, de ometeotl. Este mundo que nos toco, en
este noveno cielo, Arriba estéd el omeyocan y abajo el mictlan, y cuando tengamos que partir de este
cielo vamos a recorrer esos nueve mundos.”

Ahora ya son casi las cinco de la mafiana, todos reciben un poco de comida y posan para la
foto. Nos instan descansar un poco, sin embargo, media hora mas tarde el abuelo Gerénimo parte
con rumbo a la Teocalli, con el propésito de continuar el ritual del Fuego Sagrado con el nacimiento
de Huitzilopochtli, junto con los corredores del Cerro de la Estrella, y otros asistentes, fuimos los
primeros en partir hacia la Zona Arqueolégica.

—AT

Img. 16 Y 17 Grupo que realizé la ceremonia conchera y del lado derecho los
instrumentos utilizados y los bastones de flores terminados Fuente: M.R.B.
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21 DE DICIEMBRE 2013.
NACIMIENTO DE HUITZILOPOCHTLI.

El museo del Fuego Nuevo est4 Justo en limite perimetral considerada zona arqueoldgica y
natural protegida. Para subir a la teocallj se puede tomar un camino serpenteante pavimentado, o el
mas corto, entre senderos naturales, éstos Gltimos los utilizamos gracias a los corredores,

La noche continuaba y fue imposible despegarse de un recuerdo color azul oscuro a traves
del cual veiamos drboles y caminos. En el trayecto pregunté a un corredor si era importante hacer
musculo con el fin de no cansarse, me dijo que depende, si se quiere fuerza si, pero si buscan
agilidad no porque el misculo es peso. Continuamos el accidentado camino hasta llegar a la Z.A.
Como es de esperar, ya habia personas ejercitandose y corriendo alrededor.

Con el abuelo Gerénimo al frente, subimos las escalinatas del basamento piramidal. No
habia nadie. Siguiendo las 6rdenes del abuelo Gerénimo, quien llevaba el sahumerio, nos
colocamos apuntando a la esquina noreste del basamento y al centro. Ahi permanecimos mientras
mas grupos llegaban y tomaban su posicién, muy diferente a la nuestra, ellos se enfilaban
apuntando al este, obligandolos a colocarse frente al abuelo Gerénimo. Viendo las circunstancias,
caminamos al frente manteniendo esa peculiar posicion. A nuestro lado derecho estaba Huautli, ¢] al
frente y a sus espaldas dos filas; en el izquierdo un numeroso grupo vestido con manta y plumas de
colores. Todos llevaban caracoles, huehues, pantlis, sahumerios, sonajas y “bastones de mando”
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entro otros objetos.

Mientras esperabamos el ansioso momento del nacimiento, atestiguamos el cambio del
paisaje. La ciudad ain de noche era cobijada por un color azul oscuro en el cielo que se fue
aclarando hasta dejarlo totalmente azul. El clima se percibia mas calido y se colocaba a nuestras
espaldas un tlalmanalli hecho con fruta y flores. Las montafias del Iztacihuatl y Popocatepetl
contorneaban un peculiar color rojo, anunciando la pronta salida del sol. Fue el momento de entonar
los cantos. El abuelo Gerénimo empezé sélo con su tambor:

He ya
Heya
he ya
, heya
hao.
Sangre mexa,
sangre mexa
,Sangre mexicayotl.
Sangre mexicayotl.
Sangre mexicayotl.
Sangre mexicayotl.

He ya
he ya
he ya,
He ya
he ya hao
He ya
he ya
he ya,
He ya
he ya hao

Este canto se repiti6 durante unos tres minutos. Otro grupo de los que estaba ahi continué

con concha y caracol:

Sélo dejaremos flores

Y cantos de esperanza
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Sélo dejaremos flores
Y cantos de esperanza
Hasta que amanezca
Para conquistar la danza
Hasta que amanezca
Para conquistar la danza
Como humo de copal
Nos iremos elevando Y otro dia el sol nacid
Descubriendo mientras tanto Demos gracias al gran sefior

Nuestro corazén orando (Se repite 2X)
(se repite)

Al puro estilo conchero se escuché
esta:
Ya amaneci6
Y otro dia que el sol nacio,
Demos gracias al gran sefior
Ya amaneci6

Otro grupo seguiria:

Nican ca
nican ca,
tloque nahuaque

tloque nahuaque
in Ipalnemohuane

ni can can
in lpalnemohuane ca nican ca
ni can can (se repite 4X)
ca nican ca,

Cantarian los concheros la historia de Huitzilopochtli y después pasaria con otro grupo de
mujeres. Mientras tanto, Gerénimo pide caminar un poco hacia delante:

Cualli tlane, Buenos dias luz del dia,

It tonatiu buenos dias padre sol.
Cualli tlane, En esta linda mafiana
It tona

Yo te canto con amor.

Tata tonatiu nica can. En esta linda mafiana
Buenos dias luz del dia, yo te canto con amor.

buenos dias padre sol. (Se repite 5X)

Finalmente es el turno del abuelo, sin embargo no canta s6lo da golpes constantes a su
tambor. Un caracol (o atecocolli) lo toca una de sus sahumadoras, mientras él sigue dando golpes
constantes al tambor. Cuando solicita otra vez el sonido del caracol éste no se escucha, la mujer
vuelve a intentarlo y fracasa, es hasta el tercer intento que lo logra con mucho esfuerzo. Pasé lo
mismo la siguiente vez que lo tocé y el grupo contiguo toco su propio caracol en solidaridad. Ahora

Geronimo pide a su grupo (compuesto por los dos corredores y habitantes) repetir la siguiente
oracion:

“iAyudad luz del dia!

creador de hijas e hijos,
tu raiz,

regresad,
ta espiritu del cielo y de la tierra, favorecernos,
tu dador del verano y la primavera, tu fuerza celeste,
te decimos tu vigor,
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dar vida y bienestar a nuestras hijas e
hijos,
se multipliquen,
que vivan bien,
somos buscadores tuyos,
de caminos
valles,
lechos de rios,
montafias,
barrancas,
bajo los arboles dadles a hijas ¢ hijos,
que nunca vean enfermedad,
que nadie se sosobre ante ellos,
dales buenas existencia
que estés en boca de ellos,
ta espiritu del cielo y de la tierra,
tu,
cargamento de grandeza,
tu,
teo,
creador,
cuspide y lados del universo,

sean claridad y grandeza en tu
vientre,
en oracion sea tu creador,
que los dias del pueblo ayunen,
Diecinueve
trece
Diecisiete
y todos los dias pidan al creador
por nuestros hijos y mujeres,
que los responsables encargados de la
cuenta del tiempo,
que los responsables de la cuenta de
los templos,
sean siempre pares
y se cambien
para sostener nuestro propio modo de
vida natural,
con todos los hombres,
de los cuatro colores,
que solo un origen tuvimos.
i Tihuahui x 4!
Ometeotl.

Tlazocamati hermanos por esta gran ceremonia en union de todos los corazones, gracias a
todos los nifios y a todas las mujeres que se unieron en ese sentimiento de hermandad. Recuerden
que es disciplina y respeto, para que todo fluya. Muchisimas gracias por avernos acompaiiado.”
(Toca el tambor y mientras cantan: “Citlali tlali teo...” el grupo se dirige a las escaleras para bajar y
salir) Los demds esperan a que ya no se escuchen sus cantos para continuar.

Sorprendentemente el abuelo Gerénimo sin ver el nacimiento de Huiitzilopochtli, o la salida
del sol. Eran aproximadamente las seis treinta de la mafiana. Minutos después el sol aparece, ese es
el momento cumbre de la ceremonia, durante quince minutos gritan, danzan y tocan los huehues
con tal energia que el basamento completo tiembla. Levantan las manos al cielo, cierran los ojos y
permanecen en ese estado hasta que ellos decidan. En ese contexto Huautli les pide a sus
comparieros que ofrenden un poco de amaranto, que previamente prepard y repartio, esparciéndolo
sobre el basamento en direccién al sol, después ofrece un pedazo de amaranto cocinado con mole y
otras especias, todos lo ingieren y termina su ritual. Huautli se dirige entonces a una cueva cercana
ala Z.A. En ella hariamos un ritual de nacimiento.

LA CUEVA.DEL RENACIMIENTO

La cueva, ubicada al lado suoriente del basamento piramidal, tiene una peculiar forma, esta
conformada por dos entradas, la mas grande y principal frente a la salida del sol, la otra al lado
norte, pero para acceder a ésta, se debe escalar un estrecho y empinado pasadizo que termina en la
parte alta de la cueva. Estas caracteristicas la hacen especial para rituales pues es posible la analogia
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con el vientre materno y el nacimiento. Se conceptualiza la cueva como el vientre de la madre
tierra donde, para dar a luz, la misma que entra a la cueva al amanecer, fecundandola; y'tal como el
trabajo de parto, se tiene que hacer el esfuerzo de salir y entonces renacer. .I.Esa misma cu.eva,
explica Huahutli, es utilizada como observador astronomico, se coloca una vasija de agua bajo la
entrada norte y por la noche se observa el paso de la luna y las estrellas.

Este ritual, conocido como “el renacimiento”, empezd adentrandonos a la cueva, en ella
Huauth nos entrega un pedazo de amaranto:

“Un hombre y una mujer empiezan desde los abuelos. No hay que degustarlo, por el
momento guardenlo. Al pasar alla ya lo degustamos. Si quieren salir lo pueden hacer. Prim«ls:ro una
mujer y un hombre, debe salir una mujer antes porque es la que nos da la luz de la vida. De
preferencia hay que soltarnos el pelo. Mujeres le ayudan a ella a subir y yo los espero alla. Antes de
subir, nos damos una vuelta del lado izquierdo y vamos a salir.”

Los diez asistentes asi lo hacen. Mujer y hombre. Al salir, Huautli los recibe con un
“bienvenido, a partir de ahora eres alguien diferente.” Para algunas personas este ritual significé un
verdadero renacimiento. El ayuno, la vigia y el cansancio de estar parados durante toda la noche
anterior, hizo que escalar esta cueva costara lagrimas y emocidn, sentimientos combinados con la

felicidad de haber presenciado el nacimiento del sol y ahora participar en una muerte y nacimiento
individual.

Después de esto, el ritual de la siembra de nombre continuaria con un temazcal en el museo

del Fuego Nuevo. Por otro lado, el abuelo Gerénimo procuraba lo necesario para el encendido del
fuego sagrado que partiria de la teocalli.

LOS CORREDORES DEL CERRO DE LA ESTRELLA BAJAN EL FUEGO SAGRADO.

Los corredores se dieron cita a las cinco de la tarde en el museo del Fuego Nuevo. Ahi

recibieron las playeras que los distinguirian como portadores del fuego sagrado. Llegaron habitantes
de Popotla, Culhuacan, Tlahuac y los ocho barrios.

Aproximadamente treinta corredores de casi todas las edades, se reunieron en el basamento
piramidal de la cima. La gente de tradicion también porto la playera, pero a diferencia de los
corredores del cerro, portaban paliacates en la frente, y una cinta de color rojo en la cintura,
elemento compartido con el grupo del abuelo Gerénimo. El portaba su pantli, vestido sélo con una
playera de manta y pantalén de mezclilla, les entregaria el fuego a dos corredores que encabezarian
el recorrido. En el centro del basamento colocaron un pequefio tlalmanalli, elaborado con flores
amarillas, moradas, rojas y blancas. Entre otras cosas colocaron mandarinas, platanos, naranjas, un
tarro de agua, una bolsa de amaranto y el huehue del abuelo. Al centro estaba el popoxcomitl que
recibirian el corredor Jesus y su pareja Isabel, la mujer llevaria el fuego y el hombre el bastén de

mando junto a una flor amarilla que del tlalmanalli fueron repartidas a todos los corredores. Este
gesto fue seguido por un representante de la delegacién.

Abajo los esperaba una ambulancia para atender cualquier contingencia. El recorrido
empezo y continué hasta Villa Estrella, ahi entregaron el fuego a los habitantes de Culhuacan.. Los
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corredores siguieron su ruta, pasaron por los ocho barrios antes de llegar al auditorio Quetzalcoatl
en donde estaba listo el pebetero o Popoxcomitl.

EXPLANADA DEL AUDITORIO QUETZALCOATL.

Originalmente el fuego seria llevado a la
explanada Cuitlahuac, pero en ese momento estaba
cerrada por trabajos de remodelacién. Optaron por
el segundo lugar mas importante y conocido, el
Auditorio Quetzalcoatl. Su explanada fue poco para
la cantidad de personas que se reunieron.

Ya de noche, y antes de que los corredores
legaran, se colocd en el centro el pebetero que ha
servido para esta ceremonia. Hecho por el artista
Pancho Cardenas, esta fiel reproduccion de un
popoxcomitl encontrado en un ojo de agua de
Culhuacan, fue adornada por un gran tlalmanalli
hecho de flores de color blanco, rojo, verde y amarillo, cafias de azucar, jicamas, mandarinas,

tejocotes y limas. A un lado estaba un huehue que era tocado por uno de los integrantes del calpulli
del abuelo Gerénimo. Ellos danzaban mientras aguardaban la llegada de los corredores.

La danza se desarrolld como es comin. Hacen un circulo alrededor del huehue y el
popoxcomitl. Se colocan frente a él quien tenga el bastén de mando, en este caso el abuelo
Gero6nimo y sus compaiieros, abren la danza y al terminar se inclinan ante el pebetero para después
dar una vuelta a la izquierda y entregar el bastén a otras personas, ellos corren hacia la derecha para
colocarse al frente y comienza otra danza. Hacen uso de cascabeles, sonajas y caracoles, los
hombres con pantalén de manta y las mujeres de falda amarilla, no tienen la playera de la carrera.
Durante toda la danza el pebetero permanece apagado, hasta que llegan los corredores.

El grupo detiene la danza, los caracoles y sonajas se escuchan, los corredores entran por la
avenida ermita para posicionarse frente al auditorio, ahi forman una fila que se va extendiendo hasta
rodear el popoxcomitl y ocupar toda la plaza. De un momento a otro, se reunieron mas de cien
personas que trataban de tomar una foto o video del evento. Eran amigos, familiares y curiosos que
llegaron junto con ellos. El huehue seguia tocando aunque no estuvieran danzando. Entonces bolsas

con agua eran repartidas a los agitados participantes.

Con micréfono en mano, Griselda Hamé a
todos los corredores a formar un circulo, mientras
tanto, las personas de tradicion que los acompafaron
durante el recorrido tomaron otro lugar, junto con los
danzantes, en un segundo circulo mas cercano al
popoxcomitl para danzar. Los corredores descansan,
y los de tradicion danzan, siguen el sonido del




huehue. Algunos de ellos descalzos. Termina la danza después de quince minutos, y la hermana del
abuelo Geronimo usa el micréfono:

“Ometeotl. Gracias a todos ustedes que estan en este momento en este lugar tan sagrado
para nosotros. Gracias por asistir porque cada uno de ustedes tiene la gran voluntad de estar aqui,
poder aprender que es de nosotros, es nuestra religion, es nuestro trabajo, nuestros abuelos dejaron
ese legado y nosotros tenemos que continuarlo, gracias a ustedes se va hacer, porque el despertar la
conciencia no es ficil, y es para ti, quiere decir que tienen la gran fuerza para poder realizar ese
trabajo. Viene un trabajo muy importante para el 2027, ese trabajo es el encendido del Fuego
Nuevo, cada 52 afios, lo que estamos haciendo ahorita es ensefiarle a la gente qué va hacer, c6mo va
ser, qu¢ es lo que tiene que hacer y por qué lo tiene que hacer. Va recibir la energia,
energéticamente en todo el universo, se van a reunir los pensamientos, los corazones, se va mover la
tierra, vamos a tener un cambio tremendo, no se va acabar el mundo, no crean que se va acabar el
mundo, no tengan ese pensamiento, si va haber una depuracion, si vamos a recibir una gran energia
que nos va hacer temblar, pero no se va acabar el mundo, entonces vamos nosotros a hacer este
trabajo para que ustedes estén preparados con lo que van a recibir, el encendido del Fuego Nuevo
estamos haciendo, abrir la conciencia, despertar a la gente, integrarse al trabajo, nosotros tenemos
la obligacion, somos danzantes del sol y de la luna, el abuelo tlacaelel nos dejé ese mandato, él
estuvo en el encendido del fuego en 1965, y entonces a nosotros nos deja ese trabajo, nuestro
nombre lo dice, Yan Cuitetl, Tepeyoloctli, entonces nosotros tenemos esa obligacién, de llegar al
2027. Quizas algunos no lleguen, pero vamos a dejar nuestro trabajo, porque en cada mujer nace
una semilla, nace el gran fervor por ver cémo va ser. Nos decia el abuelo Cuahutemoczin, c6mo
serd, como revivira, qué vamos hacer, y por eso estamos aqui, para que cada uno entienda lo que va
hacer. Ya no es algo que esté tapado ni que esté dejado, estamos aqui porque somos pobladores de
ese lugar, y tenemos nuestras ensefianzas y nuestras costumbres, cada uno de ustedes tiene esa
voluntad, y el huehue los llama, por eso estamos aqui, entonces vamos a prepararnos, tenemos
ahorita la dicha de que la delegacion puso los 0jos en este grupo, ni siquiera lo pensabamos, pero
esta ahi, y nada es asi por error, sabiamos que el abuelo nos dejo ese trabajo, y por eso estamos
aqui, y agradecemos a la delegacion, y a ustedes los pobladores que estdn aqui. Hicieron un trabajo
muy fuerte, sabemos que nada es fécil y aqui estamos, a los ocho barrios, a los diecinueve pueblos
de Iztapalapa, muchas gracias por ese gran esfuerzo que hicieron, y los esperamos que el afio que
entra sea mas fuerte, que todos los que estan aqui se retnan con los corredores, y nazcamos aqui
dentro de la danza, y dentro del movimiento, y dentro de esta gran energia que estd aqui
plantandose, es una semilla, sabemos que no es ficil, nos esperan trece afios, pero es la voluntad, la
necesidad de saber, gracias los que trajeron el fuego, a los corredores que lo trajeron prendido,
como debe de ser, como sus corazones, gracias. Y a la delegacion que nos estén dando fuerza, y
gracias por que ese es el gran trabajo. Muchas gracias a todos ustedes cosas que no podemos sacar
de nuestros corazones, solamente decir, Tlazocamati, ometeotl.”

El abuelo Gerdnimo grita: “;Viva el Cerro de la Estrella!” “iVival”, “Viva el
Huizachtepetl, el cerro del huizache.!” “Tlazocamati a todos los corredores, hermanos y hermanas,
que fue posible asistir a la ceremonia, ver sus corazones ardientes, que fueron, que bajaron,
muchisimas veces, les agradezco de corazén a los hermanos, de frente que estan portando los
clementos sagrados de vida, estuvieron con nosotros en la velacién, desde un principio, esa
ceremonia de temazcal que fuimos ayer, y hoy toda la noche, gracias a ellos se logrd, a los
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hermanos de Iztapalapa, gracias a los pueblos, gracias a los hermanos que se integran a este circulo,
gracias a los hermanos que se integran a este calpulli, Yan Cuitetl Tepeyoloctli, Corazén de la
Montafia Fuego Nuevo, tlazocamati abuelos, tlazocamati abuelos, Tlazocamati, ometeot].”

Raymundo, quien no estuvo en todos los eventos anteriormente descritos, habla al
micréfono:

“A todos los presentes les informamos que se va llevar acabo ahorita, el encendido del
fuego sagrado que fue bajado de la montaiia huizachtepetl, Cerro de la Estrella, y cada pueblo, y
cada barrio, se va llevar este fueguito, porque como ya lo sabemos, alld también les espera una
ceremonia parecida a esta. Nuestro compaiierito de San Juanico Nextipac tiene una conferencia,
estan invitados a esa conferencia, en este momento se va llevar acabo el ritual para encnder el fuego
sagrado. Y también les comento que nos acompaiia el dia de hoy y desde la noche anterior, los
compaiieros de la delegacion Iztacalco, se estan integrando compaiieros de otras delegaciones, les
agradecemos muchisimo como pueblo de Iztacalco bienvenidos, gracias. También les damos la
bienvenida a los compaiieros de la delegacion Miguel Hidalgo, el pueblo de Popotla, que hace como
cinco meses nos hicieron el favor de recibir el fuego sagrado alld en su comunidad, bienvenidos
pueblo de popotla, bienvenidos, y de Tlahuac. El compaiierito de Tlahuac, Huautli, también se va
llevar el fueguito, estuvo participando con nosotros desde un principio, bienvenidos pueblos que
nos encontramos aqui, gracias.”

El fuego, que fue entregado al abuelo por el mismo corredor que lo recibi6 en la teocalli,
fue sostenido por la abuela con el popoxcomtl, “Los abuelos de los ocho barrios, de los pueblos”
“Sefior Juan venga” gritaban para que recibieran una varita de ocote que encenderian con el el fuego
del popoxcomitl. Después de que el ocote se encendia, los primeros en colocar el ocote fueron los
corredores que encabezaron el recorrido, procedieron a colocar la vara en el popoxcomitl, ésta ya
estaba encendido y conforme todos los corredores dejaban la vara, el fuego en el popoxcomitl
amuentaba, hasta llegar a un expecticulo excepcional, la llama llegé a los dos metros de altura. Para
€se momento los tambores y los caracoles no paraban de sonar. La danza que después iniciaria fue
la
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mas euforica, llena de vueltas y gritos con remarcada fuerza, expresaban la emocién contenida en
este momento cumbre. Los corredores observaron de pie esta danza que poco a poco fue terminando
hasta que la llama bajo. Ahi la danza se detuvo, separaron la parte alta del popoxcomitl y Griselda
llamé mediante el micréfono a los pueblos para que éstos se formaran y recibieran el carbén y lo
llevaran a su hogar. Algunos portaban Mientras tanto las mujeres cantaban “Tlazocama
huehueteot!” Los pueblos que lo recibieron fueron:

Santiago Textipan,

Atlazolpa

Santa Cruz Meyehualco

San Matias lIztacalco

Aculco

Atlalilco,

Tlahuac

Santiago Acahualtepec. (Quien dijo lo siguiente: “Es la primera vez que va participar el
pueblo desde 1507 que se dejo de encender, hasta ahorita vuelve nuevamente a Acahualtepec,
muchas gracias a todos los pueblos, a Griselda y en general a todos.” Estas palabras del cronista de
ese lugar, Florencio Sanchez, provocaron gran alarde de sonidos entre la multitud)

Entonces Griselda invita a los que quieran llevar una vela para que sea encendida. Después

de entregado el fuego se encargan de cerrar la ceremonia.

De los que estaban, quedan muy pocas
personas, algunos corredores, sentados sobre las
escaleras del auditorio, observan cémo los
danzantes, acompafiados de un constante sonido
de tambor y caracol, se forman en fila para
levantar los brazos y arrodillarse con los
instrumentos que utlizan: bastones,
popoxcomitls, caracoles, sonajas y pantlis, entre
otros. Incluso los que reciben el fuego repiten
este  comportamiento a los cuatro puntos
cardinales, y finalizan haciendo un circulo y
mirando al cielo. Una vez hecho esto, piden que
todos den una palabra u opinién del trabajo que se realizo. Mientras lo hacen, reparten
equitativamente toda la fruta y las flores del tlalmanalli, lo hacen a la perfeccién, todos tienen la
misma cantidad.

Al terminar Griselda me presenta como investigador ante el abuelo, él me da la bienvenida
y me dice que ojala sea abierto, ya que me dedico a tratar de comprender las formas que dejaron los
abuelos. Tuve la oportunidad de preguntar por esa posicién tan diferente que tomamos en el
nacimiento de Huitzilopochtli y sobre por qué nos fuimos antes, esto me contesté:

“Lo encendimos, lo bajamos, lo custodiamos toda la noche, cada quien lleva su gentilicio,
porque dicen que son los originarios. Pero ahi estamos en el caminar. Eso que me estas expresando
es el momento que todos esperamos (el nacimiento) ;Por qué estabamos dirigidos hacia este lado?
Porque esa era la punta de flecha, esa punta de diamante que iba a cortar todo. Para que en
determinado momento, nosotros que fuimos los primeros que subimos para dar la bienvenida al sol
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y llegaron los otros hermanos, y con mucho respeto debes dejar que los primeros que llegaron
terminen su ceremonia. Yo nunca me voy a poner enfrente de ti. Porque es ese respeto, y ese
respeto trasciende todo, a la tierra a la vida. Nos fuimos antes de que naciera el sol porque ya
habiamos terminado, habiamos hecho lo que teniamos que hacer. La razén de la dualidad de la vida
no tiene que ser en determinado momento, toda la noche estuvimos con el universo como cobijo, y
si ya habiamos hecho el trabajo y habian aceptado que inicidramos la ceremonia, no era necesario
seguir fomentando ese de “qué gachos, porqué ellos.”

- El trabajo fue hacer el espacio para que los demas tuvieran su danza? Para que los demas
entraran, ;fue abrir las puertas?

“Exacto, ya abrimos, esa fue la razon que tuvimos para llegar ahi y nos vamos

—¢Y cémo llegan esas razones? —

Por respeto y por destino no por obligacién,

- Le ha pasado que alguna ceremonia no salga correctamente o existan problemas?

Siempre existen problemas pero ti debes continuar tu trabajo, bien hecha mal hecha como
sea tu tienes que continuar. Desacuerdo a lo que a ti ya te ensefiaron, no debes de inventar nada.

— Me di cuenta que cuando trataban de sonar el caracol y no salia los grupos de a lado le
ayudaron

Lo que pasa es que el viento es un elemento que es femenino, entonces la mujer como trae
esa energia, hay ocasiones que no puede tocarlo, pero lo toca porque es ¢l sonido del viento, suene o
no suene t lo tocaste y es el elemento de vida. Légico que estaban los compafieros que no
quisieron hacerse a un lado, y no me quise imponer, no molestan, estorban pero estaban haciendo su
trabajo, entonces estaba a un lado y como no sonaba el caracol de la danzante lunar le dije tiahui
hermano, osea, adelante para que tocara, de alguna forma se hizo realmente la ceremonia porque te
das cuenta que se hizo en este instante.

— ¢Ehecatl no era predominantemente una figura masculina? —

Si pero es dual. Hay cosas que podemos hacer pero que no debemos hacer. Donde la mujer
no puede participar pero puede estar detras de un guerrero. — el danzén se escucha de fondo —

- (Y cual es el fin del calpulli?

El calpulli es una familia y cada quien toma responsabilidades, y todos lo hacen no es
obligacion, es responsabilidad.

- (Y es una familia, hijos o son de otras personas?

El calpulli es una familia y el calputin cuando vienen otras familias y cuando se une una
sola, es una sola familia aunque venga de diferentes familias. (Vive en la colonia del sol).

— ¢Usted estuvo en la de la delegacion?

No, somos mds espirituales, danzamos en montarias y valles, y aqui tenemos muchos afios
danzandole al abuelo Cuitldhuac. Somos comerciantes y ¢l seis de enero vamos a Ixcatiopan y ahi
comienza otra vez el trabajo, tenemos trabajo de vision, trabajo de danza solar, de danza lunar.

- (Y el sincretismo? Muchos dicen que eso es como una religion, qué dice

Que no, Con respeto hay que separar lo que es tuyo y lo que no es tuyo. Los abuelos
tuvieron una transicion para poder sobrevivir. Y ahora podemos tener una filosofia sin que nos
cueste la vida o nos discriminen.

- ;Como se me dijo que se llama?

Viento frio. Pero mi nombre europeo es Juan Gerénimo.
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Eran aproximadamente las diez de la noche, habia frio y estaba muy oscura y tranquila la
explanada. Pero a pesar del trabajo y la compleja estructura ritual que esta ceremonia tuvo, al
analizarla es facil percibir que los asistentes directamente involucrados en su organizacion,
estuvieron en desacuerdo con muchas cosas que pasaron y que escucharon. Entre otras cosas,
entendieron que la carpa que llevaron a los concheros nunca estuvo en sus puntos de acuerdo, en
contraste con la falta de atencion hacia el abuelo Gerénimo a quien dejaron sin comer y en el frio.
Elios, aunque algunos eran religiosos, no aceptaron la ceremonia de los concheros, mientras que
durante la carrera, la evidente falta de respeto entre los corredores y los grupos de tradicion cuando
éstos les pedian que se quitaran la gorra y los corredores les respondian que ellos no tenian
obligacién porque no creen lo mismo, era igual de ofensivo que los sefialamientos por algunos
integrantes de Culhuacan quienes al invitarlos al temazcal, contestaron que era suficiente si iban
bafiados y cambiados, lo que detoné en molestia cuando rompieron el acuerdo y se separaron en
Villa Estrella. Entre problemas de logistica, desacuerdos y malos entendidos, los problemas fueron
aumentando durante los siguientes once meses, insultos, peleas e incluso agresion directa por parte
de algunos corredores hacia las mujeres, fue motivo de un grave quiebre en el original cuerpo de
organizacion. Con nuevos actores que no estuvieron en esta ceremonia, se hicieron dos grupos, el
abuelo Gerdnimo tomé su postura, apoyo a los corredores y algunos representantes de pueblos y
barrios, mientras que la gente de tradicién restante se organizo para hacer su ceremonia. Este
quiebre tuvo su climax durante el mes de Junio, mismo que me ausenté durante esos treinta dias
para trabajar en proyectos audiovisuales. En ese lapso, fui claramente desplazado por el grupo del
abuelo Gerénimo, los corredores y pueblos y barrios. Decidi que lo mas conveniente era estar cerca
del lugar, preguntaba constantemente a Griselda, el Jefe Lucio y Carolina Colin Cruz (trabajadora
en ese momento del Archivo Historico de Iztapalapa) de lo que acontecia, y junto a los antecedentes
de mi trabajo de campo previo, obtuve un panorama completo de la situacion.

Una de las claras diferencias ocurrié con la fecha del encendido, en el 2013 se hizo en
Diciembre en razén del abuelo Gerénimo, €l indicaba que esa era la fecha original. Para el 2014, el
otro grupo, ahora encabezado por el Jefe Lucio Tlahuicoatl, decidié utilizar otra fecha, el 19 de
Noviembre, ésta cumplia las exigencias del Calendario, la trecena y la veintena. Los organizadores
que respaldaban al abuelo Geronimo decidieron hacerla ese mismo dia con el proposito de echar
abajo la ofra organizacién que contaba con Griselda, quien es funcionaria de la delegacion. Ante los
problemas suscitados, y después de escribir una pequefia nota en la jornada difamando a varios
personajes, la Delegacion no entregd los recursos que en el 2013 sirvieron para tripticos,
conferencia de prensa, alimentos y otras necesidades. La confrontacion fue directa, y echaron mano
de diferentes elementos simbolicos, haciendo del Fuego Nuevo un escenario de conflicto cultural
con un interesante resultado, incluso, involucrandose en los tiempos de precampaiia electoral de
201s.

A continuacién elaboro la etnografia de la ceremonia de Fuego Nuevo del dia 19 de
Noviembre del 2014,y la del 21 de Diciembre de ese mismo afio, para dar paso al andlisis
antropoldgico de ésta ceremonia, sus implicaciones simbélicas y el conflicto.
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FUEGOS SAGRADOS
19 DE NOVIEMBRE DEL 2014

Esta vez, acompaii¢ al grupo del Jefe Lucio Tlahuicoatl. El dirigiria la ceremonia.
Temprano se dieron cita en la delegacion para conseguir los insumos basicos, aportando de sus
recursos econdmicos, compraron flor y fruta en la central de abastos para elaborar el tlalmanalli. En
el mercado de Iztapalapa, el Jefe Lucio se encarg6 de conseguir comida (Chicharron, tortillas y
queso, aunque mas temprano se elaborarian varias decenas de tortas), un anafre, Jjarrones de barro y
lo mas importante, la tea donde encenderian el fuego, una vasija de barro de un metro de
circunferencia con un soporte de fierro. En “la Mostro”, una camioneta con amplio espacio trasero,
trajo de su calpulli en San Lorenzo Tezonco, entre otras cosas tres huehues, flechas, antorchas,
carrizos, sus pesados vestuarios de plumas, a los danzantes, casas de campaiia, cobijas, tepetates y
garrafones de 20 Its. con agua.

A las cuatro de la tarde, “la Mostro” ya estaba lista yen Aespera de nosotros para llevarnos a
la Z.A. El jefe lucio partié hacia all4, nosotros nos quedamos a espera de los demds y partir en taxi.
Ahi, acompafiados de habitantes de Iztapalapa, uno de ellos arquitecto y otro artesano; el cronista de
Santiago Acahualtepec, Florencio, me platicé su intencién por escribir lo que ha titulado “el
verdadero camino del Fuego Nuevo”. Clara muestra del interés profundo que tiene en una
ceremonia como esta, y la intencién para enriquecerla con su trabajo.

Finalmente llegamos a la teocalli. Eran las cinco de la tarde Y ya esperaba en el centro del
basamento piramidal El tlalmanalli. El espacio fue adornado por monticulos de cuatro flechas
colocadas en las esquinas, rodeado por cinta de Proteccién Civil.

Como es cotidiano, habia visitantes en la
zona, entre otros: corredores y jovenes estudiantes.
Representantes de Popotla e Iztapalapa se acercaron a
ellos para extenderles la invitacién a participar y
explicales el significado de ese dia y lo que el Jefe
Lucio haria. Mientras, el jefe platicaba con personal
de transito: “pues aqui no va haber problemas de
transito, estan mandando personal de transito, pero no
van a tener problemas, personal de seguridad si”.
Ante el clima, frio y gris, el Jefe platica que ellos
acababan de hacer danza para abrir el cielo. “Si, esta e RO
el tiempo mal y todo eso lo podemos hacer. : _ g N
[...]JAhorita estuvimos tocando un poquito el tambor Img.23 Tlalmanalli elaborado en el basamento piramidal. Al fondo
para abrir arriba, tenemos ese conocimjento’ todavia personas de la tradicién platican con estudiantes.Fuente: M.R.B.
eso traigo“. (Sorprendentemente, en efecto habia un despejado circulo azul justo encima de
nosotros.)Y para hacer llover también: “Aqui la gente es muy incrédula, pero cuando se da cuenta
de la realidad, primero dice ah chinga, casualidad, y luego dice, hay wey creo que si. Cuando le da
por aprender, ya chingd. Lo va intentar, tal vez al inicio no le salga la primera vez, la segunda vez,
de hacer llover vas a ver un pinche aguaserazo pero grande. Pero hasta que la va logrando. ;Si
sabias eso manuelito? Tal ves a la primera no la logras, pero para parar el agua su pinche
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[lahuicoatl amarrando flechas Fuente: M.R.B.

aguaserazo pero tormenton. Le vas a ir aprendiendo. Nomas que debe saber uno qué hizo primero
para que se parara.”

Son las cinco de la tarde, y de Culhuacén llegan aproximadamente treinta personas para
realizar su propia ceremonia. Se colocan en la parte baja del basamento y comienzan. Uno de ellos
porta un pantli con el glifo de Mexicaltzingo, se sostiene en su espalda gracias a una cinta roja que
rodea su cuello, pecho y cintura, otros cinco portan antorchas. Estdn acompafiados por la

representante que en 2013 participé con el grupo, mientras cantan, se colocan en la parte baja de la
zona arqueolégica, forman un circulo y el portador del

pantli se coloca en el centro, lo acompaiian tres o
mujeres, entre ellas la representante y dos hombres,
uno de ellos con un caracol. La ceremonia, con menos
de sesenta minutos de duracion, es grabada por los
asistentes, dan pequefios discursos para después alzar
las manos orientados a los cuatro rumbos y el centro.

Al final, durante la comida, aprovechan para tomarse
fotos.

El paisaje fue engalanado con un haz de luz
que caia al sur de la ciudad sobre el Ajusco. Con este
paisaje de fondo, los danzantes se preparaban
colocandose el vestuario, los dos tambores eran

Img. 24 Culhuacén llega a la cima Fuente: M.R.B.

tocados y una mujer encendia su popoxcomitl. El Jefe Lucio
amarraba las flechas que cedian ante el peso del viento. El,
como todos los de su grupo, tenia el rostro pintado. Mientras, el
Cronista Florencio arriesgaba su vida al subir a la rama de un
arbol que crecia justo en una profunda pendiente en la cercania
de la Z.A. Mientras que con una mano se sostenia, en la otra un
machete cortaba las ramas secas que serian lefia del Fuego que
se encenderia: ;Por qué corta lefia? — Para el fuego - ;Se lo
pidi6 el Jefe Lucio? — No, només dicen necesitamos lefia, y
como yo sé el arte de

lefiar... Si, esto lo hice
yo cuando tenia siete afios, esto en mi pueblo le dicen

Tlazacuatl, quiere decir rama muerta.” Es trabajo en
comunidad. Florencio continuaria limpiando los carrizos que
se colocarian sobre el tlalmanalli, mientras lo hace, el Jefe

Lucio saca una bolsa de semillas de girasol ya tostadas y me
da un poco:

- Lucio: Ten, vienen de la tierra de.. ac4... (Mientras
sonrie, voltea sus ojos a Florencio, originario de
Acahualtepec) A estos nosotros alld (en San Lorenzo) le

deciamos acalhuales. = W " I I T —
Img. 25 Don Florencio cortando lefia al borde del precipicio
Fuente: M.R.B.
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- Florencio: Nosotros le deciamos gigantén.

- Lucio: Nosotros acahual, su nombre verdadero es acahual, porque es antiguisimo, nos
decia la abuela.

- Florencio: el acahual es una florecita.
- Lucio: Porque hay una chiquitita, pero el que es originario, originario es el girasol.

. Florencio: Porque un historiador decia que eran
las tierras de los girasoles, \

-Lucio: Pus es acahual

.Florencio: Pero lo que nosotros conocemos como
acahuales es pastura.

-Lucio: La que le llaman una de flor, es igual:
chiquitita amarilla, que es igual que el acahual.

-Florecio: porque la otra florecita amarilla es
cocosache

Img. 26 Don Florencio limpia los carrizos Fuente: M.R.B.
-Lucio: Nosotros a la grande de girasol le decimos acahual.

Lo que ellos no saben, ee que en ese momento me dieron valiosas lecciones de historia,
geografia y néhuatl, lo que son escenarios constantes durante y después del ritual del encendido del
Fuego.

El tlalmanalli, o tendido de flores,
funciona como centro del ritual. Tenia cuatro
trigngulos orientados a las esquinas del
basamento, hechos de flores blancas, rojas,
amarillas y moradas, éstos rodean un primer
circulo formado con los tallos verdes de las
flores, seguido de dos circulos de flores
amarillas. Al centro un popoxcomitl
encendido, una vasija de barro con agua y
otra con tierra, el propdsito es representar ]
todos los elementos de la vida. A un costado, Ii
Img. 27 Danzantes, huehue y pantli Fuente: M.R.B. dos tambores o huehues, y ocupando un gran

espacio, el pantli del calpulli del jefe lucio,
que hecho de carrizos, sostiene una manta azul con el simbolo de Ia triple alianza, la bandera de
Cuitldhuac, rematada con una cabeza de animal disecada. Para este momento, el fuego es
encendido en la tea, desde los popoxcomitls, pero permanecia afuera del tlalmanalli. Un poco mas
tarde, y ya de noche, se colocaria al centro y asi daria inicio a la ceremonia.
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Antes, el arquitecto me platica mientras sefiala unos edificios que se alcanzan a ver desde la
cima: “Esas unidades habitacionales son los Panchos, (Por los Panchos Villa)” y el artesano me
cuenta: “Yo vivo por ahi abajo, antes subia a correr mucho, pero desde que hicieron las unidades ya
no queria subir, porque luego venia por este punto y salian los perros.” Suena su celular, contesta:
“si aqui estoy en una junta del cerro, sal a tu ventana, mira te hago sefias (rie) si, estamos en el
encendido del fuego. Si, hoy y mariana, velacién toda la noche. Si si quieres venir traite a tus hijas.”
A un lado, sentada sobre las escalinatas, una temblorosa chica con tenis, mallas y una delgada
playera le reclama a uno de sus amigos del frio que hacia y del que no fue advertida, el jefe lucio le
dice:

“{Apoco no estd bueno? Al ratito que empiece la danza se va poner mejor, le dije (a su
amigo) que se invitara a unos dos amigos y se metieran.

-Si, yo si me meto, para que se me quite el frio.
- (Quieres un pulque para el frio?

(Notablemente emocionada contesta) - Hay si, muchisimas gracias. Sabe a aguamiel, mira,
pruébalo.”

Poco después, encenderian el anafre,
colocarfan una olla de barro llena de agua y
prepararian té. La noche ya hace notar las luces de la
ciudad, los tambores son tocados constantemente. la
danza y la musica de tambor y caracol se elevan, la
ceremonia empieza a tomar forma, entonces colocan la
tea en el centro del Tlalmanalli.

Son las siete de la noche, suenan los caracoles,
estruendosos como los huehues, sonajas y silbatos. Los
danzantes, ya vestidos de plumas, con el torso ;
descubierto, o con piel de diferentes colores, inician la Img. 28
ceremonia. La sahumadora, hija del jefe lucio, con el
rostro pintado, vestida de plumas y piel verde, hincada recibe a los
asistentes sahuméndolos. Algunos tienen cintas rojas o de otros colores
amarradas en la cabeza. Estos se arrodillan frente al tlalmanalli,
mientras reciben el humo de copal que mientras esperan en circulo.
Termina y se detiene el sonido. El Jefe lucio, junto a la sahumadora, se
colocan al centro del circulo, él grita
discursos en nahuatl a los elementales
de los rumbos, para esto, se dirige a

ya

Sahumadora recibe a los visitantes Fuente: M.R.'B.

St

. 29 colocacién del fuego en el
manalli Fuente: M.R.B.

los demds le siguen levantando las dos manos. Terminando el
primer discurso, se arrodillan, se levantan, tocan los huehues y
danzan los que estén en el circulo mientras el Jefe y la sahumadora

-

ellos levantando el bastén de mando,

Img. 30 Ritual de apertura. Fuente: M.R.B.
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rodean el tlalmanalli para dirigirse a otra direccién y orientar el discurso a esa posicion, repitien el
comportamiento anterior cinco veces a los cinco rumbos (incluyen el centro). Los discursos fueron
los siguientes (la parte del néhuatl s6lo rescato fragmentos que reconoci):

Tozcatl Tlazocamatililia In Ini Mo huehue (suena el huehue) Atecocolli (Suena el caracol)
Tonatiu In Cuahutecutli, Ni can ca, Tloque nahuaque Tlozcatl

Termina, hay gritos, suenan caracoles y todos los instrumentos, danzan, se dirige a otra
posicion. Y vuelve a dar palabras en nahuatl. Repetiria esto otras dos veces y entonces da un
discurso:

“Antes de iniciar con un poco de danza, me gustaria, no sé si se repartieron las copias, pero
hay un canto, en cada ceremonia. Siempre dejaron los abuelos los cantos a través de la palabra oral.
Un canto que se llama Yan Cuitetl, Fuego Nuevo. Es muy dificil, me he dado cuenta, que estamos
muy herméticos, muy cerrada la cultura, porque esto lo deberiamos de saber todos, mas los grupos
de danza, pero por algo se tiene que empezar. Esto habla, es la palabra oral que se ha guardado a
través de la flor y el canto, entonces en cada
ceremonia que hacemos los cantos se trabaja, esta
es la nimero 39, se va pasar un carrizo que esta
para hacer los atados para llegar a los 52 aiios. Que
es el afio dos carrizo, entonces los cantos y todo lo
que se va dejando, se va dejando la palabra, se va
dejando conocimiento a través del seguimiento
para que se conservara de esta manera, para que el
vencedor, el hispano, no acabara con todo eso.
Eramos bien astutos. La palabra oral, y el
conocimiento basado en los lugares de origen lo
lleg6 de esa manera, con canto y flor. In cuicatl in

xochitl, in matehualilia. Con el merecimiento de la
danza, la flor y el canto, que dice asi.”

Acompaiiados de constantes sonidos de tambor cantan repitiendo dos veces:

Base: Los trabajos del fueguito
Quiero platicarle a ustedes Tienen que ser respetados
De nuestros antepasados Porque encierran un simbolismo
Cada 52 afios De nuestros pueblos sagrados
Se prendia el fuego sagrado (Base)
El citlatepetl sigue vivo
En el afio 2 carrizo Y también la danza azteca
Danzaban nuestras guerreras Siempre unidos con el fuego
Para recibir su fuego Y la danza Chichimeca
En el Cerro de la Estrella (Base)
(Base) El capitan hace masas
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Y su lugar sera hasta el frente Van danzando todas ellas

Portando su popoxcomitl Portando su popoxcomitl
Caminando firmemente Como guerreras doncellas
(Base) (Base)

Les pido a mis capitanas En el siglo XVI
Que manejen sahumador Danzaban nuestras doncellas
Nunca, nunca lo descuiden Para recibir su fuego
Pues cometen un error En el Cerro de la Estrella
(Base) (Base)

Saludando 4 rumbos

El Jefe lucio continua el discurso:

“Esto es algo que nuestros grupos de danza, nuestros hermanos que se han encerrado, no se
acercan con los viejos de tradicion, con los abuelos fuertes, tenemos muchisimo qué aprender, y
muchisimo qué dejar, no tanto para nosotros, ya nos vamos, para nuestros hijos, y los hijos de
nuestros hijos, a ellos les toca esto, pero también corresponde que haya un buen grano, que haya
una persona, o un jefe, un teyacantli un compadrito, o un capitan, o un dirigente, que tenga el deseo,
mientras mas enfrente esté, busque los lugares dénde aprender, para que no revuelvan que la danza
de la cima, de las estrellas, de marte, del sol, todo es una revoltura que se estd haciendo, vamos a
conservar las cosas como estdn, decia el maestro Miguel Angel Mendoza, y dicen hoy en
Ixcatiopan, “hay que conservar las cosas como las dejéo Miguel Angel, aqui no se cambia.”
Entonces, vamos a hacer esos cantos, pero primero vamos a hacer una danza, todos vamos a
participar, entonces adelante, los que van a portar la danza, a ver Jorgito... jOmeteotl!.”

El que llevaria la danza se coloca frente a €l, el Jefe le entrega el baston de mando y
comienza la danza. El jefe lucio los acompafia danzando hasta que platica con personal de
Proteccion Civil, quienes después de preguntar por el programa de la ceremonia, aprovechan su

curiosidad para saber mas de lo que estaban haciendo, de dénde son, y por qué lo hacen, el jefe le
da datos concretos:

“Somos chichimecas, yo quiero transmitirle a mi nieto cémo se maneja la energia, como la
puede llamar. Fuimos a un pueblo que se llama San Miguel Tenochtitlan y me dicen, “no ha llovido
desde el afio pasado”, le digo, si no llueve no me voy, y el calorén en la tarde y nada, les digo no
nos vamos hasta que haya llovido, me tocan esta danza, me tocan esta y tocan lo otro y lo mueven.
(Qué pas6? ;Ya ven?” De repente su hijo le comunica “Ya no hay lefia” —“Lanzate por un poco
¢no?, haber, ellos (los de proteccién civil) que saben mas o menos, que quiten las trancas que estan
atravesadas en la carretera.” Las “trancas” son el retén hecho de troncos de madera para impedir el

paso a automoviles no autorizados. Ante tan ingeniosa broma que tomo por sorpresa a todos,
eimos.

