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Presentacion

Estimado lector: el presente trabajo resulta la culminacion de dos afios de investigacion, el
cual ha sido pensado con el propdsito de mostrar una tesis un tanto diferente a las
habitualmente realizadas en el Colegio de Historia, pues si bien, aunque se han hecho trabajos
relacionados con la Historia de la Religion, éste se enfoca hacia un fenébmeno que ha
adquirido una gran relevancia en el &mbito social y cultural durante los primeros afios del
siglo XX1 en América Latina, pero cuyas raices parecen ser mas antiguas de lo que se ha
asumido. “La Muerte Santificada” ha acaparado -de forma particularmente violenta-, tanto
los reflectores, como millones de personas alrededor del mundo que le rinden tributo, le rezan
y solicitan toda clase de favores y peticiones.

Considerando lo anterior, esta investigacion surge a partir de un primer trabajo
realizado para la asignatura México Contemporaneo, en el cual traté de visualizar el
panorama religioso que se desarrolla en el pais y, de manera mas especifica, la presencia de
los nuevos cultos y sectas, las cuales cuentan cada dia con un mayor nimero de adeptos
gracias a diversos factores como resultan la promesa de resolver problemas imposibles, la
presencia carismatica de sus lideres y el abandono del catolicismo por causas como la falta
de interés y decepciones en el plano terrenal y de la fe. Entre algunos de los movimientos
observados se encuentran el de “Luz del Mundo”, “Sai Baba”, “Hare Krishna”, “Moon”, la
“Iglesia Universal del Reino de Dios” (IURD), la Cienciologia, y por tltimo -el que concierne
a esta investigacion- “La Santa Muerte”.

Asi, durante el curso de Seminario Metodolégico decidi hacer del tema de los nuevos
cultos y sectas mi tesis de licenciatura; sin embargo —tras caer en cuenta de la cantidad y
magnitud de estas nuevas formas de religiosidad-, consideré pertinente el escoger uno de
estos cultos y desarrollar sus magnitudes historicas. Los motivos para elegir a “La Santa
Muerte” son varios: comenzando por la peligrosidad de otros cultos como la Cienciologia o
la IURD (también conocida como “Pare de Sufrir”) los cuales promueven ideales fanaticos
que han derivado en demandas y hostigamiento hacia otros investigadores y detractores; las
caracteristicas distintivas de la Santa Muerte (y San La Muerte) respecto a otros cultos, como
son la falta de una estructura y liderazgo central, ademas de la amplia diversidad entre los
devotos; de igual forma, cierto gusto personal por el arte macabro medieval, un antecedente

directo de dicho culto.



Al dar inicio a la busqueda de informacion sobre “La Santa Muerte”, rapidamente comenzd
a brotar otro término en los resultados: “San La Muerte”, un culto propio de Argentina y
Paraguay que llamo de inmediato mi atencion; al observar que esta forma de culto presenta
patrones de devocion y comportamiento similares al de la santa mexicana, me atrevi a realizar
este trabajo de contraste entre ambas visiones sobre una misma figura. Esta investigacion,
(con bases de Historia Cultural e Historia de la Religion), presenta al lector una reflexion
sobre los origenes -tanto comunes como dispares- de la Muerte Santificada en ambas
regiones, sobre el cdmo es que millones de devotos le rinden culto, y cuél es la perspectiva
de ambos durante el siglo XXI en un panorama comun de criminalidad, violencia y modas.

Es preciso sefialar que este trabajo no habria sido posible sin la ayuda de varios
miembros del Colegio de Historia a los cuales externo mis mas sinceros agradecimientos,
comenzando por Maria de Lourdes Herrera Feria, con quien realicé el trabajo inicial sobre
cultos y sectas; a José Carlos Blazquez, Amado Manuel Cortés, José Pablo Acuahuitl y
Abraham Moctezuma Franco por sus contribuciones a mi formacion histoérica a lo largo de
los distintos cursos que tomé con ellos; a Marco Antonio Velazquez Albo, por escuchar mi
propuesta, acogerme como su asesorado y por brindarme todo su apoyo intelectual y moral
durante el desarrollo de esta investigacion. También agradezco a mis compafieros y amigos
del Colegio de Historia con los cuales tengo historias en comun, en especial de la generacion
2010, la cual afront6 problemas fuertes, ademas de desafios particularmente dirigidos a su
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forma a Maria de los Angeles Romero Soria, quien me ha acompariado a lo largo de cuatro
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Introduccion