“Somos chichimecas, esta danza se llama amatlilli, en espariol significa sapo, es una danza
Jue viene del sapito mira, por eso brincan. La danza simboliza los animales, es una fuerza que
ienes que tener, un potencial. - (El aguila qué simboliza (pregunta el policia) - El triunfo.
\tlachinoli significa lo mismo. ~ ;Como el caballero aguila? Es que el 4guila la relacionan mucho
on la cueva del aguila que esta aqui abajo, no sé qué tenga de relacion — Ahora lo cambiamos, no
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habia caballeros, guerreros, por el espafiol se qued6 caballeros por el caballo, son guerreros. Mira
ahi estd el yopantli. Y mira, ahi esté la danza del jaguar, y también la del guerrero aguila, el aguila
se llama iztacuahutli. Todo eso simboliza los animales. Mi nombre es Tlahuicoatl, para el espaiiol le
puse lucio, porque era mucho cotorreo, pero en nahuatl me dicen Tlahui, significa lo mismo, Lucio
es tlahuicoatl. Soy del Calpulli Atlachinolli.Y tengo cuarenta aiios en Iztapalapa. En donde estan
las cruces, ahi ibamos a jugar.”

En esos momentos, la danza se detiene un poco y permite escuchar el sonido de un caracol a
lo lejos. El jefe Lucio les diria a unos curiosos estudiantes de antropologia de la UAM “;Apoco ya
se van? Ahi viene mas gente”. Llegaria el grupo del abuelo Ger6nimo, acompaiiado de
representantes de pueblos y barrios, corredores, y otras personas de la tradicion. Augurado ya por
una de sus integrantes que llegé mucho tiempo antes para integrarse en la danza del Jefe Lucio.

EL ENFRENTAMIENTO EN EL RITUAL, LUCIO, DANZANTES, ABUELO
GERONIMO, CORREDORES Y PUEBLOS Y BARRIOS.

Img. 32 Lucio frente a Ger6nimo. Momento exacto del encuentro. Fuente: M.R.B.

Eran aproximadamente las ocho de la noche. La danza continuaba mientras ellos se
formaban en fila desde la tltima escalinata del basamento hasta la parte baja. El Abuelo Gerénimo
llevaba consigo su bastén de mando, a su lado Raymundo y el corredor que el afio pasado port6 el
fuego ahora sotiene un muy peculiar pantli pues, a diferencia de los otras banderas que se han visto,
ésta era de color negro y no hacia referencia a ningtn glifo o nombre, en cambio tenia la fotografia
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de la serpiente de piedra verde que fue regalo de Moctezuma a Cortés, hoy objeto de museo; bajo la
foto de un flama. Una de sus integrantes se dirigié al personal de Proteccion civil comentando que
ellos tenian el permiso autorizado por Secretaria de Cultura Yy se tenian que coordinar con personal

de Seguridad Publica, ellos respondieron que en un momento mas cambiarian de turno y debian
hablar con al relevo.

El Jefe Lucio pide detener la misica y al acercarse al abuelo Ger6nimo todos se
conglomeran alrededor de ellos. En una platica acalorada, los integrantes del grupo del abuelo
Gerénimo interrumpian con risas Y preguntas, mientras los dos hablaban mirdndose a los ojos:

Gerénimo: “Venimos en Paz no queremos tener problemas.

Lucio: Vamos a trabajar juntos, vamos a hacer las cosas. Se te llamé antes, si quieres
participar con tu palabra y todo eso.

G: Lo designaron los pueblos, asi lo reconocié la
delegacion, que yo era el guardian del fuego, asi lo
reconocio, estabas ahi.

L: Vamos a hacer la ceremonia como debe de ser.
La ceremonia como tiene que ser, no como marca tu
palabra, no.

G: No, no. Lo que quiero es compartir la ceremonia
con tu fuego, y con tus guerreros hasta mafiana.

L: Pero si tiene que haber un guardian de tu fuego
siempre.

G: Si. Todavia hasta mafiana que amanezca y haya un nuevo sol, hasta ese momento yo voy
a hacer lo que determinen los pueblos y barrios, los habitantes.

L: Todos ellos (sefala a los que estan a su espalda) son de pueblos y barrios. (Ellos
asientan con la cabeza)

[Atlazolpa, con el abuelo Geré6nimo, interrumpe: ¢De qué barrio eres?]

G: Por favor, hermano. Ni ti ni yo lo vamos a decir. Estamos hablando rostro y corazén.

Que no haya otra palabra, por favor, que no hayan comentarios de pueblos y barrios, yo y ti ahorita
estamos solos.

L: Ometeotl.

G: Nos pasamos aqui abajito y nos van a recibir. (Le dice el abuelo Gerénimo a sus
acompafiantes.)

En ese momento el arquitecto le dice al Jefe:

“Lucio, la palabra te Ia dio el pueblo.”
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- Ustedes son el pueblo, se les va recibir como la tradicion se los marca, ellos quieren
reunirse y trabajar con nosotros. Y eso se habia comentado.

- No venimos a pelear, venimos a compartir.
Poco después Gerénimo regresaria con Lucio y le dirfa:

“Y ti me dices a mi si nos unimos o hacemos nuestra ceremonia aqui abajo. Me hablas de
corazon a corazon, y de rostro a rostro”.

“Claro™, le dice el Jefe Lucio al abuelo y se dirige de nuevo al arquitecto y los otros
personajes de pueblos y barrios:

“La razon es esta. Se les dijo y se les invité que se unieran. Ahorita traen, fijate cémo
cambia, con respeto, queremos participar, queremos cumplir, queremos estar a toda madre. No
pueden hacer nada concretamente ellos solos porque no tienen tambores, no traen nada, pero si lo
habian designado como el portador, de ahi no podemos brincarnos.”

Arquitecto: “Nada més si tienes oportunidad de preguntarle quién lo designé como portador
del fuego.

L: Fue Griselda y todos ellos. Pero 1o va entregar ahora, y lo que dice que decide pueblos y
barrios son ustedes, pero ustedes son los que van a dialogar. Pero hay dos decisiones, que si no
quieren ustedes lo hacen alla abajo. Cémo ven.

Arquitecto: Si pero lucio te voy a decir una cosa y te lo vuelvo a repetir, respeta al pueblo, y
ellos no son el pueblo, es una asociacion civil. Por respeto a este lugar y por respeto a esta fecha
participen, pero con verdad. De corazén a corazon te digo, hasta aqui.

L: Por eso me dijo, hagan su tlactocan, hagan su platica. (Entonces?

Todos: si, hay que compartir, hay que dejarlos. Pues érale.

Uno de ellos méas comenta: “Se supone que el fuego es para compartir, se supone que el
fuego nomas es uno, y es el que nos va iluminar a todos.”

En respuesta, el Jefe lucio le dice a su grupo:

“Yo estoy de acuerdo. Mira, las palabras ya estan dadas, ustedes son pueblos y barrios, yo
soy comunidad, yo conozco a los mios, ustedes a los suyos.”

Entonces se dirige a todos esta vez el Jefe lucio:

“iOmeteotl! Diez minutos de descanso para seguir con la ceremonia, las palabras que se han
dado como ahorita estan, asi se quedan.”

Mientras tanto, uno de los que tocaban el huehue, respondia preguntas del personal de
Proteccion Civil sobre lo que estaba pasando:

“Hace como dos afios le faltaron el respeto a las formas de un abuelo, y murié. Un
Wirrarixa.”

- ;Pero como le faltaron al respeto? (Como se lo llevaron?

Es que cada ceremonia tiene una forma de llevarlo, y ellos ofrendan un animal, una res,
fueron a rezar y al dia siguiente murid.
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- (De un dia para otro?

Si. Osea no debe haber pleitos, discordias, pero ellos no entienden. Ellos tienen recursos
econémicos.

- Pero es que yo digo, no esta mal, pero hacer las cosas con la devocion que tienen, o la fe.
No valoran lo que tienen. Eso es como ir a misa, uno dice, no si, mea culpa, no lo vuelvo a hacer, y
sale y mentando madre, y uno dice, eso para qué sirve (Rie)

Ese momento les dio pie para compartir experiencias no se explicaban, por ejemplo ¢l dia
de muertos hicieron un evento coordinado con la delegacion en las cuevas del cerro en la noche, y
sin razon, sonidos extrafios en las bocinas aparecieron, se desconectaban o veian y percibian
sonidos entre los arboles. Sumado a la ceremonia y lo que el jefe fucio le comento, se convencia de
que “la energia existe.” Ahi, el jefe lucio se acercé a Gerénimo:

L: Si vamos a conservar el fuego, necesitamos un poco que nos ayuden con lefia. Esa es
una, la otra que se unan a la danza. Entonces con mis guerreros hacer un circulo, y abrir la danza.
Yo para abrir los rumbos hicimos un solo canto. ;Te parece? La velacién se comparte todo. Se hace
el circulo, se recibe, un solo canto para que podamos seguir la danza

G: Si, el canto que ustedes vean, ese canto.

L: La base sigue asi: “Quiero platicarle a ustedes De nuestros antepasados Cada 52 afios Se
prendia el fuego sagrado” y luego “En el afio 2 carrizo Danzaban nuestras guerreras Para recibir su
fuego En el Cerro de la Estrella “ La base y luego “El citlatepetl sigue vivo Y también la danza
azteca Siempre unidos con el fuego Y la danza Chichimeca”. Nosotros traemos la danza, tracmos
todo, Eso lo hacemos, pero si tu traes otro canto, o alguien més de ustedes, lo que ti juzgues
conveniente y adelante. Ese canto y sigue la danza. Ya después hacemos un receso y un descanso, y
lo que quieran hacer adelante. Y todos los aqui reunidos hacemos la velacion.

G: Si. Traigo mucha gente que no danza.

L: No importa, que estemos todos Jjuntos. De otra manera, los grupos que vengan de otra
parte, adelante, esto no le pertenece a nadie, esto es de todos. Es una cosa que se tiene que
compartir, se tiene que llevar acabo se va hacer. Ometeotl.

G: Si si, Ometeotl. Es lo que se pretende, que se comparta el fuego para todos. Y la velacion
la podemos hacer ;sentados? (parados?

L: Si, si, unos platican aqui, otros aqui...

G: En su dancita nosotros nos podemos estar quietos, en la velacién permanecer parados...

L: si, si, si nomas quieren estar parados, tii sabes que esto es abierto, lo prohibido es
prohibir, son danzantes adelante. Ometeotl.

G: Nos hacemos asi, (El abuelo gerénimo toma el brazo del Jefe Lucio, se estrechan un
saludo que termina con un abrazo) de corazén a corazén.

L: Ometeot].

Nos dice el jefe Lucio a todos:

“Tan sencillo que son las cosas. Nuestro tlactocan estd asi. Le digo es que pidan sus
permisos pero nada mas un solo canto para iniciar la danza. Y si trae danzantes, que entren, y sino
que de todos modos se unan a la danza, sino parados*.

68



Después, el grupo atlachinolli ya sabe el procedimiento y comienza la unioén. Un danzante
grita: “El es Dios compadritos, vamos a recibir a los compaiieros.”

Lucio: “jCaracol! El Fuego de
Geronimo, el Yopantli. jToque de tambor!”

Con un fuerte grito del jefe, inicia
el recibimiento del grupo de Gerénimo. Se
acercan al otro grupo, levantan el pantli del
Calpulli del Jefe Lucio y se colocan frente
los integrantes que los sahumarian, dos
sahumadoras con el popoxcomitl, y dos
hombres con el caracol, frente a ellos y al
borde de las escalinatas del basamento, se
inclinan el corredor, la sahumadora del
abuelo Gerénimo, y una mujer mas, todos
tienen un popoxcomitl encendido. De pie y

a sus espaldas, formados en dos filas los
integrantes del grupo que sostienen su pantli negro, a su lado el abuelo. Terminan con ellos, y
sahuman su pantli, mientras el pantli de Lucio es agitado de un lado a otro. Constantemente se
escuchan los caracoles, y no paran los huehues hasta que el jefe Lucio da un poco de tiempo para
que ellos se acomoden y abran con un canto.

Gerdénimo pide buscar lefia y traen consigo troncos pesados y gruesos. Cortaron con hachas
de Lucio el tronco més pequeiio, y proceden con su ceremonia. En el mismo lugar donde fueron
sahumados, el abuelo les entrega a los representantes de pueblos y barrios que vienen con €1, un
pedazo del tronco. Los levantan al cielo uno por uno, forman una fila frente al fuego y lo colocan en
la tea que esta dentro del tlalmanalli. La danza comienza y se integran el abuelo y algunos mas de
su grupo. Ahora hay dos circulos, uno y el mas cercano al fuego danza, entre ellos Gerénimo y
parte de su grupo, y un segundo de pie como observadores, entre ellos estd quien sostiene el pantli
del grupo de Gerénimo. Como se dijo, primero danzan ellos mientras los demés los observan, uno
de sus integrantes toca el huehue, acompafados de los musicos del Jefe Lucio y comienza la danza.
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Son las nueve de la noche, y en la velacion, las danzas no tienen nimero de veces, se hacen
hasta amanecer. Mientras ellos danzan y el jefe lucio los observa, le pregunto por las lanzas, me
dice que son treinta y nueve, y dos para abrir. Es una cuenta, la del Fuego Nuevo. Eso dio pie para
que otra persona de los asistentes, ajeno a los dos grupos, preguntara por sus plumas, €l le contesto
que era chichimeca, por eso se viste de piel, como lo dice la cancion:

Raza de bronce
Guerrero tolteca
Escuchen las armas
Vamos a la guerra
Chichimeca
Estan orgullosos
De pisar la tierra.

Y el paraiso de Tenochtitlan
Con plumas muy bellas
Oro y pedernal

“Dice plumas, te habla de una elegancia, de un porte cabrén. Considero que no hay tantas
danzas como las que tenemos. Lo que danzan los demas, nosotros las hemos puesto. El veinte de
septiembre es el rito del calpulli, trabajamos el solsticio de invierno. Lo hacemos porque también
representamos la tradicioén de la cuevita. Cantamos una que dice que el tiempo de los chichimecas,
ellos hacian una gran velacién por el paso de los sefiores de la oscuridad, los Tezcatlipoca Negro.
entonces hacemos una velacion que no es catélica, es cien por ciento de aqui, para la ayuda del sol,
para que salga triunfante, alabado, y al otro dia son de alegria, volvi6 a salir el solecito, con su
danza y todo eso. Luego vuelve a salir el 22 de Diciembre. Todo eso es lo que hago y si me interesa
compartirlo para que se riegue otra vez, porque todo  eso ya se esta perdiendo, cantan muy
distorsionada la danza, el canto y la flor. Ponte en contacto conmigo, Calpulli Atlachinolli, Mesa
del sefior de la cuevita, miembro activo del Cemanahuac”

Después de una hora de danza, el grupo del abuelo Gerénimo
termina. El corredor encargado del Popoxcomitl da unas palabras:

“Ometeotl. Con el permiso de las sagradas esencias.
Agradeciendo a las esencias, con los elementos presentes, del guardian, a
los abuelos, que permitieron que esta ceremonia fluyera con perfecta
armonia, ese siempre ha sido nuestro deseo, a este lugar sagrado, mucha
gente lo critica y lo escupe. Esperemos que los que tengamos el honor y
el gusto de llegar al 2027 sea con esa misma armonia, a todos los que

podamos llegar. Gracias abuelos y abuelas, por permitirnos estar con
ustedes. Ometeotl.”

Antes de seguir la danza, se debe alimentar al fuego. Cortan lefios y los colocan, y aunque
no hay musica, al fuego siempre se le procura ofrenda en forma de canto, por €so una persona con
el tambor del abuelo Gerénimo lo hace. Después de quince minutos, la danza comienza, la abre el
Jefe, y los integrantes del otro grupo no estan presentes pues, se bajaron a comer. Solo permanece el
portador del pantli de Gerénimo. El del jefe Lucio esta sobre el Tlamanalli. ¢(Esto era una falta de
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respeto? El Jefe me dice que no, porque les dijo que si ellos querian danzar y participar estaba bien,
sino también.

La danza del grupo Atlachinolli se caracteriza por la expresividad que alcanzaba con gritos
y movimientos firmes y exigentes con el cuerpo. El trabajo se nota con los musculos que
desarrollan los hombres y mujeres que logran pasos imposibles, por ejemplo, en un momento
doblan las rodillas, y en esa posicicién brincan un poco para llevar la planta del pie a la espalda y
mientras estan en el aire, deben volver a su posicion original sin caer. Esto hace gala de la fuerza y

la practica que son también ofrenda y honra para el fuego, y como es de esperar, el Jefe también
puede hacerlo a sus 70 afios.

Después de esta danza, el Jefe Lucio se coloca en el centro y pide que le sigan con un canto:

Base:

Raza de bronce
Guerreros aztecas
Escuchen las armas
Vamos a la guerra
iOmeteotl!

Que vivan los hombres
De Tenochtitlan
Que viva Cuauhtémoc
Que viva la historia
Que vivan las danzas
Que honran su gloria
iOmeteotl!

Que vivan las danzas
Del Atlachinolli
Que sus tradiciones
Nunca moriran
iOmeteot]!

El caracol acompaiia salvajes gritos que son clara respuesta a la cancidn, acatando con
emocién el mandato. Estas expresiones, combinadas con el imperante sonido de los huehues que
chocan con la oscuridad, las luces del valle, el traje de plumas y el humo de copal en movimiento,

rompen con la tranquilidad que se puede imaginar en un lugar tan apartado de la ciudad,
reapropiandose del espacio y constituyéndolo ritual.

Guerreros salvajes con sus rituales en la noche, danzan hasta las once, ahi las interrumpirian
para comer un poco. El frio azota y se apacigua con un poco de t€. La comida es procurada por ¢l
Jefe Lucio “aver, un cafecito para él. Moisito, llevale una torta a caro, procurala, sino qué van a
decir los moisitos. Jefa, dele dos por favor.” Y siguieren asi durante un par de horas para continuar

la danza. Continuaron con la danza hasta las dos de la mafana. Ahi dieron unos cantos
individuales.
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Un danzante decia que el frio estaba muy fuerte, “Qué quieres, asi es la vida de un
danzante”. Frio, danza hasta el amanecer, y el costo de las plumas, aproximadamente veinticinco
por cada una, y tiene setecientas para vestir. Veinte mil pesos gasta en plumas

Parte de la forma que utilizan la Z.A. Acompaiié en una casa
de campafia un rato a Carolina y a la mujer que el afio pasado
sembraron su nombre, le pregunté si eso era parte del ritual del fuego
de ese afio, me dijo que no, era parte del nacimiento de Huitzilopochtli

y aprovecharon esa fecha para hacer la siembra. Pero, qué opinaba !me. 39 Casas de campafia utilizadas para
resguardarse del frio Fuente: M.R.B.
sobre los concheros, ;estaba de acuerdo? ’

“Luego se me hace medio raro, porque es la religién impuesta, pero tiene esos simbolos, no
es todo asi tal cual. Cuando dicen “sefior santiago”, pues ese era el nombre que invocaban cuando
descuartizaban, descabezaban a los nuestros, a mi me enoja, pero al parecer tiene ahi, hay algo que
yo no sé, s6lo cuando eres parte del grupo estas enterado. [...] Aqui es como es como los judios, y
los musulmanes, las diferencias. [...] ;Si identificas esos cantos Moy? No son Mexicas, son
Lakotas, el abuelo Gerénimo trae la tradicion de los lakotas. Y Cuauhtli Conchero. Y Tlahuicoatl es
Mexica Chichimeca. [...] (Carolina le pregunta) ¢ Trajo su popoxcomitl? — Si, encendi en la mafiana

Img. 40 Nacimiento de Huitzilopochtli. Foto: M.R.B.
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y purifiqué el lugar.”

Siguieron los cantos unas cuatro
horas mas hasta que el amanecer lleg6. Un
rojo intenso se espacia entre los cientos de
nubes que parecian venir desde las montafias.
El Popocatepet] humeaba y el Iztacihuat! fue
el centro del amanecer, ahi aparecio un haz
, de luz que la atraveso horizontalmente. Este
— o k —— fue un fendmeno francamente increible. El
grupo del abuelo Gerénimo se colocé en una fila abarcando todo el ancho del basamento y de frente
a las montafias. Entonces el abuelo y la sahumadora
gritaronn “iXochipilli!” siete veces, cada una de ellas
repetida por su grupo. Los demas estaban detras. En seis
ocasiones mas gritaron jXochipilli!. Media hora después
tocaron el tambor y repiteiron lo que les indicé el abuelo
Gerénimo:

“Que los encargados de la cuenta de los tiempos
Sean siempre pares
Que solo un origen tuvimos
Tiahui (Cuatro veces)
Ometeot]”
Portando el pantli negro que usaron, bajaron en

lazona baja de la Z.A. para vestirse de blanco con las
playeras y hacer el recorrido por los ocho barrios. Las personas de la tradicion se colocarian una
cinta

Mientras tanto, el jefe en el basamento piramidal grita: jCaracol, Huehue, Pantli! Inicia su
ceremonia.

Comienzan danzando, después de quince minutos, algunos con chamarras y bufandas, se
colocan el copilli, su traje de plumas, y se dirigen al este, tocan los tambores, suena el caracol, y el
Jefe lucio inicia con palabras en nahuatl para después decir:

iAhora, Dignamente saludamos, el lugar por donde sale el sol, el lugar de los moradores, el
lugar de la sabiduria prodigiosa. (palabras en nahuatl)”

Se inclinan, caminan hacia la izquierda y se dirigen al poniente. Da otras palabras en
nahuatl:

Ahora, dignamente saludamos al lugar, de las mujeres guerreras, muertas en el parto,
dignamente saludamos , con toque de tambor, toque de caracol, humo de copal, el lugar de la
sabiduria, el lugar del sefior de la renovacién. jIn tlaz palolli ome!

Tocan los huehues, se inclinan, dan una vuelta a la izquierda y se colocan al norte. Dice mas
palabras en nahuatl, y en espaiiol:
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“Dignamente saludamos, el lugar del resposo, dignamente saludamos, con toque de tambor,
toque de caracol y humo de copal, el lugar de la dualidad de los muertos, el lugar del reposo, el
lugar del viento que corta como navajas, el lugar de Yanyautecutli Tezcatlipoca.

Se inclinan, tocan los tambores, guran media vuelta y se dirigen al sur, después de las
palabras en nahuatl sigue:

Ahora dignamente saludamos el lugar de las esquinas del sur, el lugar de los moradores del
sur, el lugar del colibri izquierdo, el lugar de los corredores, el lugar de nuestra abuela, el lugar de la
sabiduria portentosa, In tlaz Palolli, tiahui!!”

Tocan los tambores, tocan el caracol, se inclinan, vuelven a tocar el caracol, y se levantan.
Dan vuelta a la izquierda, y se forman alrededor del fuego. Levantan las manos al cielo, los
instrumentos musicales como el caracol y la sonaja, mientras el jefe alza el bastén de mandol:

“Ahora, dignamente saludamos, a los moradores del tiempo, dignamente saludamos a los de
la jicara celeste, a nuestro venerable padre sol, aquel que nos da su luz, dignamente saludamos,e 1
de cerca y el de junto, nuestro gran sefior, que la fuerza sea aqui, Nuestro tata tonatiu!”

Dan una vuelta, se inclinan, y en esa posicion el jefe lucio incado, dice:

“Ahora dignamente saludamos, a los sefiores de la tierra, dignamente saludamos, con humo
de copal, con toque de tambor, y toque de caracol, nuestra venerable madre, tierra de la anahuac, la
de las aguas de serpiente, aquella que nos da de comer la hierbita, Y que en sus corazones perdure el
toque de los tambores, In tlalpalolli, chi te hue.”

Tocan los tambores, el jefe lucio toma una guitarra conchera, y los demas se levantan.
Ahora, acompariados de toques de tambor, el jefe lucio toca la concha y canta (entre otras cosas):

Recibe esta ofrenda sefior
Escucha el canto de mi corazon
Este canto de dicha y amor
Lagrimas de sangre
iEl es Dios!
Durante la cancién, uno de los asistentes pide ser limpiado, la sahumadora lo recibe, él
extiende las manos y recibe el humo del copal. Los visitantes, entre ellos algunos corredores, los

observan, levantan las manos al cielo, y cantan con ellos.
La siguiente cancion es la del Fuego Nuevo:

“Quiero platicarle a ustedes,
De nuestros antepasados
Cada 52 afios
Se prendia el fuego sagrado”

Ahi llegé una sefiora, habitante de los Reyes Culhuacan, fue a correr al cerro, tenia afios sin
subir a la Z.A, pero ese dia lo hizo porque escuché los tambores y se encontr6 a los danzantes del
Jefe Lucio.
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Al Jefe le pregunté qué responderia ante los calificativos que le hacen las personas del otro
grupo, que descontentos entienden que es una falta de respeto las risas en la ceremonia, o tomar
pulque y alcohol. Me dijo que “no son conservadores, es que todavia traen la religion catélica bien
metida.”

La danza continuaba, e incluso seis corredoras participaron, seguian los
pasos de los demds que provenian de los ahora, sicte huehues del Jefe. Un
policia le pregunta al jefe qué harian después, dijo que un poco de danza nada
mas y se bajaban, y hasta las seis danza en la plaza Cuitlahuac. Al terminar
todos ayudaron a guardar las cosas en la camioneta y levantar la flor (para
colocarla en bolsas de basura)

Por otro lado, antes de bajar a
la plaza Cuitlahuac aproximadamente
veinte corredores con el abuelo
Gerdnimo, se pusieron una camisa blanca con logos de dos
marcas comerciales impresa a los costados, éstos se
formaron en cuatro filas para bajar hacia el museo del
Fuego Nuevo, ahi se detendrian y bajarian hacia la
explanada. El fuego era llevado por la pareja delcorredores
que el afio pasado lo llevab, ahora €l llevaba el bastén de
mando, y una persona mas, el pantli negro.

El pantli del calpulli del abuelo (uno blanco con un glifo alusivo a una montafa con agua)
estaba en la explanada Cuitlahuac, ahi los esperaria el abuelo Gerénimo y su grupo con un huchue.
El artista Pancho Cardenas llevé un popoxcomitl de dos metros de altura hecho de piezas de metal
recicladas. Alrededor de éste, dibujaron cuatro figuras con aserrin de colores. Los dibujos estaban
dentro de una figura piramidal de cuatro escalones. Al sur, olas azules figurando el agua, al norte un
popoxcomitl encendido, por el fuego, al poniente una mazorca de maiz, la tierra, y al este un
caracol, el viento. El popoxcomitl, al ser tan grande, subieron colocando una mesa y una silla para
encenderlo y colocar el fuego en la parte superior
que fue mantenido con algunos troncos. Los
corredores al llegar se colocaron en fila frente al
popoxcomitl.

Después, a las tres de la tarde llegaria el
artista. Muchos de los corredores ya se habian ido,
pero fue recibido por el presidente de la alianza de
pueblos y barrios que participé el afio pasado en la
organizacién, también habitantes de Culhuacan, San
Juanico Nextipac, El Cerro de la Estrella, y los ocho
barrios. Eran aproximadamente quince personas.
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Las otras dos personalidades que asistieron fueron el Sefior Maguey, y la Cronista Beatriz
Ramirez.

El fuego estaba en un sahumerio
de mano, éste fue pasado a los principales
representantes, entre otros Maguey y
Pancho Cardenaz, quien al recibirlo
dieron diferentes discursos.

Media hora mas tarde, se
tomarian la foto oficial. Pocos minutos
antes de las cuatro todos se irian.

Yo no estuve con ellos, pero
gracias a la invaluable labor de la
Antropologa Carolina Colin Cruz, y la

informacion que me compartid, pude
elaborar la sintesis anterior.

Por otro lado, en el basamento, a las 10 de la mafiana, limpiando la zona, los asistentes
platicaban. A Lucio los organizadores (el arquitecto, artesano y otros habitantes) Preguntaban como
cerrarian en la plaza. El Jefe Lucio les dijo que no cerrarian nada, pues el trabajo ya estaba hecho,
no habia nada que cerrar porque no se abrio nada, no se pidi6 nada, todo se sembro ahi, se danzé ahi
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y se terminaba ahi. Pero el programa indicaba otra cosa. La invitacin para asistir en la tarde ya
habia sido recibida y habian confirmado su participacién y asistencia personas de Zapotitlan,
Acahualtepec, Popotla, Iztacalco y varios lugares més. En desacuerdo. los habitantes propusieron ir
por pulque para platicar. Entonces bajaron por él en la calle 23, frente a la UAM Iztapalapa, pues
en la delegacién estaba muy caro. Camino en el auto, me preguntaron si cada afio era igual de
problematico, les contesté que no, pues el afio pasado estaban juntos. Entre las dudas, los habitantes
me preguntaron cuando se encendi6 el F uego Nuevo por primera vez, uno de ellos me mostré una

lista que tenia escrito “F uego Nuevo Méxica. 1163; Coatepec, 1215; Apaxco, 1267; Tecpayocan,
1403; Tenochtlitlan, 1455, 1507

En ese momento preguntaron por sus recursos econémicos, uno de ellos decia que traia pero
para la comida, de inmediato otro propuso ir primero a su casa por dinero y después ir por el
pulque, después la comida, regresariamos al cerro y veriamos qué pasaria con la danza de la tarde.
Los distinguian la disposicién, amabilidad y razonamiento. Entre los que platicibamos estaba una

sahumadora, estaba indecisa: “tengo de dos, 0 me quedo a sahumar, o me voy a ayudarles a la
cocina.”

En ese momento estidbamos frente a la plaza, a lo lejos vimos el popoxcomitl de pancho
cardenas: “(Es de pancho? Uuh. Yo conozco a pancho, iba conmigo en la primaria, me dijo Gris,
“quiero ir a ver a pancho, pero no he podido”, le digo, yo voy, total que fueron estos primero y nos
lo ganaron.” “es que fueron muchas faltas de organizacion” “Ya el otro afio va ser mejor, este afio
es mi primer afio, pero el otro va estar mejor. A mi no me gusta tener las cosas a medias, yo lo que
empiezo, lo termino.” “All4 arriba fueron con intencién de molestar, pero le bajaron.” “Aqui abajo
quieren darnos la cachetada.” “Me cayo mal un chavo, de cabello corto, que nos andaba gritando
que ellos eran originarios. (Es el que trabaja en la secretaria de cultura? Y nosotros qué somos. Yo

ni los conozco™. Esto era parte de los comentarios que en momentos de risa y seriedad marcaban las
opiniones.

Llegamos al Cerro de la Estrella horas después, a las 2 de la tarde. Por supuesto, ya estaban
en otro lugar comiendo, en los pulques que estan arriba de las tres cruces. Ahi le pidieron al jefe que
entregara el fuego en la explanada. El accedié a estar, pero sin danzar, bajaba los tambores, las
flechas y entregaba las antorchas. Les comenté que al verlos en confrontacién con el otro grupo, la
imagen piblica que se tiene de la ceremonia esta determinada por lo que el otro grupo utiliza, en ese
caso el popoxcomitl de Pancho Cardenas, y que es uno de los elementos simbodlicos que ganaron
para establecerse como duefios del fuego, les propuse que lo utilizaran. El jefe lucio fue claro
conmigo, eso era ego, y era mejor dejarlo a un lado. Los habitantes le pidieron al jefe que si él daba
una palabra la cumpliera, otro més le sefialé que ellos no sabian nada de c6mo llevar la ceremonia,
y estaban ahi para aprender de €él. Fueron muy serios en la Junta, pero el jefe lucio siempre refa con
todos. Acordaron entonces entregarlo. Los duefios de la pulqueria los dejaron comer ahi. El jefe les
pidio lena, y fuimos en coche por ella. Bajamos de 1a teocalli troncos que quedaron de la velacion, y
ahi vimos el enorme tronco que llevaron los del otro grupo en la noche y que no utilizaron. En el
camino nos encontramos a Florencio, de Santiago Acahualtepec. Lo llevamos, pasamos el retén de
los policias y por ser organizadores del fuego le permitieron la entrada al vehiculo, al salir, los
policias nos preguntaron para qué eran esos troncos, los habitantes respondieron que para encender
el Fuego Nuevo “(En las tres cruces? — No, en la explanada. Ya se acab6 todo.” “De dénde traen el

77



pulque? — de por la uam — si, esta bueno, ¢ o es de los que le ponen la monita? Porque hay uno que
vienen con, caquita, si, pues yo trabajé en pulcata, el jefe me decia ponle un pinche trapo amarrado
con calabaza hasta el fondo, y va fermentado, yo fui pulquero. Yo también fui borracho, pero
ahorita me la vivo relax. — Dicen que donde hubo fuego, cenizas quedan, (rien) [Sigue siendo
borracho, dicen entre si.]”

Bajamos a la delegacion Iztapalapa, ahi estaban representantes de Iztapalapa, Popotla,
Acahualtepec y del Cerro. Nos acercamos al basamento de la estatua de Cuitlahuac para dejar la
madera y armar un tlalmanalli. El abuelo Gerénimo estaba ahi, el habitante de popotla lo saludé y
entre otras cosas le dijo que “nos daba permiso de usar el Popoxcomitl.”

¥

El popoxcomitl de pancho cérdenas estaba frente
al basamento a Cuitldhuac. El tlalmanalli fue dibujado
entre éste y el basamento. Con gis formaron el cuerpo
compuesto de tres circulos, al centro iria la tea del fuego,
después cuatro triangulos y rectangulos orientados a los
puntos cardinales, esto en el segundo y tercer circulo. Las
flores de color blanco al norte, al sur morado, al este
amarillo y al poniente rojo. Fueron ingeniosamente
colocadas, pues como habia pocas flores, pensaron como
distribuirlas y aprovechar hasta el ltimo tallo.

Llegd “La Mostro.” Bajaron los danzantes que
acompaiian al jefe lucio, las sahumadoras, antorchas, tambores,
flechas y trajes de plumas. Colocaron nuevamente las flechas
procurando un espacio amplio y formando un cuadrado
alrededor del fuego. Dieron las seis y media de la tarde y la
noche cayd. La tea se encendié con la lefia que se trajo y
llegaron visitantes.

Se acerco un sefiora notablemente emocionada por lo
que estaban haciendo, quiso participar, los habitantes le dijeron
que si queria, podia llevar un poco del fuego que habia sido
velado toda la noche por los danzantes, y aunque iba a la
delegacion por asuntos de trabajo, se dio el tiempo para comprar una. Mas tarde regresaria.

Gente de tradicion llegd y aproximadamente a las 7
de la noche habitantes de Iztapalapa entregaron el fuego. El
Jefe instruy6 que lo entregaran los habitantes. Dos mujeres,
vestidas de manta y portando un popoxcomitl, fueron
sahumadas y después el artesano encendié una de las
antorchas colocandola en la tea y con €l encendid sus
sahumerios. Mientras tanto les instruy6 a cuidarlo, pues era
sagrado:

“Te entrego este fuego, para que lo compartas entre
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toda tu comunidad. Te lo doy de corazén, cuidalo. Te lo entregamos con mucho amor.”

Tiempo después llegaria la sefiora con la veladora, el artesano entr$ al tlalmanalli, tomé una
vara de ocote y la encendid, al entregarlo le did las mismas palabras que a las otras personas.

Img. 51 Entrega de

Fuego. Foto: M.R.B.

El procur6 que el fuego no se apagara, aliment6 la llama durante el ritual. Los huehues
empezaron a escucharse y mas personas se querian llevar el fuego, una de ellas compré una
veladora con la virgen de la Guadalupe en ella. Los danzantes se atuendaron, mas gente comenzé a
acercarse, hasta que los habitantes de Iztacalco llegaron, primero pasaron a la delegacién Iztapalapa
y gritaron que bajara el Jefe Delegacional Jesiis Valencia. Y lo hizo.

Camin6 hasta el basamento a Cuitldhuac, y fue recibido por el artesano y el Jefe Lucio, se
pidi6 el trabajo de las sahumadoras antes de entregarle el fuego, y juntos le pidieron que conservara
estas tradiciones, después el artesano le dié un ocote encendido y con ese encenderia las antorchas
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img. 53 Popoxcomitl de Pancho Cirdenas durante la entrega de fuego Foto: M.R.B.

-
-

& ?ﬁ :\
Img. 54 Entrega de antorchas. De Iz

"

quierda a Derecha: Zapotitlan, Popotla, Acahualtepec e Iztacalco Foto: M.R.B.

sostenidas por el Jefe Lucio. Mientras las encendia, los caracoles sonaban. Comenzd entregandolo a
Iztacalco, después zapotitlan, acahualtepec y popotla. Rapidamente se fue el Jefe Delegacional. La
gente reunida se quedaria un rato mas. Alrededor de cien personas estaban frente al tlalmanalli,
mientras el popoxcomitl de Pancho Cardenas estaba a sus espaldas. El ritual terminé alrededor de la
tea que se utilizo en el basamento piramidal del C.E. Danzaron muy emocionados mientras eran
observados por tantos asistentes. Los portadores de las
antorchas y representantes permanecerian de pie hasta que el
Jefe lucio diera un discurso y se retiraran todos.

En popotla e Iztacalco el ritual continué al ser
recibidos en su comunidad. En la explanada de Iztapalapa se
levantaron las flores y se colocaron sobre el basamento a
Cuitldhuac, algunos se llevaron las que quisieron. Todos los
danzantes subieron a la “mostro” y todo acabl img. 55 Brazas Foto: M.R B.
aproximadamente a las diez de la noche.
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20 DE DICIEMBRE 2014
ENCENDIDO DE FUEGO NUEVO - RITUAL HUICHOL.

Conforme a los relatos que se pueden encontrar, el encendido de Fuego que reunié a los
actores anteriores tiene un origen comun, la ceremonia ritual con los huicholes celebrada en 2007,
donde estuvo presente Griselda, Victor y los Wirrarixas.

Después de la muerte de Don Chon y del conflicto de 2014, en compaiiia de Victor, el hijo
de Don Chon regresd para realizar la ceremonia de Fuego con el respeto que le debian al Cerro de
la Estreila. Eso ocurrio el 20 de Diciembre de 2014 en el Museo del Fuego Nuevo.

Por la cercania que tuve con Victor y Griselda, me gané un lugar en la ceremonia a la que
pocas personas fueron invitadas. Aquel ritual fue acompafiado por peyote durante la noche del 20
al 21 de Diciembre, justo en el nacimiento de Huitzilopochtli. No se permitio el registro
audiovisual hasta el amanecer, dejando en la memoria personal las imdgenes que se unieron con la
tierra y el color del Cerro y sus estrellas.

TEMAZCAL VILLA ESTRELLA

El ritual inici6 en el Temazcal del Centro Social Villa Estrella la tarde del 20 de Diciembre.
Victor estaba presente. Antes de entrar hicieron un circulo y una ceremonia de pipa, que consiste en
pasar pipas de madera llenas de tabaco hasta que se terminen. Cada uno fuma dos veces mientras
cantan acompanados del sonido de un peculiar tambor octagonal, todos estan frente al temazcal.

El temazcal de Villa Estrella estd hecho de Texitle. Su forma es circular y tiene pinturas
alusivas a codices en el techo. Son dos sus entradas, la principal orientada al poniente y la trasera al
oeste, en ¢sta ultima estan las piedras que son calentadas con madera encendida. Al estar lo
suficientemente calientes, la sellan con piedras de adobe y entonces estd listo para recibir a los
visitantes.

Antes de entrar al Temazcal se desvisten. Amarran en su frente paliacates o listones rojos y
entran, algunos en ropa interior como los hombres y con vestidos de tela las mujeres. Primero se

forman ellas, piden hacer una fila, primero aquellas personas que nunca han participado en el
temazcal.

En la entrada una sahumadora recibe las filas y pide extender los brazos mientras los bafia
en humo de copal. Al terminar dice “ometeotl” y pide besar el popoxcomitl. Sigue la puerta, antes
de entrar se arrodilla y besan la entrada o acercan su frente al piso. Adentro ya los espera Victor
sentado a un lado de las piedras, indica en donde se colocarian las mujeres (en su lado izquierdo) y
los hombres (en el derecho).

Una vez dentro inicia el ritual. Introducen una cubeta de veinte litros con agua. Cierran la
puerta y en total oscuridad comienza el ritual. El calor de las piedras se nota desde el primer
momento en que se entra. Victor toma una jicara de agua y la lanza sobre las piedras, el vapor se
eleva mientras habla de la ceremonia de fuego, su origen mitico, el Cerro de la Estrella, la
importancia de hacer el ritual del fuego, la necesidad de purificarse para participar y las propiedades
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del fuego en la vida y que son tangibles en la forma de obligo del temazcal. Después pide
presentarse, comienza con la izquierda. Cada vez que alguien da su nombre Victor hecha una jicara
de agua sobre las piedras. Esto es suficiente para que el vapor se intensifique. Termina la
presentacion y toma su tambor de mano para comenzar a cantar. Deja de cantar y hecha agua a las
piedras constantemente mientras todos gritan “ometeotl” hasta que ya no hay mas agua, asi termina
la primer puerta. Hace lo mismo con otras tres puertas. Ahora, para salir primero lo hacen las
mujeres por la izquierda, y los hombres que estan en la derecha deben dar toda la vuelta hasta llegar
a la salida. En la puerta se arrodillan, besan el piso y dicen ometeotl.

Lo que sigue es un poco de comida, mientras se secan, reciben té o fruta como platano y
naranja, este tiempo sirve para platicar y socializar.

Ya son casi las 10 de la noche, y en la salida de Villa Estrella Victor pide formar dos filas.
Una de hombres y otra de mujeres. El lleva un sombrero con plumas y adornos diversos de
Chaquira especifico de los Huicholes. Ahora caminamos en silencio hacia el museo, mientras tanto
Victor toca su tambor de mano acompanado del sonido de caracol, algunos perros ladran y
agresivos saltan de sus escondites. Diez minutos después llegamos al museo, ahi ya esperaban los
huicholes, entre otros el hijo de Don Chon, formariamos un circulo en el 4rea del temazcal
clausurado y comienzan algunos discursos de bienvenida.

MUSEO DEL FUEGO NUEVO

Entre otras personas, estuvieron presentes Jefes de danza de Chicoloapan y danza del Sol de
Amatlan, y los grupos Tijax Cuahutli y Hueyopanquilixtli,. De los Wirrarixas estaba Jaime Carrillo
Lopez, capitan o dirigente de un centro ceremonial de la comunidad de San Andrés en Jalisco, el
hijo de Don Chon. Ese dia, explica Jaime, es el fin del ciclo de 2014 y reciben el inicio del 2015.

Para formar el circulo con el fuego y organizarse, ademas de comentar que no contaban con
sanitarios ni sillas, pidieron no tomar fotos ni video, centrarse en el fuego y no divagar en algiin otro
lugar, recibir la “medicina” y observar sus instrucciones. No permitirian utilizar marihuana, alcohol,
o alguna otra sustancia, en caso contrario se les apartaria y pediria regresen a casa. Si les dan
medicina (hikuri) deberan consumirla, no guardarla, ni tirarla, o escupirla, o sino, no aceptarla ni
acercarse al altar.

Habria dos vigilantes encargados de vigilar a los que salen del circulo a hacer algunas
necesidades y asi evitar accidentes con los desfiladeros o los animales que hay en el museo.

Durante la ceremonia se harian nudos de mecates, esto serviria para limpiarse, en ellos
dejarian todos los sentimientos perturbadores, como relaciones sexuales ilicitas, engafios, mentiras,
etc, y las quemarian. Adelante les explicarian mas.

Para algunos, bajar de sus comunidades desde Jalisco y ofrecer su tiempo a este espacio
significaba beneficio al cerro que serviria para alejar o arreglar “malas energias”. Significaba
también cuidar el fuego a través del canto del venado y el sentido de vida que ellos le otorgan a esta
ceremonia.
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Hicieron un circulo a un costado del Temazcal. El fuego se ubicé en el mismo lugar donde

se calentaban las piedras, y encendieron troncos dentro de un circulo de
piedra. Alrededor, separaron mujeres de hombres. Los huicholes, junto con
Victor, se colocaron frente al fuego, a la izquierda de ellos las mujeres, y
después los hombres. De esa manera se comenzoé a conformar el espacio
ritual que estaria lleno de detalles.

Se distribuyeron diferentes altares alrededor del fuego.

Altar uno:

Sobre una tela roja, ubicado frente a los huicholes, se colocaron
cinco canastas, éstas tenian adentro paliacates de colores azul, gris, rojo,
blanco y amarillo. Dentro de ellos tierra y peyotes. En otras bolsas copal y
tabaco. Al menos tres veladoras encendidas, plumas de diferentes aves, un
popoxcomitl, velas sin encender, una jarra de barro con agua, una jicara
con agua y plumas, cuatro cestos largos de petate que contenian plumas y
otros envoltorios, e hilo blanco. También ojos de dios. Al lado derecho

habia otra manta roja sobre la que colocaron tres canastos, cuatro veladoras blancas, un jarron de

barro, velas sin encender de cera café, una jicara y diversos envoltorios.

Altar dos:

SNy Frente al fuego, se extendié una sabana
b
[ d azul. Sobre ella un gran craneo de becerro

Estos fueron los principales pues fueron hechos por los huicholes y todos
pasaron frente a ellos. Habian otros dos altares uno frente a las mujeres y otro de
los hombres, los dos tenian velas, paliacates, Jicaras, y popoxcomitls.

Los huicholes vestidos de manta blanca y tejidos de colores, portaban sobre
su cabeza el sombrero de plumas que los distingue como principales o capitanes.
Colocaron a las sahumadoras a su derecha, y a su iquierda estaba Victor.
Comienza el ritual.

Harian lo que se conoce como amarres de nudos, para esto primero el huichol toma de los
canastos que tiene al frente un palito de ocote, da algunas palabras en su lengua y las entrega al

ricamente adornado con chaquira de diferentes
colores. Para evitar que se derritiera por el calor,
colocaron un tronco al frente. También una cabeza
de venado hembra y macho, éstos pintados con
pequefios detalles. Mandarinas y naranjas, al
menos seis velas de cera blanca algunas enrolladas
con listones de color azul, amarillo, rojo y morado,
tejidos conocidos como
| atrapasuefios, plumas y objetos
' que portan los danzantes.
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fuego. Esto como ofrenda antes de ofrecer el rezo al fuego. Después otro ofrenda copal, pero antes
los sostiene y mientras esta sentado junto a los demas, hace un canto en su lengua y lo entrega al
fuego. Mientras esto 1o hacen con una mano, en otra sostienen un baston con plumas.

Después de esto se presentan las personas, forman una fila que rodea el fuego, son
sahumadas primero y después se colocan frente al altar uno con los huicholes, y reciben un mecate.
Lo deben amarrar y volver caminando por la izquierda, se colocan frente al fuego, lo llevan a su
frente y pecho para finalmente aventarlo y quemarlo. Ahora pasan de nuevo con los huicholes, uno
levanta la canasta que tiene pequenos pedazos de peyote y los asistentes toman los que desean. Mas
adelante pueden volver por mas.

Mientras mastican el alimento, tres sahumadoras pasan alrededor del circulo, cada uno es
rodeado d copal. Dos huicholes hacen cantos que se extienden por horas. La agilidad en los sonidos,
su mezcla con la noche, el color del fuego y el retrato visual y tangible de todos los instrumentos
utilizados, son concentrados en el silencio y el trance personal que cada uno de los asistentes
experimento y que fue compartido cuando terminan los cantos frente al fuego y en circulo.

Antes de eso se dio chocolate. Cuando estuvo lista la gran olla de fierro con los litros de
chocolate caliente, se paso un jarro al huichol que hacia los cantos. El le canté un poco y la derramé
sobre el fuego en forma de ofrenda. Entonces fue posible repartirla. Entregaban un vaso, bebia un
poco y lo pasaban al compafiero siguiente. Si se terminaba iban por mas o las sahumadoras recogian
los vasos y los llenaban. Era un ejercicio de comunidad que se complement6 con el ritual cuando,
antes de pasar la palabra se presentaron las personas que tenian el encargo de cinco afios en la
ceremonia del fuego. Varios alzaron la mano, pasaron frente a los huicholes, ellos se levantaron y
utilizaron sus plumas (sostenidas en una vara) para “barrer” su cabeza, sacuden las plumas y
finalmente, toman del altar una Jicara con agua, mojan la pluma y la esparcen al individuo. Todos
pasaron por este proceso, incluida Griselda.

Un par de horas después amaneci6. Este momento fue particularmente llamativo. Todos se
levantaron y alzaron las manos. Era 21 de Diciembre, y se celebré el nacimiento de Huitzilopochtli.
Increiblemente, tal como pasa en el parto, las nubes rojas parecian emanar desde las montafias, por
donde salia el pequefio sol. Un inolvidable momento que cerraba la primer parte del ritual,

Cuando el amanecer se fue, algunos permanecian sentados, otros se levantaban, dejando
cobijas de diferentes colores sobre el suelo. Algunos huicholes aprovecharon para colocar sus
trabajos en chaquira y venderlos.

Los huicholes continuarian con el ritual, primero irian a la cueva que esta cercana al museo
del Fuego Nuevo conocida como la cueva himeda. Ahi llegaron solos con Victor, dejaron un cirio y
salieron. El ritual y su desarrollo permanecen en secreto.

Mientras tanto, en Villa Estrella se preparo el temazcal para terminar el trabajo, el cargo lo
tenia Grsielda. Rompi¢ el adobe, calento las piedras, limpié el temazcal Yy preparo el drea para
recibirlos. Asi terminaba la ceremonia.
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Img. 59 Amanecer y nacimiento de Huitzilopochtli Foto: M.R.B.
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Img. 60 participantes en el encendido de fuego Huichol Foto: M.R.B.
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CAPITULO II

ANALISIS
ANTROPOLOGICO




TEORIA DE SISTEMAS SIMBOLICOS

El primer contacto con el fuego en la historia de la evolucién del ser humano, abrié paso al
proceso de humanizacion a través del desarrollo cultural compuesto de simbolos y significados.

“Fue el simbolo el que transformé a nuestros antepasados antropoides en hombres y los
hizo humanos. Todas las civilizaciones se han generado, y perpetuado, sélo por el uso del simbolo.
El simbolo es el que transforma a un nifio de homosapiens a ser humano [...] Todo comportamiento
humano consiste, o es dependiente, del uso de simbolos. El comportamiento humano es el
comportamiento simbolico, el comportamiento simbélico es el comportamiento humano. El simbolo
es el universo de la humanidad.” (White en Bohannan, 1993, Pag. 347)

El hombre primitivo aprovecho el fuego en el plano material (cocina y abrigo) pero también
simbolico al asociar su influencia en el comportamiento externo de otros organismos, alejando
animales agresivos y acercando a otros (formando comunidades). Milenios después, se aprovechd
en las artes ceramicas y metalurgicas. Finalmente, en Europa con la industrializacion, alcanzara su
climax con la maquina de vapor, reemplazando el trabajo muscular humano y generando una
importante fuente energética.

En esta region mesoamericana, el culto al fuego alcanzé otras dimensiones, a la llegada de
los espafioles, gigantescos recintos habian sido construidos en su honor. A pesar de su destruccion,
quedo el registro de su adoracion en los actuales restos arqueologicos.

Con los recientes rituales de Fuego en el Cerro de la Estrella, 1a concepcién de estos restos
cambia, se consideran simbolos sagrados y provocan disposiciones en los seres humanos,
formulando ideas generales de orden en las zonas arqueoldgicas y en los espacios donde se lleve el
fuego ritual. Ahi es posible observar creencias de "verdades trascendentales", de caracter publico.
Para entender sus implicaciones, es indispensable analizar el comportamiento humano desde sus
signos, significados y representaciones.

Simbolos y Significados

Desde un punto de vista fisico, el ser humano es un conjunto de células préximas a ser
polvo, y son los impulsos mentales los que encierran en una multiplicidad de representaciones al ser
humano. Representaciones y atributos que pueden hacer de cualquier forma, algo sagrado, como
esas ciudades de piedra, casi enteramente destruidas en la colonia. Estas son pues, representacion
material de modelos mentales.

Richard Adams explica que “El tinico conocimiento que tenemos del universo entero —
tanto de los procesos humanos como de todos los demas — son modelos que construimos gracias a
esta mente humana” (Adams, 2001, Pag.46) Mente humana, que como sigue explicando, establece
un marco dualista, donde una parte la llamamos “realidad” y la otra “modelo™. Los conceptos
aparecen en medio de modelos que después de convencernos de su exactitud, y conforme los
encontremos confiables, son atribuidos a la “realidad”, y asi, se “cree”.

Para Geertz en cambio, son de y para la realidad. Destaca en esta distincion el manejo de
sistemas simbolicos y no simbélicos que suscitan en el ser humano predisposiciones para actuar de
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una particular forma, esto es: "vigorosos, penetrantes y duraderos estados animicos y
motivacionales en los hombres." (Geertz, 1973, Pag. 89)

Por otro lado, Leslie White dice

“El simbolo es la unidad basica de toda civilizacién y comportamiento humano”
(Bohannan, 1993, Pag. 347) Y al usar los simbolos se origina el comportamiento humano, que son
basicamente expresiones. Al respecto Leach identifica:

“La comunicacion humana se realiza por medio de acciones expresivas que funcionan como
seniales, signos y simbolos.” (Leach, 1978, Pag. 14)

El llama a cualquier unidad de comunicacién “suceso comunicativo”, cuya caracteristica
principal es ser diadico (donde por un lado, existe emisor y receptor, y por el otro el caracter doble
de la accion expresiva, esto es, la accion o su resultado y el mensaje).

Leach distingue tres aspectos de la conducta humana para comenzar a decodificar las
costumbres de otros pueblos: Actividades bioldgicas del cuerpo humano (como respirar), Acciones
técnicas, (ltiles para alterar el estado fisico del mundo exterior, como cavar un hoyo) y Acciones
expresivas (expresiones verbales y no verbales, como gestos y conductas como llevar un anillo de
bodas, etc). (Leach, 1978, Pag, 13) Estos, menciona, nunca se pueden separar por completo.

Hace especial distincion entre sefial [signal] e indicador [Index], que basicamente es la
misma que pasivo y activo. Leach no se limita al campo de lo verbal, y para sus fines lo
esquematiza asi:

“1) los signos no se presentan aislados; un signo es siempre miembro de un conjunto de
signos contrastados que funcionan dentro de un contexto cultural especifico; ii) un signo sélo
transmite informacién cuando se combina con otros signos y simbolos del mismo contexto.”
(Leach, 1978, Pag. 19)

El ejemplo clasico es el de una ecuacion algebraica. En el esquema x+y=z Los signos son:
+.-.=, etc. Estos tienen significado fijo, no el caso de x, V. z, su definiciéon es convencional.
Transmiten informacién si se ubican en un contexto matematico, y con esto se demuestra que “los
signos son siempre contiguos a otros signos que son miembros del mismo conjunto.” (ibid)

Cuando existe relacion intrinseca previa, es decir provienen del mismo contexto cultural, es
un signo, cuando no hay relacién intrinseca previa, no son de iguales contextos culturales, son
simbolos. Y esta misma distincion, la diferencia entre las relaciones intrinsecas y no intrinsecas,
equivale a la dicha entre metifora (depende de una semejanza afirmada) y metonimia (implica
contigiiidad) (Leach, 1978 Pag. 21) Todo este argumento culmina en “la proposicion de que, en
algan nivel, el “mecanismo™ de estos diferentes modos de comunicacion debe ser el mismo, de que
cada uno es “transformacion” del otro mas o menos en el mismo sentido en que un texto escrito es
una transformacion del habla.” (Leach, 1978, Pag, 22)

La libertad de estos simbolos se expresa en el sistema al que llamamos cultura, al que White
define como “un sistema organizado e integrado” (Bohannan, 1993, Pag. 350) Es precisamente aqui
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(la cultura) donde el autor distinguird tres subsistemas: 1) tecnoldgicos, compuestos por los
instrumentos materiales, mecanicos, fisicos y quimicos, junto con sus técnicas de uso; 2)
sociologicos, formado por las relaciones interpersonales interpretadas en modelos de
comportamiento colectivos e individuales; y 3) ideoldgicos, compuesto por las ideas, creencias y
conocimientos expresados en lenguaje articulado o simbélico. Aqui, el papel del subsistema de la
tecnologia es el mas importante y esto se puede explicar si miramos cémo es que desde un principio
el hombre dependia (aun hoy) de los medios materiales y mecénicos para la recoleccion de
alimento, su proteccion y defensa, las tres cosas mds importantes para garantizar su supervivencia.

“La cultura denota un esquema histéricamente transmitido de significaciones representadas
en simbolos, un sistema de concepciones heredadas y expresadas en formas simbolicas por medios
con los cuales los hombres comunican, perpetian y desarrollan su conocimiento y sus actitudes
frente a la vida™ (Geertz, 1973, Pag. 88)

“Cultura” es de orden distinto al de “fenémenos” que dependen de ejercicio y habilidad
mental llamada “simbolos”. Especificamente:

“la cultura esta constituida por objetos materiales (herramientas, utensilios, ornamentos,
amuletos, etc.) actos, creencias y actividades que funcionan en contextos caracterizados por
simbolos. Es un mecanismo elaborado, una organizacion de modos y medios exosomaticos
utilizados por una especie animal particular, el hombre, en la lucha por la existencia y la
supervivencia. [...] La estructura y funcién de la organizacion de las cosas y procesos, el sistema,
que llamamos cultura. La cultura es un sistema organizado e integrado, pero, dentro de este sistema
podemos distinguir subdivisiones o aspectos. (Bohannan, 1993, Pag. 349)

Leach para explicar la relacion que existe entre la estructura social y la cultura, argumenta
que

“la cultura proporciona la forma, el vestido de la situacion social, por lo que a mi respecta la
situacion cultural es el factor dado... pero la estructura de la situacién depende en gran medida de
su forma cultural. La misma clase de relacion cultural puede existir en muchas culturas distintas y
simbolizarse en las correspondientes formas distintas [...]“las mujeres Kachin van sin sombrero y
con el pelo corto antes de casarse, pero después adoptan un turbante... las mujeres inglesas en
determinado momento se colocan un anillo en determinado dedo para establecer el cambio de
estatus™ (Leach, 1964, Pag, 38)

La conducta humana las normas, ideas, emociones sociales no son innatas, se aprenden
mediante participacion en la sociedad, inicia con la familia desde la infancia. Al tiempo que el nifio
aprende su lenguaje y sus papeles sociales, la socializacién contintia durante toda la vida del
individuo. Parte de este proceso la familia es la primera influencia social que se ejerce sobre el niio.
Ahi se siembran las ideas, las normas, y las emociones més basicas y generales que lo acompafiara
el resto de su vida.

La tesis general sefiala que la cultura comunica, a quien participa, informacion de aquellos
acontecimientos que presencia. En todo esto, se trata de operaciones que ocurren en la mente
humana y lo existente en el mundo exterior, objetos y acciones en especial. “Cada vez que
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discutimos el “significado” de la accion expresiva nos interesamos por la relacion entre pautas
observables en el mundo exterior y pautas inobservables “en la mente”.” (Leach, 1978, Pag, 23)

“Para nuestro proposito distinguiremos tres subsistemas de la cultura, que son los sistemas
tecnoldgicos, sociologicos e ideologicos. El sistema tecnologico se compone de instrumentos
materiales mecanicos, fisicos y quimicos, junto a las técnicas de su uso, por medio de las cuales el
hombre, como especie animal, es articulado con su habitat natural. Aqui encontramos las
herramientas de produccion, los medios de subsistencia, los materiales de cobijo, los instrumentos
de ofensa y defensa. El sistema socioldgico esta formado de relaciones interpersonales expresadas
en modelos de comportamiento, tanto colectivas como individuales. En esta categoria encontramos
sistemas  sociales, de parentesco, econdmicos, éticos, politicos, militares, eclesiasticos,
ocupacionales y profesionales, recreativos, etc. El sistema ideologico esta compuesto de ideas,
creencias, conocimientos, expresados en lenguaje articulado y otra forma simbélica. Mitologias y
teologias, leyenda, literatura, filosofia, ciencia, saber popular y conocimiento de sentido comin
forman esta categoria.” (Leslie White en Bohhanan, 1993, Pag. 350)

El sistema tecnolégico depende de aquellos que lo utilizan, por ejemplo la concha o el
tambor.

“La tecnologia es la variable independiente, el sistema social es la variable dependiente. Por
tanto, los sistemas sociales estin determinados por los sistemas tecnolégicos; segin cambian los
ultimos, lo hacen los primeros.” (Ibid)

“Los sistemas ideologicos, o filosoficos, son organizaciones de creencias en las que la
experiencia humana encuentra su interpretacién. Pero la experiencia y las interpretaciones estan

muy condicionadas por las tecnolégicas. Hay un tipo de filosofia adecuada para cada tipo de
tecnologia.” (Ibid)

Las cualidades y las caracteristicas de estos y todos los tipos de sistemas sociales estan
reflejadas en las filosofias, que son sistemas ideoldgicos, organizados por creencias donde la
experiencia humana encuentra su interpretacién. La tecnologia necesita de su propia filosofia. Aqui
tenemos una clave para entender el desarrollo de la cultura, la tecnologia, que es el medio de
articulacion entre el hombre y el cosmos, cosmos integrado por el ser humano, que es un cuerpo
material; aqui tanto la energia y la materia estan incluidas.

El simbolo desde el principio esta marcado por la ruptura. Una medalla partida sefiala un
pacto. Una mitad evoca a la otra, la mitad presente evoca la mitad ausente. Al final, es posible
obtener la unidad. De igual forma se pueden entender los dos pensamientos de occidente que
ayudan a abordar el simbolo, la postura Clasica, que afirma que es posible establecer la unidad entre
el simbolo y lo que se simboliza; y la Hermética, que dice que es imposible, asegurando que nunca
se podra agotar el significado de un simbolo.

“Los simbolos también objetivan los roles y les dan una realidad que se separa a las
personalidades individuales de sus detentadores. Los hombres son instruidos en sus roles, instalados
en ellos, y ayudados a desempeiiar sus deberes en el curso de una serie de actividades simbolicas
estilizadas. Al objetivar relaciones y roles, los simbolos ayudan a diferenciarlo, funcién
particularmente importante en las relaciones miltiples.” (Cohen, 1979, Pag. 62)
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Paralelo a esto, esta la proposicion de Sapir admitiendo que los simbolos rituales son
estimulos de emocion, distingue dos clases principales de simbolos: los simbolos referenciales
(artificios econdmicos con fines de referencia, como la bandera, la escritura etc.) y los simbolos de
condensacion (comportamientos conscientes e inconscientes), Estos altimos estin saturados de
cualidades emocionales. Para Sapir, la diferencia entre estos es que “mientras el simbolismo
referencial se forma través de una elaboracién formal en el dominio de lo consciente, el simbolismo
de condensacion hunde sus raices profundamente en el inconsciente, e impregna con su cualidad
emocional tipos de conducta y situaciones aparentemente muy alejados del sentido original del
simbolo.” (Turner, 1980 Pag. 32)

Para Turner el simbolo posee tres propiedades, la primera y mas simple la de
“condensacion™ “Muchas cosas y acciones representadas en una sola formacion.” La otra es la
unificacion, donde significados disconexos con cualidades analogas son asociados con hechos o
pensamientos, permitiendo vincular ideas y fendmenos. Por ejemplo, ¢l temazcal por su oscuridad y
calor, con el vientre o una cueva. La tercera propiedad es “la polarizacién de sentidos”, divididos en
sensoriales e ideoldgicos, este dltimo son “los fenémenos y procesos naturales y fisioldgicos”
mientras que en “el polo sensorial, el contenido esta estrechamente relacionado con la forma
externa del simbolo.”

“La estructura y las propiedades de los simbolos rituales pueden deducirse a partir de tres
clases de datos: 1) forma externa y caracteristicas observables; 2) interpretaciones ofrecidas por los
especialistas religiosos y por los simples fieles; 3) contextos significativos en gran parte elaborados
por el antropoélogo. |...]

“El simbolo viene a asociarse a los humanos intereses, propositivos, fines, medios, tanto si
¢stos estan explicitamente formulados como si han de inferirse a partir de la conducta observada.
La estructura y las propiedades de un simbolo son las de una entidad dindmica, al menos dentro del
contexto de accion adecuado. [...]

Los simbolos, como he dicho, generan la accidn, y los simbolos dominantes tienden a
convertirse en focos de interaccion. Los grupos se movilizan en torno a ellos, celebran sus cultos
ante ellos, realizan otras actividades simbélicas cerca de ellos y con frecuencia, para organizar
santuarios compuestos, les afiaden otros objetos simbélicos.” ” (Turner, 1980 Pag. 22)

Turner usa el término “simbolo dominante” para referirse a aquellos simbolos “mas
ancianos” del ritual. Este tipo de simbolos, “no son considerados como meros medios para el
cumplimiento de los propdsitos expresos del ritual determinado, sino también, y esto es mas
importante, se refieren a valores que son considerados como fines en si mismos, es decir, a valores
axiomaticos.” (Ibid) Esta es una de las caracteristicas observables en el ritual, otra es la relacion en
la que ponen este significado con la celebracion del ritual, que puede desplazar acontecimientos
biologicos y utilizarlos para formar y estrechar vinculos sociales,

En este punto, podemos considerar un sistema cultural como una serie de tres estratos
horizontales: el nivel tecnologico en la parte inferior, el filoséfico en el superior u el estrato
sociologico en el medio.” (Leslie White en Bohhanan, 1993, Pag. 351)
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Es imposible conocer el mundo sin clasificaciones. Todo sistema clasificatorio nos remite a
una extructura de ideas, y esta nos remite a ideas morales. Si alteran ese orden, entonces es
suciedad. No hay orden clasificatorio que no genere suciedad. La Contaminacion es aquello que
altera o contradice las clasificaciones vigentes.

Cuando decimos que algo es simbdlico, en el fondo hacemos la disociacién entre simbélico
y razén. Es decir, cientificamente no se dice que algo es simbélico. Esta oposicion es la misma que
tienen las posturas clasica y hermética, donde la razén esta con la primera y la hermética con el
simbolo. Esta relacion de oposicion se ha tratado de consolidar. Olvidando que en realidad se
retroalimentan. Se vuelve necesario disolver la oposicién y defender que es fundamental la razén y
el simbolismo para la cotidianidad humana.

“Quien indaga las practicas y creencias de otras culturas y sociedades, de otros hombres y
épocas, explora también la distancia: descifra sus unidades, mide su cercania o apartamiento,
registra los contactos sorpresivos y misteriosos que ella ha provocado, dota de un minimo de orden
a esas practicas y reconstruye su historia, excava en ellas para encontrar sus origenes, unos origenes
[...] Quien explora la distancia, queda claro, viaja; en cambio, quienes celebran esas practicas y
disponen de esas creencias suelen estar anclados y arraigados por la fuerza de sus supersticiones o
por los dictados de su tradicion a ese pedazo de tierra y cielo en el que han vivido inevitablemente.
Aquello que se ha delimitado como lo religioso, y su expresion mas evidente por lo que tiene de
observable, los rituales, ha representado un espacio privilegiado donde el viajero reconoce el sabor
de la distancia, un terreno precioso para la clasificacion —ya sea de modos de pensamiento, ya de
practicas o discursos, ya de vicios-, pero también para operar e intervenir sobre él bien sea para
erradicar, acaso con demasiada violencia, esa distancia, bien sea para acortarla o conservarla.”
(Diaz, 2002, Pag. 221)

Después establecer cémo analizar el simbolo, viene el problema de la interpretacion. Paul
Armstrong explica que la interpretacion es una actividad politica pues esta en una relacién de poder
con el proceso de la comprension. El poder afecta la validez de una lectura y al acto de comprender.

“Las hipotesis mediante las cuales un intérprete trata de configurar una obra segun sus
profundamente arraigadas presuposiciones acerca de la literatura y la vida, constituyen un esfuerzo
por adquirir poder sobre el texto.” (Armstrong, 1992 Pag. 124)

Esto provoca determinaciones dogmatica de creencias, las cuales al ser puestas en practicas
por una autoridad o institucion, llegan a tener un poder ilimitado que invita a la circularidad
hermenéutica.

En relacion a los datos etnogrificos que en la tradicién antropolégica se analizan e
interpretan, Leach entiende que estamos tratando todo el tiempo con “un todo tnico en interaccién.”
(Leach, 1978 Pag. 5) Lo que frecuentemente se olvida, pues se hace hincapié¢ a temas particulares,
como la estructura de ideas, de la sociedad, etc. Esto resulta de la necesidad de explicar, lo que para
unos investigadores es reducir la explicacion a términos de causa y efecto, estructural-funcionalistas
o estructuralistas, basicamente. Aunado con la discusién entre empirismo y racionalismo.

“Los racionalistas “a la manera de Lévi-Strauss se autodenominan estructuralistas”, pero en
este caso el término estructura se refiere a la estructura de las ideas méas que a la estructura de la
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sociedad.” (Leach, 1978, Pag. 7), su mayor interés estd en lo dicho que en lo hecho, pues, como
pasa con una partitura, su interpretacion (lo hecho) por una desafinada sinfonia, no es condicidn
necesaria para inferir que esa es la partitura ideal (lo dicho). Asi “En el pensamiento de los
antropologos sociales racionalistas (estructuralistas) la “estructura” de un sistema de ideas sociales
guarda con lo que realmente acontece el mismo tipo de relacién que una partitura musical con la
interpretacion.” (Leach, 1978, Pag. 8)

“Los antropdlogos sociales analizan las formas simbolicas para descubrir sus funciones
simbolicas.. De estas funciones, una de las mas importantes es la objetivacion de la relaciones entre
individuos y grupos. Podemos observar a los individuos objetivamente en la realidad concreta, pero
las relaciones entre ellos son abstracciones que pueden observarse solamente gracias a los simbolos.
Nosotros “observamos” los observamos s6lo a través de su simbolismo. Valores, normas, reglas y
conceptos abstractos como el honor, el prestigio, el rango, la justicia, el bien y el mal son tangibles
gracias al simbolismo y de esta forma ayudan a los hombres en sociedad a conocer su existencia, a
comprenderlos y relacionarlos con su vida diaria.”

Para leach su mayor interés esta en lo dicho que en lo hecho, pues, como pasa con una

partitura, su interpretacion (lo hecho) por una desafinada sinfonfa, no es condicion necesaria para
inferir que esa es la partitura ideal (lo dicho). Asi
racionalistas (estructuralistas) la “estructura”

realmente acontece el mismo tipo de relacio
(Leach, 1978: 8)

“En el pensamiento de los antropdlogos sociales
de un sistema de ideas sociales guarda con lo que
N que una partitura musical con la interpretacion.”

E] origen de la cultura mexicana se remonta a antes de la llegada de los esparioles. Su
origen mitico, rituales, costumbres Y aspectos que continuaron o que desaparecieron de aquel

mundo pre indio y todo lo que lo rodea, es siempre hablar de mensajes simbolicos. Es en este
sentido que se dirigen los Rituales de Fuego en Iztapalapa.

Con el fin de “decodificar sucesos comunicativ
rituales de Fuego, un cuadrocon el sistema de simbolo
que de pie a la deconstruccién de los rituales,
relaciones en los siguientes

0s” a partir de los datos etnograficos de los
s identificados, los clasifico y enumero para
identificar sus particularidades y conocer sus

capitulos.

Dentro de un marco
cultural, en la base, los lugares
donde utilizan los simbolos.

o (T E O,
conchay

e
S aenaty
%)

1.- Simbolo Dominante

2.- Instrumentos
(Sistema tecnolégico.

3.- Jefes
4.- Portadores (Roles.)

5.-Vinculos sociales Cerrode la hsl{cl.la. Zona Arqgcolggxca.
Temazeal. Macro Plaza uitlahuac, Auditorio Quetzalcoat!

93




TERRITORIO E IDENTIDAD

REAPROPIACION DE RECURSOS NATURALES Y CULTURALES DEL C.E PARA
EL F.N.

La identidad no es solo algo privado, se vive en el didlogo con los otros. “Para decirlo de
una forma maés prosaica, la idea es que la identidad se realiza mediante la participacion en la
cultura: “los conceptos de construccién identitaria y cultura”, sefiala Zygmunt Bauman, “nacieron
juntos, como no podia ser de otra forma.””(Kuper, 2001, Pag. 271)

El C.E al ser un espacio relativamente abierto, lo hace comun y compartido, esto facilita el
desarrollo de précticas tradicionales de comunidades culturales de diferentes regiones del pais. El
F.N. es un ejemplo tangible, sélo durante esta ceremonia grupos concheros, de la mexicanidad,
chichimecas y huicholes la han llevado acabo.

El fuego como elemento, y sus variantes culturales son acompafiados con practicas
tradicionales que funcionan como conceptos descriptivos de la realidad. Su lenguaje aborda la
diversidad de material cultural disponible, definiciones territoriales, conflictos culturales y su
biodiversidad, lo que paralelamente fomenta habilidades sonoras y visuales al mover y reutilizar
cada uno de sus elementos y formar nuevos. En esta nueva existencia, la funcionalidad de estas
formas simbélicas, pueden dirigirnos al plano de la religion y su base, el simbolo. El poder de la
religion “consiste en su mensaje especial y sorprendente y en la orientacion que la revelacion da a la
vida. Los panoramas que abre son otro mundo en el cual vivir...” (Geertz, 1973, Pag. 87) La fuerza
que adquieren estas expresiones, como en la religion, es parte central de este estudio.

“St aceptamos que los rituales “dicen” algo, que significan algo, como quiere la tradicion,
entonces tenemos que preguntarnos como lo dicen, cémo lo significan rituales particulares
ejecutados por sujetos singulares en contextos especificos, y no sélo sospechar, como se suele hacer
a priori, la presencia de rituales paradigmaticos que otorgan voz a los valores culturales y sociales
fundamentales. Cémo se modifican en el tiempo, si tal es el caso, ese decir y ese significar, y las
interpretaciones, aveces en conflicto, con las que los ejecutantes se apropian de las celebraciones
rituales en las que participan.” (Diaz, 2002, Pag. 243)

El analisis consistira en aislar los elementos constitutivos de las ceremonias de fuego para
demostrar que esta practica colectiva busca
generar una relacion de reciprocidad entre sus
participantes y el Cerro de la Estrella (o el
universo contenido y conectado en él) para legar
a un estado de equilibrio apto para la salud y la
vida.

Un ejemplo estd en el didlogo que
establecieron el Jefe Lucio y el abuelo Gerénimo
para acordar la presencia de ambas partes durante
Noviembre de 2014, estabilizando el contexto
para llevar acabo el ritual.
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“Lo hacemos pero no con tus formas, sino como debe de ser”

Le diria Lucio a Gerénimo quien accederia para entonces ser recibidos por los encargados
de Tlahuicoatl utilizando sus instrumentos (popoxcomitl, copal y caracol) y generar una atmésfera
estable. El fuego que llevé Gerénimo, custodiado desde el afio pasado, fue recibido con caracol y
copal del grupo Atlachinolli antes de que ellos lo colocaran en la tea dentro del tlalmanalli y al
centro del basamento piramidal.

“El simbolismo logra un tipo de
estabilidad y continuidad sin el cual la vida
social no puede existir. El poder es un
proceso variable” (Cohen. Pég. 62)

La diferencia entre estas dos
cabezas en el ritual salta a la vista. El
ostentoso traje y copilli de plumas y piel
rematado con una cabeza de coyote
disecada que porta un Jefe Lucio con
pintura en el rostro, contrasta con la
sencilla sudadera del abuelo Gerénimo,
caracteristicas repetidas entre los mismos
grupos. Con Gerénimo las mujeres visten
de manta blanca y cinta roja en la cabeza y
cintura, algunos hombres con playeras y
logotipos de sus organizaciones, o
chamarras sin ningin tipo de adscripcion
ritual, mientras que con Lucio los
danzantes estaban aduendados con plumas
y piel negra, sus copillis tenian distintos .
animales disecados, y las mujeres

sahumadoras con piel de diferentes
colores. Era entendible tal contraste por las actividades que cada uno de ellos desempefia y sus

creencias. Con Lucio, todos sus acompafiantes tienen firme creencia en el ritual y sus implicaciones
metafisicas, por cambian su vestimenta para presentarse su trabajo al fuego pues al llegar al cerro
estan vestidos como la mayoria de los habitantes, camisa y pantalén de mezclilla. Con Gerénimo
sélo algunos comparten esta necesidad, como sus sahumadoras, los demas s6lo lo acompaiian, como
los corredores. El traje de plumas para Gerénimo no es necesario, pues lo que se conoce, dice, no
esta en lo que se porta, sino lo que se hace (sin embargo portan bastén de mando, vestido o camisa
de manta, cinta o paliacate rojo, popoxcomitl, carbén y copal) mientras que el Jefe Lucio es de total
relevancia el traje, pues son signo de la elegancia y esplendor que existié en Tenochtitlan.

Img. 3 Lucio frente a Gerénimo. Destaca su indumentaria. Foto: M.R.B.
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La manera de tratar los recursos y sus instrumentos depende de su percepcion.

[

Img.5. Correddr, Sahumadora, y habitantes con el abuelo Gerdnimo) Foto: M.R.B.

“La adscripcion a un grupo se puede establecer tinicamente después de un prolongado
proceso de autoinspeccion, pero no se puede escapar a la propia identidad. Hay algo todavia mas
esencial que la ha fijado: la naturaleza misma de cada uno.” (Kuper, 2001, Pag. 274)

Aunque son dos grupos, las diferencias transitan entre sus propios miembros. Las
ocupaciones que cada uno desempeiia en su vida cotidiana son parte de los conocimientos que
utilizan para analizar y percibir el ritual del Fuego. Muchos de ellos conocieron el cerro y sus
caracteristicas desde la infancia hasta la edad adulta, con patos y ajolotes entre el lago y cuentos en
néhuatl, mientras que otros sélo lo supieron por narracién oral.

“La identidad se fabrica en dicho didlogo. Pero no es ése el modo como se experimenta.”
(Pag. 271, Kuper, 2001)

Para dimensionar los alcances de dicha diversidad, y entender las distintas experiencias,
aislo las particularidades del ritual para analizarlas individualmente pero vinculandolas con el ritual
y los datos etnograficos.
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I.- EL CERRO DE LA ESTRELLA: VALORES Y TRADICIONES.

“Los relatos en esta inteligencia son como
un giroscopio humano, un mapa cognoscitivo
externo que nos orienta hacia quiénes somos y
hacia la naturaleza del mundo que habitamos.”
(Rosaldo en Arizpe, 2011, Pag. 55)

¢Para qué sirven los cerros? El valor econémico de
la piedra de tezontle rebasa toda la historia y la naturaleza
juntas. Lo que ahora es un paisaje cotidiano, un cerro
despedazado, es un fenémeno relativamente reciente. La
llegada de la ciudad a Iztapalapa cruzé intereses con la
orografia del lugar y las obligb a tomar parte de la
urbanizacion.

o . “\‘4'»‘4;'43‘;’:&'
Mas de la mitad del basamento piramidal del - ‘

Templo del Fuego Nuevo fue demolido por la extraccién de material de construccién. Las cuevas,
que contenian importantes ofrendas prehispanas, se demolieron en igual medida o como Ila
“barranca de Moctezuma”, se utilizaron como basureros.

El petrdleo y el consecuente crecimiento econémico del pais a mediados del siglo pasado,
hizo atractiva a la capital para recibir los Juegos olimpicos y panamericanos. Fenémenos sociales
inaugurados entre un gran espectaculo con el encendido del fuego llevado por corredores que
cruzaban lejanas fronteras. México utilizé en el 68 un pebetero o Popoxcomitl para recibir el fuego
en los juegos olimpicos, lo que demuestra el uso y la importancia historica del pais y la capital. En
los juegos panamericanos, el Cerro de la Estrella se hizo paso obligado para encender el fuego con
el descubrimiento del templo del Fuego Nuevo, siendo llevado por comisiones de corredores que
entrenaban ahi mismo.

Para 1992 el encendido del fuego se trasladé a Teotihuacan, y de ese pasado del fuego y las
carreras, al igual que el pebetero que esta en la entrada del museo de antropologia, queda el

) “ | recuerdo tangible y la diversidad de experiencias de las personas que
participaron.

Tomandose esto en cuenta, en 2013 se invito por primera vez a
los corredores de Iztapalapa para el ritual del fuego sagrado. Lo
llevarian encendido en un recorrido por los ocho barrios y lo
entregarian al abuelo Gerénimo para encender el Popoxcomitl. En
Febrero de 2014, ese mismo fuego fue llevado a [xcatiopan Guerrero
por la misma pareja de corredores que lo recibi6. Acompafiaron a
Geronimo a donde se cree, estan los restos de Cuauhtémoc.

“El fuego nos abre los caminos, nos cura, nos da muchas cosas, nos da calor, ;tu crees que
si no fuera humilde estuviera con nosotros? [...] Nosotros nos hincamos veinticuatro horas ante el
fuego y lo trabajamos veintiocho dias antes de irnos a la danza de Ixcatiopan, y ese fuego no se
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apaga para nada, va los cuatro dias de la danza de la tierra y regresa a su lugar. [...]Tienen que
aprender a manejarlo, a hablar con él, que €l les dé respuesta.” (Una abuela durante el recorrido)

Yo acompaiié a Raymundo, al calpulli de Cuetzpallin y habitantes de Atlazolpa. En parejas,
el fuego era llevado en un popoxcomitl en forma de copa, quien lo recibia procuraba tenerlo
siempre encendido. En esa carrera, uno de ellos corri6 con su nieto de ocho afios, ahi estreché sus
lazos familiares a través de la significacion de una carrera cuyo objetivo es recordar el pasado
cultural e historico de un pueblo como el suyo, Atlazolpa. Las implicaciones simbélicas van mas
alla. A uno de ellos le pregunté qué se hace cuando se corre, me dijo:

“No solo se corre, saludas y dices buenas noches, vamos a ver a Cuautemoczin, te dicen
ibuen camino!, ;buen esfuerzo!, y asi como saludas a las personas y los nifios, también saludas el
corazon de la montaiia, a tepeyolotli, al corazén de la montafia lo saludas, saludas a las estrellas,
esas nos dan energias. Saludas a la ofrenda en el camino.”

En el dnimo que recibian los corredores desde el autobus se escuchaba a gritos: “Tiahui
tiahui mexicas” Una anciana decia “échenles su energia [...] que se oiga el atecocolli, que se oiga
hasta alla, que les aviente la energia para que muevan los pies [...] venimos en una carrera, dejen
sus aparatitos, venimos a echar toda nuestra energia para que puedan correr nuestros corredores, es
su ofrenda, no vengan chateando.” Se emocionan, estan felices, la abuela tararea mientras choca sus
pies en el piso “es lo que les digo a los huehuetleos, canta la cancion, mientras la tatareo” “todos
aprendimos tarareando” “yo también tarareo la danza”,

Los cerros, innumerables durante el trayecto a Ixcatiopan, son pues, guardianes, espiritus
vigilantes que reciben la ofrenda Y que a cambio cuidan al corredor de accidentes, les entregan
“energia” y cumplen los pedimentos que le hacen durante el recorrido. Se llenan de emociones, por
ejemplo una abuela cuenta:

“Vea usted como los cerros estan tapizadas de casas, es el peor error que pueden hacer
porque los cerros son las zonas donde se guarda el agua, para que tengamos agua todo el afio, y si
ponen casas y pavimenta, pues la lluvia no penetra al subsuelo y fallan muchas cosas. Las nubes
necesitan los arboles con quien platicar. Entonces tenemos que sembrar arboles para que Ilueva,
para que platiquen con las nubes y les cuenten su lluvia.”

En el mismo plano est4 el Cerro de la Estrella, y atn
Festival méas por las implicaciones simbolicas e historicas de la
FUEGO NUEVO ceremonia del Fuego Nuevo. Sin embargo, al compararlos con

wheneutud. memorna y renovaion

CONGERTO HUALES los corredores que no estan en la tradicién pero que conocen el
ROCKPARANAI valor histérico y natural del lugar, se observan aspectos
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A sus mas de 70 afios, la frase anterior me la dijo Don Juan, quien guarda en su memoria
como transcurrio el tiempo en el cerro y todas aquellas festividades que disfruto.

Hay distintos antecedentes que remarcan la importancia del Fuego en Iztapalapa, entre otros
la llama olimpica de los Juegos Panamericanos que salia del , el Festival del Fuego Nuevo
promovido en la administracién de la delegada Clara Brugada y las llamadas “carreras del Fuego
Nuevo” que retinen a cientos de personas todos los arios atraidos por la publicidad.

El deporte y la cultura con el Fuego Nuevo se hicieron presentes con los juegos
centroamericanos.

La flama de los Juegos Panamericanos era encendida en el Huizachtepet! . (pie de alguna
foto)

Los primeros Juegos fueron en Buenos Aires en 1951, trayendo el fuego desde Olimpia; y
desde 1955 hasta 1987, la llama fue encendida en el Cerro de la Estrella. A excepcion de 1963 en
los Juegos de Sio Paulo. Sin embargo, en 1991 con los Juegos de la Habana cambiaron la sede a
Teotihuacan. (se muestra la estampa de los juegos panamericanos)

El encendido del fuego para eventos publicos de gran relevancia se torné en tema de
divisién politica y emblema de poder. Se llevo del cerro a Teotihuacan.

En 2014 se celebraron los Juegos centroamericanos en Veracruz y llevaron en relevos la
flama desde Teotihuacan. Durante la ceremonia de encendido,
se leyeron varios discursos donde incluso mencionaron al
Huizachtepetl.

“El fuego anuncia el inicio de los Jjuegos
centroamericanos”

La ceremonia del F. N estuvo a cargo de las Escuelas
de Bellas Artes de Naucalpan, Ecatepec Tejupilco y
Jocotitlan, quienes organizaron una coreografia parecida a una
marcha. En contraste con el pebetero, el fuego se encendi6 en
un pebetero en forma de “huehuetleot]” pequerio, y después se
paso a uno de mayor tamaiio para encender la antorcha. (Img
9)

Fueron cinco las mujeres que ocuparon el espacio principal (uno de los basamentos) donde
se encendi6 el fuego, la més destacada, con un traje blanco, sostiene el fuego, el hombre principal
llevé dos bastones de mando, bajo de las escalinatas y pidi6 la presencia de Gobernadores y
presidentes del comité olimpico para entregarles el fuego. Ellos recibieron la antorcha y se le
entregaron a la atleta Abigail Gémez, ahi empezo el recorrido a la sede de Veracruz, '

Esa llama habria salido desde el Cerro de la Estrella.

10 Encendido del fuego en los juegos panamericanos 2014: :::: Blganeww youttbe comyfwatch v wRZIITYE s
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El entrenamiento para lograr un buen rendimiento en cualquier carrea es basico:

“Hay personas que son sedentarias, hay quienes corren un dia a la semana o sibado y
domingo, nosotros nos entrenarnos diario, y entrenarnos para un maraton es hacer mucha distancia
y velocidad, combinar velocidad con resistencia.

— ¢La carrera del Fuego Nuevo es un maraton?

— No, es carrera de velocidad, maratén es 42 km 195 metros,[...] un maratdn es diferentes a
una carrera de velocidad, de 5 — 15 Km es de velocidad, medio maratén es 21 km, de 21 km a 41
km ya es de resistencia

— Y en que categoria entraria la carrera del Fuego Nuevo?

— Hay de todas las categorias [...] El Fuego Nuevo inicié con 21 km y después la
recortaron a 15 km. — De pista es velocidad, es pista y cambio - (Cuando ibamos de aqui a santa
cruz era de diez o de once? — diez, pero no, eran 12 porque se le daba la vuelta, llegabamos alla
atras. Eran 12 km.

— Ojald no quiten esa carrera del Fuego Nuevo”
A uno de ellos le pregunté si el cerro le recordaba algo:

“Es parte de que estoy aqui, para mi el cerro se esta acabando, ya no hay, [...] yo lo siento
como que el cerro es mi casa.”

Las carreras son simbolos de fuerza, resistencia y trabajo con el cuerpo, y para ellos el cerro
es el gimnasio perfecto:

“depende qué quieras trabajar, hacer fuerza, hacer distancia, tomas veredas, agarras
diferentes cosas, repeticiones en circuito, por ejemplo de ahi al museo hacia atras hacia el panteén,
hay un circuito, tiene aproximadamente un kilémetro doscientos, agarras bajada subida, bajada
subida. Y haces tus repeticiones, o aqui, agarras de alla”.

Entre los retos de los corredores esta el cansancio, el hambre, la sed y los dolores, por eso
se preparan;

“Si no hubiera cansancio, todos lo harian. ;Por qué en la mafiana no hay muchos que se
levantan a correr? Porque prefieren dormir, es un reto correr. Como el nacimiento de
Huitzilopochtli, esos amaneceres nosotros los disfrutamos todos los dias, o que esta lloviendo y
estamos corriendo, y toda la gente se esconde, o cuando el sol esta en su apogeo, y nosotros
disfrutamos eso, nosotros disfrutamos todos los elementos (de la naturaleza), ;y en donde lo
disfrutas? ;(En un gimnasio? En el cerro. Al atleta le crece el corazon, porque es un musculo. Para
calentar se trota. Cuando fue lo del fuego mi hija, ella esta en un gimnasio, y le digo “vamos a
trotar” y al paso que ibamos no aguantaba. Es algo muy distinto hacer gjercicio que correr, o correr
en el cerro, porque es distinto estar subiendo o bajando, hasta para bajar hay que saber, se utilizan
distintos musculos bajando, la altura, recodemos que tiene cambios el cuerpo con la altura, hay
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menos oxigenacion que abajo, aunque ella tiene la ventaja de que vive en el Ajusco, es una parte
alta.”

Otro mas diria:

“Disminuye tu capacidad por la contaminacion, te mareas, te cansas, y en el cerro hay
mucha.”

El espacio les exige resistencia, y eso influye en su comportamiento.

“El cerro es otra cosa, por muy pequena que sea la pendiente te va exigir. [...] Una persona
deportista dificilmente va a robar o hacer cosas que una persona sedentaria no le interesarian,
adquieres otros valores, el valor de la amistad, la madurez de la soledad, a mi no me espantan
porque muchas veces tu solito andas. Yo puedo andar solo o acompafiado, ayer me encontré al Rafa
y entrenamos solitos. Yo no necesito de un grupo para hacerlo. Porque lo que tii corras no me sirve

a mi, o lo que yo corra no te sirve a ti, a lo mejor como motivacion, pero hasta ahi. Se quita la pena,
el short es lo mas comodo con lo que puedes correr y las licras, yo como hombre {cOmo van a
correr con licras? cambian las cosas. La amortiguacion en el calzado es importante, porque la
vibracion llega al cerebro y rodillas, y los cartilagos rapido se van a amolar. Se suda. Qué se pierde
con el sudor? Agua, porque cuando se suda estis en una buena sintonia, si no se suda es porque
estan tapados los poros. Con el sudor no se baja de peso.”

El Cerro de la Estrella y sus espacios arqueoldgicos y naturales, son determinantes en la
salud individual. Es usual ver corredores en sus empinadas pistas, y atin
mas, saber que su edad triplica a la del estudiante de arqueologia o
antropologia promedio. La configuracién de este espacio, brinda -, iy
innumerables beneficios. El cerro les regala vida. Es también un espacio - ¥+,
para establecer redes de comunicacion, con los vecinos se experimenta
disfrutar el Cerro, lo que permite formar grupos y organizaciones, de ahi
surgen propuestas como las carreras de Fuego Nuevo.

Como con el cuerpo y su equilibrio, la vitalidad de la ciudad
estd con sus pulmones naturales, y este cerro es uno de ellos. La
concepcion del C.E. como cuerpo, es la analogia principal que le
confieren los corredores. Por eso, procuran cuidar el medio ambiente y




protegerlo de intereses que contaminen el lugar, como los predios irregulares, la privatizacion del
espacio a través de concesiones, o la inseguridad, es decir, les interesa procurar un ambiente
saludable. El cruce de caminos ocurre cuando reconocen que este lugar también resguarda espacios
y recintos arqueoldgicos producto de la riqueza histérica del pais y local que a veces encuentran:
pedazos de ceramica pintada, cabezas de barro, obsidiana y piedras talladas, petroglifos, cuevas con
estuco y las zonas arqueoldgicas, es parte de lo que conocian antes de participar en la ceremonia del
Fuego Sagrado de 2013. Ahora son “Painanis” (corredores) y sienten orgullo de saberlo.

El cerro existe como ser vivo y mistico gracias a las creencias que llegan de la experiencia
individual. Con el ritual del Fuego Nuevo, las diferencias se encontraron. Los grupos se compararon
entre ellos, a corredores, danzantes y habitantes, Hego lo desconocido.

En este monticulo heterogéneo, no todos lo viven de la misma forma, pero lo viven desde lo
conocido.