La siguiente investigacion es el testimonio de un nuevo fendmeno religioso en America
Latina, que en estos afios ha mostrado un mayor auge y cuyas implicaciones van mas alla de
la fe, pues aterrizan en la sociedad de distintas formas -incluidas algunas violentas-. Dicho
fendbmeno si bien, no ha pasado desapercibido en los circuitos antropolégicos,
historiograficos y socioldgicos, es cierto que continda siendo un gran desconocido dentro de
la comunidad académica; por ello hablar de “La Santa Muerte” y “San La Muerte” -dos cultos
a los que recurren millones de personas en todo el mundo-, se convierte en un auténtico
desafio por la falta de informacién académica disponible.

Tal carencia de informacion ha sido uno de las principales desafios para desarrollar
esta tesis, pero no el unico: la novedad del propio tema dentro del &mbito académico y social,
el hecho de que el culto a la Muerte Santificada haya abandonado la clandestinidad hace 15
afios (y por lo tanto, siga creciendo y mutando de nuevas maneras), aunado a la falta de
testimonios documentales que refieran a ella durante sus afos de ocultamiento, representaron
un reto interesante pero no imposible de superar. Prueba de ello son los resultados mostrados
en el cuerpo de este documento, donde se visualizara las implicaciones del culto a la Muerte,
sus origenes, la ritualidad y el estado actual de la cuestion

La presencia de informacion proveniente de documentos de archivos es francamente
nula, ello debido a la carencia de referencias sobre la Santa Muerte hasta muy entrado el siglo
XX; asimismo, los unicos sefialamientos sobre este culto en algin archivo ya han sido
rescatadas por las investigaciones de Serge Gruzinsky y Fabrizio Lorruso. En adicion a lo
anterior, la imposibilidad de viajar a Sudamérica para emprender una investigacion similar
respecto a “San La Muerte”, impidi6 llevar a cabo una busqueda archivistica sobre esta
variante del culto. A pesar de ello, la investigacion no deja en modo alguno de tener un
sustento académico valido, por lo cual -para subsanar estas carencias- se han recurrido a otros
elementos tales como investigaciones periodisticas, articulos en revistas académicas
disponibles en internet, otros recursos digitales (como paginas de los devotos mismos) y una
variedad de archivos de noticias.

Considerando lo antes mencionado, este trabajo se establece como un antecedente
dentro de la historiografia al proyectar un cambio respecto al paradigma tradicional de los

clasicos temas de religion, politica y economia, por demas comunes en el ambiente mexicano
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de investigacion; la historiografia mexicana -relacionada a la religién-, se ha enfocado
mayoritariamente al preponderante catolicismo y sus sistemas tradicionales como resultan
las fiestas patronales o la devocion de un Santo Candnico en una poblacion determinada, si
bien, se ha dejado poco espacio para las distintas mutaciones religiosas de reciente aparicion
tanto en el pais, como en América Latina y el mundo entero.

Los trabajos de Jean-Pierre Bastian sobre el protestantismo y el paulatino abandono
del catolicismo comenzaron a ver dicha problematica, llevandolo a proponer incluso el
término Mutacién Religiosa para referirse a estos cambios en el continente; de manera
similar, los multiples estudios sobre la “Teologia de la Liberacion”, aluden a los cambios en
la estructura cat6lica, que predomind durante cinco siglos en la region. Otras mutaciones que
han ocurrido en afios recientes son la conversién mayoritaria al protestantismo en Guatemala,
el boom del pentecostalismo en Brasil, el creciente nimero de ateos y agndsticos en el
continente, y la presencia de grupos musulmanes en Chiapas y Tamaulipas.

Sin embargo, existe otro elemento que no ha atraido suficientemente la atencién de
la comunidad académica, una parte que resulta tan igual -0 mucho mas sofisticado- que las
principales denominaciones religiosas: la presencia de nuevos cultos, veneraciones y sectas.
Estos nuevos grupos religiosos, presentan una problematica social y cultural sumamente
compleja debido a la gran variedad de grupos y creencias que cada uno de ellos predica.
Algunos ejemplos de estas novedosas devociones y credos que cuentan con presencia en
América Latina son la Cienciologia, “Luz del Mundo”, los “Raelianos”, 1a “Iglesia Universal
de Reino de Dios”, ademas de variantes religiosas del movimiento New Age, “Moon”, etc.
Estas agrupaciones -en un contexto de desesperanza, abandono y violencia- se encuentran en
pleno crecimiento como efecto de la enunciacién de distintas promesas como la sanacién de
todos los males, la prosperidad economica, e incluso la llegada a planos existenciales
distintos al nuestro a traves de practicas como la meditacion o el suicido.

Y si bien “La Santa Muerte” y “San La Muerte” son parte de esta mutacion religiosa
de nuevos cultos y sectas, lo cierto es que se diferencian de los grupos sectarios previamente
mencionados, puesto que no cuentan con una estructura central que los unifique y se dedique
a diversas labores como propaganda, predicacion u ofrezca servicios como bautismos o
bodas; a su vez (aunque la Iglesia Catolica rechaza su veneracion por considerarla satanica),

los devotos en su mayoria se definen a si mismos como catdlicos que solo han afiadido a la



Muerte Santificada como un Santo mas. Esto Gltimo es respaldado por los origenes mismos
de la entidad, es decir “la Muerte Personificada”, en el catolicismo medieval: una figura
esquelética, a veces vestida con un habito religioso, que simboliza el final de la vida y la
universalidad de la muerte.

Pero el catolicismo -aunque resulta un factor primordial en la construccion de estos
cultos- no es el Gnico elemento que los fundamenta. En afios recientes se han afiadido toques
de las religiones afro-caribefias (como la santeria y el vudu), asi como algunas creencias del
New Age (como los inciensos o el “Buda Panzon™) para la realizacion de distintos rituales.
De igual manera, otros tantos devotos sostienen que su culto se sostiene en las religiones
precolombinas como el Mictlan azteca o el uso guarani de los huesos de animales y humanos
como amuletos protectores que, pese a ser todos estos elementos minoritarios, ayudan al
creyente a otorgar a su fe no solo un significado catolico, sino también nacionalista y de
pertenencia a esta extrafia mezcla de cultos europeos y afro-caribefios.

Los objetivos centrales de esta investigacion son presentar -de manera cronoldgica-,
coémo ha sido la veneracion hacia la Muerte Santificada en América Latina, narrar su historia
desde la antigiiedad mas arcaica hasta el siglo XXI, entender cuales son los origenes comunes
y propios, ademéas de contrastar ambas versiones del culto con el fin de presentar sus
similitudes y diferencias, aunado a ello explorar como es la ritualidad; y visualizar el
panorama actual de los mismos, los cuales prometen resolver -a través de una “intervencion
divina”- cualquier problema que aflija a los hombres.

Para los devotos la Muerte Santificada es paradojicamente, una protectora de la vida
mientras se crea en ella misma, ya que ayuda a los cuerpos enfermos a curarse, provee algun
empleo para pagar las cuentas, a las mujeres les consigue una pareja que las pueda mantener,
y aleja cualquier brujeria o maleficio que haya sido causado por los envidiosos. Pero “la
Muerte” también debe ser fiel a su labor inicial de tal modo que (si se le pide), puede ayudar
a que algun enemigo muera como venganza por el mal causado, que enferme o pierda todo
aquello que ha ganado o, -de acuerdo a algunos creyentes y detractores religiosos-, si se le
solicita favor alguno pero no se le agradece o se cumple lo prometido, puede acabar con la
vida propia del devoto o la de algun ser querido en retribucion. Todas estas petitorias e
“intervenciones” a fin de cuentas se realizan en contextos donde los empleos son inestables

y la inseguridad se muestra en niveles altos, donde los delitos quedan impunes y los sistemas



de salud son ineficientes e inaccesibles; en general, donde se respira el miedo y la
desesperanza, una realidad cotidiana en grandes partes de paises como México, Argentina y
Paraguay.