“Entre el grupo propio y el extrafio existe, entonces, una relacién similar a la que se da entre
lo conocido y lo desconocido en el acto de adquirir conocimiento, donde lo desconocido, la
mayoria de las veces, s6lo se puede alcanzar desde lo conocido.” (Krotz, 2002 Pag. 60)

Las carreras, aunque es la misma actividad, con las personas de tradicion se percibe
distinto. Correr no es un hecho aislado de la metafisica. Es ofrenda de sacrificio para la tierra, esto
asegura un mejor porvenir, vitalidad y reproduccién, por eso aun si no tienen experiencia previa o
practica, buscan hacerlo. El fuego es compaiiero, guia, el medio para entregar el sacrificio y las
peticiones a la tierra. Para los corredores de los Juegos centroamericanos como los del Cerro, la
actividad es practica, necesaria para el cuerpo, disciplina y entrenamiento necesarios para
competencia, maratones o traslados, el portador de la antorcha debe ser capaz de aguantar, es parte
vital para inaugurar fiestas deportivas o similares. El fuego adquiere esas cualidades cuando llega
finalmente a la sede de los juegos, o cuando se entrega a la tea en una plaza publica como ocurrié
en Iztapalapa. Es lo que perciben lo que cambia la forma de entender los elementos:

“La percepcion es un proceso en el cual el perceptor interpreta activamente sus
experiencias sensoriales y, en el curso de esta interpretacion, las adapta e incluso complementa.
Hebb ha demostrado que en el proceso de percepcidn el sujeto que percibe impone esquemas de
organizacion a la masa de estimulos sensorios del medio” (Douglas, 1979 Pag. 128)

Los Pueblos también accedieron a esta fiesta a través de lo conocido, por ejemplo con el
toponimo, el nombre del lugar. La Magdalena Atlazolpa sirve de ejemplo. En este caso el
representante participa activamente en la iglesia y, asi como las mayordomias, al mencionar su
procedencia dice pertenecer al pueblo de la Magdalena Atlazolpa, sin embargo, si preguntan por su
significado irremediablemente piensa en la historia del lugar, la conquista y los antiguos rituales. La
trascendencia histdrica de su nombre hizo que investigara mas hasta llegar al actual Fuego Nuevo.
Lo mismo con Nextipac, Acahualtepec, Acatitla etc. Ninguno puede negar que en la biblia
Judeocristiana no esta escrito Nextipac o Acahualtepec, como Santiago y Magdalena. Lo que
conocen se enriquece al experimentar una ceremonia de estas caracteristicas y es facilmente
apropiado, les explica elementos relevantes sobre su vida Y expande sus conocimientos culturales.

102




I EL TOPONIMO DEL CERRO DE LA ESTRELLA Y SUS DIFERENCIAS
TERRITORIALES.

“Los espafioles lo nombran Cerro de
la Estrella porque aqui veian la luz, pero la
| luz no era de una estrella, la luz es del Fuego
Nucvo.”

“Huizache.m.Nombre que se da a
distintos arbustos y 4rboles €spinosos
pertenecientes a la fam. De las Leguminosas
lacacia  farnesiana, A. pennatula, A.
Tortuosa,  Phithecollobium albicans, P.
acalense y Caesalpomoa cacalaco), de frutos en vainas oscuras, algunas de las cuales son, como la
corteza, ricas en tanino. En el pasado se les utilizaba para producir tinta negra, para tefior o escribir.
Huitz-ixachi. De huitztli, espina, ixachi, mucho. Sahagin registra la voz uixachi como €spinoso.”
Montamayor Carlos, Diccionario del Néhhuatl en el espafiol de México. (Montamayor, 2007 Pag
69)

La definicion del verdadero nombre del Cerro de la Estrella sigue en discusion. Las fuentes
indican que su nombre se pudo relacionar con el huizache. Sin embargo, actualmente la definicién
del topénimo depende del territorio al que se pertenezca, y no en largas distancias, sino dentro del
area que comprende el Cerro de la Estrella. Para explicarlo utilizaremos a Culhuacén.

Culhuacan: lugar de los que tienen (o adoran) a Coltzin. Col-hua-can. De Coltzin [el Dios
Torcidito, de colric, torcido, tzin, rev., representado con el cuello torcido y del que deriva el nombre
de los colhuas; Robelo sugiere por ello que el nombre original debié haber sido Teocolhuacan],
hua, part. Poses., -can, part. Locativa. También Donde estdn los colhuas. Colhua-can, De colhua,
el colhua, -can, part. Locativa. DF. (Montemayor, 2007, Pag. 198)

El pueblo de Culhuacan est4 asentado en el lado poniente del Cerro de la Estrella, un lugar
privilegiado desde la cultura mesoamericana, pues es donde se oculta el sol. El culto a este
fenémeno natural hizo que los recintos mas importantes fueran orientados a este punto cardinal, tal
como el templo del Fuego Nuevo.

Para la mayoria de los habitantes de Culhuacan,
interesados en el tema, el nombre del cerro esta asociado a una
cueva y Huitzilopochtli, uno de ellos me comenta:

“Hay un glifo, que es la cueva del diablo y en €l hay un
guerrero con cabeza de colibri, es Huitzilopochtli, el hijo de la
madre tierra. Huitzilopochtli es la representacion del maximo
suefio, de la libertad total.”
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Para ¢€l, aquella ldmina de 1a tira de |a peregrinacion donde hay un

CCITO curvo con una cueva con una cabeza de colibri se trata de Culhuacan
cuyo territorio, dice, abarcaba “de Tamaulipas a Nicaragua”. Por su
cantidad de cuevas, menciona que el C. E. es el mitico chicomoztoc, y
aunque lo llaman Huizachtepetl, ests convencido de que el huizache no
predominaba. El error es lingtiistico, no es lo mismo “Huizachtepetl” que
“Huitzichteperl”, de

Huitzilopochtli, o Colhuacan y

Coltepetl (Cerro corvo).

Por lo regular los ancianos tienen un Cuerpo encorvado, esto hace pensar que el toponimo
de “Culhuacan”, ademsas de significar “cerro curvo” o “lugar de los corvos”, es “lugar de viejos” y
entonces “lugar de sabiduria”, pues a la edad se le asocia la experiencia.

A la llegada de los Frailes Agustinos al Cerro de la Estrella, y ante la imperiosa necesidad
de conseguir materiales para cartas, y manuscritos, decidieron construir el primer molino de papel
de Latinoamerica en Culhuacan, esto alienta atin mas la construccion de la particularidad en este
lado poniente del Cerro:

“¢Por qué crees que nos ponen el primer molino de papel aqui? Tenian que atesorar todo el
conocimiento y distribuirlo rapido. Porque el conocimiento estaba aqui, con los adultos mayores. Y
ellos buscaban como exprimir todo el conocimiento que se pudiera.”

Estos son los indicadores que modifica el comportamiento de varios habitantes. Por
ejemplo, en un pliego petitorio en contra de la linea 12 del metro, cuya construccion roded casi
enteramente la parte poniente del C.E. Sefialaron que esto representaria un gran peligro y
destruccion de sus usos y costumbres'!:

“sLa pretendida obra de Ia linea 12 del metro y los ejes viales como lo intenta realizar el
gobierno, romperian la traza de nuestros pueblos originarios.

*Esta mega obra causara gran impacto ambiental y social, NO SOMOS TIERRAS
COMUNES, ESTAMOS CIMENTADOS EN LA ANTIGUA CIUDAD CULHUA, isla que

subyugo por su belleza y civilizacion al propio Hernan Cortes.

*Debido a su situacién geografica los pueblos de Culhuacan yacen en la falda del Cerro de
la Estrella, lo cual le da valor histérico a las trazas de sus calles, somos un érea cultural natural,
genuina,

*Por tercera ocasion esta avenida Tlahuac, antes calzada México Tulyehualco, seria
impactada (en los sesenta y ochentas lo fue) romperia completamente con la traza de esta zona de
patrimonio cultural, romperia con nuestro patrimonio de vida.

*Los pueblos culhuacanenses tenemos derecho a no ser molestados en nuestras vidas.

1 Manifiesto tomado de:
nttp://escuadron20iycercani as.biegspot.m x/search/label/Culhuac%C3%A1n Las faltas

L

ortograficas y las mayusculas en esta parte no son mias, se reproduce tal cual.
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*Culhuacan y sus barrios Los Reyes, San Antonio, Tula, San Simén, San Andrés Tomatlan,
Santa Maria Tomatlan, La Magdalena, Santa Ana, San Francisco y San Juan somos pueblos de
origen prehispanico provenientes de las culturas mexica, teotihuacana, tolteca, herederos de un gran
patrimonio cultural intangible lo cual es invaluable.

*Tenemos una historia de mas de 2500 afios de antigiiedad, somos un Pueblo Originario con
Identidad.

*En la actualidad lo mas Importante que conservamos son nuestras Tradiciones, Usos y
Costumbres que realizamos a lo largo del afio, lo cual nos distinguen del resto del mundo.

*Mantenemos VIVAS nuestras Tradiciones mediante las Fiestas Patronales, las distintas
Mayordomias que veneramos a Nuestra Santa Imagen del Sefior del Calvario, La Virgen de
Guadalupe, el Sefior de Chalma, etc., en cada uno de nuestros pueblos.”

Se hace evidente la profunda apropiacion simbolica del espacio. Constantemente se apela
al discurso de la singularidad de sus propiedades territoriales, historicas y culturales. Asi, cuando
sefialan expresamente: “NO SOMOS TIERRAS COMUNES”, es de inferir que existen tierras
comunes y sin valor, excluyendo al “otro”, y marcando fronteras territoriales, el tnico “nosotros” se
comparte dentro de la misma tierra de Culhuacan. Sin embargo, esta division es intangible, en la
actual urbe de la ciudad no existen marcadores exactos y determinantes fronterizos mas alla de los
politicos. Aqui se agregan las costumbres, pero estas nacen y se presentan como modelos mentales.

La historia forma parte de este sistema ideologico sobre el lugar. El mismo habitante del
que hablé en un inicio me comenté de la “mal llamada princesa” entregada por Xolotl a los
Mexicas, quienes asesinarian arrancandole la piel para un ritual:

“Cuentan la leyenda de los abuelos que sentian mucha pena porque se las habian dado
pensando que iba a ser una princesa.”

Narra que los mexicas para tener linaje debian casarse con una mujer de Culhuacan:

“Los Aztecas no existian aqui, no eran los manda mas, del Azteca y el Colhua nace el
Mexica, el Mexica era el que mandaba pero por su linaje Tolteca. [...] Mi pueblo no buscaba
lugares para ocupar, buscaban terrenos hermosos en donde ellos fueran parte de la naturaleza, como
el mal llamado ex convento de Culhuacan, porque no era un convento era un monasterio agustino.

[...] Aqui nosotros trabajamos en comunidad, yo soy un portavoz. Y un porta voz no es un
duefio. En reconocimiento a mi labor, los comparfieros me invitan a comer, me ayudan en varias
cosas.”

Aunque no habla nahuatl, todas sus generaciones anteriores dice que lo hicieron, incluso sus
abuelos le cantaban en esa lengua. Su autoridad esta en su linaje, y tal como el abuelo Geronimo,
cree que el conocimiento se lleva en los genes.

El C.E. Es territorio comun, estd rodeado de diferentes pueblos originarios cuya
reproduccion cultural estd determinada por la historia local. La Iztapalapa sobre el cerro cercana a
los ocho barrios, el predio la pasién donde crucifican a Cristo en la Semana Santa, la iglesia del
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Sefior de la Cuevita, la parroquia de San Lucas y que contiene importante vestigios arqueoldgicos,

es diferente a la Iztapalapa de Culhuacan, Cuya presencia se recuerda anterior a la llegada de los
Mexicas y por tanto, mas valiosa,

En la ceremonia del F.N. de 2013 se observé como representantes de Culhuacén decidieron
partir del cerro a su plaza, manifestando que ellos nunca le rindieron tributo a Cuitlahuac y
negandose a bajar en grupo al auditorio Quetzalcoatl. Problema que agudizaria el conflicto cultural
por la herencia del F.N. Esto lo detallo en el Capitulo ?‘ﬁfm ‘

1.

La exaltacién por Culhuacan de parte de sus
habitantes puede ser agresiva. El Cerro no sélo esta
constituido por este lugar, su drea urbana se extiende
sobre mas de la mitad de esta elevacion, y su dialogo
con los elementos histéricos renuevan el uso del
espacio.

Las cuevas, como lo deja ver Culhuacan, son
un elemento constante en el polo ideoldgico que
cubre esta elevacion. Sin embargo, los significados
sobre éstos recintos naturales van mas alli de su
asociacion con los topénimos, abarcando la salud yla
vida con el Temazcal.

VILLA ESTRELLA.

El Cerro de la Estrella esta constituido por mas de seis temazcales, algunos inactivos o
clausurados y otros abiertos al publico, administrados por la delegacion o por particulares.

Villa estrella es un centro social administrado por la delegacion cuyo objetivo es brindar
actividades culturales y recreativas a la poblacién de Iztapalapa. Se encuentra a diez minutos de
ermita Iztapalapa y tiene entre sus instalaciones un Temazcal, que ha sido utilizado en los
encendidos de Fuego. Este recinto comparte las caracteristicas del cerro: estd cerca de restos
arqueologicos y cuevas.

El temazcal cumple un importante papel para reforzar las creencias y ganar adeptos dentro
de la mexicanidad, pues es a partir de la experiencia individual en estos recintos muchos acceden a
estas costumbres.

Para ilustrarlo, la entrevista que me concedi6 una de sus creyentes. Se llama Cinthya y
explica que fue invitada a correr por Cuauhtémoc a Ixcatiopan, antes de partir hicieron una
ceremonia de Temazcal, eso tuvo un impacto tan grande que durante los ocho afios siguientes iba
cada ocho dias a este tipo de ceremonias para conocer:

“la filosofia de Tezcatlipoca, Huitzilopochtli, y Xipetotec [...] Esta medicina te hace
reflexionar, te hace sentir bien, fuerte, aunque a veces te madrea, te hace ver que sientes. Es tomar
decisiones, de permitir incidir en el “yo” directamente, es poner tu voluntad incondicional. Es orale,
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voy a la montafia, para correr, para hacer tequio, [...] Oler el copal, oler las yerbas, ir a buscarlas a
sonora. [...] Y eso es ética, dejar la apatia. [...] Hay gente que ve la energia, ve a los muertos,
dentro de la mexicayotl, yo no, pero si lo creo. Te hablan de hacer fuerza como comunidad, ser
congruentes y ser sensibles al otro, a lo demas.”

En la iglesia de la Magdalena Atlazolpa entrevisté a una mujer con su bebé recién nacido.

Ella participé en una ceremonia de siembra de nombre con el abuelo Gerénimo en el temazcal de
Villa Estrella:

“lo senti muy bonito, me gusté mucho porque yo me imaginé que era como ir al vapor o
algo asi, [pero] fue algo mas espiritual el ambiente. Cuando llegué ya habian calentado las piedras,
yo nada mas llegué al temazcal, y ese dia teniamos que entrar descalzos y antes de entrar te lefan
con el calendario y luego ya entrabamos de rodillas como gateando y se da un beso a la entrada del
temazcal y se entra y se tiene que dar una vuelta al lugar. La verdad me gusté mucho, cuando
salimos nos enjuagamos con agua helada y ese dia dije no, ;c6mo con agua helada? venimos
saliendo, estaba bien caliente esto, me voy a enfermar dije, y no, nada. [Aprendi] a convivir [...]
adentro habian cantos y luego pediamos por una peticion que hicimos y [...] al principio [...] con
pena, [...] qué van a decir de mi o yo de qué voy a hablar, pero ya después asi como que cada quien
externo lo suyo. [Pedi] por la salud de mi hijo, por la paz del mundo. Por las vivencias de cada uno,
uno va muy estresado y ya sale como muy relajado, y ademds yo fui por la curiosidad primero y me
dijeron que era muy bueno mas porque tu te acabas de aliviar [...] Una vez fui al vapor y ya me
queria salir porque sentia que me sofocaba, Yy Yo estaba con miedo porque decia ;y si no aguanto?
¢Me dejarén salir? Porque qué tal si no me dejan. En el vapor una puede salir a la hora que quiera,
pero en el temazcal como todo lleva un ritual, y si no me dejan salir, tienen que salirse hasta que
todos se salgan. Al principio tenia miedo, pero no senti nada, todo muy diferente al vapor que
comunmente va. [...] El abuelo fue el guia, nos explicaron que es como si fuera el vientre de la
mama, como si fuera la pancita y el centro el ombligo y pues empezaron a hacer cantos, y ya nos
explicaron qué es, o sea no es nada mas asi por que quien lo hace, sino que tiene su por qué todo”

Nuevamente, la experiencia sirve para apropiarse del temazcal. Para dirigirlo se aprenden
cantos y ritos que son parte de la medicina del temazcal.

IIl.- EL FUEGO DESDE EL TEMAZCAL.
La palabra “Temazcal” proviene del ndhuatl Temaz: Vapor y Calli: Casa.

“Desglosando morfologicamente esta palabra daria algo
como:

a. temaskalli
te-ma-s-kal-li

* El morfema re- proviene de la palabra rer/ ‘piedra’,
aunque también es un prefijo de persona indefinida y denota
‘alguien’ se infiere que la palabra temaskalli proviene del verbo
tlatemaskalwia ‘alguien que bafa con vapor, ayudandose con
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yerbas en un recinto o casa pequefia’.
* ma- de la palabra mayitl ‘mano’
* -s- denota la accion a futuro que en el nahuatl es irreal o potencial8.
* kal- proviene de la palabra kalli ‘casa’

* -/i es el absolutivo que le da la categoria de sustantivo a la palabra.” (Sanchez, 2010,
Pag.4)

Los primeros cronistas como Fray Alonso de Molina, Fray Bernardino de Sahagiin,
Clavijero y Antonio Herrera hacen resefias sobre su uso, y de manera pictografica en diferentes
codices como: Florentino (Lamina LXXV y CXXXIV) Nuntall (XVI) Cédice Maglibechi
(LXXVII), y Boldberg (LXXI):

“Usan en esta tierra de los bafios para muchas cosas y para que aproveche a los enfermos
hace de calentar muy bien el bafio, que los llaman temazoalli y hase de calentar con buena lefia que
no haga humo; aprovecha primeramente a los convalecientes de algunas enfermedades para que
mas presto acaben de sanar; aprovechan también a las prefiadas que estan cerca del parto, porque
alli las parteras las hacen ciertos beneficios para que mejor paran; también aprovechan para las
recién paridas, para que sanen y para purificar la leche; todos los enfermos reciben beneficios de
estos baros, especialmente los que tienen nervios encogidos y también los que se purgan después de
purgados; también para los que caen de su pie a de alto o fueron apaleados o maltratados y se les
encogieron los nervios, aprovéchales el bafio; también aprovecha a los sarnosos y bubosos, alli los
lavan y después de lavados los ponen medicinas conforme a aquellas enfermedades; para éstos es
menester que esté muy caliente el bafio (Sahagun, 1975: 688; lib. XI, cap. VII: 6).

ANTECEDENTES HISTORICOS SOBRE LA MEDICINA Y LA ENFERMEDAD

El temazcal es un recinto dedicado a la salud. El ser humano debe tener un estado de salud
estable para poder vivir tranquilamente, y buscan los medios necesarios para obtenerla. La saltid se
nota en el cuerpo, sin embargo, la percepcion de enfermedad es diferente, para saber su origen y
atenderlo se hace uso de las creencias. Lo que actualmente existe pasd por un gran proceso histérico
que es necesario recapitular.

A la llegada de los espafioles al Anahuac, la medicina que trajeron consigo tenia como
antecedente a Galeano, con €l surgen escritos sobre numerologia pitagorica, el sistema de los cuatro
humores y de los cuatro estados de cuyo equilibrio dependia la salud; promueve el tratamiento de
las dolencias por medicamentos calificados de frios o calientes. Aguirre Beltran sefiala:“Si hubo un
hombre - dice Haggard — que cometiera lo que Hipdcrates llamé el pecado de la ignorancia: saber
es ciencia, simplemente creer que se sabe es ignorancia, ése fue Galeano.” |[.. .] Los hombres que le
sucedieron [...] dieron consideracion primordial a sus vanas teorias y a sus disparatados sistemas.”
(Aguirre,1994. Pag. 32)

En la Edad Media el tratamiento de las enfermedades consistia en oraciones y milagros,
todos patrimonio de las divinidades, por ejemplo Justiniano rescaté un método para extraer un
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hueso atragantado, para lograrlo debian decir: “Asi como Jestis sac6 a Lazaro de la tumba y a Jonés

de la ballena, asi Blasio, martir y siervo del Sefior, manda y ordena: Hueso, sal o vete para abajo.”
(Ibid)

La postura racional y mistica atribuida a la enfermedad encuentra un punto medio al
entenderlas como castigo de los pecados cometidos, atribuyéndolas a demonios. “Combinacién
inextricable de ciencia y religion.” (Aguirre, 1994, Pag. 33) La racionalidad que hoy se practica en
la ciencia médica, se trajo con conquistadores y pobladores pero “sobre cargada en extremo por la
vana tradicion galénica y por la herencia religiosa imponderable del Medievo.” (Aguirre. 1994, Pag.
34.) En el Anahuac, como en la edad media, después de una muerte en circunstancias inexplicables,
siempre se hacia necesario llenar ese espacio vacio del Por qué., y lo encargados oficiales, aquellos
con pluma y escritura, seran los médicos coloniales que dictaminarian si fue por enfermedad o
maleficio.

“¢Qué es, pues, maleficio? Por ello se entiende el dafio que una persona hace a otra en
virtud de pacto expreso y cooperacién con el Demonio. [...] La magia, en sus diversas formas, es la
técnica usada en el maleficio; quienes sufren el dafio se dicen embrujados o en hechizados y
aquellos que verifican el mal son conocidos por brujos o hechiceros.” (Ibid)

La introduccion de la religion cristiana en tierras ajenas a su desarrollo y explicacion,
implicé la implementacién de una nueva forma de interpretacion de la realidad dual y absoluta,
regida por la moral y dividida entre antagonicos: lo bueno y lo malo.

Para lograr sanacion, prevencion y de paso la salvacion y perdon divinos, se introdujeron
nuevas practicas, por ejemplo: la oracién era recomendada para detener cualquier flujo sanguineo, y
distintas enfermedades se curaban con evangelios en trozos de papel enrollados y cosidos en la ropa
interior de los pacientes, reliquias de santos, fragmentos de hueso y trozos de sus prendas, incluso la
saliva de “las personas santas o en gracia de Dios” y partes de su cuerpo eran curativas.

Aguirre Beltrdn documenta lo que califica como una “curiosisima catedra de organoterapia”
impartida por el doctor don Juan José de Brizuela quien detall6: “las bondades que la armonia del
cuerpo y sus 6rganos tienen para curar muchas enfermedades”. Por ejemplo:

“Los pelos del hombre quemados despiertan del paroxismo de la epilepsia y contiene los
vapores histéricos del utero. La saliva aprovecha a las picadas de animales ponzofiosos, la lengua
absterge y cura las nubes de los 0jos, y aun las sordidas ulceras, como lo practicaron muchos
Santos. La leche no s6lo la destiné la naturaleza al sustento de los nifios sino la preparé para la cura
de los hécticos y exterior aplicada mitiga dolores y templa inflamaciones; el ombligo o vid de los
infantes aprovecha en las célicas; el sebo de los nifios limpia las maculas del rostro y borra la
cicatriz de las viruelas; las piedras de los rifiones hechas polvo facilitan el éxito de las que de nuevo
engendran; la orina se ministra en bizmas con alivio, se bebe en apocemas con provecho y se aplica
con aciertos en fieltros. La voz humana si es blanda, aplaca la ira[...Jcomo lo hacia la musica de
David con Saiil templando la mocion que el mal espiritu le hacia en los humores para atormentarlo.

El calor natural de todo el cuerpo rejuvenece al apagado, marchito de los viejos y débiles [...]”
(Aguirre, 1994, Pag. 39)
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En la iglesia de San Cosme en Guadalajara los exorcistas persuadian al Diablo a salir de
esta forma: “se le pint6 en un muslo, la figura [...] que tenia un rabo y dos cuernos, trepado en una

mula, y en medio del cuerpo de €l abrié una llaga y decia el mismo Diablo que era un balcén”.
(Aguirre, 1994, P4g. 41)

Por otro lado, con los nativos “la medicina, al igual que otros sistemas proyectivos de la
sociedad azteca, se sitia y rige en el plano de lo sobrenatural. Recibe el arte la denominacion de
ticiotl, pero en la disciplina queda comprendida, en lugar prominente, “la agoreria de echar
suertes.” (Aguirre, 1994, Pag. 45,) Segun el lugar, se pueden encontrar familias y linajes dedicados

totalmente a la medicina, como entre los mayas, huicholes y tarahumaras. Entre muchas otras
especialidades estan:

“El tepatiani, hombre de la medicina, es tenido como el profesional que mas conoce las
propiedades misteriosas de las yerbas. El Tlamatqui, sabio, como el médico que en sus actividades
usa la palpacién, acaso el masaje. El Tetlacuicuiliani, médico chupador, es aquel que por medio de
la succion extrae la enfermedad. El tetonalmacani se dedica a volver la ventura, el tonalli o alma a
quienes la han perdido. El teixpatiani trata los padecimientos oculares. La temixihuitiani,
comadrona, recibe en sus rugosas manos al copo de algodon, la rica pluma, la piedra preciosa que
desde las alturas inmarcesibles del cielo desciende a la madre tierra. ” (Aguirre, 1994, Pag. 46.)

La divisién malo/bueno que Sahagun aplica al Juzgar estas practicas, ¥y que son valores
morales occidentales, no corresponde al sistema de valores nativos, Asi, para el fraile la “medicina
buena es la que da seguridad al grupo propio; mala, la que aumenta la ansiedad. Los meétodos que
emplean los buenos y malos médicos no difieren; la meta hacia la que van dirigidos es lo que
varia.” (Aguirre, 1994, Pag. 47))

Para Beltran, “el pueblo azteca considera a la enfermedad como castigo de los dioses.” Y
para saber qué hacer se debe conocer qué deidad fue ofendida.

La mezcla de las dos pareceria destinar a aceptar que “La escisidn de la personalidad en
cuerpo y alma refleja la dicotomia de un mundo dividido en dos planos también: lo natural o
racional y lo sobrenatural o emotivo, que es llamado preternatural. La experiencia occidental puede
asi valerse de dos categorias distintas, materia y espiritu, que impregnan todas las instituciones de
su cultura, la medicina entre otras.” (Aguirre, 1992, Pag. 2,)

En los restos que hoy se puede encontrar, éste es el pasado presumible que llegd hasta
nuestros dias.

Actualmente el tratamiento que se le entrega a la enfermedad estd en debate. El enfoque
biomédico de la salud, propuesto por Ivan lllich, resalta que el médico entrega un tratamiento, mas
no una cura. La relacién paciente — médico en realidad no existe, se trata mas bien de enfermedad —
médico. El fin ltimo es curar la enfermedad.

“La medicina siempre crea enfermedad como un estado social.” (Illich, 1978, Pag. 61)

La asistencia médica también provoca lesiones. Ya sea que se hable de un mal diagnéstico y
por ende de un mal fairmaco que daiie la salud del paciente, o una cirugia que provoque alguna
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incapacidad o dolor, el resultado serd un mayor sufrimiento, la pérdida de la vida y la falla de la
técnica médica.

¢Que tiene? Es lo primero que preguntan los médicos a quien acepta ser el paciente. Esa
pregunta es un qué dolor tiene, donde lo siente, desde cudndo lo siente. Sentir, es un proceso mental
que abarca cuerpo y mente, como las creencias. Y son las creencias centro de toda cultura, y por
supuesto, la enfermedad y la cura tienen un lugar sumamente importante en ella

La medicina es una empresa moral y como tal, es inevitable su contenido del bien y del mal.
Determina como dolor alguna lisiadura y como suicidio algunas muertes. Est en una guerra contra
el sufrimiento. Y ademas, socaba la capacidad del individuo para enfrentar su realidad y aceptar
cosas inevitables e irremediables como el dolor, la vejez y la muerte.

Por otra parte “La cultura hace tolerable el dolor interpretando su necesidad (Tllich, 1978,
Pag. 180)” El dolor se reconocia como parte inevitable de la realidad subjetiva del propio cuerpo.

Sufrir implica dolor, morir a veces, y para sanar, se debe pasar por el dolor y sus
caracteristicas: “experimentado como un disvalor intrinseco, intimo e incomunicable.” (Illich, 1978,
Pag. 190). En la medicina, el dolor muere con el tratamiento. Para los médicos, el dolor es un
problema, por eso se debe evitar que se experimente. Esto lleva, casi como causa - efecto el
desprenderse de aceptar el sufrimiento como parte de la cura a la enfermedad.

“la geografia médica, la historia de las enfermedades, la antropologia médica y la historia
social de las actitudes haca la enfermedad han mostrado que la alimentacion, el agua y el aire, en
correlacion con el nivel de igualdad sociopolitica y con los mecanismos culturales que hacen
posible mantener la estabilidad de la poblacién, juegan el papel decisivo en determinar cudn
saludables se sienten las personas mayores y a qué edad tienden a morir los adultos.” (Illich, 1978,
Pag. 27)

El doctor debe entender que se trata con un ser humano que tiene una enfermedad, no sélo
con la enfermedad. Paralelamente, el investigador no solo trata con las creencias y los objetos
materiales existentes, sino con el ser humano que tiene esas creencias y que vive rodeado de esos
objetos. En este sentido se orienta el temazcal.

USO TERAPEUTICO Y MEDICINAL EN EL TEMAZCAL

Dependiendo de la ocasion y los participantes sera el uso que le den. Tanto para hombres, o
mujeres, recién nacido o de parto, personas con dolores o discapacidad, los instrumentos
constantemente utilizados son el copal, los cantos, y la musica de tambor.

Después de observar quién y cudntos participan, establecen el orden para entrar, en
ocasiones los primeros son los adultos mayores (quienes no se pueden encorvar), las mujeres, o los
primerizos. Parte de la razon estd en la probabilidad de sufrir algiin ataque de nervios por la
oscuridad y el encierro, a ellos los procuran tener cerca de la puerta, en el primer circulo, pegados a
la pared, o junto a alguien experimentado o capacitado, quien les proveera indicaciones para tener
un poco de mds aire, les dard de beber o sera el guia para salir de la visién o ataque que
experimenten.
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El temazcal de villa estrella, en donde se realizd la
“purificacién” o preparacién de la ceremonia del F.N. en 2013 con
el abuelo Geronimo y 2014 con los huicholes, esta hecho de texitle
Yy para prepararlo, se abre la parte trasera, sellada de bloques de
adobe, y descubrir las piedras para calentarlas con lefia que colocan
bajo estas. El recinto tiene una puerta circular en la parte superior
que es abierta para dejar escapar el humo.

El Temazcal del Museo del Fuego Nuevo es llamado “de
ombligo”, la principal diferencia con el anterior esta en las piedras,
que introducen al centro del recinto después de calientarlas en una
zona adyacente. Colocan 52 piedras al rojo vivo, haciendo
referencia al ciclo calendarico mexica. Introducen trece en cuatro

“puertas” u ocasiones separadas. fmg. 1? Temazcal de V.£. Al frmc-io fas pfedfas‘ '
calentandose, en la parte superior la ventilacién.

Foto: VLR B,

Se le llama “puerta” a cada ocasién que cierran por
completo los accesos al recinto (puerta principal y superior), permitiendo encerrar el vapor para
producir los efectos necesarios en el cuerpo. La cantidad de “puertas” en los dos temazcales son las
mismas, cuatro, en ellas aprovechan para salir quien asf lo quiera, también para abastecerse de agua
y ventilar el temazcal, después de un breve tiempo vuelven a sellarlo y comienza la siguiente puerta.
El tiempo de cada una depende de quien lo dirige, alcanzando en total, hasta cuatro horas.

Conocer el cuerpo y su anatomia permite un eficaz analisis fisico para saber cual es el
problema, y el “diagndstico mexica” dividido en frio y calor o Tldloc y Huitzilopochtli (Una
combinacion de los términos de Galeano y nativos).

En ocasiones trabajan varias temazcaleras en una misma ceremonia, mientras una se
encarga de rociar agua a las piedras y entonar el canto del que todos participan, otras tres asisten a
personas concretas a través de preguntas y respuestas que por el sonido del tambor y el canto, s6lo
son escuchadas por el atendido, generando un espacio privado y seguro .

El vapor es indispensable pues el sudor ayuda a desintoxicar, una de las temazcaleras
comenta:

“para que toda la enfermedad vaya fluyendo con él mismo y se le meten platicas y
mensajes, intercambiando experiencias se toca la conciencia y ellos interpretan qué les estd diciendo
la madre tierra, el fuego, etc. Nosotros no curamos, es la tierra la que cura. Nosotros somos sélo un
medio. Siempre a través de usos y costumbres.”

Entre ellos intercambian experiencias, por ejemplo, una mujer pudo doblar su rodilla
después de ocho afios, en lo que significé un proceso de multiples sesiones, “no es un milagro”.

Un sintoma de enfermedad ocurre cuando las personas deciden salir después de una o dos
“puertas”, lo que ocurra con ella cuando sale es reflejo de lo que tiene, por ejemplo, en una ocasion
observé la salida de al menos siete hombres en la segunda puerta. Todos se tiraron al piso y tomaron
agua para estabilizarse. Para la temazcalera el diagnostico es claro, la tercera puerta habia tratado el
tema de la dualidad, la mujer, “estan mal con una mujer, con su dualidad, con el amor o con su parte
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femenina”, aseguraba, ellos le confesarian que engariaban a su pareja o le daban mal trato para
después tranquilizarse, sonreir y Ilorar en muestra de paz y felicidad pues el lugar les habia dado la
respuesta en lo que resultaba, una experiencia més de la eficacia de] Temazcal.

El temazcal es un espacio compartido, una vez dentro, los asistentes pueden escuchar e
identificar quién ha sufrido un colapso o una “visién”, sus problemas familiares o de salud, lo que
forma una experiencia compartida que sirve para reforzar la creencia de curacidn moral, fisica y
“espiritual” dentro del recinto.

como el indice de mortalidad o el promedio de vida.” (Capra, 1992, Pag. 149)

LAS CUEVAS COMO DIMENSION SIMBOLICA DEL TEMAZCAL

“Aquellos cultos y ritos que los indios realizaban a]
amparo de la noche, en las cuevas y en privado, de los
cuales el bachiller Hernando Ruiz de Alarcon se quejaba
amargamente en el siglo XVII, se han tornado ahora, con un
sentido novedoso, en enfaticamente visibles. Sin embargo, la
forma en que se han inscrito los rituales indigenas en esa
trama de conceptos y red de creencias que los concibe como
actos de resistencia y como actos de identidad colectiva
incurre parcialmente, a mj juicio, en un vértigo
simplificador: [...] tal inscripcién esta asociada a una

fmg. 18 Vista desde el interior de una Cueva del Cerro
de ia Estrella. foto: M.R.B,

concepeion  domesticada del ritual [...] esta concepcion
requiere, como complemento, una teoria salvaje del ritual
para comprender los procesos de fision y fusién sociales presentes en toda vida ritual, pero también
la potencia subjuntiva, una imaginacion desbordada y creativa, segin palabras de Victor W. Turner,
que en ocasiones ella puede gestar.” (Diaz, 2002, Pag. 222)
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Se cree que fue en las cuevas del Cerro de la Estrella donde escondieron las ﬁguras. de los
dioses de Tenochtitlan antes de ser destruida. Y aquellos que han entrado por “irse de pmta’."o
“esconderse de la policia”, dicen haber visto figuras enormes rodeadas de arena, aunque también
hay historias de los diferentes seres que las
habitan, desde chivos que te patean y te
compran el alma, hasta duendes y ovnis, sirva
de ejemplo el siguiente testimonio:

“Durante mucho tiempo guardé esta
historia, que se refiere a que hace mucho
tiempo cayé del cielo un tecpatl (pedernal), el
cual se estrell6 en las faldas el Huizachtepetl
y del que salieron unos tochtils (conejos) que
avanzaban saltando. Estos dioses se quedaron
a vivir entre los pueblos de esta Zona,
‘ - \" y 7 b '. . A ﬁ habitaron la cueva que se llama La encalada,
PR B e Bt moen o um e a il posienty y ahi nacié el primer nifio mezcla de esos
e e ’ ngf:‘!‘;it‘f‘j’:f:f\'\‘ o i’{‘”‘{}";:’;fi”‘ B e res Y los humanos. Con el tiempo crearon

un calendario para recordar su origen, se dice
que venian de las pléyades, las cuales quedaban en el cenit del cerro cada 52 afos. En ese
calendario quedé impresa su historia de la siguiente forma: llegaron en un tecpatl los tochtlis, se
quedaron a vivir en nuestras callis (casas) y se alimentaron de acatl (cafia); asi de esa forma me la

heridos o fracturados de las piernas; por eso la semejanza con los conejos se apoyaban con los
brazos y parecian conejos. En la cueva que le dicen “La encalada” siempre se han realizado
ceremonias importantes. Es curioso, pero habiendo tantas cuevas ésa es la que més cuida la gente, y
siempre estd limpia. Los arquedlogos han dicho que hace miles de aflos esa cueva fue ocupada
como vivienda, ya que es amplia y cémoda; todavia hay restos de estuco y se han encontrado piezas
arqueoldgicas. El nombre que le daban a todo este valle de la antigiiedad era “E] lugar de los
espejos” porque desde el espacio los lagos reflejaban la luz y los hacia ver como espejos; es todo lo
que yo sé y es asi como se los cuento”. (Chavez y mas, 2002, P. 36)

existir, la probabilidad de las coincidencias o el destino se origina ahi, en lo que no se puede ver

aquello que no se puede entender, pero que se sabe real y cercano. Solo hace falta un poco de luz, y
esa luz son las creencias.
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Hlensuae iconagratico

sedwintal con las cuevas
Las cuevas son recuerdo constante de la vida y la muerte. De la necesidad de estar bien con
lo que no se ve pero con Ilo que se debe estar en equilibrio. La percepcion individual, la
observacion, la consciencia del lugar, el cerro o su contenido como espacio sagrado, existe por
fenémenos generalizados transformadas en creencias que sirven como mecanismos importantes de
control y ajuste, “creencias misticas” las cuales, caen fuera de la observacién y control sensorial,

Como las cuevas, el temazcal es una “creencia empirica”, en €l se dan a conocer hechos que
estan bajo la observacion sensorial. El peligro, aquello contaminado, lo desestabiliza y lo situa entre
“lo sagrado y lo profano” con sus respectivos simbolos de autoridad, poder y respeto, colocandolo
en un proceso ritual que une la cultura con la naturaleza.

Desde un enfoque histérico - simbélico se puede decir que de las cuevas nace lo sagrado del
Cerro de la Estrella, el huizache y el colibri, la historia y la experiencia. El sefior de la cuevita es
salvador y sanador de las pestes de Iztapalapa; historias de desapariciones en ellas o la presencia en
la cueva del diablo de una chiva a media noche que compra almas a cambio de riqueza cerrando el
trato con una patada, o la flecha de obsidiana que cayo en el huizachtepetl y a la que dio origen a los
dioses que nacieron de las Cuevas, son parte de la historia y su apropiacion.

Por otro lado, el complejo lenguaje poético de las cuevas en la cultura mexicana desarrolla
buena parte de su filoséfia con la iconografia. Tezcatlipoca y Oztoteotl, con la obscuridad y su
dualidad que occidente se encargo de sefialar como el diablo, han sido fuente de descubrimientos y
creencias.

“En el Cerro de la Estrella es poco probable que durante su momento de apogeo ritual desde
el Clasico y hasta el Posclasico las cuevas fueran morada. Todo el cerro era sagrado, seria tabu
darle otro uso.” (Montero 2002, Pag. 182)

Para algunos su distribucién es parte del caracter sagrado del lugar, las cuevas del norte son
para Tlaloc, las del Poniente Cuauhtl (aguila), al Sur Cdatl (serpiente), al Este Ocelote (jaguar) y
con su nombre estd su funcion y significado. Pero hay uno que es general, el del nacimiento.

El atero se asemeja a las cuevas, pues estas van de la superficie a lo mas profundo, oscuro y
caliente de la tierra, fecundada por el agua que accede a través de éstas, abriendo paso a las semillas
y el ciclo de vida.

Como la obsidiana, el proceso del temazcal es el reflejo de lo que son los dirigentes, jefes o
capitanes. Lo que conocen lo comparten durante el ritual de vapor, funciona como educacién, y
fomenta sentimientos de plenitud y desarrollo humano cuando son entendidas.
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LA OFRENDA RITUAL DE TEMAZCAL EN LOS RITUALES DE FUEGO.

“Cuando son ceremonias
ya no son nuevos, ya tienen
tiempo”.

Temazcalera

Aunque su uso medicinal también es una ceremonia

salud para cumplir un ciclo calendarico que atraviesa la vi
“elementales”

» cuando se aisla el componente de la

da y la existencia del universo, de los
y la necesidad de dejarlos tranquilos o satisfechos, las ideas que moldean las reglas
del uso de estos espacios, se vuelven mas estrictas en el ritual.

Los papeles se invierten, ahora no son temazcal
quienes disponen del lugar y sus recursos simbélicos,
hecha con la cantidad de sacrificios y esfuerzo que exper
manejar cualquier tipo de situacion Yy su conocimiento so

eras, sino los jefes, capitanes o abuelos
Personajes que destacan por su disciplina
imentaron durante afios, su capacidad para
bre cualquier tema histérico y filoséfico.

Al tratar con objetos sagrados como el agua, la tierra (siendo el cerro sacro en su totalidad)
o ¢l fuego (como tema central de Ia existencia de la vida y de la ceremonia) El ritual debe hacerse lo
mas limpio posible y asi procurar un estado saludable en su desarrollo para tener un ritual

satisfactorio que permita equilibrio y continuar el ciclo completo del ritual de fuego. Esto aplica
tanto para las ceremonias Wirrarixas como para las de Gerénimo.

Una vez dentro, en medio del vapor, la oscuridad y el encierro, se recuerda al pasado
histérico con las metéaforas o explicaciones sobre el

Ahi, el origen de la cultura con la vida existe des
directa con el temazcal y las cuevas.

temazcal que son motivo de respeto y culto.
pués del paso de la matriz con la madre, analogia

En entrevista con el Abuelo Gerénimo me comentd el propdsito del temazcal del Fuego
Sagrado de 2013, su origen ¢ importancia:

“La memoria esta en los genes Yy €s0 es parte de nosotros mismos. Sabemos que hubo un
lapso de tiempo que no se podian hacer ceremonias porque teniamos el yugo de la fi
extranjera. [...] Se estd retomando nuevamente, ya se estd despertando la conciencia.
agarrando cada quien [...] el ombligo, pero para nuestros abuelos era algo maravilloso[
misma visién se transmitia a los hijos y los hijos lo llevaban a cabo, se hacia ese fuego sagrado para
repartir a los cuatro rumbos del universo porque significaba prosperidad, bienestar para todos,
porque se pedia para que la tierra diera comida, sustento, equilibrio, pero era transmitido por los
padres e hijos y se llevaba a cabo en los temazcales, en esos lugares sagrados donde se compartia el
conocimiento, pero se compartia también el sentimiento de respeto. [...] Entramos al temazcal y
vamos a comentarle, a agradecerle la vida y lo que nos ha dado, vamos a pedirle por nuestra familia
y amigos, vamos a pedir por los enfermos, los presos que estan reprimidos porque no podemos
expresarnos, para que el espiritu no se quebrante, vamos a pedir por los que mueren, pedimos para
todos, hasta por los enemigos, y pedimos fuerza para los que tienen agobios tantas cosas que nos

losofia
Ya esta
...] y esa
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privan el ahora. No es como ya te confesaste y ya me voy a hacer mi desmadre, aguas porque lo
que hagas alla, te va salir aqui, entonces cada quien hace su peticién y lo que sea lo que corresponda
para cada quien cada individuo. Algo importante en el temazcal es darle fuerza a hombres y
mujeres. Para que no sean uno menos sino triunfadores de ellos mismos, podemos ser todo pero yo
no me puedo engafiar. Los abuelos hablan de eso, del tezcatlipoca, ese espejo humeante, ese
guerrero que te tienes que vencer a ti. Es algo que abre todo y cura todo de acuerdo a la forma que
lo pidas.”

La explicacion de su importancia se relaciona con la medicina, la comunidad y su salud. Sin
embargo, tal como el estadio de la gestacion en el vientre, en el temazcal también sélo se esta un
momento. El ritual de Temazcal puede entenderse como rito de transicién, pues pasa por las tres
fases que Turner establece:

“Todos los rios de paso o “Transicion” se caracterizan por tres fases, a saber: separacion,
margen (0 /imen, que en latin quiere decir “umbral”) y agregacién. La primera fase (de separacion)
comprende la conducta simbdlica por la que se expresa la separacién del individuo o grupo, bien
sea de un punto anterior fijo en la estructura social, de un conjunto de condiciones culturales (un
“estado”), o de ambos; durante el periodo “liminal” intermedio, las caracteristicas del sujeto ritual
(el “pasajero”) son ambiguas, ya que atraviesa en un entorno cultural que tiene pocos, 0 ninguno, de
los atributos del estado pasado o venidero, y en la tercera fase (reagregacion o reincorporacion) se
consuma el paso. El sujeto ritual, ya sea individual o colectivo, se halla de nuevo en un estado
relativamente estable y, en virtud de ello, tiene derechos y obligaciones, vis a vis otros de un tipo
claramente definido y “estructural”, de él se espera que se comporte de acuerdo con ciertas normas
dictadas por la costumbre y ciertos principios éticos vinculantes para quienes ocupan posiciones
sociales en un sistema de tales posiciones.” (Turner, 1988, Pag. 101.)

Con el temazcal se aisla, se separa de la cotidianidad a la que estdn acostumbrados y es
durante ese umbral que adquieran las cualidades que todo ser tiene al nacer, como pasividad,
humildad, cuasi desnudez, como Victor Turner escribe:

“Los entes liminales no estan ni en un sitio ni en otro; no se les puede situar en las
posiciones asignadas y dispuestas por la ley, la costumbre, las convenciones y el ceremonial. En
cuanto tales, sus ambiguos e indefinidos atributos se expresan por medio de una amplia variedad de
simbolos en todas aquellas sociedades que ritualizan las transiciones sociales y culturales. Asi, la
liminalidad se compara frecuentemente con la muerte, con el encontrarse en el utero, con la
invisibilidad, la oscuridad, la bisexualidad, la soledad y los eclipses solares o lunares.” (Turner,
1988, Pag. 102)

Durante el ritual, son entes liminales, iguales, no
pertenecen a un Grupo, sino todos que son todos son uno
solo, y ahi incluyen lo que hay en el cielo, la tierra y debajo
de ella.