El hecho de que tanto dioses como entidades sobrenaturales sean vistos como agentes
protectores, no representa una cuestion realmente novedosa: durante miles de afos, los
humanos han buscado explicacion a los distintos fenomenos que lo rodean y, si es posible,
controlarlos para su supervivencia y beneficio. En los primeros dias de la humanidad, tales
fendmenos eran atribuidos a entidades sumamente poderosas que controlaban todos los ciclos
naturales -desde los mas basicos como la lluvia y el crecimiento de las plantas, hasta los mas
complejos como los eclipses o la muerte-. Sobre esta Gltima condicion cabe resaltar, que es
la que mayor preocupacion y angustia ha generado a la especie y, ante su desconocimiento,
muchos han creido en la existencia de la “vida después de la muerte” a modo de consuelo.
Este temor -como lo describe Martin Heidegger-, no concierne nicamente al evento mismo
de morir, sino que se vincula de forma paralela, al temor sobre la falta de trascendencia y del
ser durante la breve temporalidad de la vida.

Ergo, la constitucion de tales sistemas representa a su vez, la creacion de dioses y
otros seres sobrenaturales que intervienen en dicho proceso, ya sea matando a todos los vivos,
llevandolos al lugar que les fue prometido, o gobernando esos mismos lugares. Asi, cuando
las civilizaciones comenzaron a surgir, también surgieron las reglas para entrar a estos
espacios, y los dioses de la muerte se volvieron selectivos para decidir quiénes trascendian y
quiénes no -condiciones que incluso hoy en dia, se mantienen vigentes en los principales
sistemas religiosos a través del rito-. Si bien considerando ello, los dioses de la muerte a fin
de cuentas no dejan de ser dioses, y tal como pueden ser temidos por la llegada del panorama
mortal, algunos otros han comenzado a ser venerados con diversos prop0sitos como una
mayor longevidad, la resistencia a las enfermedades o la muerte de los enemigos. Detenerse
a reflexionar sobre ésta cuestion, obliga a pensar en una condicion intrinseca de veneracion
a la muerte, la cual puede ser tan antigua como la misma humanidad y no solamente como
una condicion reciente de catolicismo folklorico.

Cada una de estas personificaciones de la Muerte, toman diversos nombres
dependiendo de la temporalidad y la region de la que se hable: por mencionar algunos

ejemplos se ubica a “Thanatos” en la Grecia Antigua, “Ereshkigal” en Babilonia,



“Mictlantecuhtli” en la religion azteca, o los “Angeles Destructores” del judaismo vy el
cristianismo primitivo. En el mundo medieval y occidental, ésta personificacion -en algunos
casos- es llamada “Sombria Segadora”, pero realmente no posee un nombre “estandarizado”
(en el desarrollo del trabajo, se usara el término de Muerte Personificada como referencia a
dicha condicion), a la cual se le representa como un esqueleto desnudo o vestido con distintos
ropajes y cargando distintos instrumentos como cetros, espadas, arcos o guadafias. Esta
personificacion se muestra con mayor auge dentro del arte y la literatura medieval, siendo
quiza, larepresentacion mas significativa las Danzas Macabras, empero, existen otras formas
de arte como son las Vanitas o el Tarot, de los cuales se hablara a profundidad a lo largo del
Capitulo I1.

Tales expresiones -cuyo fin es el Memento Mori (Recuerda que moriras)-, surgieron
como consecuencia de la epidemia de peste negra del siglo XIV, y tuvieron una mayor
resonancia durante los siglos XV y XVI, es decir, el momento histérico durante el cual los
espafioles llegaron al continente americano. De este modo, gran parte del pensamiento
medieval -como apunta Luis Weckmann-, continto siendo vigente para los conquistadores y
evangelizadores; en ello por supuesto, se encuentra circunscrita la idea de morir
“cristianamente” y los recordatorios sobre lo inevitable de dicha condicion a través de la
Muerte Personificada y sus estampas. Esta cultura de la muerte parece reforzarse entonces
por lo que Robert Muchembled define como la “Cultura Tragica” que vivi6 el occidente
europeo durante los siglos XVI y XVII, periodo durante el cual las guerras religiosas
acaecidas entre catélicos y protestantes, causaron una angustia y temor constante en torno a
condiciones tales como la brujeria, el demonio y la misma muerte.