Fue a partir del temazcal que el corredor estrechd
lazos con el abuelo Gerénimo, esto se explica entre lo que
surge en esta fase liminal del ritual: “En tales ritos se nos
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ofrece un “momento en y fuera del tiempo”, dentro y fuera de la estructura social secular, que
evidencia, aunque sea fugazmente, un cierto reconocimiento (en forma de simbolo, sino siempre de
lenguaje) de un vinculo social generalizado que ha dejado de existir pero que, al mismo tiempo,
debe todavia fragmentarse en una multiplicidad de vinculos estructurales. [...] Parece como si
existieran aqui dos “modelos” principales de interaccién humana, yuxtapuestos y alternativos. El
primero es el que presenta a la sociedad como un sistema estructurado, diferenciado, y a menudo
jerarquico, de posiciones politico-juridico-econémicas con multiples criterios de evaluacion, que
separan a los hombres en términos de “més” o “menos”. El segundo, que surge de forma
reconocible durante el periodo liminal, es el de la sociedad en cuanto comitatus, comunidad, o
incluso comunién, sin estructurar 0 rudimentariamente estructurada, y relativamente
indiferenciada, de individuos iguales que se someten a la autoridad genérica de los ancianos que
controlan el ritual.” (Turner, 1988, P4g. 103.)

Con esto, el individuo pasa de un estatus inadecuado a uno aceptable para participar del
encendido:

“El paso de un status inferior a uno superior se efectua través de un limbo carente de
status.” (ibid)

El temazcal es preparacion grupal, pues es para todos los que presenciaran o participara en
la ceremonia completa, como corredores, sahumadora, danzantes y habitantes. Sin embargo,
también es preparacion individual, pues antes de entrar se sahima con copal para purificarse,
previa ceremonia en circulo con pipa de tabaco.

Al entrar se hace evidente el nerviosismo o emocién por tratarse de un ritual sagrado.
Después de introducir la primer cubeta de veinte litros de agua, ya con el calor de las piedras y
plena oscuridad, se explica su analogia con la matriz, el nacimiento, el renacimiento y la renovacion
que es el objetivo del encendido del fuego, ahi se iran las malas intenciones y problemas que
aquejan, y serd oportunidad de hacer pedimentos, explican el valor sagrado del cerro que es también
historico, animando a pertenecer a estos grupos que son raiz del México destruido y devastado por
la religion y conquista. El vapor que procura el abuelo es penetrante, cae hirviendo en la piel, el
dolor es también parte del sacrificio, que va aumentando conforme se pasa de una puerta a otra. Una
vez que salen de este Utero simbdlico, se “renace” purificado, limpio, lo que le permite participar
en la ceremonia.

Lo liminal quita lo que para Douglas son impurezas, que retribuyen en seguridad:

“La evitacion de la suciedad es un proceso de ordenacion que asegura la conformidad entre
el orden de los hechos materiales externos y la estructura de ideas. [...] Mediante estas restricciones
se aclaran y se mantienen las definiciones sociales. [...] Las creencias relativas a la contaminacién
[protegen] el orden social de la amenaza de perturbaciones.” (Douglas, 1979, Pag. 129)

En una atmosfera de tranquilidad. la experiencia compartida los une, estrecha lazos viejos,
crea nuevos y los hace ver iguales. Comparten en comunidad y sonrisas la comida que llevaron
mientras la noche cae a espera del encendido.
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El carécter ritual de la ceremonia del F.N. que responde a la cultura antigua de México,
forma creencias sobre la naturaleza y su sacralidad. El espacio y su conformacioén son utilizados
para los fines que se establecen correctos y necesarios, este caso encender el fuego. El temazcal
como elemento de la cultura prehispéanica, y el carcter simbélicos del cerro, son reapropiados para
crear un espacio ritual y sagrado. Es un rito de paso cuya funcién maxima es la purificacion.

Otra parte sustancial en este ritual, es que esta experiencia junto a todos sus instrumentos,
usos y significados ya descritos, son parte del nuevo conocimiento de los individuos sobre la
ceremonia de fuego, esto implica un segundo proceso de conocimiento, el primero es aquel que los
llevé a participar (como el topénimo y correr) y un tercer proceso continuaria después con el
encendido del popoxcomitl o pebetero. Este proceso significa indiscutiblemente una muy
interesante forma para enriquecer el conocimiento cultura de los individuos. Una vez conocidos lo
intentan reproducir, de ahi que en Atlazolpa se hiciera por primera vez desde la construccién de la
iglesia, un temazcal, en razén de la carrera que emprenderian hacia Ixcatiopan por Cuahutemoc. Asi

se difunde y se entiende la historia y la salud, forma comunidad, y ensancha sus redes sociales.
% 3 ! " ¢ 1
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Img. 22 Construcc:i.—(')_n‘dé Temaical en la lglesia‘ de Atlézlpa. El cuerpo fué hechb de Carrizos y se forré con plastico
netro. Foto: M.R.B.

Construir un temazcal en esta Iglesia fue un reto. Entre las distintas ramas de la religion
catolica estd la romana y una nueva, la mexicana. Atlazolpa fomenta la religién catdlica apostlica
mexicana, pero en ella habitan las dos posturas. Al proponer el temazcal el habitante se encontrd
con el rechazo y la aceptacion, el padre los dejo, las monjas lo vieron con desgana. Finalmente se
hizo y con ello se alter6 la tranquilidad del espacio al levantar los bloques de cemento, mover las
piedras, calentarlas en medio de una gran fogata y semidesnudarse en el mismisimo patio,
Transformé el lugar y sus significados. Y todo tuvo su origen en el top6énimo, su historia, la
resistencia y celebrar el Fuego en el Cerro de la Estrella.
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ZONA ARQUEOLOGICA Y MUSEO FUEGO NUEVO

El trabajo histérico de algunos habitantes muestra su conocimiento al respecto del F. N. El
constante contacto con los restos arqueoldgicos que muy frecuentemente descubrian por accidente
en el patio de su hogar, mientras caminaban en el cerro o trabajaban la tierra, recuperando
verdaderas reliquias; hizo que algunos recopilaran colecciones con miles de objetos. Ellos al buscar
informacion sobre ese pasado histérico, encontraron los trabajos de investigadores en todas las
ramas (asociandola incluso con los ovnis). El trabajo arqueoldgico de Iztapalapa es indisociable del
interés que habia de habitantes dedicados enteramente a la recuperacion de bienes materiales e
inmateriales sobre el pasado nativo de Iztapalapa. El auditorio del Museo del Fuego Nuevo tiene el
nombre de uno de estos nativos, Rafael Alvarez Pérez, el Chicopas, que entregd parte de su
coleccion de piezas al museo, ayudé a los arquedlogos a encontrar lugares con enorme potencial
arqueoldgico, € incluso ¢l fue uno de los primeros en saber que el templo del Fuego Nuevo estaba
en la cima. Con el tiempo fue nombrado guardian del C.E y le dejo este cargo a Don Memo, quien
actualmente trabaja en el Museo.

El primer museo estaba en lo que fue un cerro casi enteramente
deshabitado. Una pequefia cabafia guardaba los objetos que reposaban
sobre endebles repisas improvisadas con tablas de madera. En ese
contexto se encendid el Fuego Nuevo, fue en 1975 el fin del calendario
mexica, € inicid el siguiente ciclo de 52 afios. Con los trabajos de
consolidacién del basamento piramidal (extendidos hasta el 2002), un
nuevo y espacioso museo del Fuego Nuevo abrio sus puertas por primera
vez en 1998 por a quien conocen como “el primer tlatoani perredista”,
Cuahutemoc Cardenas. Nuevamente los habitantes fueron testigos de
este acontecimiento, algunos de ellos recibieron la invitacién para asistir
a su inauguracion y a los eventos que cada afio engalanaban el lugar. De
estos momentos pictoricos carteles y sobres que desinteresadamente me
compartieron.  Reliquias de quienes conocen realmente el

desenvolvimiento historico de Iztapalapa, el C.E y el E.N. Img.2.2 Cartel de 1987 resguardado por
un habitante de Iztapalapa

La funcién del museo responde a la memoria que se hace de un espacio y sus
acontecimientos mas relevantes. La historia y el paisaje rode la arquitectura del recinto, inspirada
en el mamalhuaztli, o varas con las que barrenaban y encendian el fuego, se construy6 el museo y
su figura piramidal con estilo teotihuacano, influencia cultural legible en la arquitectura del templo
del F.N. Las figuras de montafias curvas, altepetls, sostienen la entrada. Bajo él yacen la presencia
de importantes petroglifos con relieves de Tlaloc, estrellas, el sol y aves, custodiando la entrada de
la cueva conocida como “la del Zopilote”, lugar para rituales, como los de Fuego de los Wirrarixas.
Tiempo después dentro del area del museo se construy6 un temazcal, durante su construccién se
hicieron constantes cantos y ofrendas, actualmente estd clausurado, pero esto da muestra de la
significacién que hacen de este lugar y su configuracion como espacio ritual, es ahi donde se
realizan velaciones de fuego y siembras de nombre.

Durante los encendidos de 2013 y 2014, danzantes, concheros y Wirrarixas hicieron
especial uso de este lugar, establecieron las condiciones necesarias para construir un espacio

120



sagrado y realizar el ritual. El sentido simbélico que le entregan al lugar no solo establece las reglas
para usar los instrumentos, sino que se involucran directamente con el paisaje y el territorio.

IV.- ETNOASTRONOMIA

“La creciente  informacion  geografica
adquirida en estos campos no requeria tan sélo
crénicas y representaciones cartograficas, sino que
exigia urgentemente interpretacion y dilucidacién
intelectual.” (Wagner, 2002, Pag. 43)

Esto no es una interpretacion intelectual ni mucho menos, pero si es el resultado de asociar
testimonios dispersos — suficientes para escribir crénica del cerro y publicar algin libro — con
fendmenos culturales y naturales, trabajo totalmente necesarios para un méas amplio entendimiento
sobre las creencias y tradiciones que se pueden encontrar en este tipo de espacios.

Este analisis fue posible al contrastar los hechos y argumentos de las diferentes personas
que participaron durante el 21 de Diciembre de 2013 y 2014.

ORIENTACION RITUAL EN EL TEMPLO DEL FUEGO NUEVO.

Las piedras abren como
frutos, el agua abre los parpados

Octavio Paz.

Uautli: Verde

Gerdnimo: Rojo

Danzantes: Blanco
oncheros: Circulo

limg. 23 Vista superior del basamento piramidal del Cerro de la Estrella

“Ya voy a elaborar el proyecto del huautli para el cerro, vamos a traer corredores, personas
de las mds fuertes, estudiantes asi como ti, porque ya no queremos que nos vengan a dominar
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gentes de otros lados. Sino gente de nuestro lugar, para que sean grandes, para que no intenten ser
grandes, y sepan que nacieron grandes y nacieron con techo, su origen no lo pueden negar, [...] es
la gente de luz que anunciamos en Diciembre” El mensaje anterior me lo dijo Huautli, habla de la
ceremonia de Fuego Sagrado de 2013, y concretamente de la mafiana del 21 de Diciembre. Esta es
su creencia respecto a su grupo, el lugar (la zona arqueoldgica) y el ritual. Ese mismo dia varios
grupos subieron por separado al basamento piramidal para ver el amanecer o nacimiento del sol.

En el Fuego Sagrado de 2013 esta ceremonia comenz6 un dia antes, a las cinco de la tarde
se dieron cita para observar la siembra de sol que baja, entra y fertiliza a la tierra para que al dia
siguiente nazca el Sol o Huitzilopochtli, ese atardecer también es sinénimo de muerte (un transito
al lugar oscuro del inframundo, como con las cuevas y el temazcal) hacia su renacimiento el 21 de
Diciembre. Cuando aparece al dia siguiente, se ve més pequefio de lo comun, sale de entre las
montaias del Iztacihuatl y el Popocatepetl (asociado a dos piernas abiertas), y mientras algunos van
a danzar al Tepeyac otros van al Cerro de la Estrella. Aunque el abuelo Gerénimo no estuvo en la
siembra de Sol un dia antes, (llegé tarde) Griselda inicié el ritual.

Al dia siguiente, a las seis de la mafiana, el abuelo Gerénimo y su grupo ascendid a la cima,
fue el primero, después llegaron danzantes con huehues y vestidos de manta blanca y llamativas
plumas de colores, otro grupo con Huautli, y uno mas con Cuahutli, el conchero, sin embargo, la
posiciéon que cada uno de estos grupos ocuparia sobre el
basamento revelaria creencias particulares sobre el
acontecimiento que presenciaban.

Tal como sefialé en la descripcion etnografica, el grupo
del abuelo Ger6nimo ocupé una posicién irregular a la de los
demas, orientado al nor oriente del basamento, lo que provocod
que el grupo vestido de manta se colocara frente al abuelo,
obligdndolo a caminar hacia adelante pero manteniendo la
posicion, esto provocaria desacuerdo entre los asistentes: Img. 24 Danzantes con plunias Foto: M.R.B,

“Hubo muchas personas que trataron de romper esa armonia esa ceremonia que se tiene.”

El habia orientado a su grupo a esa posicion porque ahi se formoé una flecha o “diamante”
resultado de la salida del sol.

“Cuando estaba el diamante ya bien enfilado [fue] cuando ya sali, vi el diamante que estaba
bien integrado. [...] lo tnico que hice fue alinearme de cara al sol y el diamante”

Antes de que el sol salga forma un tridngulo de luz que sale de la montafia del Iztacihuatl,
aquella imagen seria el “diamante” o flecha que veria y que seria indicador para bajar sin presenciar
la salida del sol:

“Esa era la punta de flecha, esa punta de diamante que iba a cortar todo. Para que en
determinado momento, nosotros que fuimos los primeros que subimos para dar la bienvenida al sol
y llegaron los otros hermanos [...] Nos fuimos antes de que naciera el sol porque ya habiamos
terminado, habiamos hecho lo que teniamos que hacer. [...] Abrimos, esa fue la razén que tuvimos
para llegar ahi y nos vamos.“
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En otras palabras, el abuelo sirvié con canto y tambor, para “abrir” el espacio y los demas
“entraran” a danzar y adorar. Este trabajo formé parte de la ceremonia del Fuego Sagrado que
realizaria en 2013 como encargado del Fuego, segiin me conto.

Por otro lado, Huautli se ubicé en Ia esquina sur oeste del basamento:

“yo agarré esta escuadrita, porque aqui naci6 y aqui murié [el sol] Por eso yo estuve en esta
escuadra, ellos se centraron, entonces yo lo que hice fue agarrar su camino, en el centro. Y cada 52
afos es eso.”

Lo acompaiié un grupo de personas que formé en dos filas, ellos serian aquella “gente de
luz”” o conocimiento, Jovenes talentosos que busco y encontr6 en Tldhuac:

“Jovenes que saben y han luchado, sin dejar a los Jovenes que no han destacado. [...] Haber
llevado el fuego hasta alla también es un gran momento para que ellos despierten, por eso creo que
el fuego es la union, es el despertar de la sabiduria, es 1a unién de todas las razas, si nos quitan ese
fuego sagrado estaremos perdidos, ya no tendremos identidad, ya no tendremos de qué hablar. El
dia que nos hagan eso quedaremos sin lengua, sin cuerpo, sin alma, que es lo tnico que nos queda,
el alma, el cuerpo lo han matado pero el alma sigue viva, no permitamos que el alma muera
también.*

A ellos les entregé un pedazo de amaranto, en el momento justo del nacimiento del sol, una
parte la ofrendaron al cerro (aventindola al cielo) y comieron la otra. Para él, ellos serian las
personas que fomentarian el cambio en Tlihuac e Iztapalapa.

El Gltimo grupo, aquel vestido de pluma y manta, ocupé el lugar que el abuelo Gerénimo
dejo, ubicandose al centro y mirando directamente a las montafias del Iztaccihuatl y el Popocatépetl,
al lado oeste del basamento. Ellos esperaron la salida del sol, fenémeno visual que representa el
nacimiento de Huitzilopochtli. Cuando porfin salié el sol, un fuerte sonido de caracoles, conchas,
huehues y sonajas se impusé durante unos diez minutos. Su ofrenda fue con Danza y canto, a este
escenario se unieron los concheros con Cuahutli, que subieron en ese momento después de
permanecer en la parte baja del basamento mientras tocaban melodias con la concha.

Aunque ellos no lo saben, la posicion que ocuparon en el basamento es parte de la conducta
ritual que coexiste con la salida del sol en el solsticio de invierno:

Aqui entiendo por ritual “una conducta formal prescrita en ocasiones no dominadas por la
rutina tecnologica, y relacionada con la creencia en seres o fuerzas misticas. El simbolo es la mas
pequefia unidad del ritual que todavia conserva las propiedades especificas de la conducta ritual; es
la unidad ultima de estructura especifica en un contexto ritual. [-.-] Un “simbolo” es una cosa de la
que, por general consenso, se piensa que tipifica naturalmente o representa, o recuerda algo, ya sea
por la posesion de cualidades analogas, ya por asociacién de hecho o de pensamiento.” (Pag. 21,
Turner, La selva de los simbolos.)

Es en la estructura arqueolégica donde se unen las significaciones y creencias de cada
grupo. El nacimiento de Huitzilopochtli permite materializarlas visualmente, y modificar su
comportamiento para ubicarse en diferentes lugares. Al mismo tiempo, el uso de esta Z.A. ya la
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reconoce como instrumento simbélico necesario para entrar en conexién o vinculacién con este
astro por ser una zona elevada. Asi se vuelve tan util como el bastén de mando, el pantli, el caracol,
la concha, el tambor, las plumas y el temazcal. Todo, por supuesto, rodeando del simbolo
dominante, el fuego, cuya particularidad como numen solar es propia de Huitzilopochtli y
trasciende en el Templo del Fuego Nuevo.

De esta manera converge el pasado prehispanico y el contemporaneo. Con el Fuego, se
abren las piedras en el basamento, y se ven aquellos significados ocultos.

Img. 25 Basamento piramidal del Cerro de la Estrella. Foto:Internet
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SOLSTICIO DE INVIERNO, PAISAJE CULTURAL:
EL NACIMIENTO DE HUIZTILOPOCHTLI

Se sabe que en el nacimiento, las
parteras invocaban al fuego para que este fuera
facil.

Img. 26 Nacimiento de Huitzilopochtli del 21 de Diciembre de 2014 Visto desde el Museo del F.N. Foto: M.R.B.

Para explicar esta imagen no basta con sefialarla como un inspirador amanecer desde el
Cerro de la Estrella. Es el Nacimiento de Huitzilopochtli, el paisaje cumbre en las ceremonias de
fuego. Momento esperado durante un afio. Expresion de la vida en la tierra y su relacion con el sol.
Historia significada presentindose al ser humano en intensas nubes rojas que discurren en un cielo
sangrante desde las montafias que dicen, son dos piernas abiertas.

Con los Huicholes en Diciembre de 2014, este nacimiento se vio asi, se escuch por los
tambores, gritos, y caracoles que llegan desde el basamento hasta el museo. Todos se levantan
después de velar toda la noche, de pasar por los efectos alucindgenos del peyote y agudizar la
sensibilidad y percepcién del cuerpo para construir un nuevo momento y realidad. Ese dia se hace
ofrenda, como las de canto, danza y amaranto que dividieron simbélicamente el basamento
piramidal en el 2013.
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Este es el tejido alrededor de una fotografia.

Por un lado esti el polo de significacién verbal y filoséfica (inmaterial y sensible)
enteramente humana que aborda el atardecer con la muerte y el renacimiento, y su salida entre dos
montafias como su nacimiento. Sin embargo, es totalmente tangible cuando, como es natural en el
parto, la sangre en el alumbramiento aparece en las nubes rojas y palpitantes del cielo que incluso,
dan la idea de salir exactamente desde esas dos montafias. (Img 26) Este paisaje, y su cielo tan rojo
y claro es manifestacién de su nacimiento. Significa también que la ceremonia ritual que hubo
durante toda la noche (como trabajo de parto y pedimento) se hizo bien. Es entonces que todos los
cantos y objetos rituales se engrandecen, las personas que habian pasado por el manejo del hikuri,
se vuelven en euférica felicidad, se cree esto como hierofania, o manifestacién positiva de lo
sagrado del Cerro de la Estrella, la madre tierra, el sol y el fuego, alimentando el espiritu humano y
natural.

“Los cerros y las montafas del paisaje cultural atin significan textos y contextos que dan
cuenta de una larga tradicién mantenida gracias a la pervivencia de la cosmovisién de matriz
mesoamericana, que ha forjado la identidad cultural de estos pueblos, barrios y colonias
sobrevivientes al proceso de urbanizacion” (Salazar, 2006, Pag. 80)

Como en Cuicuilco, de donde se habla en la cita anterior, aqui se combina el tiempo, la
historia y el espacio natural, y forma un espacio de reflexion que se envuelve en el pensamiento
colectivo, se reencuentra con el lugar en una sutil filosofia sobre su relacion directa con los astros
para después reconocerse como un todo. Surge el paisaje animado y el lugar se transforma en
centro. Es el ser humano en el tejido de la vida:

“El hombre, en la escena ecoldgica, sin embargo, no simplemente como otro organismo
relacionado con otros organismos en funcién de sus caracteristicas fisicas. Introduce el factor
superorganico de la cultura, que también afecta y es afectado por todo el tejido de la vida.”
(Steward, 1974, Pag. 334)

Durante el nacimiento, ocurrido entre las seis y siete de la mafiana, se realizan diferentes
actividades, desde la contemplativa hasta las mencionadas en el apartado anterior. Con los
huicholes, el cuerpo y el grupo transita Yy se prepara con temazcal, velacién y peyote, mientras que
en el espacio, donde predomina el fuego, se retinen los objetos rituales mas preciados y que fueron
utilizados durante toda la noche, con ellos esta el esfuerzo de estar despiertos y someterse al frio, la
vigia y el pedimento para que el sol, desde el fuego en la tierra, nazca y dé nuevamente la energia
necesaria para la agricultura y el alimento. Es esta la creencia central de los Wirrarixas. El cerro se
convierte en mirador de un momento sagrado.

“Se supone que las dreas culturales y naturales son generalmente limitrofes, porque la
cultura representa un ajuste al entorno particular. Sin embargo, también se supone que los diferentes
modelos pueden existir en cualquier 4rea natural y que pueden existir culturas distintas en entornos
similares.” (Steward, 1974, Pag. 338) Sin embargo, aqui no hay mas desajuste o reajustes, en el
paisaje que la significacion primordial del nacimiento del numen solar Huitzilopochtli.

Un dia antes en el lado oeste del cerro, donde sale el sol, encontré un arbol adornado de
papeles de colores y una imagen de Huitzilopochtli. “Entre el entorno fisico y la actividad humana
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hay siempre un término medio, una coleccion de objetivos y valores especificos, un cuerpo de
conocimiento y creencia: en otras palabras, un modelo cultural. Que la cultura no sea estatica, que
sea adaptable y modificable en relacion a las condiciones fisicas, no debe permitir oscurecer el
hecho de que la adaptacidn avanza por los descubrimientos e invenciones que no son en ningun
sentido inevitables y que son casi todos, en cualquier comunidad individual, adquisiciones o
imposicio ‘nes del exterior.” (ibid)

Esto no es adaptacion, sino significacién cultural de un fenémeno ambiental. Sin embargo,
cronistas y habitantes no han entendido qué tanto abarca este acontecimiento.

En Diciembre de 2013 se desatd una polémica sobre la fecha. El 21 de Diciembre se celebro
el nacimiento de Huitzilopochtli y el encendido de Fuego Nuevo, dos rituales distintos y sin dar
posibilidad a més escenarios, para corredores y cronistas esto significé una anomalia, no era posible
que existieran dos ceremonias en una misma fecha. (Retomo el tema en el apartado del conflicto)

Todo depende de la interpretacion. La significacién de Huitzilopochtli como numen solar
estd relacionado con el fuego, en el mito de origen donde muere Coyolxauhqui, Huitzilopochtli nace
de Coatlicue con una cihuacoatl en su mano, es decir, nace con Fuego Nuevo.

Si se buscan una fecha exacta y concreta, deben tomar en cuenta que ante la destruccién
colonial, cuando se trata de retomar ese pasado, hay un nada y un todo totalmente disconexo. Ese es
el verdadero problema, lo importante es hacia dénde se va dirigir. Cuando hay un lugar de
coincidencia, como el Cerro de la Estrella, se conglomeran todo tipo de instrumentos: juridicos,
simbolicos, practicos, y explicativos, que deben tener sentido y direccién, y entonces ahi el trabajo
aborda la historia, los significados y la filosofia, se construye identidad. De manera que si vamos a
ser diversos y plurales, hay que ver todos los puntos de vista.

El nacimiento de Huitzilopochtli también es una ceremonia de Fuego Nuevo, y estos son sin
duda, significados traducidos en tratos hacia el espacio arqueoldgico, donde se desarrollan
actividades rituales, dirigidas a una recuperacion de “saberes ancestrales”.

Este fenomeno contemporaneo da cuenta de la capacidad que tuvo la cultura nativa para
adaptarse al ambiente, la historia de Huitzilopochtli es preexistente al actual culto que recibe. Asi se
explora su significado para desarrollar lo que conocemos como la gran cultura mexica.

Las herramientas de las que echaron mano estos grupos primigenios permitieron
establecerse y construir esculturas, relieves (petrograbados) y recintos llenos de significados.
Simplemente, el basamento como todas las principales construcciones en el valle, estd orientada al
poniente.

Este paisaje y su significado es una expresion cultural concreta que constituye una nueva
ola de creencias que se reapropian del paisaje y sus elementos naturales desde la experiencia.
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ATADO DE CARRIZOS
FECHAS CALENDARICAS Y CORRELACION CON EL TIEMPO GREGORIANO.

El conflicto con el dia que se debe encender el fuego, muestra que
el caracter simbolico del lugar trasciende en la fecha.

El 10 de Octubre de 2014 el Jefe Lucio Tlahuicoatl, para encender
el Fuego de Noviembre, realizé un
atado de carrizos. Esto tiene su
origen con el Fuego Nuevo. Acatl, o
carrizo, ademas de ser una planta, era
el nombre de un mes los ciclos

arqueologi

calenddricos lunar y solar. La Img. 28 Simbolo calendiirico
combinacion de ambos forma ‘v ¢arrize.

unidades ciclicas de 52 afos, asi terminaba un ciclo
calendarico y se ataban 52 carrizos, o Xiuhmolpilli.
Actualmente hay vestigios arqueoldgicos que asi lo

Paa 29 Ntado de carvizos o Niuhmalpiili

demuestran. Lucio hizo su propia representacién.

Se dieron cita en una casa particular en Iztapalapa, ahi llegaron
temazcaleras, danzantes, Acahualtepec e Iztacalco, para todos, esto
resultd algo nuevo. Una semana antes habian cortado carrizos de dos
metros y medio de largo en Cuemanco y finalmente ahi los prepararon.

El Jefe les indicé como hacerlo.
Encendi¢ el fuego en una base de tabiques
con madera y cerillos. Mientras hacian

esto, con machetes limpiaban los [me. ¥ Carrizos, oto:
carrizos y otros los cortaban. En ese lapso, exponian los carrizos al
fuego para secarlos y endurecerlos, procuraban no doblarlos, Al
terminar de comer, se harian bastones de flores con diez carrizos que
cortaron especificamente para esto.

Enrolladas en un petate, llevaron una gran cantidad de flores
de temporada. Las sahumadoras comenzaron a encender sus
, ) Popoxcomitl con copal, carbon y ocote. El Jefe Lucio se arrodillé
CEERACEadio Secando los carvicos apte las flores extendidas, le siguen las sahumadoras ¥y un danzante
S con caracol, y con palabras en nihuatl mientras sostenia flores rojas,

el Jefe dijo:
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“Ahora dignamente pedimos permiso a los sefiores de la tierra, a nuestra venerable madre

Tierra de la Anahuac, la que nos da de comer la hierbita, la que se viste con las enaguas de turquesa,

T s S 12 que nos da de comer la hierba buena, el quelite.

) : Dignamente pedimos permiso a nuestro sefior, al de

cerca y el de junto, al que estd en todas partes, para que
este tequio salga bien.”

Los caracoles suenan, y las sahumadoras pasan
su copal por todas las flores. Comenzaria después la
entrega de responsabilidades para formar los bastones
de flores. Previamente el jefe pasaria todos los carrizos
cortos, y explicaria qué flores irfan y por qué en cada
uno. Finalmente amarrarian treinta y nueve carrizos, que
eran los afios que han pasado desde el wltimo Fuego
Nuevo segiin el calendario mexica, de 1975, restando
trece carrizos o afios para el siguiente.

La importancia de este ritual va acompafiado de
la fecha. El Tonalpohualli consta de veinte trecenas, o
veinte semanas de trece dias (un afio mexica), el 10 de

Frre 32t pan fas Roves Foto: VERUB Octubre de 2014 inici6 la quinta trecena '2llamada:

1 - CARRIZO (Ce - Acatl)

Acompaiiado de:

TonalTecuhtli (Sefior diurno): XIUHTECUHTLI (El sefior del fuego)

Ave: NEXHUITZILIN (Colibri gris)

YohualTecuhtli (Sefior de la noche): TEPEYOLOTLI (Corazén del monte)

Segun consta el Codice Tonalamatl de Aubin lamina 5, Cédice Borbénico Lamina § y
Codice Borgia lamina 65.

De esta forma coincidié una ceremonia de carrizos con el dia en el calendario mexica,
mismo que se relacionaba con el fuego y las montafias, confirmando el inicio del ritual de Fuego en
el Cerro.

12 Las trecenas van como siguen:

CE-CIPACTLI (1-COCODRILO) [Inicia el Tonalpohualli del 19 al 31 de Agosto 2014]
CE-OCELOTL (1-OCELOTE). [Del 1 al 13 Septiembre de 2014]

CE-MAZATL (1-VENADO) [Del 14 al 26 de Septiembre del 2014)

CE-XOCHITL (1-FLOR) [27 de Septiembre a 9 de Octubre de 2014]

CE-ACATL (1-CARRIZO} [Del 10 al 22 de Octubre del 2014]
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El resultado consistié en dos bastones de flores y el atado de 39 carrizos que colocaron en el
tlalmanalli durante el fuego de noviembre.

Esto es una nueva interpretacion. La importancia esta en realmente conocer el calendario
mexica para organizar una ceremonia que, como el Fuego Nuevo, resulta de cuentas calendéricas.

i 33 Bastones de flores, ;ﬁ“_“/
Img. 34 Carrizos atados en el Tlalmanalii durante el
Fuego de Noviembre de 2014

SONIDOS: LENGUA, CANTOS Y DANZA

“Con la llegada del espafiol el nahuatl es uno,
y antes es otro. Ese tlazocamati no me gusta a mi,
para mi, mi palabra es de fuego, Tlaxhoc-camatic,
palabra de fuego, es la que se habla en el nahuatl.”

La experiencia se complementa e interioriza a través de la lengua, con ella se educa, se
narra ¢ ilustra. Esto fomenta el desarrollo cultural que impulsa su estudio y difusién.

El ndhuatl es la lengua materna del centro del pais. Los habitantes de Iztapalapa
constantemente hablan de esta lengua como un pasado cercano, sus abuelos la hablaron hasta
finales del siglo pasado. Por otro lado, personas de la tradicién que participaron de la ceremonia
creen que el néhuatl tiene un sentido literal y otro filosofico, por ejemplo:

Auizotl, literal: perro de agua. Filosofico: El sol que alimenta al agua.
Kuitlahuak: literal: Serpiente celeste. Filoséfico: El sol en el universo.
Un nahuablante indigena agricultor de Tlahuac, llamado Huautli me comento lo siguiente:

“Podemos partir de la historia que viene antes de la colonizacién. Ese es el odio del espafiol
queriéndonos quitar lo mas sagrado de nosotros, porque el huitlacoche era el alimento mas rico de
nosotros, y a él le dijeron mierda, o excremento, y es el hongo en general, es el huitla-coche, es lo
que significa. [...] Esto es cultura, no lo que ellos piensan”

Sirva para ilustrar el significado y las implicaciones lingiiisticas del nahuatl las siguientes
interpretaciones de Lopez Austin relacionadas con el fuego:
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“Elementos y seres sobrenaturales

TETEO INNAN, TETEO INTA. (Madre de los dioses, padre de los dioses). El fuego.

TIHUEHUE, TIILLAMA. (Tu eres el anciano, t eres la anciana).El fuego.

NAHUI AGATL. (Cuatro Caiia). El fuego. Nombre calendarico.

MILINTIGA. (El que est4 ondulando). El fuego.

XIUHTLI COZAUHQUI MILINTIGA. (Llama amarilla que esta ondulando). El fuego.

AYAUHTLI ITZON, POGTLI ITZON. (SU cabellera es la niebla, sucabellera es el
humo). El fuego.

I N IGUA ONOQUE IN CUAHUACCACAUHTIN, IN TETEGPOYO, IN
AQUENMANPAQUI AQUENMANAHAHUIA; IN NIGAN IGHOQUIZ YE IMIXAYO
QUIMATENTOQUE. (En su cabeza estdn los cabezones abandonados, los pregoneros, que nunca
han estado alegres, que nunca han sido felices; aqui esta su llanto, sus lagrimas los anegan). El
fuego. Se refiere al crepitar de las llamas.

NAUHCAMPA. TLEMUCHITL ICA TLATLALPITZTICA. (El que por los cuatro
rumbos tiene centellas cuando se le sopla). El fuego,

TLILATL ICA TENPATLAHUATIGA. (Con ensanchados bordes de agua negra). El
fuego. Se refiere al humo.

CENTZONMAMATLATL ICA TLAGZATICA. (Con pisadas en cuatrocientos
escalones). El fuego. Se refiere a sus multiples llamas.

COZTIG TLAMACAZQUI. (El sacerdote amarillo). El fuego.

TLEAXTICA. (Con asir de llamas). El fuego.

TZONCOZTLI. (Los cabellos rubios). El fuego.

TLAHUIZCALPANTECUHTLI. (El Sefior de la casa de la aurora). El fuego.

NOPILHUAN. (Mis hijos). Las llamas.

CHALCHIUHCUEYE. (La de la falda de Jjade). El agua. En uno

de los textos se refiere indudablemente a la tierra. (Lopez, Pag. 6)

INNANXIUHPETLATZIN. (La venerable estera de fuego de su madre). Las brasas. Se
refiere a la madre de los peces, que es la esposa del pescador. Los peces seran acostados en el
fuego (Lopez Pag .22)

NOTA NAHUI ACATL MILINTIGA THUIO, ITLATOL. (El aliento y la palabra de mi
padre Cuatro Caiia, que esta ondulando). Las llagas. Las considera producidas por la divinidad del
fuego. (Lopez Pag 31)

ITLE UHNOTA XIUHTLI MILINTICA, NAHUI ACATL TZONCOZTLL (La
llama de mi padre el Fuego, el que estd ondulando, Cuatro Caiia, de cabellos rubios). Las llagas. Las
considera producidas por la divinidad del fuego.

Espina: HUITZCOL. (Curva de espina). El alacran

El cuerpo humano

CHICOMOZTOG. (El lugar de las siete cuevas). El cuerpo humano; el interior del cuerpo.
El término se ha tomado del nombre del lugar sefialado como origen de las tribus nahuas, y

hace alusion a las cavidades del cuerpo. (Lopez Pag 26)

El nombre mismo de Iztapalapa involucra esta lengua:

“Iztapalapa. Prob. Donde las aguas se atraviesan. Ixtlapal-a-pan. De ixtldpal, que esta
atravesado, at/, agua, -pan, part. Locativa. DF. (Montamayor, 2007, P4g. 208.)

Ademas de sefalar pueblos y lugares, el néhuatl sigue utilizdndose en diferentes esferas
sociales.
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- 4% Puntlnde Calalue. os danzantes que en Iztapalapa tienen su historia:

En los grupos de la mexicanidad una de sus creencias es que el
aguila de la bandera nacional en realidad no es una serpiente, sino un atl-
achinolli, simbolo de la dualidad, el agua y el fuego, la guerra; por eso
desechan la nacional y se apropian de la otra que tiene esa esa aguila pero
posada sobre una de tres montafias que representan la triple alianza,
Mexico-Tlacopan-Tacuba bajo un fondo azul. Este simbolo identitario,
dicen, fue la bandera que portaria Cuitlahuac en la victoriosa batalla contra
los espafioles en la llamada “noche triste”, inolvidable acontecimiento para

“Recordar la época dorada de los danzantes remite al dia en que el presidente Miguel de la
Madrid acompaiiado del comité olimpico Mexicano, visité el Huizachtepetl para encender el Fuego
Nuevo con motivo de los IX juegos olimpicos panamericanos.” (Gutiérrez y mas, 2003, Pag. 137)

El antecedente mas antiguo de la danza en Iztapalapa estd con el Fuego Nuevo:

“el principe azteca fue el que comenzé con el encendido del Fuego Nuevo, aparte de que
comenzo a danzar junto con otras personas, en ese entonces en tono de desprecio les decian los
encuerados; tuvo siempre a lo largo de su vida muchos ataques de la gente, ya que empezaron a
cambiar la forma de la danza, mas bien a rescatar el tipo de vestuario, siempre peled por su lugar en
Iztapalapa, él era el portador del Fuego Nuevo, ahora todos dicen ser portadores del fuego, pero mi
padre fue el tnico y por consecuente ahora lo s0y yo, porque somos de tradicion, por eso siempre
hemos peleado se nos dé nuestro lugar, que es aqui en el cerro.” (Gutiérrez y més, 2003, Pag.
132)

Este principe azteca cre6 un grupo de danza llamado “Tonalcihuatl”, mismo que después de
su muerte, su hijo Mauricio Flores ha mantenido. Estas historias ya forman parte de la identidad que
conforma tanto grupos de danza y tradicion, como a habitantes que vieron por television o leyeron
en el periddico lo ocurrido en el la ceremonias de los X Juegos olimpicos, pues fue él y su grupo de
danza quien encendi6 el Fuego Nuevo a lado del presidente de la republica.

Durante la ceremonia de Fuego de Noviembre de 2014 en el C.E. un pantli de Cuitlahuac,
hecho de tela y carrizos, fue colocado cerca del fuego y portado en la danza. Este fue llevado por el
calpulli del Jefe Lucio, también llamado, Tlahuicoat!. Este habitante originario de San Lorenzo
Tezonco, nahua hablante, forma danzantes donde los pasos y el canto con nombre y narrativa en
nahuatl son la base de su educacion.

Los danzantes se presentan en el ritual, su nombre los personifica, sefialan elementos
naturales, dioses o0 ambos, son nombres calenddricos otorgados el dia de su nacimiento o “siembra
de nombre”. Este titulo les otorga poder, alguien con nombre puede participar de diferentes
ceremonias. Reafirma y predispone a diferentes situaciones a lo largo de su existencia. Es la fuerza
magica que produce el designio de un nombre. Cacomixtle, Xiuhmistlicoatl, Cuetzpallin etc.. El
significado del nombre se convierte en verbo y adjetivo. Cuahutli lleva un Aguila en la ceremonia

13 | as cursivas son mias

132



del Fuego Nuevo, Tlahuicoatl les entrega luz por su conocimiento, Huautli ve en el amaranto la
posibilidad de una vida sana, por eso la siembra, cosecha y promueve.

Su nombre es el simbolo que modifica su comportamiento cotidiano.

Las diferentes funciones que cumplen para llevar acabo el ritual de fuego se combinan con
este trabajo disciplinario. Las mujeres son las encargadas de sahumar, los hombres tocan el Auehue
y el atecocolli, o tambor y caracol, principales instrumentos musicales. Todos deben conocer la
danza, el canto y tener su propio nombre. Son elementos que se llevan al cerro para recordar ese
valor histérico, y entrar en contacto con €él. Elementos necesarios para aquellos que tienen cargo en
la ceremonia.

En la danza hay distintas creencias, ellos comentan que se fomenta el trabajo en grupo y la
disciplina. Es una ceremonia en si misma porque:

“Con los pasos empiezas a modificar el cuerpo y la mente se concentra. No es lo mismo
danzar en una plaza que en el cerro, porque las energias son diferentes. [...] Sientes lo que emana,
de dios, de la creacion. Hay cosas fuera de las palabras y los significados, hay algo mas que se
recibe, entrar en contacto con los elementos Y que te entreguen paz. Estar tranquilo consigo
mismo.”

El trabajo fisico que implica esto es demandante, por eso se necesita la practica constante en
plazas publicas o en centros especiales, los calpullis. Participan personas de todas las edades, desde
nifios a ancianos, y su afinidad se observa en el trato: “hermano” “comadrita”, “compadrito”. Se
forman lazos grupales.

Para algunos incluso esto retribuye econdmicamente cuando son invitados por autoridades
delegacionales o mayordomias, haciendo muy popular su reproduccién. Sin embargo, para otros la
danza como trabajo remunerado “no es una manera digna de sostener la cultura, debe ser el
conocimiento lo que quite el hambre y la enfermedad.”

Las palabras trascienden en el sonido. El ruido de las gotas de agua cuando pegan en el
piso, o la tierra, se escucha como “tla, tla, tla” de ahi, dicen, se form¢ la palabra Tlaloc. El fuego, o
tletl es el sonido del fuego ardiendo, y se obtiene si toman una bolsa de alumino y la retuercen en
sus manos, es el movimiento del fuego. Un habitante cuenta:

“Antes cuando no habia cerillo ni encendedor, ibas a las casas con tu platito a pedir el
escombro del tlacuitl, ya llevabas tus brazas y en tu casa las volvias a encender. Antes era asi, el
fuego era asi, no teniamos fogoén.”

A partir de la cotidianidad, se convierte en refranes y frases:
“Buscar tunas en los huizaches. Querer sacar provecho de donde es imposible obtenerlo.

Ponte los huaraches antes de meterte a la huizachera. Tomar precauciones antes de
acometer una empresa riesgosa.
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JQué culpa tiene el huizache de haber nacido en el llano? Métafora para ciertas
limitaciones innatas insuperables. Aceptarse una persona tal como es, con sus defectos.”
(Montemayor 2007 Pag 279.)

Y como con los refranes el canto. Este no es parte de la danza. Se detiene el baile y todos lo
entonan, solo utilizan el mismo instrumento musical, el tambor.

Durante todos los rituales de fuego la lengua habla de lo que se hace y se expresa atreves
del canto que es seguido por la danza. La musica acompaiia las letras que enaltecen el valor
historico y organico del fuego, la tierra, el aire y el agua.

Como muestra el siguiente fragmento que se entono en 2014:

Guerreros aztecas
Escuchen las armas
Vamos a la guerra
Que vivan las danzas
Que honran su gloria
Que vivan las danzas
Del Atlachinolli
Que sus tradiciones
Nunca moriran

El Atlachinolli es el Calpulli del Jefe Lucio Tlahuicoatl. El agua y fuego o Atlachinolli,
también fue simbolo de guerra, y esta cancion, ademas de hablar de ella, alude al calpulli de donde
vienen los danzantes que, al momento de escucharlo, tocan y agitan aiin mas fuerte el huehue y sus
gargantas. Influye en su comportamiento.

En otro fragmento encontramos el papel que la mujer debe desarrollar:

En el siglo XVI
Danzaban nuestras doncellas
Para recibir su fuego
En el Cerro de la Estrella
Con la experiencia de la danza, se transforma la creencia, y con cada ritual sustentado en
ideas anteriores a la conquista, el mensaje se extiende y se comparte. Se solidifican tradiciones, y la
tradicion del Fuego Nuevo. En una pagina de Facebook encontré el siguiente discurso:

"Las danzas guerreras son cantos y rezos que hacemos con el cuerpo, para el bien de nuestra
madrecita tierra. En ellas se expresa el poder de lo femenino y de lo masculino. Cada danza tiene un
proposito y no se danza sin una razén poderosa (el dia que se realiza, la ofrenda y celebracién, la
energia a la que se dirige, el lugar donde se danza...). Con los ayoyotes, las sonajas y el tambor
oramos al espiritu, rememorando el palpitar del corazén de Gaia. Danzamos para el equilibrio del
mundo, para la sanacion, para la alegria, por la gente, en los equinoccios, por nuestros hijos... El
tambor nos conecta al corazén de la tierra, mientras elevamos nuestros cantos al espiritu y
danzamos nuestras plegarias. Cada ceremonia saca lo mejor de nosotros mismos, donde lo
masculino honra a lo femenino y viceversa. Ambos cabalgan juntos como compaiieros del alma.
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También danzamos los unos para los otros,

para transmitir a nuestros hijos el cédigo de las justas
relaciones."

La danza mexica es performativa, exigente, sino lo hacen bien se le chifla, porque no
maneja la calidad de la danza, y si como jefe no lo puede hacer, se le va a molestar. Muchos asumen
su identidad a través de la filiacién, madres y padres son danzantes, abuelos lo son y otros lo
adquieren.

Los sonidos en la danza, el canto y la lengua, son el medio para transmitir el mensaje, y
Jjuntos elaboran la identidad propia del danzante, el calpulli y la mexicanidad.

LA SEMILLA DEL HUIZACHTEPETL.

El huizache es planta cercana al mezquite, arbol que sirvié para alimentar grandes culturas
en el norte del pais. En el desierto de San Luis Potosi abunda, y su punta es utilizada para matar,
someter y asar serpientes. Mantiene seguro y alejado al cazador, facilita la manipulacion del cuerpo
del animal, lo domina, gracias a su punta ejerce poder. Con una rosa g

e - ¢ A 0!
dificilmente se puede lograr tal hazafia. ',;: ;’ ) ' P

En Iztapalapa este cerro se ha llamado Huizachtepetl por el
codice Ramirez, ahi en la espalda del templo del Fuego Nuevo, el
dibujo asemeja ramas con espinas rematadas con una flor amarilla.
Esto ha hecho pensar que esta planta predominé en el lugar durante
mucho tiempo. Actualmente sélo hay dos arboles de huizache en el
cerro, escondidos y pequefios, uno de ellos en el museo, y otro entre
la montafia. El esfuerzo delegacional por repoblar el cerro con esta
planta ha fracasado. Tal campafia se emprende con el fin de
reinvindicar la identidad del lugar que recibe su nombre por tal
semilla. (Huizachtépetl)

La siembra en los cerros es una practica recurrente. El
hallazgo de cinco personas muertas en cuevas, que para el gobierno
del DF fue responsabilidad de “los perros asesinos de Iztapalapa”, un

corredor lo explica diferente: bme. 30 KL Cerro de la EstreBa e bais faentes
pictogrficas. Se observa of templo del Paeeo

“Eso se me hace més planeado para desvirtuar al cerro para !0 HHnisacheenun costado.
que ellos puedan hacer [...] aqui sus proyectos [...].Yo tantos afios... yo veo que el retén esta
como para desanimar a la gente a subir, al ver tan poquita gente en el cerro, ;Quién puede defender
en el cerro?. (No? Lo de los perros, un dia que yo pas¢ por ahi con mi hijo corriendo, ahi estaban
los perros, si hubieran sido, yo creo que los perros no se habrian esperado dos horas para atacar si
tenian hambre, como para esperar a quien matar. No creo que tuvieran que esperar en la noche Para
mi es sembrado eso de los muertos.”
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La muerte en el Huizachtepetl se presenta de diferentes formas. Una de ellas esti en el

plano arqueoldgico, que para los corredores que presencian trabajos de salvamento representa una
experiencia inolvidable:

“Aqui encontraron un esqueleto, ya tendrd como unos nueve afios, seis afios. Pero lo malo
es que se queda parado ahi. Sabes que vinieron, sabes que hicieron y ya.”

Por otro lado, los panteones abarcan buena parte del C.E. Aunque hay dos cementerios, uno
a un costado de la Iglesia del Sefior de la Cuevita, y otro bajo la barranca de Moctezuma cuyo
camino es utilizado para hacer ejercicio a las cinco de la mafiana; en Culhuacan a un costado del ex
Convento se prepara el terreno que ocupara otro.

- (Qué crees que le pasa a un colibri si esta
encerrado?
- Pues se muere, ;no? — le contesté.
- Asi piensan los occidentales. No. Se libera
Visité ese nuevo cementerio con el encargado y observé un amplio terreno lleno de
vegetacion y Xoloescuincles como guardianes. Personas de avanzada edad aguardaban del sol bajo
una lona, frente a una construccién que no habia terminado, era una especie de quiosco pero hecho
de cemento y ladrillo de unos dos metros de altura: “Como ves” me preguntd mientras veia la
estructura, “Aqui va haber una cascada. Y tiene siete puertas por que simboliza el chicomostoc.
Aqui, este terreno, va ser un pantedn, y se va llamar “la chinampa.” Porque a la gente no se entierra,
se siembra.” Después descubriria que aquellos adultos de ochenta y mas afios eran trabajadores y
vigilantes del terreno, lo mantenian limpio, sembraban y recolectaban plantas medicinales, con la
promesa y esperanza de ser sembrados ahi mismo.

Para mi, el descubrimiento de aquel lugar fue emocionante y esperanzador. Eran hechos
concretos y proyectos logrados por diferentes niveles de participacién y que involucraban el
patrimonio cultural y sus significados regionales con personas que estan en el olvido laboral.
Ademés el uso y conocimiento que tienen estos ancianos de las plantas es vastisimo, mientras que la
construccion filoséfica, con origen prehispanico sobre el entierro y las semillas, ayuda a sobrellevar
la idea de la muerte, ellos estan felices porque estan a punto de /iberarse como el colibri encerrado.
Esto es uno de los mayores ejemplos donde la participacion cindadana coexiste y se activa con el
rescate, defensa, salvaguarda y recuperacion de las ideas y los espacios de su patrimonio cultural.
Aqui la vejez contribuye a reforzar los valores y tradiciones que crecen al mismo tiempo que la
diversidad cultural que detona con la inmigracion que ha traido el Fuego Nuevo, por ejemplo, los
Huicholes. Si uno de esos habitantes asiste a un ritual de fuego, facilmente podra relacionar todos
los elementos que su experiencia le permitan adquirir con los que ya tenia

EL TLALMANALLI

De aquel encendido de Fuego Nuevo marcado en el calendarico mexica de 1507, el carbon
y la ceniza son semillas de huizache en la tierra del Cerro de la Estrella. Las plantas y su asociacion
a la vida cotidiana moldean expresiones rituales centrales en el desarrollo ceremonial, asi surge el
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Tlalmanalli. Para hacerlo utilizan semillas y flores, estos son insumos energéticos con implicaciones
histéricas relevantes, y son base del comportamiento humano:

“Se esperaba un gran avance en el desarrollo cultural como consecuencia del gran aumento
en la cantidad de energia aprovechada y controlada per capita por afio mediante las artes agricolas y
pastorales. Y esto es exactamente lo que ocurrid. [...] en unos pocos miles de afios, la inauguracién
de las artes de domesticacion y cultivo, las grandes civilizaciones de la antigiiedad, de Egipto,
Mesopotamia, India, China y en el Nuevo Mundo, en Meéxico, en América Central y las regiones
andinas, aparecieron rapidamente. [...] la cultura se disparé bajo el impetu de unos recursos
energéticos aumentados conseguidos por la cria de ganado y la agricultura. Grandes ciudades,
naciones e imperios ocuparon el lugar de pueblos, tribus y confederaciones como consecuencia de

la revolucién agricola.” (Bohannan, 1993, Pég. 354)

El tendido de semillas expresa la importancia de semilla en la cultura nativa para su
sustento, desarrollo y expansién. Paralelamente, esto incluye el sistema de valores simbélicos y
filoséficos distribuidos alrededor del fuego. Lleva implicito el valor del agua, la tierra y las propias
semillas cuyo crecimiento esta ligado al calor para su reproduccion, Es un sistema energético y

simbolico.

En las ceremonias de F.N. donde participaron el Jefe Lucio Tlahuicoatl y el abuelo
Geronimo, tendieron flores y semillas alrededor del popoxcomitl y la tea donde iria el fuego. A este

trabajo le llaman Tlalmanalli.

Img. 37 De Izquierda a Derecha: Tlalmanalli elaborado en Dic. 2013, tendido de Nov. 2014 y cédice Nuntall. Foto: M.R.B.

La ceremonia que se hace es sahumar la semilla y la flor como se acostumbra, las mujeres
sahumadoras lo realizan. Aqui los colores simbolizan cada elemento, y el tipo de semillas y flores,

que compran en la central de abasto, es de temporada.

Ellos, siempre al pendiente de donde estan los rumbos. Representan con las semillas esta
filosofia que incluye los cuatro puntos cardinales y el centro. Para abordarlo de una forma mas
ilustrativa, se toma en cuenta la descripcion en el codice.
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Al oriente, huiztlampa, lugar de la luz, porque ahi sale el sol, lugar de Quetzalcoatl. Arbol
de turquesas

Al poniente Cihutlampa, el rumbo de las mujeres (nétese dos mujeres con los pechos sin
cubrir) lugar de las esencias femeninas, lugar donde van las mujeres muertas en parto, lugar de Xipe
Tote, lugar de Mixcoatl. Planta de Maiz,

Al sur Mictlampa lugar de los muertos, lugar de Mictlantecuhtli y Mictlantecihuatl. Arbol
de Cocoa.

Al norte Huitzitlampa lugar de las espinas, al gran colibri, lugar de donde viene la lluvia,
lugar del silencio

La elaboracion de este tendido con las flores y semillas puede llevar horas, por eso un grupo
de mujeres u hombres voluntarios se encargan de terminarlo antes de encender el fuego. Primero
dibujan el contorno de la figura, y los llenan utilizando tallos, pétalos y semillas.

En el centro se coloca el fuego. El simbolo dominante. Cuando la primer parte de la
ceremonia, aquella que contempla la velacidn, termina, se levantan las flores y se colocan en el
cerro para que se descompongan organicamente. Después, en la segunda parte, donde se reparte el
fuego, se elabora otro tendido, y al terminar, cuando se levantan las flores, éstas se entregan a cada

uno de los participantes.

Esa es la tradicion, sin embargo, durante 2013 con Gerénimo sélo se levanté un tlalmanalli
durante la ceremonia en el auditorio, en la velacién del museo no.

En 2014 Lucio Tlahuicoatl realizé un tendido en el basamento del Fuego Nuevo para la
velacion, y otro mas en la plaza durante la entrega. El grupo de Gerénimo se adhirio a este
tlalmanalli y en la plaza realizaron el suyo con aserrin rodeando el Popoxcomitl de Pancho
Cardenas.

Los diferentes momentos de elaboraciéon y colocacién también describen las condiciones
bajo las que se llevé el ritual, basta con preguntar ;,Por qué no se realizé un tendido en 20132 O
i Por qué compartieron el tlalmanalli?

La velacion con Gerénimo en 2013 carecié de este tendido por los problemas de
organizacion que servirian para que en 2014, el momento de separacion del grupo, compartieron el
tlalmanalli, porque ahi colocarian el fuego. Esto se detalla en el Capitulo ITI

Las fuentes inmediatas mas reconocidas que aluden a esta distribucién simbélica estan en
los restos arqueoldgicos. En la piedra del sol, el Nahui ollin, y los cédices. Al centro, siempre se
coloca aquella fuerza energética que impulsa el desenvolvimiento de lo que estd a su alrededor,
especificamente el fuego en sus diferentes representaciones, y todas trascienden en el popoxcomitl.

ARTE Y FUEGO NUEVO

Durante las ceremonias de F.N. en lo alto del C.E se observan dos de las m4s importantes
montafias del pais, el [ztaccihuatl y el Popocatepetl. Uno de los habitantes cuenta:
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“Hace cinco afios a este de televisa le dijimos: sefior no se Ilama Goyito, se llama
popocatepetl, ;saben por qué se llama Goyito? Por el papa Gregorio que sacralizé el calendario en
1454 ;Qué quiere decir popocatepetl? Popo: humeante, fepetl: cerro

6 q pop P p P

El volcan y su relacién con el fuego ha sido por siglos tema de particular interés para los
habitantes. De hecho el Cerro de la Estrella formé parte de una cadena de volcanes que dejo de estar
activa, en una de sus salidas, se edifico el templo del Fuego Nuevo.

En los rituales de fuego se utilizan diferentes tipos de Popoxcomitl (o vasija de humo) El de
copa, pequeiio y ligero, lo utilizan para sahumar, en cambio el lugar donde se coloca el fuego del
ritual es el pebetero, de un metro de largo y hecho de dos partes, la inferior tiene tres pies que lo
sostienen sobre un cuerpo cilindrico con dieciocho puntas, la parte superior estd rematada con lo
que han tenido a bien llamar forma de maguey estilizada. Este es la reproduccion de un pebetero
encontrado en el ojo de agua del ex Convento de Culhuacan, cuyo rescate fue posible el siglo
pasado. El personaje detrds de su elaboracién contemporanea es Pancho Cardenas, artista de
Iztapalapa.

Su trabajo se ha enfocado en la reivindicacion del pasado cultural y religioso de esta region,
en esculturas y murales estd su destreza y habilidad para elaborar complejas obras, lo que le ha dado
reconocimiento internacional y asi hacer de él un actor de suma relevancia para que esta ceremonia
alcance altos niveles de aceptacion.

Parte de su trabajo estd expuesto en el mirador del cerro y el mural Soy Iztapalapa en la
sede Delegacional, cuya entrada est4 enmarcada con un popoxcomitl de dos metros de alto y una
pintura con el encendido del Fuego Nuevo mexica. No siendo ajeno al encendido actual, entregd
varias reproducciones de estos pebeteros que llevan su nombre escrito.

La particularidad visual y sensitiva de acontecimientos y objetos particulares, son aliciente
en el proceso creativo del arte. El resultado es inevitablemente sometido al analisis de la técnica yel
discurso, que por lo regular es su principal aportacion.

La definicién del arte y sus ramificaciones son objeto de debate, el més polémico es el
llamado Arte Contemporéaneo, cuyo mayor exponente es Gabriel Orozco, sus exposiciones abarcan
desde una simple caja de zapatos, hasta jabones con cascaras de plétanos sobre un estropajo, y han
llegado a tantos y tan importantes museos alrededor del mundo como el MOMA. Ante esta realidad,
(Cbémo se configura el arte?

Para Avelina Lesper, Orozco es un artista del sistema:

Artista facil, que no te confronta con nada, ni te incomoda, ni te mete en aprietos
intelectuales*.

Es el discurso lo que justifica la obra, igual que en el performance, de éste dice Lesper:

“El mito de la came y la sangre. La tesis del cuerpo como herramienta ha llegado a tal
extremo de mitificacion que pareciera que las otras formas de creacién son telepaticas, no participa
la accién publica. Aclaremos puntos, el performance no cambié la concepcidn del cuerpo. Si algo
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ha desmitificado la naturaleza es la ciencia y la filosofia. El Marqués de Sade ha aportado mas a
racionalizar el cuerpo que toda la historia del performance junta, y por eso las religiones han
entorpecido al maximo la investigacion cientifica y han censurado al Sade. En el terreno del arte, el
cuerpo siempre ha sido herramienta y objeto de estudio, tanto de representacion como de trabajo.
Somos unicamente cuerpo, todo lo que hacemos es atreves del cuerpo. La representacién del cuerpo
implica un involucramiento que se centre en la observacion, la conciencia y la utilizacion. [...]1Lo
que se pueda ver en un performance, ni rebasa ni hace conciencia de lo que todos sabemos,
experimentamos y vemos, no hay novedades ni aportaciones. Un acercamiento sin rigor no lo
convierte en un acercamiento mas osado.”'*

El artista esta en aquel que domina la técnica, el que desarrolla un lenguaje, el que sabe de
reglas. Ahi no hay subjetividades, como en la musica: “tocar por tocar a Shakespeare o alguien mas
sin conocerlo o sin saber tocar, imposible.” Hay reglas.

Ante la dominacién de su técnica, las de pancho son obras que se justifican por si solas
frente a las reflexiones y virtudes perceptibles.

Sobre el Huizachtépetl y el Fuego Nuevo, el arte va mas alla de la escultura en las faldas del
cerro de un macehual sosteniendo una tea con fuego,(lo que para Pancho Cérdenas no es correcto
pues debe portarlo un tlatoani); en las pinturas o el Popoxcomitl, esta en la relacién de sus simbolos
y significados.

El dia del Fuego Nuevo es momento de artistas, pues a partir del pensamiento que tienen los
jefes de tradicion, crean un espacio y atmésfera util para realizar la ceremonia.

Los seres humanos somos sensibles a la belleza, a partir de la observacion se comparte y
reconoce el asombro en su naturaleza. El pebetero cuando esta apagado y aislado, en silencio, es
como una pieza de museo, sélo contemplativa, y aunque hay preguntas sobre su forma cuando se ve
por primera vez, es en su uso ritual donde todas sus caracteristicas aumentan.

El cuerpo en la obra del F.N. se pone a prueba. En el temazcal, frente al fuego y el agua, el
cuerpo se agita naturalmente, de ahi que su analogia con la matriz, las cuevas y sus propiedades
biologicas permeen un ambiente de reflexion que abre y purifica el estado necesario para realizar la
ceremonia en un sometimiento parecido al castigo corporal del cristo cargando la cruz, detalle
facilmente reconocible en la obra del artista Pancho Cérdenas expuesta al pie del Cerro de la
Estrella apuntando a la capilla del sefior de la cuevita, a quien los habitantes tradicionales llaman
oztoteotl.

Los conceptos moldeados en la escultura del Popoxcomit] alcanzan nuevas dimensiones
simbolicas durante el ritual. Como en una galeria o sala de museo, la ceremonia por su carécter
publico también se expone, cuando es repartido el fuego permite ser observado y analizado por
todos los espectadores ajenos y cercanos, e incluso es incluyente, pueden participar en la danza, el
canto y llevarse el fuego. Sin embargo, aqui la obra se somete a la violencia fisica que involucra el

14h'c'cp://www.avelinalesper.com/z011/09/pert’ormagia-G-catalogo-de-performamce.html
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ritual. Entre sonido de danza y fuego, el cuerpo del Popoxcomitl se pone a prueba, si se quiebra o
se mantiene sdlido, es presagio de lo que fue y ha de venir.

Esta predisposiciéon de violentar el objeto de mayor valor, comparada con los objetos
religiosos, que se llevan tranquilamente, en silencio y delicadeza, prohibe a los fieles acercarse o
manipularlo si no son los designados, incluso llevarse una flor de su altar lo pone en peligro. En el
ritual de fuego, el valor del popoxcomitl ademas de econémico (la firma del artista eleva su valor)
también es sagrado, pero obliga a acercarse. Todos cooperan con el fuego, entregan palabras
(discursos e intenciones), ofrendas, y las flores del tlalmanalli se distribuyen cuando se levanta. Asi
se forma un acto de identidad compartida, “hago, lo comparto, y luego somos.”

El ritual de Fuego Nuevo desplaza el concepto del uso del arte de utilidad momentanea y
contemplativa, perspectiva que aleja al espectador. La de pancho es Arte como realidad utilizada,
acerca e invita al espectador. Y esto tiene que ver con la sensibilidad de los pueblos y la cantidad de
ideas e historia que conocen Yy que los involucra en el proceso de apropiacion del F.N.

La exposicion del arte viene de exponerse asi mismo, “quiénes somos”. Al publico se
explica qué hacen y por qué mientras se reparte el fuego, y antes ellos se exponen en grupo al
participar en el temazcal, del hikuri en medio de un rojo amanecer, de la noche, el fuego, el frio, el
canto o la danza. Sin olvidar que para alcanzar el dominio de la técnica, la celebracién de la
ceremonia es tan necesaria como el estudio en la pintura.

Lo que quedé de aquellas llamas de los religiosos que consumié toda la cultura
prehispanica, fue el fuego y el culto. Lejos de despreciar y subestimar estas expresiones porque no
son “originales”, “ignorantes” y calificativos peyorativos que especialistas del INAH
(particularmente arquedlogos) le confieren, lo verdaderamente importante es utilizar lo que hoy
existe para revalorizar y generar nuevos discursos con enfoques que alienten el interés a la

investigacion y profundizacién de este importante tema cultural. Aqui, el arte puede ser la puerta de
entrada.
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Lejos del arte contemporaneo, donde el discurso se forma apartir del objeto, se inventa algo,
y se llena de sustantivos, adjetivos, teoria y retérica, la diferencia principal al tratar con este arte
cultural es que el discurso es enriquecido por los mitos fundacionales, que se pueden ampliar con el
ejercicio artistico, lo que fomentaria reflexiones y arte intelectualmente desafiante pero
comprensible. Ya no es sélo justificar el objeto para hacerlo obra de arte, sino, son obras
alimentadas de los recursos simbélicos del patrimonio cultural, material e inmaterial, entregando
incluso la posibilidad de materializarlos a través de la “realidad mégica”; contribuyendo a la
identidad cultural del lugar, en este caso Iztapalapa, y abriendo posibilidades de universalizar el
trabajo al ser difundido. El mejor ejemplo de esto es el trabajo de Pancho Cérdenas.

En el arte esta el merecimiento de hacer cosas trascendentles y las ceremonias del Fuego
Nuevo otorga esa posibilidad al ser ella misma una obra con toda la gratificacién visual y escénica
llevada hasta el dialogo con la indomable naturalezae. Esta no es una realidad desgastada, sino
regenerativa, compleja y funcional, y atin mas, no es un arte de autoayuda como el performance o el

arte contemporaneo.

(Donde colocarlo? El arte esta ligado a los museos, y éstos al arte imaginario y el alarde
arquitectonico. Estos recintos son espacios hechos contenedores que exclaman poseer aquello que
tiene el valor para ser resguardado, catalogado y visto. Los museos tienen un papel fundamental en
el conocimiento social. Se espera que amplien las nociones de la realidad al colocar distintas
versiones de éstas en un mismo lugar y entonces generar un gran acervo intelectual, histérico y

cultural.

La asociacion de la cultura y las tradiciones con el arte forma parte de la discusion en torno
al patrimonio cultural. El arte le puede dar fuerza y desarrollo, e incluso puede ser una herramienta
practica para entender estas pricticas mas alld de lo etnograficamente razonable. Pues cuando se
habla desde una escultura o pintura, el analisis estaria en las posibilidades que abre la participacién
y su interpretacion, develando una diversidad mucho mas enriquecedora.

Ante una realidad donde los valores més elementales de la
vida y el asombro estan dejando de existir, manifestandose en el
tranquilo asesinato de 43 estudiantes o cinco personas en las
cuevas del Cerro de la Estrella, el fomento de habilidades
artisticas encaminadas a la sensibilizacion humana, es

indispensable.

MACROPLAZA CUITLAHUAC Y AUDITORIO
QUETZALCOATL

Para finalizar el ritual de fuego nuevo, se trasladaban del
cerro a las plazas. El recorrido se hacia publico y la llegada al
lugar ya habia generado expectativa pues ahi los esperaba el
popoxcomitl, el tlalmanalli, los huehues y danzantes.

En 2013fue ocupada la explanada del auditorio
Quetzalcoatl, que recibe su nombre por la figura de serpiente
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emplumada hecha con enredaderas colocada a un costado del edificio, y que fue la segunda opcién
pues estaba en remodelacion la macroplaza Cuitlahuac.

La Macroplaza es uno de los mas grandes centros publicos del DF. En él se descubri6 en
2006 la existencia de estructuras arqueolégicas que fueron catalogadas como el templo mayor de
[ztapalapa. En 2014 se descubri6 en uno de los accesos a la parroquia de San Lucas lo que puede
ser la ltima ofrenda de Fuego Nuevo, contenia decenas de mandibulas, restos ceramicos rotos y
quemados, y cientos de navajas de obsidiana, entre otras cosas. Para los arquedlogos pertenece al
contexto de 1507 donde Cuitlahuac aun vivia.

Cuitlahuac fue el tlatoani de Iztapalapa, y su influencia atin sigue presente. En la plaza,
sobre un basamento de tres metros de alto, se alza la escultura de este gobernante. Es frente a él que
se colocaron en 2014 la tea y el pebetero donde se llevo el fuego.

LA RED SOCIAL DEL FUEGO NUEVO

“En 1861 se crearon municipalidades en el Distrito Federal, pasando Iztapalapa a formar
parte del partido de Tlalpan. En 1906 se establecieron trece municipalidades, entre ellas Iztapalapa,
que se convirtié en cabecera municipal de los pueblos de San Juanico, Santa Cruz Meyehualco,
Santa Martha Acatitla, Santa Maria Aztahuacan, San Lorenzo Tezonco, Iztacalco, Tlaltenco y
Zapotitlan. En 1929 se suprimieron las municipalidades y se crearon doce delegaciones, una de
ellas, Iztapalapa, que se mantiene como tal hasta la actualidad.” (Lomberda, 2012, Pag 4)

Durante el Fuego Nuevo de 2013 se reunieron distintos personajes en representacion de su
pueblo. Sorprendentemente se reuni6 a los que arriba se mencionan. Aunque estan dentro de Ia urbe
de la Ciudad de México, existen notables diferencias. Como ejemplo el mensaje del Calpulli que
acompafié la ceremonia en ese afio y que escribi6 en su pagina de Facebook:

“Atlazolpan Yaoyollotl Calpulli: No hay seméforos, ni cajeros automaticos, tampoco
tiendas departamentales, ni bancos, ni sitios de comida chatarra rapida; no hay cines, ni plazas
comerciales... No hay locales de café "de marca" ni helados de "marca” y mucho menos franquicias
de ningun tipo. S6lo hay nuestra Preciosa Iglesita de Sta. Marfa Magdalena (antes ermita y
construida en 1568), tortillerias, tienditas de la esquina, mercado del pueblo, casas, casitas y Gente
muy, muy hermosa en este Pueblito Ancestral escondido entre cuatro ejes viales: Eje 2 Oriente La
Viga, Eje 3 Oritente, Eje 5 Purisima y Eje 6 Angel Urraza. - Se lo tragd la gran Ciudad de México;
pero nuestras tradiciones autoctonas aun perduran y asi seguird siendo. Sean Bienvenidos y
Bienvenidas!!!”

En Febrero de 2014, de la iglesia de Atlazolpa sali¢ un autobis con direccién a Guerrero.
Este calpulli lo rentd para llevarle el fuego a Cuahutemoc. Un dia antes el abuelo Gerénimo levantd
un temazcal con carrizos y plastico para preparar a la gente que iria a correr. El corredor Jesus lo
llevo.

Para llegar a Ixcateopan se pasé por Tlatelolco, Coyoacan, Copilco, Xochimilco,
Cuernavaca y Xochicalco. El fuego siempre estuvo encendido. La intencién fue recoger a personas
que participarian en la danza y el “rezo”, llevar el fuego en carrera de relevos hasta Guerrero y
terminar con una danza frente a los restos de Cuauhtémoc.
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En Ixcateopan se reunen cientos de danzantes provenientes de toda la republica y el
extranjero. Ahi se abre la oportunidad de difundir el fuego a espacios inimaginables. Durante el
recorrido conocen a nuevas personas que se solidarizan con la causa que comparten, la

mexicanidad.

En el mismo sentido estd el pueblo de Zapotitlan en Tlahuac, quienes desde 1983 han
encendido un Fuego Nuevo ceremonial y desde 1999 la antorcha es llevada desde la explanada del
museo del Fuego Nuevo a Zapotitlan, siempre respaldados de proteccion civil, seguridad publica y
autoridades delegacionales, y con el apoyo tradicional del “principe Azteca” Mauricio Flores Arana
y el Jefe Lucio Tlahuicoatl.

Y aunque Culhuacan lo haga aparte, los pueblos de Mexicaltzingo, Iztacalco y Tomatlan
que le acompafian comparten el significado del fuego.

“Todas las culturas son multiculturales [...] En cierto sentido, es aquello que compartimos
lo que produce la diferencia entre nosotros, algo que a su vez, depende de nuestras relaciones.”
(Kuper, 2001 Pag. 279)

El fuego, como simbolo dominante y la celebracion del ritual para reunirse, son las
caracteristicas necesarias para construir identidad cultural compartida, la de un pasado histérico en
comun y nacionalista, pero con claras diferencias internas que viene con el topénimo, Tlahuac no
tiene las semillas de girasol de Acahualtepec pero si lagos. Por tanto es multicultural.

No solo es encender el fuego, esto influye en el comportamiento individual, que en conjunto
conforma fendmenos sociales que se extienden inconscientemente hasta en la zona arqueolégica del
lugar.

Un habitante originario de tlahuac, que vel6 y corrid por los ocho barrios, formando parte
de la ceremonia del Fuego Sagrado de 2013, explica:

“Yo lo guardo en la casa donde Y0 naci, estd en el popoxcomitl y estd en una vela, porque
como no estoy ahi se apaga, y voy cada tres dias y lo vuelvo a prender, pero siempre estd en una

veladora, osea se mantiene vivo, pero cuando se apaga el popoxcomitl, se vuelve a bajar y se vuelve
a prender.”

Esto representa también union de pueblos, pues se compartié el camino del encendido hasta
que fue repartido, incluso lo velaron durante toda la noche mientras esperaban el momento de

tomarlo. Si no hay calor no hay vida, y con este fuego se mantiene caliente el cerro, reinvindica este
pasado, se comparte y se difunde.

El cardcter publico de la ceremonia del fuego sagrado en 2013 y 2014 estimuld la
desinteresada participacion de los habitantes, quienes lejos de ser danzantes o personas cercanas a la
tradicién, escucharon los discursos, el huehue y los cantos, presenciaron el encendido del
Popoxcomitl y la danza, o buscaron llevarse e] fuego en una veladora con la estampa de la virgen de
Guadalupe. Su presencia fortalece la memoria colectiva del Fuego Nuevo.
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“La identidad cultural nunca puede suministrar una guia de vida adecuada. Todos tenemos
identidades multiples. [...] existe una objecion moral a la teoria de la cultura: tiende a desviar
nuestra atencion de lo que tenemos en comun, en vez de animarnos a establecer comunicaciones
que trascienden las fronteras nacionales, étnicas y religiosas, para aventurarnos seguidamente a
través de ellas.” (Kuper. 2001, P4g. 283)

Su relacién con el fuego panamericano extiende atin mas los horizontes. Con todo, el Fuego
Nuevo forma parte de los pueblos que fundaron el antiguo valle de México. Es gracias a ellos que
este ritual. Y todos convergen en el Cerro de la Estrella, haciéndola una montafia sagrada.

La palabra, como distincion del hombre, continla en el cerro, nos hace hablar. Lo que
distingue al ser humano son las ideas, y este espacio, como idea, distingue el México
contemporaneo.

El Cerro de la Estrella contiene las expresiones basicas de la cultura de Iztapalapa,. La
prehispanica, la religiosa y la sincrética

Iztapalapa ocupa la superficie con la mayor extensién del Df. El 13.46% (Rosales, Montero,
Melgoza, 2005, Pag. 32) Cuando el presidente Lazaro Cardenas le otorgd la categoria de parque
nacional al Cerro de la Estrella en 1938, contaba con 1110 has. Para 1991 se redujo a 143. Para el
2007 a 121 ha. En los decretos se prohibe cualquier asentamiento humano irregular. Esto significa
la pérdida de 989 ha. En los mismos documentos se establecen acciones y programas de
mantenimiento. Sin embargo, las condiciones actuales que tiene el cerro ilustran el incumplimiento
de esos decretos.

Si se desestima el valor cultural del Cerro de la Estrella en razén de la expansion de la
ciudad, y se obliga a este lugar a tomar parte de la urbanizacién, y si no se privilegia la
conservacion y mantenimiento de este espacio, perderemos un importante espacio histérico, cultural
y natural que es y para la siguiente generacion, podra ser util en el mantenimiento del ser humano y
la alimentacion cultural

Aunado a ello permanece el peso de la diferencia, pasando encima del ritual y apareciendo
en forma de conflicto, como sucedié en este caso a lo largo del 2014. Denuncias, agresiones y
argumentos de todo tipo lo justifican, sin embargo, cuando esta en el centro el Ritual del Fuego
Nuevo, el fenomeno del conflicto cultural es influenciado por signos y simbolos.
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CAPITULO III
INEFICACIA SIMBOLICA

ANALISIS DEL
CONFLICTO



GESTIONAR LA CEREMONIA DEL FUEGO NUEVO:

LA ESPINA DEL HUIZACHE: CONF LICTO POLITICO Y CULTURAL

Hasta aqui, todo los conceptos descriptivos para discurso Y cultura se observan como
sistemas unicos, negando incoherencias y polémicas que sirven también para entender y deconstruir
la cultura. Es por eso qQue para evitar inhibir el analisis de las variables que los aglutinan, hago lo
que Kuper recomienda:

“Se deberian separa las creencias religiosas, los rituales, el conocimiento, los valores
morales, las artes, los géneros retéricos y demas, en vez de atarlos junto en un solo hato etiquetado
como cultura, consciencia colectiva, superestructura o discurso. Al Separar estos elementos, se
obliga a explorar las configuraciones cambiantes de las relaciones mutuas entre lenguaje,
conocimiento, técnicas, ideologias politicas, rituales, mercaderias y demas.” (Kuper, 2001 Pag. 281)

Como en la biologia aplicada a las ciencias sociales donde “La tendencia ha sido considerar
las comunidades humanas y biolégicas en funcién de los conceptos bioldgicos de competicion,
sucesion, organizacion territorial, migracion, gradientes y similares.” (Steward, 1974, Pag. 335) Se
deriva una lucha implacable y cruda por la existencia del Fuego Nuevo, pero aqui se busca orden y
se genera conflicto a partir de la comunicacién cultural de este fenémeno social. Y el cerro, tiene el
papel principal de significacion.

Aqui la eficacia simbélica est4 presente con aquellos grupos que lo reconocen propio y
digno de llevar como estandarte de la historia, tanto del pueblo como la nacional. Al tiempo que la
ineficacia simbdlica se presenta cuando la exclusién forma parte de la reproduccién ceremonial al
significar acontecimientos particulares, esto es, el signo, el Fuego Nuevo, como elemento
cohesionador del grupo, deja de serlo cuando se llega al conflicto de saber quién es el que lo
encenderd y si es digno.

¢COmo se engranan perspectivas diferentes? Se puede distuinguir entre quién comparte y
busca el trabajo en comunidad, Yy quién parte pensando en obediencia vertical, donde sélo hay una
representacion y una decisién.

Después de la ceremonia de Diciembre de 2013, durante las reuniones celebradas en la casa
de Don Juan, a las que asisti regularmente, surgié el disgusto por el trato que existio en el ritual.
Esto desembocaria en la division del grupo, seflalamientos publicos, difamacion, e incluso
amenazas de muerte.

En mi responsabilidad social como investigador, y que me colocé durante afio y medio en
una posicién privilegiada para observar, escuchar y preguntar directamente a los involucrados, y
con el fin de contribuir la preservacion de esta ceremonia ritual, elaboro el siguiente analisis para
también, expandir los horizontes de aquellos que participaron y participaran.

Sefalo que en 2014 formé parte de uno de estos grupos, ahi aplique la Antropologia que
¢0nozco, esto contribuyo a enriquecer datos Yy opiniones que ya habia recopilado. Sin embargo, en
este escrito mantego una postura imparcial y ofrezco datos objetivos y concretos.
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PANORAMA GENERAL

Para entender el problema es necesario tener presente los antecedentes historicos
inmediatos a la ceremonia de Diciembre de 2013 y responder: Qué sefialan, quién lo hace y por
qué.

Con el fin de hacerlo mas claro, elaboré dos cuadros comparativos que ilustran la cantidad
de integrantes directos que participaron en las ceremonias de 2013 y 2014. Se form¢ el COMITE
DEL FUEGO SAGRADO encabezado por Griselda y Raymundo al que invitaron a distintos
representantes de los pueblos que conocian y los integraron para elaborar las actividades del 20 y 21
de Diciembre. 2013. Los personajes externos ofrecieron su apoyo sin asistir a las reuniones y/o
interferir en las decisiones internas.

. Comité del F.S.
20 - 21 de Diciembre 2013

i Corredores
H Pueblos y Barrios Originarios
M Gente de Tradicion

i Externo

Cuadro 1
Integrantes del Comité de Noviembre 2013:

Tradicion

Griselda, Abuelo Gerénimo, Popotla, Tlahuac
Atlazolpa Cuetzpallin

Pueblos y barrios
Ocho Barrios: Raymundo y Don Juan
Culhuacan: Carmen P.
Atlazolpa
Santa Martha Acatitla
Iztacalco
Nextipac
Acahualtepec: Florencio Sanchez

Corredores
Jesus Diaz y Juan Mendoza
Apoyo Externo
Delegacion Iztapalapa y Beatriz Ramirez
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Fuegos Sagrados 2014

GRUPO "G" GRUPO "L"

B Tradicion
® Pueblos
®  Externo

m Corredores
B Cuerpo Original

_ H No participaron

Grupo G
Tradicién Grupo L
Abuelo Ger6énimo Tradicién
Pueblos Griselda
Ocho Barrios: Raymundo y Don Juan Lucio Tlahuicoatl
Nextipac Victor Tlahuiocelotl
Atlazolpa Popotla
San Juan Cerro Pueblos
Culhuacan El arquitecto
Corredores El artesano
Jests Diaz y Juan Mendoza Habitante de los ocho barrios
Externo Zapotitlan
Pancho Cardenas Iztacalco
Beatriz Ramirez. Acahualtepec. Florencio
Secretaria de Cultura Externo
Maguey Moisés Roman

Lamentablemente en esta division hubo quien dejé de participar, concretamente Culhuacan
(que en 2014 iria por separado junto con mexicaltzingo y otros pueblos). Asi también Tlahuac, la
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representacion de la tradicién de la Magdalena Atlazolpa, Santa Martha Acatitla, y el recurso
econdmico de la Delegacion Iztapalapa destinado a difusion de posters y panfletos, conferencia de
prensa, alimentos etc.

La cohesion de los grupos dependio de vinculos sociales que compartian entre individuos.
Al comparar estos resalta lo siguente: El manejo de esta ceremonia, tal como lo he desarrollado a lo
largo del Andlisis Antropolégico, esta encabezada por “Jefes”, “Abuelos” o personajes de la
tradicion, distinguidos por el grado de conocimiento que les permite manejar el caracter sagrado
del ritual.

En el Grupo G el tnico personaje de 1a tradicién fue el abuelo Geronimo, quien recibio (de
Griselda) la palabra de fuego o cargo de un afio apartir del encendido de Diciembre 2013. Los
demas forman parte de mayordomias 0 no tienen creencias religiosas, a excepcion de un corredor
que decidio ser discipulo del abuelo a partir del encendido.

A diferencia del Grupo L, conformado por cuatro personas de la tradicion. Dos de ellos
(Griselda y Popotla) participaron de forma activa del encendido de 2013. La cabeza era el Jefe
Lucio, relativamente nuevo en el grupo y Tlahuiocelot] quien tramité en el INAH el permiso para
utilizar el basamento piramidal y en la Delegacion el permiso de la plaza Cuitlahuac y seguridad
publica.

Una primera duda esta en entender por qué las personas de tradicion, Griselda y Gerénimo,
se separaron.

La decisién no fue inmediata, sino gradual, pero el origen estd en el Museo del Fuego
Nuevo durante el encendido de Diciembre.

EL PELIGRO INTRINSECO DEL FUEGO

Antes de analizar la divisién del grupo, abordo otra caracteristica del fuego su peligro y
manejo desde reglamentos juridicos 'y burocraticos. Molestos para algunos, pero también
justificado.

Para ilutrarlo el Temazcal del Museo del Fuego Nuevo. Ahi fui invitado a una de sus
ceremonias antes de ser clausurado. Realicé la observacion afuera del recinto, en ese contexto tuve
oportunidad de platicar con la guardia de seguridad que me pedia informacion del oficio, yo lo
desconocia:

“Sj llegase a pasar algo dentro del museo, por manejar lumbre o algo, estan dentro de un
oficio que ampare.”

La guardia me comento que el horario que colocaron en el oficio era de nueve de la mafiana
a tres de la tarde, pero no lo respetaron, €n €s¢ momento ya eran las cinco y aun iban a tardar, pues:

“dicen que ya estando dentro s¢ les va el tiempo rapido.”

Su molestia era clara, por ser lunes el museo estaba cerrado, no habia mas guardias, solo
ella y la administracion del museo requiri6 el uso de personal con el horario que solicitaron. Ella
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tendria que esperar hasta que se terminaran, ese tiempo, asegura, no se lo pagan, y ademads es madre
de familia, por lo que desatiende a su hijo.

“yo digo que cada quien sus creencias, pero si creo que estan fuera de, como esa cultura,
siempre te dicen que eran muy respetuosos del tiempo, del preciso momento, Y €sto ya no, ni en
tiempo ni en forma y mucho menos en el hecho de que eres una persona que se supone que te
manejas por tiempo y reglas — disciplina — y entonces si tu rompes tus reglas y tus tiempos, ya no va
a como es, porque antes en la cultura mexica, a como se maneja, no prendian el fuego hasta que
estuvieran las pleyades en el mismo momento, aliniadas y todo. Era un momento especifico, no era
la hora que yo quiero, y que ya se me hizo tarde el trafico y esto, eso ya no va, entonces asi como
personas que son realmente mis creencias, no voy a decir “es que es el trafico”, yo voy a llegar
antes para no afectar lo demas, el entorno en este espacio, ;no? Yo creo, el respeto [...] Si
realmente es un tiempo, y un momento en el cual tu dices de nueve a tres y en ese momento son seis
dias, y en esos seis dias ya tienes preparado, en la antigiiedad no creo que hayan estado corriendo
para prenderle al fuego y juntando sus 52 caiiitas para prenderla a la mera hora, osea no, es un

proceso, [...]se supone que ti sabes que no puedes prender el fuego o no puedes hacer o jugar con
el tiempo de los demas.”

El problema con las creencias es que una vez dentro del temazcal no pueden ser obligados a
salir, pues es una falta de respeto al ritual, sin embargo, para la guardia es una falta de respeto que
no sigan el horario que ellos establecieron.

Otra de las molestias es que dejan las piedras del temazcal prendidas, pues en las creencias
de las temazcaleras esta que el fuego se debe consumir todo, sin embargo el museo esta cerca de
una zona de riesgo, y en ese mes la hierba era seca, lo que aumenta el peligro. Por eso, en sus doce
afios de trabajo, al terminar el ritual, esta guardia ha tenido que apagarlas acarreando agua, trabajo
que no esta en sus funciones, pero la responsabilidad de su centro de trabajo recae en ella cuando
todos se van. El fuego y sus atributos:

“Es muy peligroso, si es logico, pero ti como joven no lo ves, la misma gente grande no ve
que la zona es arbolada y que no puede dejar fuego, no lo ve, dsea sera facil, pero si ahorita no les
digo nada, y no te vas, vas a checar si piensan que porque ya le pusieron piedritas asi ya, pero si te
quedaras en la tarde y vieras como el viento es muy fuerte y vuelve a avivar porque son troncos
gruesos y vuelve a encender, y la brisa no cae aqui, el viento se lo lleva y ya la brisa no cae ac4 ya
te avienta por alld. Ya una ocasién lo vimos una vez, se nos quemo toda la parte de atras, ya cuando
vimos el fuego venia ya hasta acé hasta este poste, pero fue el fuego que alguien eché por la parte
de afuera — jun cigarro o algo asi? - lo que haya sido, pero como hay mucha hierba seca, se prendi6
rapido.”

Me comenta que el temazcal, como el fuego, es peligroso:

“Si no lo sabes manejar el vapor también quema, y ya nos hemos enterado que la gente se
quema las fosas nasales pero no por fuera sino por dentro, es un ardor, porque no lo saben manejar
y ahorita te puedo decir, yo viniendome y vistiendome un vestido largo puedo decirte que ya sé
aunque no sepa nada, porque al fin de cuentas ya estoy participando, yalovi.”
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También se sabe que el Cerro de la Estrella, centro del Fuego Nuevo, no tiene facil acceso a
pipas de agua en caso de algun accidente.

La guardia en ocasiones no se entera de la salida de las personas porque es la tnica que
cuida la extensa area del museo. La cueva, la zona de estacionamiento, la del temazcal, la sala de
exposiciones temporales y el interior y exterior del museo (que al tener una forma piramidal se
puede subir sobre €l, esto ha provocado varios accidentes a nifios y adultos que lo utilizan como
resbaladilla) hace puntos ciegos, provocando un espacio vulnerable o alin mas, se van sin registrar
su logistica.

La policia cumple distintas funciones: administradora, socorrista, guia turistico y guardia
son solo algunas.

El fuego pues, se relaciona con el peligro (que aumenta con sus creencias) y se gestiona
apartir de la logistica.

Afortunadamente, durante los tres encendidos que presencié nunca hubo accidentes con él,
solo con los habitantes.

LOGISTICA Y CONCHEROS:
“EN ESO NO QUEDAMOS”

Durante una reunidn en las oficinas de la delegacion frente a la Jefa de Desarrollo social en
2014, y en presencia de corredores y representantes de pueblos y barrios, Griselda (funcionaria
encargada del 4rea de pueblos y comunidades indigenas de Iztapalapa) entregd un resumen de la
ceremonia de Diciembre de 2013. Ahi el representante de Atlazolpa denuncio:

“aqui presento mi inconformidad, porque estas fotos que presentan junto con este
documento, no tienen nada que ver con las personas que fueron encargadas de encender el Fuego
Nuevo, personas autorizada por el consejo de pueblos, todavia no hay un consejo, pero si nos
reunimos el consejo, y todos le autorizamos, aqui hay una persona que danza que se llama
(Gerénimo? el abuelo, €l fue el Ginico encargado de hacer el encendido. Todo el mundo venia a
hacer su [encendido], y digo todo el mundo porque venian de varios estados, en cualquier fecha
todas las épocas del afio meten su escrito a la delegacion “quiero hacer mi encendido del Fuego
Nuevo, quiero recursos” bajan recursos y encendian el fuego. Aqui la tnica persona autorizada
también por la delegacion, es una persona llamada principe de Texcoco, que ya lo desconocimos.
[...]1 Y luego [vinieron] unas personas de Zapotitlan a pedir encendido del Fuego Nuevo, pidieron
permiso a la delegacion, la delegacion le dio permiso con el consejo, y aqui declaramos que a nadie
se le iba a negar el fuego, porque es una cosa sagrada de todos los mexicanos, pero si iba ver
reglas, va a ver un solo encendido del fuego sagrado, [...] pero si vamos a compartir esa escencia,
ese fuego, y el sabado pasado ahi estuvimos los compaiieros, vino el abuelo, que asi lo nombramos,
fue quien encendio el fuego, lo compartimos a los de Zapotitlan y todos contentos [...]. Aqui le dije
a mi hija, ;por qué pusiste esto? Es que no son las fotos. Yo no participé del todo, pero si estuve
ahi, y resulta que a nuestra gente, si aparece en una foto, pero, fijense lo mas chistoso, no hubo, [...]
logistica, pero si hubo logistica alla en el museo. A la gente que mandamos nosotros, se le arrinconé
a un pedacito de como dos por tres, ahi encendieron, cuidaron el fuego, y ahi inclusive estuvieron a
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la interperie. Nadie se preocupé de nosotros mas que Jesus y Eli, que estuvieron ahi [...] Yo si me
inconformé porque se supone que iba a aver logistica autorizada para el grupo de nosotros, y resulta
que los hicieron a un lado, no les hicieron ni de cenar. [...] La verdad fue muy mala atencioén para
la gente que se supone que es la encargada.”

Este habitante, no conocia esta ceremonia de fuego hasta que fue invitado a formar parte del
comité en 2013; no estuvo al inicio ni velacion del ritual, pero si participo en la carrera, se llevé el
fuego y lo coloco en la entrada de su casa. ;Por qué opinar de un hecho que no presencio? Las
fotografias le dieron pie a formular su postura, misma que fue alimentada por la narracién de quien
si particip6, como el corredor, configurando ideas de injusticia y compromiso politico por la
logistica.

“Todo esto se ha venido a distorsionar. Tienen compromiso, hay grupos de la mexicanidad
que vienen de todos lados, ya hay un compromiso establecido con la delegacion son a los que le
proporcionan el recurso, el apoyo logistico y todo. Eso es conocido por todos, sabemos cémo se
maneja, entonces no se vale que gente que es realmente de nuestros pueblos y barrios, estén
adoleciendo y estén sufriendo y se estén violando sus derechos humanos. Los ponemos en el rincén
Yy aqui con la gente que tenemos compromisos a ellos si les damos logistica.”

Lo anterior fue un comentario de una habitante de Culhuacan en solidaridad al de
Atlazolpa. El derecho que les otorga ser nativos ofreci6 la oportunidad de exigir un trato justo, lo
que ignoraron es que el Abuelo Gerénimo es oriundo de Nezahualcoyotl, no de Iztapalapa. Esto va
de la mano con el lenguaje subjetivo que utilizan “arrinconaron”, “adolecio”; Términos que dentro
de la Tradicion son necesarios para lograr disciplina y sacrificio, conceptos que, sin embargo, para
habitantes que no estan relacionados con éstas creencias, son inadecuadas e injustas. En el fondo es
un tema de interpretacion sobre la comodidad. ;Fue agresivo dejar a la intemperie al abuelo? En
realidad esto es relativo, y para explicarlo:

“la costumbre debe ser evaluada tomando en cuenta el significado del acto y de los
elementos componentes para los agentes que participan en €1.” (Olivé, 1999, Pag. 48)

El frio de la interperie puede significar varias cosas: en 2013 Gerénimo no tuvo carpa, para
atlazolpa y corredores que no estuvieron ahi, significé arrinconar y no darle atencion al abuelo, e
incluso traicion. Ellos no tienen creencias tradicionales. En la tradicion, el sacrificio y el dolor son
sinénimos de disciplina y devocién al fuego. En 2014 cuando todos estuvieron en la Zona
Arqueoldgica, no hubo carpa, solo las casas de campaifia. Todos afrontaron el frio, y no hubo
ninguna molestia para las personas de tradicion. Fue sacrificio y experiencia para forjar disciplina.

Los que defienden la “comodidad” son habitantes sin estos conceptos de sacrificio y
devocion al fuego, y les permite sefialarlo como acto politico, discriminatorio e intolerante. Esta es
una creencia con influencia occidental. (Donde hay un ritual de fuego bajo una carpa? Es necesaria
la claridad de hacer estos rituales. Mientras que para los habitantes la comodidad es absoluta, para
los de tradicidn es relativa.