Fue debido a esto tltimo que durante el siglo XVI11, comenzaron a surgir las primeras
noticias, relatos y leyendas sobre el cambio de condicién de la Muerte Personificada a la
Muerte Santificada, tanto en la Nueva Espafia como en el Virreinato de Rio de la Plata y la
Provincia Jesuita de Paraguay. En primera instancia en la Nueva Espafia, algunas leyendas y
testimonios en distintas localidades del pais refieren a la veneracién de esqueletos reales o
esculpidos a los que les fueron otorgados distintos nombres como “San Bernardo”, “San
Pascual” o “Santa Muerte”; sin embargo, estas noticas resultan bastante escasas debido al
actuar de las autoridades religiosas, las cuales persiguieron a las veneraciones antes

mencionadas o bien, las mantuvieron aisladas. Esto derivaria en una desaparicion de dichas
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veneraciones “idolatricas” pero -como se explicara en el tercer capitulo de este trabajo-, en
realidad sélo transitaron hacia un contexto de clandestinidad y se convirtieron en cultos que
Unicamente algunos cuantos “iniciados” conocian.

Y aungue “San La Muerte” presenta varias leyendas y testimonios, en cierta medida
similares a los de la santa mexicana, los estudios de Walter Calzato y otros investigadores
(Sebastian Carassai, Gabriela Hernandez) que han trabajado el tema, muestran una
correspondencia respecto a condiciones especificas que devinieron en el surgimiento de este
culto: una evangelizacion “inconclusa” (causada por la expulsion de los jesuitas del
continente), permitié que los indigenas comenzaran a crear a sus propios santos con base en
las ensefianzas que habian tenido de los misioneros espafioles, siendo ejemplo de ello “San
Ceomo”y “San La Muerte”. Cabe destacar ademas, que este culto no paso a la clandestinidad
o sufrié la misma persecucién que su contraparte mexicana, pero durante los siguientes dos
siglos (X1X'y XX) se constituyd como “un culto de indios y campesinos”, con una cantidad
baja de noticias y devotos.

Sin embargo, aproximandonos ya hacia el segundo y tercer cuarto del siglo XX, es
gque comenzaron a resurgir estas devociones con una fuerza inesperada en diversos sectores
de la poblacidn. Por tal motivo otro de los objetivos -como se podré observar a lo largo de la
presente investigacion- sera visualizar el contexto politico, social y cultural que permite el
Ilamado “renacimiento” de la Muerte Santificada. Mientras tanto, se puede adelantar al lector
que dicha figura habia comenzado a aparecer -de forma un tanto inadvertida- en diversos
trabajos como la obra antropoldogica Los Hijos de Sanchez de Oscar Lewis; en
manifestaciones religiosas como la Santeria (que llegd de la mano de inmigrantes cubanos
después de su Revolucion), y otras expresiones culturales como resulté el cine.

Pero la popularidad de la que fue permeada, aunada a su arribo a los reflectores —
situacion que termind por sacarla del “closet espiritual” en el que se encontraba- llegaria para
las décadas de 1990, 2000 y 2010, es decir, lo que se considera como tiempo presente al
momento de realizar este trabajo. La Muerte Santificada abandon6é por completo la
clandestinidad y miles de devotos comienzan a portarla ahora de manera orgullosa en
tatuajes, ropa, accesorios e incluso, ha sido incrustada bajo la piel en Sudamerica, a través de
un fetiche realizado en hueso humano llamado “Payé”. También se le han construido altares

publicos para venerarla, se crearon guias oficiales de rituales y oraciones (como La Biblia de

11



la Santa Muerte o El Libro Blanco de San La Muerte), se le dedican canciones, y se han
incorporado también los ya mencionados elementos de la ideologia New Age.

Sin embargo, esta salida de la clandestinidad no resulté en modo alguno un proceso
sencillo o libre de culpa: la Muerte Santificada en realidad se dio a conocer al ojo publico
gracias a diversos reportes periodisticos presentes en la llamada “Nota Roja”. Los medios de
comunicacion y la sociedad de las ultimas décadas, cayeron en cuenta de la existencia de
tales credos gracias a “Los Narcosatanicos” o “El asesino de San La Muerte”, por lo cual, la
Muerte Santificada se convirtio en la Santa de facto de narcotraficantes, secuestradores,
violadores, asesinos, ladrones, asaltantes y otros tantos personajes dedicados a actividades
extra morales y generalmente violentas. Esta condicion sera analizada en el Gltimo capitulo
de nuestra investigacion, espacio donde también se explicara sobre cual es el estado general
del culto -en el sentido de la ritualidad-, la moda en la que parece haberse constituido, y un
balance general de los Gltimos cambios y noticias que se han generado en torno al cierre de
este trabajo.