Otro concepto de comodidad esta en la carrera. Los corredores con tenis, y el danzante
descalzo, o trambién visto, ellos descansando después de entregar el fuego y los de tradicién que
también corrieron, danzando sin descansar hasta que termino el ritual:
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“Esa conviccién y ese presupuesto son los principios heuristicos que orientan a quienes
asumen una posicion absolutista en materia de relaciones interculturales. Aceptarlos o rechazarlos
NO es una cuestion empirica, que pueda decidirse con base en la observacion y la experimentacion,
sino que debe decidirse sobre la base de una discusion filoséfica acerca de las razones que apoyen o

no una y otra posicion, e incluso de los programas de accién que permitan unos Yy otros principios.”
(Olivé, 1999, P4g. 49)

Frente a ellos existen distintas actitudes que responden a concepciones éticas, morales y
epistemologicas de las que no son conscientes ni reconocen, en cambio tienen una actitud radical
donde aceptan sélo una significacién, posicion conservadora y excluyente.

Se debe desarrollar una cultura de pluralidad y tolerancia que acepte visiones del mundo,
sus formas de vida y conceptos de desarrollo como reconocen los acuerdos de San Andrés 6 aclarar
las reglas para participar en la organizacién (que fue lo que aqui no paso)

Griselda explica que esta ceremonia en 2013 empezaria en la teocalli, ahi se encenderia,
velaria y bajaria el fuego a la explanada del auditorio, pero el tramite para solicitar el permiso al
INAH no se realizé a tiempo, por eso bajaron al Museo del F. N. Ahi, lejos de “arrinconarlo”, el
abuelo Gerénimo eligié un lugar para velar el fuego. El frio azoté alin dentro de la carpa que
utilizaron los Concheros, Cuya ceremonia confundiria aiin mas lo que estaba sucediendo.

Muchos habitantes no estan familiarizados con la diversidad de expresiones religiosas que
existen en su region, situacion que ocurre en el cuerpo que conformé el Comité del F uego Sagrado.
Los concheros que utilizaron la carpa no fueron sorpresa para aquellos que tenian nociones claras
de sus précticas, como los de tradicion, a saber Griselda y el Abuelo Gerénimo; elementos que
ignoraba incluso la Cronista de Iztapalapa Beatriz Ramirez que presencio la velacién junto con el
corredor que porto el fuego. ¢Qué pasé ese dia? En el archivo Histérico platicamos:

“Jesls- yo era la primera vez que asisti, y cuando vi eso de las velas y todo eso me dije, ;De
que se trata? Y luego traian sus imagenes en sus conchas, y guitarras,

Beatriz: ademas invocaban a Santiago, a Quetazcoatl, osea una mezcla muy extrafia

Jests: - hacian una mezcolanza tremenda, y luego le dije al abuelo, oiga y luego ;por qué?
[---1, “Qué bueno que fuiste”, me dice, “Para que te dieras cuenta. ¢Qué te parecié?” No pues esta
todo desfasado esto, ahi hay una mezcolanza tremenda. Dice que lo que pasa es que, ;viste que
mencionaron a varios?, son los antiguos, los fundadores,[...] “Los que tienen esta sensibilidad, pues
hasta los ven”, dice, “pero nosotros fuimos (cuando los invitaron a pasar), porque ya sabemos cémo
es esto, fuimos por educacion, porque nos invitaron, pero no compartimos esa mezcla.” Le digo, no
Pus yo tampoco, no hay nada que ver aqui, [--.] ya lo vi muy raro, me sali, y ya después nos
invitaron otra vez. No ya no.”

La participacion de Griselda en el Ritual Conchero, del que di testimonio en la etnografia,
represento “darle la espalda al Abuelo” para el otro corredor, Juan Mendoza, quien no presencié la
ceremonia y tampoco comparte las creencias de la tradicion. El, como la mayoria del Grupo G,
respald6 esos desacuerdos en contra de Griselda. Tal fue la avalancha de criticas, que incluso aquel
habitante de Atlazolpa que denuncié el documento, con un fuerte arraigo catélico y presencia activa
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en la Iglesia de su pueblo, respaldé a quien estuvo encontra de la religion y la mezcla con la
tradicion que hacen los concheros en lo que creyeron, era otra ceremonia de Fuego.

“Por fin, eres o no eres”

Le diria el Jefe Lucio a este habitante ante la contradiccion con sus creencias, lo que
también llevaria a ganarse mas enemigos, pues Tlahuicoat] apoyo a Griselda. Sobre los concheros
ella responde:

“Su ceremonia no era ni de Fuego Nuevo ni de Huitzilopochtli, era de la siembra de nombre
y de temazcal.”

SINCRETISMO, UN SIMBOLO SOBRE OTRO.

“La religion cristiana, considerada desde el marco conceptual del psicoanélisis, aparece
como la proyeccion, en el plano sobrenatural, de una sociedad patriarcal donde la monogamia
alcanza un excepcional valor. Al dramatizar las emociones, anhelos y temores que surgen de las
relaciones entre los miembros esenciales de la familia — padre, madre e hijo, esa sociedad culmina
en la creacion de una divinidad suprema trinitaria — Padre, Espiritu Santo ¢ Hijo — en quien
incorpora los mas altos atributos morales y las excelsas virtudes del amor, la castidad, la justicia, es
decir: lo bueno. Mas incapaz de proyectar en un Padre, por quien guarda el mayor respeto y la més
profunda reverencia, los deseos reprimidos hostiles, el rapto, la lascivia, el adulterio, €l incesto, en
fin, el crimen, encuéntrese compelida a inventar un ser contraparte del primero, al que adscribe todo
lo malo y le llama Demonio” (Aguirre, 1994, Péag. 27)

Los concheros representan s6lo una parte de la forma en que la religion y la historia se
retnen en el Cerro de la Estrella.

En Atlazolpa, la mujer con su bebé de la que escribi en el subtema del Temazcal, también es
fervientemente catélica. A ella le planté una polémica pregunta:

- Esto [el temazcal] tiene una base mexica, y muchos dicen que [...] los espaiioles vinieron
a destrozar todo lo que habia, ;Qué opina de eso?

“Yo digo, no s¢ si esté bien, pero yo creo que todo te lleva a lo mismo, aqui adoraban por
decir a Dios, bueno en otras danzas, aqui no lo he escuchado, pero ellos dicen “el es Dios” o algo
parecido dicen ellos, y es que todavia no entiendo bien, pero todo va encaminado a todo el poderoso
¢No? No solo a una persona o muchos dioses, al final de cuentas todo va encaminado. Yo [...]
siento que algo tuvo que haber abajo para que pusieran aqui la iglesia, como que era algo que
tuvieron que terminar afuerzas con algo muy peligroso.”

Le conté entonces la historia de la matanza en Cholula donde los espaiioles utilizaron sus
espadas para cortar las manos de los musicos, las cabezas de los nifios y el estémago de las mujeres
embarazadas. Ante una mujer que acababa de dar a luz Y que participaria en una ceremonia de
Temazcal en la Iglesia de su pueblo, recibi un serio “no lo sabia.”

La iglesia de Atlazolpa es una de las mas viejas que existen en el Distrito Federal, data del
Siglo XVI, época de la conquista. En ese entonces, con el fin de eliminar la identidad indigena y
fomentar “matrices identitarias”, en 1578 los eclesiasticos realizaron la conocida “fiesta de las
reliquias” en la Ciudad de México.
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Llegaron de Roma objetos que debian recibirse entre un gran festejo. Habia pasado poco
mas de medio siglo desde la caida de Tenochtitlan, y los recursos econémicos eran insuficientes:

“por aquellas fechas su iglesia era de adobe y estaba techada de paja — Los religiosos
acudieron a los fieles” (Alberro, en Aguirre y Rivera, 2002, Pag. 74)

En la festividad se utilizaron arcos, misica y danza hechos por los “naturales”:

“Las autoridades civiles se unieron a los padres de la Compatiia, y el virrey Enriquez dio
ordenes para que los indigenas de las parcialidades capitalinas y de los contornos participasen en las
festividades, ante todo levantando los arcos que solian usar para semejantes acontecimientos;
asimismo para que intervinieran como musicos y danzantes. Tal fue el entusiasmo de los naturales y
la rivalidad que no tardé en establecerse entre ellos por levantar arcos de enramadas, flores y
plumearia a cual mas hermoso, que al verlos “movié Dios los coracones de nuestros vezino y
devotos y de otros que no lo eran, o a la menos no lo avian hasta entonces mostrado, a querer a su
costa hazer arcos tryumphales (cosa nunca vista en esta tierra)” (8).” (Ibid)

El acto consisti6 en el paseo de unos doscientos alumnos de los jesuitas, ricamente
ataviados, divididos en “cuadrillas de espafioles, yngleses y turcos”, todos montados a caballo y
encabezados por un “principe”, acompafiados por “clérigos y gente principal”, y miisica (8-9). La
comitiva recorri6 las calles por las que la procesion multitudinaria pasaria a su vez un mes mas
tarde.

“A las 3 de la mafiana, un grupo de veinte Jesuitas sali6 de la Compaiiia y traladé el ofre
que contenia las reliquias anonimas y los diecinueve relivarios resplandecientes a catedral, de donde
partiria la procesion unas horas mas tarde. Estas se depositaron en el altar mayor, profusamente
adornado e iluminado, ante el cual los religiosos se mantuvieron en oracién hasta las siete de la
mafiana, hora en que sali6 la procesion.” (Alberro, en Aguirre y Rivera, 2002, Pag. 76)

Entre las més notables reliquias que se recibieron estaban: el Lignum Crucis, fragmentos de
huesos de Santa Ana, San José, apéstoles, evangelistas y particularmente la Santa Espina.

Se describre que detras del palio que protegia a la Santa Espina y que era llevado por el
Cabildo de la ciudad, venian las autoridades de mayor jerarquia, como los miembros de la
Audiencia, los alcaldes de Corte y el mismisimo virrey Enriquez. (Alberro, en Aguirre y Rivera,
2002, Pag. 77)

“Los jesuitas hecharon mano de los recursos y cultos tradicionales pero también de los
cantos y musica espafiola e indigena, de la piloda, bombas, cohetes y fuegos universalmente
gustados, de los especticulos que iban desde los entremeses hasta las tragedias, los bailes
peninsulares y los mitotes de indios, las fuentes, bosques y frutas renacentistas, los adornos que
abarcaban los diamantes, perlas, piedras preciosas, sedas y brocados pero también las humildes
juncias, yerbas, enramadas, cafias, aves y conejos vivos y flores de los naturales, los “pebeteros y
cazolejas” de copal junto con los pomos y huevos de suaves olores... La gran fiesta de las reliquias
que abrid ostentosamente la era jesuita en la Nueva Espafia busc6 unir a todos en una gran fiesta de
las mentes pero sobre todo de las emociones y los sentidos.” (Alberro, en Aguirre y Rivera, 2002,
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Pag. 84)

Los santos patronos fueron acompaiiados de un “divino espectaculo”, con “chirimias,
plumeria, estandartes y pendones de indios mitoteros, musicos y cantores; [...] flores, enramadas,
aces y conejos...”

En esta misma ceremonia, participé la que es probablemente la primera aparicién del
simbolo fundacional de Tenochtitlan después de su destruccién (y futuro emblema nacional), los
estudiantes colocaron en la ventana del Ayuntamiento un cartel:

“Tenia este cartel tres varas en alto, y dos en ancho, en la qual yvan las armas de la Ciudad,
que son una planta de Tuna campestre en medio de una laguna, y encima de ella una Aguila con una
Culebra en el pico. Yva también puesto el cartel en el cuerpo del Aguila, que ella misma lo
abraacava y sustentava con las ufias.” (Morales 1579:9)

Los Jesuitas sustituyeron su significado prehispanico original por uno cristiano:

“estava un Tunal (que es un arbol, de donde se coge la Grana en esta tierra de entre las
espinas muy agudas que tiene) y a la otra parte la Corona de Espinas ensangrentada y abajo esta
letra:

Destas espinas se coge
Grana tan fina, y tan pura
Que tifie la vestidura
Que aquellos, que Dios escoge.
(Morales, 1579:83)

[...] Ahora, el tunal mexica y la corona de espinas de Cristo son asimilados, mediante la
referencia a la grana.” (Alberro, en Aguirre y Rivera, 2002, Pag. 89)

Cincuenta afios después de aduefiarse de la ciudad de Tenochtitlan, hicieron lo mismo con la

tuna y la sangre como referente para “asegurar correspondencia simbolica y afectiva entre el
complejo mexica y el cristiano.” (Ibid)

Para el autor que realiz6 el anélisis, esto afecté la vida social, mental y afectiva de los
habitantes. Al modificar representaciones colectivas y la conciencia de identidad se siguié ganando
terreno, y de esa manera surgi6 el sincretismo. Después que estos desfiles se prohibieron en la
capital, fueron desplazados a la zona periférica, como Iztapalapa.

Actualmente, los grupos de la mexicanidad ponen a prueba esa “victoria”. Recuerdan la
lucha ganada de Cuitlahuac altimo tlatoani iztapalapense, sobre los espafioles, y el poder de la
iglesia sobre ellos queda en duda cuando utilizan el cantico y lenguaje cristiano para reverenciar a
los “dioses ocultos”, utilizan incluso los recintos religiosos, introducen a la iglesia danza y canto en
nahuatl, y asi reconstruyen lo perdido.

Sin embargo, estos escenarios inimaginables en la colonia, actualmente siguen siendo
agresivos y peligrosos.

Con ceremonias como las del Fuego Nuevo se genera una marcada diferencia entre religion
y tradicion. Algo que a cronistas oficiales de Iztapalapa no les “gusta”.
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Al abordar el F.N cuando el mismo habitante de la Magdalena Atlazolpa dice “estamos
tratando de rescatar las dos tradiciones.” Lo hace pensando en el sistema de organizacién de
mayordomias que hay en su pueblo y al que est4 inevitablemente ensanchado.

“En nuestros pueblos todos creemos que “ah yo soy mayordomo, yo hago la fiesta y yo
mando en mi pueblo”, es una gran mentira, en todos los pueblos del pais, vamos a hablar de
Meéxico, no de otro lado, quien manda es el pueblo, tenemos a nuestros representates, que muchos,
en este caso mayordomos, se quieren adjudicar o ser duefios del pueblo, bueno eso es otra cosa,
porque siempre los hemos dejado, la mayoria de los pobladores de nuestro pueblo de nuestra
colonia, ;donde estan? Bueno ;quieres la fiesta? Pues yo voy y participo. Pero ahora que en nuestro
pueblo nos hemos dado cuenta que ellos nomas llegan hacen su fiesta y se retiran. Inmediatamente
se llevan a su santo porque no quieren nada con las iglesias.”

Este mismo sentimiento lo expresaria con la ceremonia del Fuego Nuevo, solo que en ésta,
al ser parte del Comité, en su posicién de poder, juzgé entre malo y bueno para condenar a quien lo
mereciera, como resultado se separaron de Griselda, En un claro ejercicio de autoridad.

El corredor Juan Mendoza me decia:

“Ahora ellos hablan que los concheros, y es un rollote todo eso, porque ellos hablan que
vienen de 1500, y que lo vienen conservando. Yo los vi cuando ya se iban, como si fueran a un
partido del futbol, levantan mi petaca, y ya. Muy distinto al abuelo, muy tranquilo. Ellos hablan que
conservan la tradicion desde hace 500 afios y que se tenian que ocultar para hacer la ceremonia,
pues si pero ya pasaron 500 afios y no tengo que ocultarme y ;Por qué utilizar el nombre de un
santo para hacer la ceremonia?[...] Pero ya paso, ya se acabé eso, pues ya me dedico a mi santo lo
que €s, y ya no me estoy agachando ante otro, porque no hay quien me va a estar dando latigazos,
por eso te digo, yo no creo mucho lo que dicen. Aqui hay una celebracion de un santo, el sefior de la
cuevita, y en Santiago Acahualtepec, a 12 km 1legé otro santito igual, ya no se quiso ir, entonces

' a4, vemos que en toda iztapalapa todos los santitos que lleguen ya
no se van a querer ir.”

El pasado historico se presenta constantemente entre
los habitantes. La cruz donde se martiriza a cristo en semana
santa, en realidad sucede sobre un basamento piramidal que se
extiende por todo el predio “la pasién.” Un simbolo
prehispanico bajo un simbolo religioso. Esto fomenta
opiniones diversas.

El presidente del Comité de Semana Santa, Salvador
Guillem, estuvo a cargo de la limpieza y restauracion de la
escultura de Cuitlahuac mientras se realizaban los trabajos de
remodelacion de la plaza. En ese contexto le pregunté sobre
e, Crus sobre basamento pivamidal, este conflicto simbolico en las tres cruces:

Podos Radrico detb O astitho,
S.G.- “A mi me tocé cuando lo abrieron, es una zona
que en tiempo prehispanico era religioso y se sigue manteniendo con los usos y costumbres de la
semana santa, no hay diferencia, simplemente es un tiempo y ahora tenemos la religion catdlica y
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sigue siendo esa parte una zona religiosa. Se hacia una ceremonia cada 52 afios, seguimos
manteniendo esa fe y esa espiritualidad de cada afio hacer la semana santa. Nosotros Somos
herederos netamente originarios y lo seguimos manteniendo. [...] Aqui vemos la continuidad de lo
que es la fe, lo religioso lo espiritual, lo que aun estamos, tal ves perniciosa de eso de cémo un
teatro, lo que nosotros mantenemos es la fe, cada afio vamos a la villa a renovar nuestras creencias,
nuestra fe, hacia la imagen. Igual aqui, escogimos como una herencia que tenemos, seguimos
subiendo al Cerro de la Estrella a una locacién, ya no es hasta la punta pero si en la base.”

Para €l, el Cerro de la Estrella es emblema de Iztapalapa, pero sobre todo “es una zona que
totalmente te atrae ritualmente. Tt llegas a la cima y la pirdmide y ves el valle de México y te
imaginas como pudo ser, llega semana santa y te involucras totalmente con tu religion, con la 8.”

Le pregunté si apoyaria al INAH para explorar y recuperar ese recinto arqueoldgico,
respondi6 que podria si la delegacion tiene otro terreno y si los ocho barrios acceden, aunque opina
que estaran en contra:

“Antropologia nos deberia mostrar que vale la pena movernos. Pero yo creo que no.”

Fue la iglesia la que neg6 por sesenta afios el “alma” o humanidad de los nativos y los
consider6 animales, y lo que se pretende es olvidar o ignorar esta parte de la historia, como con las
Nazarenas negadas de Iztapalapa que participan en Semana Santa porque Jesus no es mujer, y por lo
tanto se aduce que no existieron nazarenas, lo que implicaria una contradiccién sustancias a una de
las mds importantes caracteristicas de esta semana, y que para tenerlo bajo control, se niega o se
suprime a la mujer para que no lo haga, en claro ejemplo de dominacién patriarcal y jerarquica. Se
inhibe la libertad.

“La vida es una broma, si te tomas en serio tu papel, ya tronaste. [...] Nosotros tratamos de
racionalizar todo esto, pero tratamos de conservar nuestra identidad y saber de dénde venimos para
saber qué estamos haciendo y a dénde vamos, porque si no ya tronamos, por ejemplo ya sabes como
estdn las calles aqui en mexico ESTA cabronsisimo. Se perdieron las formas, los valores, se perdi¢
la identidad, se perdieron las costumbres, se inventaron las leyes, se inventaron los articulos, se
invento la espada y se invento el clero, la iglesia pa creer, la espada para obedecer, son los articulos.
No hay mas poder més cabrones que el clero y la espada.” — Lucio Tlahuicoatl.

En cambio, con los concheros y danzantes en las parroquias (Dénde ha quedado la
diferencia entre el cristianismo y el paganismo? La referencia biblica mds importante para
estabilizar las filas de los creyentes y mantener el orden requerido por dios, esta vuelta de cabeza
cuando los danzantes cruzan las puertas de la iglesia y expresan su gratitud al sefior en nombres
nahuatl, dejando de lado a cristo, recordando los basamentos. Lo impensable se hace posible, la
mexicanidad ha ganado, ha redefinido a la iglesia en Meéxico, el pasado prehispanico emerge
consciente de la urgencia por cambiar lo que la religion impuso y lo hace desde adentro. Los
creyentes religiosos hacen uso de ellos, piden en sus mayordomias que dancen, mientras algunos
ponen en la mesa las claras contradicciones con la religion, Cristo no lleg6 aqui, la virgen de
Guadalupe no esté en la Biblia, ;en donde estén los santos habia un basamento? (Qué es dios? " En
qué creemos? ;Por qué lo hacemos? ;Se reflexiona y se defiende desde la historia, desde la
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singularidad y el honor del indio muerto que vive y revive en todos. O se hace desde la iglesia? Para
algunos participantes esto es contradictorio. El alma mexicana nunca desapareci6.

“CULHUACAN NO LE DEBE NADA A CUITLAHUAC”
Antes de entrar a una reunién en las oficinas de Desarrollo Social Raymundo conversé con
una habitante de Culhuacan que decia lo siguiente:

“Nosotros en San Andres [Culhuacan] hicimos nuestro evento, porque como Vi que no nos
invitaron al Fuego Nuevo, hicimos una actividad deportiva, encendimos el Fuego Nuevo.

Raymundo- Nosotros, Culhuacan e Iztapalapa siempre se ha puesto de acuerdo con el
Fuego Nuevo, fuego sagrado, pero Carmelita es la que siempre ha dicho, Culhuacan se lo lleva
porque nada tiene que venir a hacer a Cuitlahuac, a rendirle culto, porque jamas Culhuacan fue
sometido por Cuitldhuac. Yo respeté eso, adelante, desde entonces, ella ha dispuesto a llevarse el
fuego desde arriba hasta Culhuacan.

—No debemos incomodarnos, no molestarnos, somos uno solo, nuestra delegacion se llama
Iztapalapa”

Atlazolpa se incomod6 con Culhuacan de una manera compartida por la mayoria. El les
diria:

“Les voy a contar una anécdota, paso algo con Carmen Pifia, se iba a encender el fuego
sagrado del Fuego Nuevo en el cerro. Y el abuelo nos dijo, “hay que hacer un sacrificio, algo
sagrado, hay que entrar al temazcal para purificar a la gente, hay que purificar a la gente que va
participar en el fuego”, y dijo Carmen, “no, con que mi gente venga bafiada y cambiada es mas que
suficiente.” Creo que la sefiora estaba fuera de contexto o de la realidad. Y se los digo porque asi
contesto. En el Fuego Sagrado es el Temazcal para purificar el alma la escencia, bafiado y
cambiado, pues bueno, yo ya entendi otra cosa. “

Después entrevisté al abuelo Gerénimo y al preguntarle por el temazcal y Culhuacan me
comento:

“Cuando los invitamos al temazcal los de Culhuacan nos dijeron nosotros si nos bafiamos.
— el temazcal era para purificacién y ya no les respondimos nada — donde esté la unidad y lo que
dice el corazon, es importante el temazcal porque sabes lo que piensas. Aun asi hay que invitarlos al
temazcal para unificar el corazon de iztapalapa.”

Aunque yo no lo presencié, el testimonio de dos participantes, a los que escuché por
separado, deja ver una actitud excluyente y agresiva, publica y explicada:

“La sefiora Carmen pifia quiere imponer sus costumbres y tradiciones a los demas pueblos.
Dice que Culhuacan nunca fue sometida por cuitlahuac, y por eso no tiene nada que rendirle a
cuitlahuac, y por lo tanto ella se lleva el fuego a cuthuacan. El afio pasado tuvo sus consecuencias
[--.] cuando se llevaron el fuego por otro camino, se andaban cayendo, se perdieron, y ella dice que
no sabe qué fue lo que pasé. Y no le importa. Sin embargo no s€ a qué vino a la delegacioén. Si no
hace caso, que sufra las consecuencias.” — Raymundo.
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Aunque ese pasado ya no existe, y Cuitlahuac ya no vive. Sigue disponiendo
comportamientos. La conformacién histérica de Culhuacan ha servido para fomentar un discurso
de identidad particular y singular, hecho demostrado ya con el toponimo del Cerro de la Estrella.
Esto afecté directamente la celebracion de la cermonia. La misma Carmen Pifia, durante la
conferencia de prensa en Octubre de 2013 sefialo:

“Somos muy afortunados los iztapalapenses, porque aqui en la cuenca del valle de México
se fundaron las primeras culturas hace muchos siglos, que le dieron linaje a la cultura azteca.
Culhuacan se funda en el 670 ac como un sefiorio. Y llegaba a ambos lados de la costa de los
litorales de México. Nosotros no somos culturas inventadas, somos culturas originarias, que
tenemos presencia.”"?

De igual forma, en el Primer Congreso de Cronistas celebrado en el auditorio Quetzalcoatl,
Agustin Rojas (escritor originario de Culhuacan) ley6 un interesante ensayo que he tenido a bien
transcribir:

Qué dichoso el pueblo que tiene una pagina en su historia que si vive de de su gloria que su
tradicion mantiene, aquel que firme sostiene ante todo cataclismo, la presion de egoismo
enalteciéndose asi mismo. Estos versos los pueden encontrar en una plaza que estd hubicda en la
plazuela de culhuacan o plazuela leona viicario o plazuela del calvario.

Culhuacan, los toltecas te fundaron y tu hijo es un volcén, al verte todos pensaron, oh que
hermoso es culhuacan (recuerden que hablo de la ¢época prehispanica) rodeado de grandes lagos y
manantiales, con su cielo azul celeste donde el aguila pasea y también el gavilan, y donde la garza
luce su blancura angelical, tienes como vigilantes el cerro de huizachtepet! y un poco més adelante
al volcan popocatepetl, la historia cuenta que un dia la iztacihuatl que te cuida te vio cuando partias
el pochtecatl te saco a su viaje al tlamlmayan y asi quedaba triste la ciudad de culhuacan, tu cultura
si llegé a honduras y yucatén, y a quetzalcoatl nombré como su dios cuculcan, por tradicional
historia, ciudad primera del valle, fuiste fundada por hombres que supieron darte historia. Por ti el
mundo conocié antiguos pueblos su gloria que tlacuilos escribieron para el bien de la historia. Y asi
tlatoanis de tenochtitlan heredaron tu nobleza, la costumbres y pureza, cultura de Culhuacan.
Culhuacan, eres la cuna de reyes y educadores, de tlacuilos y de poetas, de hombres trabajadores, de
mujeres hacendosas, de juventudes furiosas.

Culhuacan, encontrdndose a las faldas del Cerro de la Estrella, siempre lidié con una
comida asegurada, por sus chinampas, la casa y la siembra del Cerro de la Estrella, y la pesca en sus
canales. Y decimos:

Fuiste santuario sagrado del tiempo y el anahuac. Aqui se hacian con agrado sus ricos
adoradores, y en cada ciclo mexica, un xihumolpilli se hacia y un sacerdote encendia el Fuego
Nuevo a su dios, el huizachtepetl en su cumbre se encuentra el templo sagrado donde el tecuani dio
lumbre y por eso es consagrado, y desde entonces culhuacan, tus vecinos te visitan, [...] Y con ese
gusto estan, tu santuario ha cambiado. Ahora es el sefior del calvario o del ex convento agustino
que es por todos admirado. Costumbres y tradiciones para levantar la cruz.”

15 L as cursivas son mias.
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“Tratao de hablarlo con el nahuatl porque es una lengua o con la que se escribi6 la historia
de mi pueblo culhuacan.” — Agustin rojas

Es la apropiacion del lugar y su defensa contra posturas distintas a las individuales. No
existe didlogo ni cooperacion. Es la exaltacion a la diferencia. De aqui surge el conflicto.

CORREDORES: OFENSIVA O APROPIACION

Para algunos corredores del Cerro de la Estrella no se trata de recorrer y experimentar el
fuego a partir de las ideas, experiencias y sensaciones abordadas desde lo sensible o abstracto,
consientes del valor, sino de recorrerlo como cotidianamente se hace, por correr, ejercicio, alcanzar
una distancia, competir, no compartir. Y en la competencia se echa mano de lo que se tienen al
alcance.

En 2013, mientras bajaban con el fuego, un testimonio marca los problemas que
acontecieron con en su traslado:

“[Les dijimos que] las personas que no fueran corredores dos metros atras, y no hicieron
caso, quisieron hacerse como muéganos y por eso se calleron en dos ocasiones dos muchachas.
Cuando llegamos a Villa Estrella la sefiora Carmen ya no podia bajar por un problemas de las
rodillas y no podia bajar bien, la otra sefiora morenita estaba buscando el saumerio para llevarse el
fuego, cuando llegamos a villa estrella se le da el fuego y nos dicen, es que también vienen los de
iztacalco, es cuando le dice el corredor, no porque eso no esta en el acuerdo, estaba Mary Vela y dio
testimonio de lo que dijimos.” — Corredor.

Por otra parte, algunos
corredores cometieron los mismos
errores. La marcada diferencia entre
ellos y personas de la tradicion se
ZTAPAL Ak : ¥ puede resumir con un danzante. Se

w«. . " o llama cacomixtle y en la fotografia
' se aprecia que participé en la
carrera descalzo. En entrevista con
€l, asegura que los corredores lo
vieron exagerado, y también
observo algunas de las faltas de
respeo  que  cometieron, por
ejemplo, al portar el fuego (cuyo
origen es tradicional) los corredores
llevaron gorra 'y lentes, al
comentarles estos detalles los
corredores, al no compartir esas
creencias, exigieron respeto.

1)

En 2014 los corredores
apoyaron al Grupo G. La

Phov corredoros b O crv de BB srelly fente o Cacominde doseadro
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competencia sin embargo, se puede notar con la invitaciéon que realizaron a diferentes personajes
que estuvieron presentes en su ceremonia.

El 19 de Noviembre desde las nueve de la maiiana comenzaron los preparativos en el
basamento piramidal por el Grupo L. Se levanté el tlalmanalli y proteccion civil acordoné el area.
Cuatro horas después del inicio de la ceremonia con Lucio, a las ocho de la noche llego el Grupo
G, respaldado de corredores, pueblos y barrios y nuevos integrantes. Uno de los momentos cruciales
en el ritual fue el enfrentamiento entre el Jefe Lucio y el abuelo Gerénimo.

Al dia siguiente, del cerro y los ocho barrios, los corredores llegaron frente a la macroplaza
Cuitlahuac, ataviados de tenis y playeras blancas deportivas, con diversos logotipos comerciales.

Ahi, el calpulli de Gerénimo colocd un tlalmanalli de aserrin, rodeando un Popoxcomitl
hecho con piezas de metal recicladas, dos toneladas de peso y dos metros de altura, obra del artista
Pancho Cardenas.

Meses atras, antes de la separacion del cuerpo original del Comité del Fuego Sagrado, y con
el fin de trabajar en favor de la ceremonia, les propuse una reunién con el artista en su taller, a la
que llegé incluso la Cronista Beatriz. Muchos no sabian de €1, o su trabajo.

Tiempo después el grupo G, con impulso de los corredores, llevarian a su ceremonia a
Pancho, su arte, a la Cronista y a Maguey cuyo padre es un referente historico.

Pancho me comenté que le explicaron el problema con el Grupo L y pidieron su presencia,
entonces aport6 con su trabajo pues no negaria su apoyo a nadie. Junto a €l llegd un periodista de
TV Azteca.

Lo que sucedio6 en la plaza esta escrito en la etnografia de Noviembre 2014. Sin embargo,
este escenario en la macroplaza tiene relevantes implicaciones simbdlicas.

La presencia de estos actores, no solo era un aliciente mas para realizar el encendido del
Grupo G, sino que estos tres personajes, cuyo trabajo se involucra directamente con la historia de
Iztapalapa, pertenecientes a un reconocido grupo “intelectual” (lo que manifiesta que conocen el
encendido y sus implicaciones), son simbolos de poder, que al presentarse juntos en un acto
publico, funcionaron para que el Grupo G formara una imagen de “autenticidad”, reconociéndose
portadores y guardianes del fuego.

Mientras esto sucedia, les comenté mi analisis a los integrantes del grupo L, que estaban en
una pulqueria del cerro comiendo, e incluso les lancé una propuesta para aminorar ese esfuerzo de
poder al platicar con el artista, que estaba en la plaza, utilizar el popoxcomitl de Pancho y ganar esa
parte simbolica y publica con la que se preponderé el Grupo G. La Antropologia se presentd inutil
ante la devastadora y reveladora respuesta del Jefe Lucio:

“Muchas veces el ego... Mira cuando ves a la persona chiquita asi (hace un ademan con sus
dedos), no trates de igualarlo, porque te puede rebotar todo, esa es mi forma de pensar. Lo que
hiciste una vez, ya no lo hagas.”

Lo que parece un relevante elemento de disputa en el desenvolvimiento de la ceremonia,
con esta respuesta queda claro que para el Jefe Lucio, el fuego y el popoxcomitl no era tema de
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competencia, o rivalidad, era un acto ritual, y ahi no se involucran esos factores externos que
existen para aquellos que no estan bajo las creencias tradicionales de un sagrado encendido. Para é|
y su grupo de danzantes solo existe el fuego, y con el estaban tranquilos.

En el sistema de creencias del grupo G, es importante la presencia de otras personas. Por
eso llevan a cronistas y diputados. En el grupo L no, basta con ellos, y el simbolo dominante. Si
llega alguien mas, es recibido, como valencia.

Esa misma respuesta elevé el analisis a otro plano de estudio, el de las emociones. El ego,
como concepto operativo en el comportamiento individual y grupal, transformé el ritual de
ceremonia a acto publicitario. Los corredores llevaron playeras con logotipos de empresas
farmacéuticas y de alimentos (lo que no sucedid el afio anterior), y la cronista (que no estuvo
presente en el encendido del popoxcomitl de 2013), con el artista y Maguey fueron registrados ante
la camara del reportero, acto repetido por los que recibieron el fuego en un popoxcomit! de mano.

La forma de utilizar los conceptos primordiales para realizar el encendido y entregarlo
fomenta distintas opiniones. Al respecto, el abuelo Gerénimo siempre fue enfatico al sefialar que
nunca aceptaria algo que no perteneciera a la tradicién, Por eso no participé con los concheros en
2013, argumentando que sus elementos rituales 7o pertenecen a la forma original, sin embargo, el
popoxcomitl donde colocé el fuego en 2014, por sus materiales de construccién, tampoco lo es.

En el Cerro de la Estrella hay miles de restos de ceramica esparcidos por todo el lugar. La
razon es porque ahi se celebraba el Fuego Nuevo, y ese momento era para romper 'y renovar.

La pieza de Pancho Céardenas con un peso de dos toneladas no es
fragil, es casi indestructible.

Ver un popoxcomitl roto también significa. El fuego no se puede
tomar con las manos como el agua, la tierra, o el viento. Se necesita algo
mas fuerte para sostenerlo, ese material es el barro. El ritual de romper las
vasijas cada Fuego Nuevo, muestra también la fragilidad de aquello que es
mas fuerte que las manos, y en consecuencia
del ser humano, la resistencia al fuego es un
acto sagrado. Y el barro, que endurece con el
mas intenso calor, nace directamente del
fuego, otorgandole atin mas peso simbélico o
sagrado.

Son muy pocas cosas las que consume el fuego: la piedra, el
barro, las emociones, los deseos o las expectativas.

b d Popoceamith do buoro en o talfe
B !

Y hay otras que (como el sol) mantiene: el ritual Yo e Pancho € deras

la identidad.

La estructura interna de la escultura artistica del popoxcomitl
esta formada por tubos metéalicos conectados a un tanque de gas para
mantener una llama activa, lo que entrega una imagen imponente ante
una estructura tan peculiar. Sin embargo, afios atras, los pueblos y
barrios, respaldados de Culhuacan y Raymundo sefialaron de anti-
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tradicional al “Principe Azteca” por realizar el encendido con estopa Y gasolina, esto provocé el
rechazo de su representacion como portador del fuego. ;Lo encenderian con Gas? Ante tal

contradiccién conceptual de los pueblos y el abuelo, decidieron encenderlo con troncos de madera,
pero mantuvieron la obra de arte.

Esto no anula la tesis que postulé sobre cé6mo se puede utilizar y concebir el arte, descrito
en capitulos anteriores, pues a pesar de todo, fue sustentado y utilizado. AUn ma4s, esto puede abrir
posibilidades para que estos dos tipos de ritual coexistan, generando un nuevo fenémeno, sin
embargo, concretamente en este caso, y ante el analisis de sus particularidades, esto formo parte de
las inconsistencias y contradicciones del grupo G.

El desmoronamiento del aura para Benjamin Walter, es aqui la significacion que ya no
existe del fuego y su ritual. Que se rompa y no se tolere es parte de lo que se ha perdido en un ritual
donde se privilegia romper los objetos (cada nuevo ciclo se rompian los objetos como cuentan las
cronicas del siglo XVI): “Dentro de grandes espacios historicos de tiempo se modifican, junto con
toda la existencia de las colectividades humanas, el modo y manera de su percepcién sensorial.
Dichos modo y manera en que esa percepcion se organiza, el medio en el que acontecen, estan
condicionados no solo natural, sino también histéricamente. [...]” (Benjamin, 1989. Pag .3)

¢Se reduce el ritual hasta llegar sélo a la imagen? Ante un popoxcomitl asi, la duda surge y
de ser asi, seria un festival y no ritual, pues la reflexién solo se aborda desde el aspecto visual,
siendo este s6lo una de sus implicaciones.

¢Por qué tomaron tales decisiones? Quién participaba y cémo, no es la opinidn del lider del
grupo o del guardian del fuego, sino de los conceptos de cada uno de los integrantes.

Aunque los corredores estaban con el abuelo Gerénimo, estén lejos del cuerpo de tradicion
Y sus costumbres, con excepcion de un corredor, el mismo que portd el fuego en 2013 y 2014,

El corredor Jesus fue el (inico que participd en todos los actos rituales de la ceremonia de
2013, desde el temazcal, el encendido y la velacién, incluso, €l fue quien porto el baston de mando
y el fuego, los elementos mas importantes de poder. Con el tiempo participo en los ensayos de
danza que el calpulli del abuelo Gerénimo realiza en la explanada de Cuitlahuac. Su cambio fue tal
que en 2014 ya portaba un cinto rojo en la cabeza, llevaba el popoxcomitl de copa, y portaba el
pantli. Ahora es un discipulo de la tradicion.

Al corredor Juan Mendoza le pregunté como fue encendido el fuego en 2013, me contestd que no
sabia, a ellos se lo dieron ya encendido:

- (Como se lo dieron?

En un sahumerio de copa, con ese se bajo.

- ;Por qué no antorcha?

Porque no habia, sino si la utilizaban.

- (Y ese caracter sincrético? La antorcha es occidental

Me imagino que las bajaban con teas o con caiias, no creo que hayan tenido un popoxcomitl
para bajarlo

- Si, (no ha visto los cédices?

Lo que pasa es que unos te dicen una cosa otros otra

- (Cudles conoce usted?

Es lo que te digo, necesitamos apegarnos, entonces seria un pedazo de madera ;no?
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Se supone que el grupo se formd para limpiar este caracter sincrético occidental y hacerlo
puro, pero ustedes, el mismo grupo, utilizarian una antorcha si fuera disponible

Es que nos guiamos de lo que dice el grupo, nosotros lo hariamos a conforme lo que ellos
manejaron durante los eventos anteriores, cuando nosotros lo bajabamos para los deportes centro
americanos y panamericanos eran deportivos, entonces nos daban una antorcha, se estaban
conjugando las dos culturas,

- (La delegacion se las daba?

Si

- (Entonces ustedes como corredores estaban abanderados por la delegacion?

Si, porque nos decian como corredores que lo trasladiramos por ejemplo para los
centroamericanos en Cuba, los panamericanos en México, panamericanos en Argentina, ahi estuvo
Chucho, de hecho al rato que venga chucho se va saber a cuantos eventos se asistio, porque él tiene
mas fechas, porque nosotros éramos del grupo de Jorge frias, ya teniamos de los 70s, manejamos
del afio ochenta cuando se inicia el club

- (Cuantos afios tenia en los ochentas? —

23 afios, yo empecé a correr a fines de los 70s, como dieciocho afios

- ¢{Coémo empez6? —

Por el futbol,

- ({Ddnde nacio? —

en san pablo pero vivo en san lucas

— (,c6mo naci6? ;En hospital? —

No no, en mi casa, naci ahi a las faldas del cerro, casi casi en una cueva

— ¢Hubo una partera?

Debi6 existir una, pero no sé”

[..]

(Usted ha participado en algunas cosas de la tradicién? ;O que sabe de chucho?

— Apenas entro, ahi anda danzando, apenas se fue a ixcatiopan, lo conozco desde hace
muchos afios, pero nada mas ibamos a correr. Nosotros cuando ibamos a lo del fuego, no lo veiamos
como un evento religioso, cuando nos invitdbamos lo veiamos como algo importante porque nos
invitaban, pero como evento deportivo, pero hasta ahi

— (Cuantas veces ha participado?

Como unas cinco o seis veces, pero nada mas lo bajdbamos y hasta ahi, por ejemplo, alguna
vez lo llevamos a las distinas delegaciones, a mi una vez me tocd entregarlo a tlahuac, otra al
comité, otra al zdcalo, y asi,

-, Cada Fuego Nuevo? -
si

—,Y lo recibia del principe azteca?

No, a nosotros nos lo daba una autoridad.

- No un grupo de tradicién

No, por ejemplo a quien se los pudo haber dado era a Jorge, que era la cabeza de nosotros,
Y ya nosotros nos encargabamos de bajar corriendo, e ibamos y lo entregabamos corriendo. Pero ya
ahorita ya se mete mas a esto, y a ¢l le agrada, y alguna vez me gusté esto porque veia a algunas
chavas muy bien, pero “ha me voy a integrar”, no

- (Por qué chucho se habra integrado?

Bueno chucho es de Oaxaca, ¢l tal vez viene con mas de tradicién

- Y cuando llevo el fuego a tlahuac lo llevé solo?

No, ibamos en relevos, con un camién en la delegacion

- (Cuantos camiones apoyan esto de la delegacion? —
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No s¢, nosotros no nos metiamos en la organizacién, porque antes solo nos decian vamos a
entregar el fuego nos vamos a ir corriendo y ah pus orale

- (Y ahora por qué si?

Porque cuando se lo llevan de aqui, ya veiamos que no habia nada del fuego, y deciamos
que onda, el fuego es de aqui de iztapalapa [...] porque se lo llevaron a las piramides.*

Maés adelante le pregunté sobre su participacion en el nacimiento de Huitzilopochtli del 21
de Diciembre:

¢Usted estaba en nuestro grupo? ;Y alzaba las manos y todo?

Si, yo respeto, y si estaba en ese momento contigo lo hago y todo, aunque yo no sepa
porqué. Ya después preguntaré

- (Y si pregunt6 por qué? —

y ya me dijeron que era un saludo a los cuatro puntos y era pleitesia, y ya con eso me
quedo, no abundo, porque estaria metiéndome en algo que no me interesa.**'s

Los corredores habian participado de cerca con el fuego por las ceremonias deportivas que
eran encendidas por Moncada. Estaban “involucrados en todos esos eventos porque Jorge frias
trabajaba en la delegacién y nosotros éramos su grupo, por eso bajabamos el fuego.”

La primera vez que los corredores recibieron el fuego de un grupo de tradicion fue en 2013,
antes era un evento deportivo y politico. Este corredor, contrario a lo que me comentd, tuvo gran
interés en participar de la ceremonia de 2014, y formoé parte de las personas que argumentaban la
falta de organizacion y contradicciones del grupo L, aunque nunca haya pertenecido a un grupo de
tradicion. Sus creencias y conductas surgieron bajo circunstancias diferentes a las del Jefe Lucio. La
marcada actitud occidental del grupo de atletas y habitantes de pueblos y barrios, se impone ante las
desenfrenadas actitudes del grupo de Tradicién, abandonan la idea de la existencia de diversos
ordenes en la vida humana que rige en la conducta de concheros y danzantes, y se niegan a aceptar

otras creencias diferentes a las suyas, provocando intolerancia a aquellos que sustentan esta
ceremonia ritual.

“La civilizacién occidental, a causa de circunstancias historicas fortuitas, se extendid mas
ampliamente que todo otro grupo conocido. Se ha impuesto sobre la mayor parte del globo, y ello
nos ha inducido a aceptar la creencia en la uniformidad de la conducta humana, que bajo otras
circunstancias no habria surgido. Aun pueblos muy primitivos tienen aveces mucha mas conciencia
que nosotros del papel de los rasgos culturales, y con buenas razones. Han tenido la experiencia
intima de culturas diferentes. Ante el hombre blanco han visto desaparecer su religion, su sistema
economico, sus prohibiciones matrimoniales. Abandonaron unos y adoptaron otros, a menudo sin

comprenderlos bastante; pero vieron con plena claridad que hay 6rdenes diversos en la vida
humana. [...]

El hombre blanco ha tenido una experiencia diferente. Quiz4 nunca haya visto a un extrafio
antes de que el extrafio se hubiera ya europeizado. Si ha viajado, gustoso ha dado la vuelta al mundo
sin haber parado nunca fuera de un hotel cosmopolita. Conoce poco de los modos de vida ajenos al
suyo. La uniformidad de la costumbre, de la perspectiva que ve extenderse a su alrededor, le parece
bastante convincente, y en verdad esconde ante ¢l un accidente histérico.” (Benedict, 1934, Pag. 17)

Retomando lo que dice Ruth Benedict, el fuego y el temazcal significan modo diferentes
de vida para los corredores que han participado por décadas en el Cerro de la Estrella o para

16 Las cursivas son mias
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habitantes de pueblos y barrios. Son ajenas las formas de prender las piedras, pedir permiso, danzar,
cantar y manejar el fuego, y quedd constatado en la forma que lo trasladaron, mientras ellos lo
hacen para recorrer una distancia, otros lo hacen para ofrendarlo a la tierra.

De igual forma, a diferencia de lo que se plantea con la etnografia clasica como la de Ruth
Benedict, la concepcion de culturas primitivas'’ y alejadas, cuyos grupos son los que tienen una
vision genuina del cambio por el choque con el hombre blanco occidental, es paralelo a los grupos
nativos del Distrito Federal que presenciaron el lago, las chinampas, la lengua nahuatl y costumbres
con origen anterior a la conquista, como el uso del temazcal (Hay temazcales que tienen 130 afios
de existencia en Iztapalapa). En ese contexto, un segundo gran choque de culturas surgi6 con la
urbanizacion, y tal como lo explica Ruth Benedict, estos grupos originarios son conscientes de las
diferencias culturales que resultaron de este desajuste, recordemos la charla que sostuvo el Jefe
Lucio con Florencio sobre Acahualtepec, personas mayores de setenta afios platicando sobre el
nombre (Acahual), la semilla y sus propiedades. Ante este complejo contexto, el grupo de los
corredores (o G) lucha en contra de las creencias (del Grupo L y Concheros) que coexisten en el
ritual del F.N.