Con base en lo anterior, estos son algunos de los aspectos que se abordaran en este
trabajo de investigacion, el cual partio de una variedad de preguntas formuladas a lo largo de
su proceso de construccion: ;Se puede considerar a ambos cultos como una forma de
violencia? ¢(Es valida la afirmacion de que se trata de un culto con firmes raices
precolombinas? ;Qué situaciones propiciaron su resurgimiento durante los siglos XX y
XXI1?, y por altimo, una interrogante considerada central para nuestro estudio, ¢Es el culto a
la Muerte Santificada la extension de una antigliedad que puede considerarse intrinseca
durante el siglo XX1?

Se espera que el lector encuentre en el siguiente corpus una explicacion satisfactoria
a tales cuestiones; de igual forma, que el investigador haya sido capaz de presentar dichas
formulaciones de manera clara y concisa. El tema de la Muerte Santificada es un concepto
que ha sido poco estudiado por su novedad en escena, al igual que otros grupos religiosos y
sectarios, los cuales de manera paulatina, estan ganando miles de adeptos quienes buscan una
vida mejor y la solucién a problemas de indole terrenal —dentro del ya mencionado contexto
de abandono y desesperanza-. Las Humanidades en América Latina deben detenerse a

observar esta clase de fendmenos, asi como tratar de desentrafarlos y entenderlos con el fin
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de generar una conciencia sobre los motivos que los fundamentan, su manera de actuar, y en

algunos casos su potencial peligro.
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Capitulo |
Sobre los origenes primitivos de los cultos a la muerte

“Gilgamesh ;jhacia donde corres?

La vida que persigues, no la encontraras
Cuando los dioses crearon a la humanidad,
le impusieron la muerte;

la vida la retuvieron en sus manos.”

Tablilla X, Columna I11
Epopeya de Gilgamesh

“La Santa Muerte” y “San La Muerte” son cultos religiosos populares en América Latina,
son santos que protegen e interceden por sus devotos, son figuras adoradas por millones de
personas en el continente; sin embargo, y contrario a lo que se piensa desde el ambito
académico-, dicha fervor a la muerte -0 bien a la muerte personificada- no es algo nuevo,
pues la humanidad misma desde sus origenes no sélo ha venerado a ésta entidad, sino también
a las diferentes personificaciones de eventos tales como la vida, el sol, el clima, el agua, etc.
La muerte en sus distintas representaciones no es mas que una creacion de miles de afos, a
lo largo de los cuales el hombre ha intentado explicar su mundo y su propio ser.

Para comprender esto ultimo, es preciso visualizar el surgimiento de las creencias y
los cultos religiosos desde el origen de la humanidad o, de manera mas especifica, el como
los temores a la oscuridad y la muerte han impulsado no sélo la creacion de nuevas religiones
(que dicho sea de paso, trataban de explicar y dar consuelo ante tal situacion), sino también
el como han servido en tanto la explicacion del hombre para si mismo. Ademas, estos temores
han influido a lo largo de los siglos para que el hombre indague sobre algunos mecanismos
para evadir a la oscuridad y la muerte, siendo ejemplo de ello el descubrimiento del fuego, la
busqueda de vias para prolongar la vida, el ya referido consuelo y la pretension del acceso a
una segunda presencia en otro plano existencial.

Y si bien, en la actualidad contamos con explicaciones cientificas que nos brindan
certeza sobre la oscuridad y la muerte, el miedo a esta Gltima no se ha remontado y quiza
resulte una condicion que nunca se supere, puesto que, pese al conocimiento fehaciente
acerca de que toda persona ha de morir tarde o temprano, la incertidumbre respecto a ““;qué
pasa después?” sigue generando curiosidad tanto en el sentido mistico-religioso, como en el

umbral cientifico-l6gico. Esta interrogante puede ser considerada tan antigua como la
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humanidad misma, que intenta dar una explicacion al mundo y a si misma. Los procesos mas
simples -como la salida del sol en las mafianas, la reproduccidn, los animales, las plantas, y
la muerte- son cosas que quiere explicar.