El corazén del conflicto esta en la necesidad de una creencia dominante que normatice la
ceremonia, y asi gestionarla satisfactoriamente. Pero ;Segin quién y por qué? Para contribuir al
debate, cada uno de los que dirijan u organicen esta ceremonia deben preguntar y responder cuales
son las caracteristicas fundamentales en el Fuego Nuevo, y por qué.

Para llegar a un acuerdo deben establecer bases de pluriculturalidad y tolerancia. Debe ser
publica su conducta en torno a estos eventos culturales, obligdndose a escuchar a aquellos que
tienen fuertes antecedentes con la ceremonia y que conocen a cabalidad ésta y sus implicaciones.

En mi caso, este estudio implic6 relacionarme con grupos sociales que son cercanos a mi
cotidianidad, y que tampoco lo son, esto es mixto. Yo nunca habia entrado a un temazcal, encendido
un fuego, recibido una palabra, tejido un bastéon de flores, tocar un huehe, danzar, etc. Estas
condiciones fueron posibles por las caracteristicas del lugar donde hice la investigacion.

Iztapalapa actualmente es la delegacion més poblada de México, dentro de una de las urbes
mas grandes del mundo, la Ciudad de México. Pero esto no ha sido siempre asi. Su expansion se
cuenta desde hace treinta afios, para 1980 alin habia espacios con chinampas, tierras de cultivo y
animales en lo ha sido la periferia de la ciudad. Las condiciones sociales eran iguales a las de un
pueblo con haciendas. Las elevaciones conocidas como la sierra de santa Catarina, eran espacio con
costumbres que hoy parecen ser historia, como el uso de temazcal, el néhuatl, la gastronomia tipica
que incluye pescados patos y diferentes aves o el pulque, sin embargo, con el encendido del fuego
esto resurge.

Aquellas personas que atin hablan nahuatl, son parte de la historia nativa de Iztapalapa, y
fomentan creencias y manifestaciones como la danza, y sus objetos, como bastones de mando y
diferentes ceremonias que pueden ser inentendibles pues, parafraseando a Ruth benedict, al estar

17 Aqui no abordadas desde una postura peyorativa, sino que se utiliza para hacer referencia a las culturas
antiguas o primeras que poblaron esas regiones
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educados en una cultura cosmopolita, nuestra psicologia y teologia ignoran la verdad expresada en
las imagenes de estos personajes.

Lo que Ruth Benedict escribiria en 1938 pensando en décadas anteriores y que pareceria
lejano ante mas de 80 afios, en Iztapalapa sigue ocurriendo.

Sin embargo, en toda esa cantidad de sujetos participantes, existen lo que puede ser
entendido como “lealtades multiples™, esto es, individuos que tienen:

“en primer término, identidades basadas en el lugar, las cuales pueden coincidir o ser
reemplazadas por las idiomaticas, culturales o religiosas; en segundo, identidades basadas en el
Estado — Nacion, y en tercero, identidades culturales regionales,[...] subcontinentales, [...] o
extensas.” (Arizpe, 2006,Pag. 19)

En otras palabras, ser Latinoamericano o Mexicano; Defefio, Iztapalapense o del Cerro de la
Estrella; de la Mexicanidad o catélico; son diferencias que provocan conflictos como los aqui
expuestos.

LA LIBERTAD CONTRA EL DERECHO TRADICIONAL,
COSTUMBRES, POLITICA' Y PUEBLOS ORIGINARIOS EN CHOQUE.

“ahi donde el enemigo se define como inhumano o inferior,
las crueldades mas severas pueden aparecer como justificadas
moralmente y no producen irritacion.”(Moore, Pag.41)

Al Cerro de la Estrella, estas personas lo llaman “Huizachtepetl”. El huizache es espinoso,
duele si lo tocas. En calor, agrio y seco. Sirve para hacer fuego, es lefia. Y aunque en el Cerro de la
Estrella ya no hay Huizaches, los habitantes se encargan de hacer las espinas.

En el analisis, la exégesis de los informantes se contradice con sus conductas.

Como ha quedado demostrado, una de las razones por las que se desintegré el cuerpo que
participé en 2013, fue /a organizacion. Raymundo, me comentd en Febrero de 2014, antes de
separarse y encabezar el grupo G:

“Ya desde ahorita, ahorita estamos empezando a ver los permisos, qué se va a necesitar y
todo eso, porque le dije a Gris, no es que ya no se te debe salir de las manos. Perdéname pero voy a
empezar a meterme. Porque pobrecita, también es la Unica que esta cargando todo. Entonces ahorita
les voy a decir a los amiguitos corredores que tenemos que formar comisiones. Aver quiénes son los
de la comida, quienes son los de la delegacion para la camioneta, quiénes son los de la logistica

[..]

Sin embargo, la misma falta de organizacion entre ellos provocé que nadie se encargara de
los permisos del INAH y la Delegacion.

En ese entonces Raymundo entr6 a trabajar junto con Griselda, pero fue despedido por
malas practicas, entre ellas filtrar informacion interna para usos politicos'®. Antes de eso, Griselda

18 Una aseveracion asi de mi parte es delicada, y hay pocos elementos que puedo aportar para demostrar
esto. Sin embargo, la postura politica de Raymundo quedé publica durante el inicio de precampana de Clara
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pidid6 al abuelo Gerdénimo que interviniera:

“A mi me sefialan mucho porque estoy en la delegacion, por eso le pido abuelo que usted
que tiene su palabra florida pueda armonizar este consejo.”

El abuelo fue el personaje central apoyado por los corredores y habitantes de pueblos y
barrios encabezados por Raymundo. La respuesta fue de reciprocidad. Griselda se vio desplazada,
pero la intencion de realizar la ceremonia se mantuvo de pie con el respaldo de las personas que la
siguieron, ellos realizaron los tramites antes que el Grupo G. En Agosto 2014 se levantaron paginas
electrénicas e invitaciones para que asistieran al encendido. Esto aumentd el enojo, solicitaron
audiencia en las oficinas delegacionales de Desarrollo Social y se enfrentaron las dos partes. Al no
haber acuerdo, se negd el recurso y cooperacion de la Delegacion, explicando que entre ellos debian
resolver el conflicto.

Fue en ese contexto que el grupo G mandoé una nota al periodico La Jornada que alborot6 la
opinion interna delegacional:

“Exigen participar en ceremonia ancestral en Iztapalapa

Los que integramos el Consejo de Pueblos y Barrios originarios en Ixtapalapa, los
corredores del Cerro de la Estrella, asi como las asociaciones de Unién de Pueblos y Barrios
Orginarios de Ixtapalapa y Unificacion Vecinal 8 Barrios de Ixtapalapa AC, nos pronunciamos en
contra de la discriminacion de que somos objeto por no ser incluidos en la organizaciéon de la
ceremonia del fuego sagrado en la delegacion Iztapalapa, por funcionarios como Griselda Soriano,
Victor Chavez y Lucio Flores, que desde el area de Desarrollo Social han excluido a todos los que
habitamos en pueblos y barrios de Iztapalapa, desconociendo un documento firmado por
autoridades delegacionales donde se reconoce que, por derecho, los habitantes de pueblos y barrios
somos los que debemos efectuar esta ceremonia ancestral. Ademas las autoridades delegacionales
especificaron el jueves 13 de noviembre, en boca de Maria Vela, a las 45 personas presentes en una
junta, que no se tiene presupuesto para esta ceremonia, por lo que tendriamos que realizarla con
nuestros propios recursos, cuando a la misma funcionaria Griselda Soriano se le han facilitado
recursos para efectuarla, sin ser habitante originaria y siendo funcionaria, sélo con el interés del
lucro.

Por lo anterior exigimos ser incluidos en la organizacion y coordinacion de la ceremonia del
fuego sagrado y la revision de la permanencia en el cargo de Griselda Soriano. Asimismo, que se
otorguen fondos para la organizacion del fuego sagrado en Ixtapalapa.

Juan Dominguez, Jesus Sebastian Guzmdn, Raymundo Moreno, Maria del Rocio Guzman,
José Luis Espinoza, Maria Neria, Claudia Fuentes, Juan Mendoza y Jesus Diaz e

Entre los firmantes estan antiguos enemigos que se unieron para asi denostar al Grupo L.
Para muestra este comentario que registré un afio antes:

Brugada {(arrancada con un Encendido de Fuego Nuevo). En las fotografias y videos de los medios quedd
registrada su presencia junto con los corredores.
18 http://www.jornada.unam.mx/2014/11/15/opinion/002a2cor
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“Claudia es la mas horrible [...] cada oficio que sacan, ella lo duplica y lo pone a su
nombre y las firmas que encuentra en una hoja ya suelta, las firmas que encuentra se las queda y

23 3%

ella dice a “ellos represento”.

A Jests, el corredor, le pregunté por tal falta de ética de unirse con enemigos, me contestd
que no sabia que utilizaron su nombre hasta que lo publicaron.

“Como sefiala Smith, toda politica, toda lucha por el poder, es segmentaria. Esto significa
que los enemigos en un nivel deben aliarse a un nivel superior. De esta forma, un hombre debe ser
un enemigo y un aliado respecto al mismo conjunto de personas, y es principalmente mediante la
“mistificacion” causada por el simbolismo como se hace frente y se resuelven temporalmente estas
contradicciones.” (Cohen, 1979, Pag. 63)

Esta nota forma parte de una “declaracion abierta de un discurso oculto, una declaraciéon
que rompia con la etiqueta de las relaciones de poder, que perturbaba una superficie de silencio y
aceptacion aparentemente tranquila, tiene la fuerza de una simbdlica declaracion de guerra” (Scott,
2000. Pag. 31)

Antes de esta nota, un hecho mas lamentable ocurrid. El grupo L fue acosado, yo presencié
cuando al Jefe Lucio, alguien sin identificarse le llamoé al celular y entre insultos y amenazas, le
€xigid dejar la ceremonia, él lo tomaba con humor, les mando besos al final, pero otra victima no lo
tomo asi:

“me siento triste, a veces quisiera dejar las cosas, esta ceremonia no es de lucha [...] y me
pone en esta situacion [...] Me duele...”

El dolor es por el huizache.
Con las amenazas el ritual toma otra dimension. El conflicto se desenvuelve entre violencia.

La construccion cultural del uso de un espacio (El Cerro) y una ceremonia, deberia orientar
decisiones y cohesion entre todos los participantes, privilegiando un trato equitativo, sin embargo,
aqui se torna intolerante. Pues el patrimonio es pensado y utilizado como herramienta de poder.

La opinion del deber ser se dio incluso dentro de las redes sociales en internet.

La pagina de Facebook del Grupo G la llamaron Comité de Fuegos Sagrados, y la del grupo
L Huizachtepetl, Fuego Sagrado 2014. En esta ultima, uno de los integrantes que participaria con el
Grupo G hizo el siguiente comentario, que rescaté antes de que fuera eliminado:

“Angelica Guzman:_Ya se pusieron de acuerdo con la otra comitiva que también encendera
el fuego sagrado? creo que se tienen que poner a platicar y llegar a un acuerdo. Es bueno que se
haga esta ceremonia ACLARANDO QUE NO DEBE DE VOLVER A VER MATANZA DE
ANIMALES como lo hicieron en el 2012 que sacrificaron un becerro. Pero aclarando el punto se
deben de sentar a platicar COMO GENTE CIVILIZADA y dejar de estarse peleando una
ceremonia. Con mi comentario no quiero agredir a nadie solo ser coherente con el respeto que
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merece una ceremonia de esta indole. Bendiciones para ambos grupos que realizaran este encendido
del fuego.

Huizachtepetl Fuego Sagrado 2014 Hay un orden para hacer las cosas, aqui no hay dos
comites hay uno que recibira a todos siempre y cuando haya respeto, nadie sera mas y menos y el
comentario era solo que nosotros no usamos logotipos para no caer en protagonismos como cada
afio lo ha echo en sus publicaciones, y si ofendes con tu comentario se ve que nos has caminado con
las comunidades indigenas en sus sierras, montarias, selvas o desierto en sus rituales... y para hacer
un comentario primero hagamos conciencia empezando por nuestras propias casas comemos pollo,
res O puerco en nuestros guisados saben como los matan?

Angelica Guzman Con todo respeto, pero tu no sabes lo que han caminado mis pies ni con
quienes.y de ninguna manera se puede aceptar el sacrificio y derramamiento de sangre menos aun
en sacrificio. Se que algunas regiones lo hacen y respeto su tradicion, pero para el encendido del
fuego sagrado en Iztapalapa no se hace necesario. Esa es mi humilde opinion. Lamaento que mis
palabras te ofendan, no van con ese proposito, e insisto que se deben de sentarse a platicar y como
hermanos coincidir en el encendido. Ojala el gran espiritu toque los corazones, se dejen los orgullos
a un lado y se coincida en un fuego que nos de luz y calor. Te extiendo mi mano.”

El sacrificio que comenta Angélica, fue el realizado por los Huicholes en 2012. Los
Wirrarixas en el Cerro de la Estrella representan el antecedente historico inmediato del encendido
de la ceremonia de 2014 a la que participd esta misma persona. Este comentario sobre
“civilizacién” contra el sacrificio animal en el ritual huichol, es igual a la opinién de la cultura
occidental dominante y judeocristiana, que parte de una idea de uniformidad racional del
pensamiento que condena el “atraso”. Como ella, diferentes personas han hecho publico su rechazo
a practicas que no dimensionan en su totalidad, lo que puede fomentar un grave problema de
derechos culturales:

“La negacion de la libertad cultural, la exclusion de las interacciones sociales, el rechazo
del sentido de la identidad propia o la falta de reconocimiento de nuestras prioridades culturales se
cuentan entre las formas de despojo a las que los seres humanos deben con razén resistirse y a las
que quisieran poner remedio [...]. Al colocar los temas culturales en el marco mas amplio de las
libertades y los valores humanos somos capaces de percibir la posibilidad de una apreciacion cabal,
y no falsa, de la dimension cultural de la vida humana [Informe sobre Desarrollo Humano,
2004:33]” (Arizpe, 2006, Pag. 25)

El misticismo que los huicholes desarrollaron y mantuvieron durante cientos de afios llegé
al Cerro de la Estrella hace siete afios. Fueron acompafiados por la autoridad tradicional y la fuerza
cultural que la nacion wirrarica ha sustentado y que se manifiesta entre el ritual, el hikuri y el fuego.
Es innegable la aportacion que estos seres humanos hicieran en el Cerro de la Estrella. Don Chon
llego6 y abri6 con la visién, el camino que deberia de seguir, lo predijo sin dar detalles, las palabras
dichas fueron las que se entregaron en forma de responsabilidad. Desde entonces se buscéd
continuar.
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apoyo de la delegacion sino que fuera comunitario, sin embargo, lo realmente importante no era si
buscaba o no el apoyo econdémico de la delegacion (estaba claro que lo queria, por eso asistia a esas
reuniones), sino la opinion respecto a una ceremonia que el mismo habitante Organiza con un grupa
que en un momento pertenecio a un grupo mayor pero que frente a los problemas se separo.

(Doénde estd el trabajo de la cronica en el fuego para tener claridad en lo que ocurre? ;0 solo
sera tema de interés hasta que los cronistas puedan publicar un libro?

Aunque se trata de un mismo fenémeno, las causas que originaron al primer grupo son
distintas alas del segundo grupo, sus estructuras son también distintas. Los hechos del grupo G no
favorecen las suposiciones antes descritas. No hay identidad ni contribucion con personajes como
los de nextipac.

Buscan diferenciarse a partir de sus particularidades. ;Diferenciarse de quién? Del otro
grupo y para todo el publico, baste TV azteca.

En este sistema social vemos que en “El proceso de ofensa y defensa militar y los medios
tecnolégicos con los que se ejerce, también actuan como un determinante de organizacién social, a
veces muy poderoso. Asi, vemos que el sistema social de un pueblo esta determinado, en el fondo,
por el uso de los medios tecnologicos de subsistencia y de ofensa y defensa. Aquellas instituciones
sociales que no estan directamente relacionadas con la tecnologia lo estan indirectamente; sirven
para coordinar los varios sectores de la sociedad entre si y para integrarlos en un todo coherente.”
(White, 1993, Pag. 357)

El grupo G adopto las funciones y formas simbolicas, la inconsistencia en el hecho y el
significado debe ser movido de debate, el ritual es normativo pues:

“depende de imperativos categdricos que estdn enraizados en la estructura psiquica de los
hombres a través de la socializacién continua en la sociedad. Ambos se componen de simbolos y
complejos simbdlicos. Estos simbolos son cognoscitivos, en cuanto que dirigen la atencion de los
hombres selectivamente neutros; siempre afectan emociones y sentimientos. Son intencionales, en
cuanto que impulsan a los hombres a actuar. Estas caracteristicas determinan el poder de los
simbolos, que pueden clasificarse en orden del menos eficaz, un simple “signo”, al mas eficaz, un
“simbolo dominante™.” (Cohen, 1979 Pag. 58)

(Cual es la funcion de estos instrumentos? en general es objetivar roles y relaciones.

Le pregunté al abuelo Gerdnimo si era una falta de respeto utilizar un Popoxcomitl en mal
estado, descuidado y roto, me contesté que no, en cambio si se llega a romper:

“Se debe de guardar y en un fuego depositarlo y ofrendarlo [...] en la mexicanidad tiene
muchos significados o las mentiras que le quieras dar y depende de lo que tu hayas tenido en el
camino.”

Si el abuelo Gerénimo utilizé un pebetero lejano al original porque, segun explica, “todo se
puede hacer si se tiene el conocimiento”, queda saber por qué se nego a participar con los concheros
en 2013, si todo puede estar permitido.
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Por otro lado, Raymundo me cuenta sobre el pebetero que tiene en su hogar:

“El jefe lucio que es re-gonzales, lo fue a pedir de grito, y se los presté para que se lo
llevaran a la plaza de las tres culturas, y lo rompio, me lo entrego todo desecho. [...] Imaginate que
un jefe que haga eso, y viene y me lo avienta todo briago, “vengo bien crudote, me siento mal,
hijoles, hay te lo dejo” [...] Sélo le dije, si Jefe Lucio, déjelo ahi. Pero si, desde entonces se me
acabo el respeto por €l. [...]Eso fue en el mes de octubre del 2013. Porque lo ibamos a utilizar en
noviembre, pero ya viéndolo asi, no.

De esta forma un popoxcomitl roto funcioné para que se rompiera la relacién entre
Raymundo y el Jefe Lucio. Perspectiva distinta a la del cuerpo sometido al salvaje proceso de ritual
que expliqué en el apartado Arte.

Lo que aqui ocurre es una disputa por bienes simbélicos.

POLITICA

Otro origen del problema fue la apropiacion de los organizadores que como participacion
ciudadana estan involucrados con procesos politicos de Iztapalapa y cuya injerencia también debe
tomarse en cuenta en el analisis.

Durante el periodo de Gobierno de Clara Brugada, desde el 2010 se realizo el Festival del
Fuego Nuevo en memoria de este acontecimiento prehispanico:

“El festival tiene un caracter integral de actividades rituales y artisticas a cargo de grupos
locales e invitados especiales. En 2010, del 20 de Noviembre al 21 de Diciembre, las actividades
mads relevantes fueron: encuentro de musica jarocha “brisas del Sotavento”, conciertos “Rock para
Nahuales”, Juego de Pelota Prehispanica, un concierto inolvidable de Pablo Milanés y un baile
masivo de danzon. En 2011 el festival se llevo acabo del 18 de noviembre al 18 de diciembre,
cubri6 mas de 120 actividades artisticas y culturales organizadas en 52 escenarios distintos
distribuidos en todo el territorio Iztapalapense. Y se registré una asistencia de 31 mil personas.”
(Informe, 2012, Pag. 90)

Pero no fue lo unico, con el fin de utilizar la cultura y tradicion de Iztapalapa:

“Se construyeron arcos para pueblos originarios, entre ellos Santa Cruz Meyehualco, Santa
Martha Acatitla, Santiago Acahualtepec, Santa Maria Aztahuacan y los Ocho Barrios de Iztapalapa.
Centros de cultura y espacios publicos: Tlazohcallis, Huehuecallis y Patollis. Programas como
Xochitlahtoa, Circulos de tradicién oral en lengua originaria.” Ahi participaron grupos de la
mexicanidad.Para los adultos mayores se hicieron bailes u Ollinhuehue, Huehueolimpiadas, y
Huehuecallis donde recibian servicios como: “masoterapia, optometria, oftalmologia, dental,
medicina general, psicologia u podologia [...] actividades de yoga, activacién fisica, manualidades,
taichi, cachibol, entre otras.” (Informe, 2012, Pag. 40)

“Para las mujeres se construy6 un lugar para la reflexion, salud, relajacion para alcanzar la
serenidad mediante yoga, reiki y taichi, masaje, temazcal, medicina alternativa, terapias florales,
meditacidn, jardin botanico y acupuntura, entre otras.” (Informe, 2012, Pag. 9)

“Se han incorporado elementos de tradicion indigena en diversos eventos culturales, entre
ellos destaca la representacion de la carrera de painanis (atletas mexicas que llevaban pescado
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fresco desde Veracruz hasta Tenochtlitlan) durante la inauguracion de tres ferias del Pescado y el
Marisco” (Informe, 2012, Pag. 96)

Se abrio una Biblioteca en braile llamada “Tilectic-Mixtli” y la Escuela de Arte Calli
Down.

La integracion de conceptos culturales a programas gubernamentales son ejemplo de la
mezcla entre cultura y politica, hechos a partir de los impuestos publicos. Educacién y cultura es tan
indisociable como politica y economia.

Parte importante en la nota de La Jornada, estableci6 el lucro como otra parte del
conflicto. En 2013 comentaron que el F.N. funcioné para bajar recursos econémicos que llegaron
hasta los corredores. Yo no puedo demostrar esto, pues forma parte del proceso interno
delegacional, pero ellos asi lo creyeron.

Otro choque con la politica surgié mientras leian el informe de Diciembre de 2013 que
entregarian sobre la ceremonia a la delegacion, ahi se hizo mencion de la entrega del fuego a
Cuapio, jefe del area de cultura, Raymundo expresaria:

“Yo difiero porque hace cinco afios que se empezd esta ceremonia habiamos dicho que
fuera puramente civil, de pueblo, no de las autoridades y ya que me andan diciento esto me saca de
onda porque no habiamos acordado quién de la delegacion iba a recibir el fuego 0 a quién se le iba a
dar, los acuerdos eran exclusivamente de tradicion originarios nada mas.”

En 2014 Raymundo y los corredores apoyarian el inicio de precampafia de la Delegada
Clara Brugada, en €l se hizo un encendido de Fuego Nuevo.

En el mismo ambito, en Noviembre de 2014, el grupo G recibié apoyo de la Secretaria de
Cultura para diferentes actividades, una de ellas, trasladarse a Malinalco, llevando el fuego y
buscando el respaldo de mas personas. Sin embargo, lo que en realidad hacen refrendando alianzas
en otros lugares, sin informar ampliamente de las condiciones del conflicto, no contribuye para
enriquecer esta ceremonia, sino que divide y aisla posibles vinculos culturales necesarios para el
Cerro de la Estrella y el Fuego Nuevo.

El Grupo L tuvo la visita del Jefe Delegacional Jesiis Valencia, sin embargo las condiciones
para que esto fuera posible, son muy particulares y no previstas. Yo mismo presencié el hecho,
antes, durante y después. Su participaciéon nunca estuvo contemplada, fue posible por la multitud
que llego por la noche de Iztacalco hasta las oficinas delegacionales donde solicitaron su presencia.
Entonces baj6 y fue recibido por el Jefe Lucio, ¢l encendi6 las antorchas del fuego que veld y
trabajo Tlahuicoatl durante toda la noche. Nunca se presenté una solicitud formal, o esfuerzo previo
al mismo dia. Esto provocé alin mas la sospecha del otro grupo sobre los recursos econémicos, y
aunque no existan evidencias, es suficiente con sefialar.

Lo que es un hecho, es que ni la Delegaciéon politica ni ninguna otra estructura
administrativa debe sustituir a la sociedad para resolver sus propios problemas.

Ellos como comunidad, deben reconocer que asi como el Cerro de la Estrella necesité
altura para ser un observador que enriquecié la cultura, se debe estar a la altura para dirigir esta

ceremonia, no es suficiente con ser originarios. ;Cémo hacer algo que no se conoce? Esto forma

176



parte de los contras con el grupo G.

Saber qué lo compone a cabalidad es parte de la responsabilidad que adquieren las personas
que se encargan de cuidar y organizar el encendido. ;De qué manera se va a fortalecer la ceremonia
del fuego sagrado si no se entiende la forma que se realiza y sus implicaciones simbélicas y
materiales? Ante el choque y la inflexibilidad de actores especificos:

“Se estaria negando cinco siglos de creatividad cultural y de celebracién de todas las
manifestaciones tan imaginativa y variadas con las que estos grupos han resignificado su patrimonio
cultural, para darles el simbolismo y la representacién que ellos mismos deciden valorar y
practicar.” (Arizpe. 2011 Pag. 43)

Es necesario que reconozcan que no conocen la ceremonia, y que al desconocer algo que
quieren dirigir, no se puede organizar ni enriquecer un ritual de esta magnitud pues carecen del
conocimiento. Lo que es necesario es acercarse ain mas.

Todo este esfuerzo y sus actividades habla que “los individuos y las colectividades estan
inmersos en un proceso de recuperar, revalorizar, salvaguardar, adaptar, fundir, descarar e inventar
una gran diversidad de lenguajes culturales. Estos lenguajes pueden ser lingiiisticos, sociales,
rituales, performativos, festivos o vinculados a la biosfera y a los otros existentes con los que en ella
convivimos.” (Arizpe, 2011 Pag. 33)

El conflicto entre todos estos actores en una ceremonia nativa, ensefia que si hubo
conquista. ;/Qué se puede hacer?

i

af ael Cerco de fa estredffa, Foto
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CAPITULO IV

CONCLUCIONES
Y APORTACION



PROPUESTA PARA SOLUCIONAR EL CONFLICTO
ESCRITO PARA FOMENTAR LA DECLARATORIA DE PATRIMONIO CULTURAL
INMATERIAL DEL FUEGO NUEVO

Este conflicto en realidad es benéfico, Graff dice “el “conflicto no resuelto” es “sélo el tipo
de fundamento sobre el cual el sistema educativo debiera florecer™ (Cita a Graff en Armstrong,
1992, Pag. 137) Es necesario disolver la oposicién, pues esta relacién entre simbolo y razoén es
fundamental para la cotidianidad humana Instaurar un modelo juridico: “Resumiendo este apartado
puede decirse que un importante y esclarecedor acercamiento sociocientifico a la esfera de lo
juridico consiste en el estudio antropoldgico de la cultura juridica en el sentido del universo
simbolico que comparte una colectividad con respecto a los conflictos basicos de su sociedad.”
(Krotz, 2002, Pag. 38)

Hay que aclararlo desde los aspectos individuales y de conjunto en estos fendémenos
sociales.

Esta ceremonia representd contacto con otras culturas, Es necesario hacerlo consciente,
reflexionar sobre él, resolverlos simbélicamente y esta pregunta es la antropoldgica (Krotz,2002,
Pag. 56)

“La otredad significa una clase especial de diferencia. Tiene que ver con la experiencia de
la extranieza. Esta puede referirse a paisajes y climas, plantas y animales, forma y colores, olores y
ruidos. Pero solamente la confrontacién con las particularidades hasta entonces desconocidas de
otros seres humanos — idioma, costumbres cotidianas, fiestas, ceremonias religiosas o cualquier otra
cosas. Proporciona la verdadera experiencia de lea extrafieza; a partir de esto también elementos no
humanos adquieren su caracteristica calidad de extrafieza.” (Krotz, 2002, Pag. 57)

No son conscientes de las miles de practicas que se reproducen en una urbe como el DF. La
experiencia de la extrafieza es un fenémeno con la otredad, aqui ocurre en su tierra natal, y esta “se
refiere a aquellos que parecen tan similares a nuestro propio ser que toda diferencia visible puede
ser comparada con lo acostumbrado, y a la vez tan diferentes que esta comparacion se transforma en
un reto tedrico y practico.” (Krotz, 2002, Pag. 58)

“observar al fenomeno humano de esta manera, en el marco de otras identidades colectivas,
no significa, sin embargo, verlo aislado del resto del mundo; por el contrario, este proceso implica
siempre remitirse a la propia pertenencia de grupo. De esta manera, la categoria de la otredad se
refuerza y se enriquece por medio de su misma utilizacién. Para el observador, el viajero, incluso el
lugarteniente, la situacion del contacto entre culturas puede volverse, de esta manera, el lugar donde
se puede ampliar y profundizar el conocimiento de si mismo y de su lugar de origen, para ser mas
exactos, de si mismo como parte de su lugar de origen y de su lugar de origen como e/ resultado
de los actos humanos, es decir, de sus propios actos,” (Krotz, Pag. 59)

Con todo algo queda claro, existe el esfuerzo de reconocer y enriquecer la ceremonia del
fuego sagrado, y los pueblos originarios lo entienden como uno de los elementos de sus culturas
histéricas que quieren salvaguardar y desarrollar. Por eso estan de acuerdo en buscar nombrarla
Patrimonio Cultural Inmaterial, objeto remarcado en la Convencion sobre la Proteccion del
Patrimonio Mundial, Cultural y Natural adoptada en 1972 que:
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“Garantiza la salvaguardia de propiedades y valores culturales excepcionales como un
homenaje al pasado. [...] promueve formas de desarrollo econémico y social [...] y fomenta el

respeto y la comprension entre culturas a través de la apreciacion de la diversidad y riqueza de
expresiones que conforman el patrimonio cultural.” (P4g. 17)

Personajes como los de Culhuacan , el Comité de los Ocho Barrios y lo corredores del
Cerro de la Estrella, formaron parte de la organizacion de una ceremonia cuyas implicaciones no
conocen sin embargo, utilizaron mecanismos culturales que los colocaron en el proceso de la
ceremonia, por ejemplo, levantaron un pantli, repartieron el fuego, utilizaron la Z.A., lucharon por
el permiso, escribieron su rechazo en notas de periédico y formar un frente contra el Grupo L,
utilizando alianzas con antiguos enemigos en un acto que puede ser sefialado como despojo y
oposicion a la “libertad cultural”, derecho inalienable de todo ser humano.

“Estos nuevos modelos deben enmarcarse en el desarrollo humano, otorgando a los
creadores, portadores y activistas de cada cultura la libertad de conservar o adaptar los rasgos
culturales que ellos mismos valoran por sus propias razones. Se trata de salvaguardar la coherencia
de las culturas sin caer en la trampa del conservadurismo. Y propiciar la libertad y creacion cultural
sin caer en la folclorizacién, pulverizacion o trivializacion del patrimonio y las culturas. De hecho,
la libertad de la creacion cultural es el unico horizonte que hard posible inventar un futuro
sostenible ene | marco de la diversidad cultural.” (Arizpe, 2006, Pag. 26)

Es por eso que el reconocimiento de este ritual como patrimonio cultural inmaterial debe
formular una perspectiva de pluralidad, que garantice la diversidad de todas las formas y
expresiones culturales, y se reconozca a los “guardianes culturales” que por su trabajo, demuestran
su conocimiento y desempefio en este ritual.

En la Declaracion Universal sobre la Diversidad Cultural, en su articulo siete sefiala que el
patrimonio, en todas sus formas, debe ser preservado, realzado y transmitido a las generaciones
futuras como testimonio de la experiencia y de las aspiraciones humanas, a fin de nutrir la
creatividad en toda su diversidad e inspirar un verdadero dialogo entre las culturas. (Pag.20)

En el cerro, gracias al Fuego Nuevo, se encuentran culturas, hay sabios, tradiciones, arte,
lenguaje, creencias, costumbres e intercambio, también valores humanos como cooperacion,
identidad y dignidad.

Ante este panorama, y con el fin de alcanzar reconocimiento multicultural, es necesario
crear modelos de coexistencia de esta diversidad transformando al actor social de visitante a
ciudadano capéz de reconocer las expresiones y derechos tradicionales.

“En cierto sentido, una sociedad es un proceso de integracién que se encuentra
permanentemente en tension: toda configuracion cohesionada estd constantemente amenazada por
fuerzas disruptivas. Uno de los mecanismos esenciales para garantizar y reforzar su permanencia y
reproduccion es la espera del derecho. Tal esfera es de la de cierto tipo de reglas.

Empero, hablar aqui de reglas, no s significa reducir la esfera de la ley a enunciados. Mas
bien se trata de un sistema de reglas que incluye enunciados formalizados, pero igualmente incluye
la generacion, aplicacion, interpretacion, vigilancia y modificacion de tales enunciados, asi como
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las instituciones, los cargos o roles especializados y los actores sociales involucrados en todos estos
procesos.” (Krotz, 2002, Pag. 31)

Estos seres humanos, deben ser miembros de una comunidad, portadores de la cultura,
herederos de la tradicién, representantes de colectividad, distinguiéndose de los iniciados y
participantes que reconocen estas practicas como formas distintas a su vida. Deben pertenecer a la
tradicion, depender de este ritual, para tener un mayor influencia positiva en el proceso cultural
intrinseco del ritual de fuego.

Con el fin de ocuparse de los conflictos, se debe establecer quién ocupa el cargo de
representante y se debe dejar claro que aunque estamos en la misma sociedad, se trata de culturas
diferentes.

El Fuego Nuevo proviene de la herencia cultural de todos los mexicanos, sin embargo, todo
aquel que quiera organizarla debe conocer a cabalidad y profundidad sus antecedentes. Esto no se
adquiera a priori por nacer en un pueblo originario, por lo que no da derecho automatico a su
organizacion. Aun mas, no se debe ignorar el trabajo previo de organizadores y promotores de este
ritual como los wirrarixas, Victor o Griselda.

E!l acervo cultural que existe sobre el Fuego Nuevo en el Cerro de la Estrella debe ser
ampliado, estudiado, enriquecido y difundido. Y uno de sus objetivos debe estar en recuperar,
concentrar, conservar, proteger y vigilar los objetos patrimoniales de su pasado histérico.

De los trabajos de investigacion, la etnografia y el registro audiovisual sirven para
conservar y conocer las habilidades narrativas, tradiciones y componentes visuales y sonoros que se
presentan en el ritual. Su analisis, también puede ayudar a aclarar los posibles conflictos que se
desenvuelvan.

A los organizadores, se les debe instruir con herramientas metodologicas que ayuden a
establecer, planificar, desarrollar y evaluar la ceremonia. De esta manera se haran conscientes de
necesidades y nuevos fendmenos sociales que pueden aparecer.

En 1982 en la Conferencia Mundial Sobre las Politicas Culturales (MONDIACULT),
ademas de buscar las bases de las politicas y practicas culturales, se redefinio cultura:

“En su sentido mas amplio, la cultura puede considerarse actualmente como el conjunto de
rasgos distintivos. Espirituales y materiales, intelectuales y afectivos que caracterizan a una
sociedad o grupo social. Ella engloba, ademas de las artes y las letras, los modos de vida. Los
derechos fundamentales del ser humano, los sistemas de valores, las tradiciones y las creencias”

Y para patrimonio cultural su definicién es:

“las obras materiales y no materiales que expresan la creatividad de ese pueblo: la lengua,
los ritos, las creencias, los lugares y monumentos historicos, a literatura, las obras de arte y los
archivos y bibliotecas” y afiade “Identidad cultural y diversidad cultural son indisociables.”

El Cerro de la Estrella fomenta la responsabilidad colectiva reforzando principios comunes
que reconocen la necesidad de impulsar y proteger la diversidad cultural y natural local, y esto es lo

181



mismo que la convencion busca contar. Las actividades del Fuego Nuevo funcionan para promover
Yy proteger aspectos ambientales y rituales de Iztapalapa y el Cerro, como el temazcal, la velacién, o
el nacimiento de Huitzilopochtli.

Al mismo tiempo, se debe compartir lo dicho por Chérif Khaznadar, ex presidente de la
asamblea de los estados parte, el utilizar esta herramienta institucional no es para “momificar” las
expresiones culturales [del Cerro de la Estrella], sino reconocer su dindmico cambio y desarrollo, lo
que contempla cambios inimaginables propios de una cultura en constante movimiento e
intercambio, estos cambios sirven para consolidar o reafirmar conocimientos especificos propios de
la cultura y que se aborda, al quitar o agregar otros. Asi se privilegia su dinamismo y no se busca
petrificar y establecer una sola perspectiva.”

La desintegracion del grupo de 2013 provocé una innegable inestabilidad para llevar acabo
estas celebraciones como amenazas de muerte, intolerancia, exclusion y difamacién. Elementos que
deben evitarse y atenderse:

“La fusién y la friccion en la cultura, tal y como han demostrado los estudios
antropologicos, pueden llegar a provocar una fisién generalizada. Este es el escenario que debemos
evitar en un mundo que ha sido empujado hacia una gran inestabilidad econémica y politica. Enla
cultura esto se reflejaria en una fragmentacion de grupos cada vez mas pequefios con demandas que
hagan imposible compartir proyectos politicos conjuntos a largo plazo.” (Arizpe, 2006, Pag. 34)

Lo que influye en el como se comparte el patrimonio cultural inmaterial para Lourdes
Arizpe es la coevolucién e historia, fusion y originalidad y contigiiidad y friccion. Estos son las
caracteristicas basicas que fueron ampliadas durante todo el analisis antropolégico.

Las acciones de proteccion y salvaguardia de esta ceremonia se deben enmarcar en
“términos de derechos humanos, equidad, sostenibilidad y respeto mutuo” (2006, Arizpe, Pag. 24)
Creacion, recreacion y transmision del patrimonio cultural intangible deben ser medidas
obligatorias para su proteccion.

En una mesa redonda de la UNESCO en Turin en marzo del 2001 se defini6 por primera
vez el patrimonio cultural intangible y los 4mbitos en los que debian salvaguardarse: “Se definieron
cinco ambitos en los que este patrimonio se manifiesta, sin menoscabo de incluir después otros:
tradiciones y expresiones orales; artes escénicas; pricticas sociales; y conocimiento y practicas
relativas a la naturaleza y al universo. Un ultimo dominio, el de la lengua, fue incorporado después
en la Convencién.” (Arizpe, 2006, Pag. 24) Todos estos aspectos los cumple el Fuego Nuevo. En
esta misma reunion se utilizé el término de “portadores de la cultura” a “aquellos que cran,
mantienen viva, custodian y renuevan el patrimonio cultural intangible. Impulsamos, ademas la
promocion de las practicas vivas de manera, al mismo tiempo que su salvaguarda.” (Ibid.)

Uno de los portadores de la cultura es el Jefe Lucio Tlahuicoatl. Los cantos y danzas que se
hicieron en el Fuego de Noviembre de 2014 son resultado de su esfuerzo por conservar su cultura,
en donde la transmision de conocimientos parte de los cantos.

Lo importante es dar a conocer este ritual estd en reconocer a los pueblos que ya forma
parte de la historia del Fuego del Cerro.
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Esta celebracion mantiene activa la memoria, vincula lo contemporaneo con el pasado,
explicando de dénde venimos, y por qué. Tiene funcion educativa, permite conocer la historia y los
antecedentes de Iztapalapa, esto enriquece su nivel cultural, y al estar relacionado con la ciudad de
México, se estrechan lazos con otros pueblos y re significan su identidad como mexicanos.

La categoria de espacio publico es transformada con esta ceremonia. Al utilizar plazas,
iglesias, zonas arqueoldgicas y naturales para completar el circulo ritual del F.N. Se configuran
complejos paisajes culturales que trascienden en hechos naturales y culturales. El Cerro de la
Estrella como espacio donde miles de personas han crecido, forma parte de su vida. Con esta
ceremonia amplian sus antecedentes, y esto al mismo tiempo provoca una ficil y rapida
apropiacion.

Algo que es sumamente atractivo es su caracter incluyente con otros espacios culturales. No
se pretende asumir un rol exclusivo y singular de una region particular, sino que al tocar los
principales ejes simbolicos - histdricos - culturales del tiempo y del origen primordial de la vida a
partir de los elementos naturales, particularmente del fuego, compartidos en todo el continente por
siglos, el Fuego Nuevo es una ceremonia de todos los centroamericanos, norteamericanos y
sudamericanos. Es tarjeta de presentacion para el mundo de la diversidad cultural de un pasado
encubierto por la conquista pero consciente.

“Deben ser defendidos los derechos, los mecanismos y las condiciones a través de las
cuales un grupo puede reconocerse en un patrimonio histérico que tiene razones de valorar, que les
permia seguir desarrollando su propia constelacion de significados y que les abra la participacion en
todos los niveles de negociacion politica para mejorar sus formas de vida.” Pag. 40

El proceso cultural y social del Fuego Nuevo (la participacion de la sociedad civil) Arizpe
lanza una pregunta: “Si un monumento o evento cultural es importante y apreciado ;Cuanto estarian
dispuestos a ofrecer [...] todos aquellos a quienes les incumbe y les importa el evento cultural?”
(Arizpe, 2006, Pag. 16)

Es sumamente necesario que los que sean encargados, demuestren su equidad,
responsabilidad, trabajo y tradicion. Lo que no es facil, pues implica mucho esfuerzo individual.

Este encendido puede ser una actividad para fomentar el desarrollo cultural de la region,
pues expresa la fertilidad de la imaginacion humana, habla del curso de la vida, la presién del
ambiente natural y su integracion histérica con el ser humano.

“Las culturas constituyen filosofias de vida. Como tales, ejercen numerosas funciones
como emblemas politicos, imaginarios simbolicos, formas estéticas, identidades nacionales y sitios
de memoria. También pueden ser instrumentadas como activos sociales, industrias culturales y
logotipos de mercados, su valor intrinseco y duradero reside en esta polisemia. Proporciona una rica
variedad de posibilidades.” (2006, Arizpe, Pag. 14)

Hoy el reconocimiento oficial de una practica como patrimonio cultural tangible o
intangible, se constituye como piedra angular para construir sociedades e identidades.
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Los movimientos sociales que luchan por la defensa y conservacién del patrimonio cultural
residen en la crisis cultural que ha atravesado el Pais. Para Ana Maria Salazar:

“Dicha crisis incide en las nociones de nacionalismo y ciudadania en las que se apoya el
discurso de la accion social en defensa de los bienes culturales.” (2006, Salazar en Cuicuilco, Pag.
73)

Esto teniendo como premisa que:

“el proceso politico mexicano ocurrido en los ultimos 30 afios se orienté hacia la transicion
democratica de la nacién. Sin embargo, ello condujo al abandono de la nocién nacionalista
revolucionaria como herramienta ideoldgica y eje fundamental para la construccion del nuevo
Estado — Nacidon Democratico.

[...] Asi, se construyo un edificio ideolégico en donde el nacionalismo fue elemento clave
para la cimentacion del proyecto nacional. Sus herramientas fundamentales fueron la educacién y la
cultura, encargadas de transmitir valores y principios de identificacion respecto a lo propio y lo
nuestro como fundamento de la identidad nacional. Sin embargo, no logro” la homogeneizacion ni
la superacion de la desigualdad social, tan anhelada por los principios vasconcelistas.” (Salazar
2006, Pag. 74)

Este es el panorama general en el que estan involucrados los conocimientos y enseiianzas
prehispanas que contiene el Cerro de la Estrella. Como espacio natural se pone en riesgo su
integridad por cambios econdmicos y tecnologicos, desastres naturales, destruccion ecoldgica,
infraestructura urbana, expansion agricola, excavacion ilegal, robo, negligencia o ignorancia.

Fomentar su patrimonio cultural, como el encendido, posibilita otros mecanismos que
permitan la conservacion del espacio como entorno cultural y ecolégico, sin depender directamente
de una institucion sino colectivamente. Aqui vale destacar el ejemplo de Cuicuilco:

“La relacion socio territorial de la poblacion del centro urbano Cuiculco representa una
relacion fundamental con el espacio geografico como espacio significante [Mercier y Ritchot,
1996], en una geografia cultural [Armillas, 1994] y ritual [Broda y Robles, s/f] de caracteristicas
agrestes. Se desarrollaron practicas y rituales dirigidos a sus dioses primordiales, a quienes les
solicitaban lluvias y todo aquello que brotara entre las rocas y nutriera las tierras de labranza de sus
habitantes.” (Salazar, 2006, Pag. 79)

Reconocer la existencia de esta ceremonia equivale a reconocer la cercania ritual de los
habitantes con el Templo del Fuego Nuevo, contribuye a alejar la perspectiva de valores estaticos de
las culturas humanas restringidos a estos monumentos arqueoldgicos, pues genera una nueva
division geografica y simbolica.

Parafraseando a Portal (1997, Pag. 43) Su categorizacién como patrimonio cultural
responde al reconocimiento y reivindicacion de los derechos al entorno ambiental, derecho cultural
de la identidad y de la diferencia. Con esto se mira al presente, reconociendo la riqueza de nuestra
multiculturalidad como mexicanos. Reconociendo el pasado al futuro.

“Es lo que se narra acompafado de la practica lo que dificilmente se olvida, se podra
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transformar pero jamas olvidar...” (Portal, 1997, Pag. 45)

La narracion del Fuego Nuevo y su perduracién estd con muy distintas personas,
corredores, habitantes, tradicion, autoridades. Los deseos, las experiencias y las expectativas se
presentan mientras se alistan a participar en la ceremonia. Antes de colocarse el vestido de danza,
después del temazcal, en el camino de subida al Cerro de la Estrella, entre la comida, siempre se
comparten narrativas que desatan otras. Es el pensamiento y su diversidad. El patrimonio se
alimenta de ellos, revive y se fortalece. Para ellos se comparta con las diosas, los dioses y los seres
humanos. Con flores y cantos, con respeto y dudas, recordando a los que se han ido y que
influyeron en lo que hoy existe: Cuitlahucac, Cuahutemoc, los dioses y su sabiduria. Entre la lluvia,
el sol, las nubes, la noche los atardeceres el frio y el calor se comparte y reafirma el Cerro de la
Estrella.

Debe permanecer y privilegiar la diferencia: “En una sociedad multicultural, se debe
respetar, incluso alentar, la diferencia cultural.” (Kuper, 2001, Pag. 271)

(Qué estan dispuestos a hacer los participantes? ;Sacrificar su identidad individual a favor
de la solidaridad cultural? Esta no es una idea atractiva, pero por un dia se puede fomentar.

“El sacrificio de la individualidad en interés de la solidaridad cultural puede parecer una
alternativa de futuro nada atractiva, incluso repugnante.” (Kuper, 2001, Pag. 45)

¢El poder es el problema? Entonces aprender a llegar a acuerdos, como los acuerdos de San
Andrés, y practicar el mandar obedeciendo puede ser util para una maés tranquila gestion del
patrimonio.

La forma en que un grupo se explica el mundo estd socialmente condicionada. La relacién
entre estructura, norma y situacion dependen de una situacion concreta. Aqui el ritual de Fuego.

No se trata de una sociedad sagrada o tradicional, sino de un momento de la sociedad que
existe cuando se practica.
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