En este primer capitulo se expondra como se ha construido la explicacion de dichos
fendmenos desde la antigliedad mas primitiva (con los primeros Homo Sapiens que
intentaron explicar su mundo a través de las primeras creencias religiosas), hasta el como se
explica <la oscuridad> y <la muerte> dentro de su propia mecanica. De igual forma, analizar
coémo es que tales creencias y miedos fundamentan y categorizan a las religiones como
factores de sometimiento y como algunas de las religiones de la antigiiedad —en Egipto,
Mesopotamia y la region Judia durante el surgimiento del cristianismo primitivo*-, asi como
los Mexicas y Guaranies -regiones donde hoy prosperan la “Santa Muerte” y “San La
Muerte” respectivamente- ven a la muerte como personificacion, es decir, como dioses de la

muerte, entes renovadores o0 protectores, dioses que cuidan o castigan a los muertos, etc.

1.1 Algunas consideraciones sobre el origen de las religiones

Cuando surgid la humanidad como una nueva especie en el planeta (y la primera con un nivel
de raciocinio bastante mas elevado que el de los animales), comenzé a plantearse preguntas
sobre cdmo funcionaba la naturaleza en todos los aspectos que podia experimentar de manera
sensitiva: observar fendmenos como la salida y la puesta del sol, el vuelo de las aves, el
crecimiento de plantas para fines alimenticios, el nacimiento de animales y personas, los
fendmenos meteoroldgicos -como la lluvia-, y la muerte misma, fueron motivo de curiosidad
entre estos primeros humanos; esto desembocaria en que nuestra especie buscara
explicaciones para comprender todas aquellas experiencias vivenciales.

Durante el Paleolitico Superior (entre los afios 40 mil y 10 mil antes de Cristo),
cuando la mayor parte del planeta ya habia sido poblada por los humanos, éstos comenzaron
a mostrar los primeros indicios de una capacidad de racionamiento que superd a especies
tales como el Homo Erectus y el Homo Neanderthalensis, ya que ademas de poder crear

algunas herramientas basicas -como lanzas para cazar o la confeccion de vestimentas hechas

* Constituyéndose éstas como cimentadoras de las religiones y creencias de Occidente
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a base de pieles-, comenzaron a surgir algunas muestras de creacion de arte y de simbolos
para distinguirse (Essak, n.d.). Dichas manifestaciones plasmaron actividades de la vida
cotidiana, pero también hacian alusion a ciertos simbolismos que pueden asociarse a la
busqueda de la fertilidad, la buena caceria y la proteccion contra fendmenos naturales.

La razén del surgimiento de estas muestras se puede ver como la emergencia de ritos
cuyo origen resultan algunas historias sobre personas que Angelo Brelich denomina como
“Sobrehumanas”. Al respecto de tales entidades sobrehumanas, pueden ser personas que
realmente existieron y comenzaron a desarrollar habilidades (hasta ese momento
desconocidas) en esa sociedad cazadora-recolectora, como domesticar pequefios grupos de
animales o descubrir cdmo hacer crecer nuevas plantas para alimentarse; sin embargo,
también puede referirse a la existencia de esencias, espiritus, demonios y fantasmas que
intervienen tanto en fendmenos naturales como la fertilidad, la lluvia, y las enfermedades,
como en algunas empresas que el hombre emprendia como la caceria, la pesca y la
recoleccion. Y aunque existe un debate respecto a si las creencias en los Sobrehumanos
precedieron o fueron consecuencia del surgimiento de las historias de poderes
“impersonales” -es decir, de formas no personificadas de explicar los fendmenos naturales,
como el mana o la providencia-, resultan los primeros vestigios de creencias en poderes
sobrenaturales para explicar los fendémenos que los hombres vivian a diario (Puech, 1970,
pp. 43-53).

Las muestras incipientes sobre este simbolismo aparecieron con la creacion de figuras
de barro que representaban el cuerpo de mujeres, que actualmente llamamos “Venus”.
Aunque se no se tiene con exactitud conocimiento sobre su funcidn y los rituales que estaban
relacionados a ellas, las teorias mas aceptadas entre la comunidad cientifica sostienen que se
encontraban vinculadas a cultos sobre la tierra y su fertilidad, esto como consecuencia de una
correspondencia con las mujeres, quienes al dar a luz a nuevos seres humanos, generan vida,
y por lo tanto, los hombres primitivos observando dicha condicion en un paralelismo a la
tierra consideraron que ésta Ultima era una mujer proveedora de vida (Jennet, 2008, pp. 39—
40).

Entre otros simbolismos surgidos en dicho periodo, destacan las pinturas rupestres
con las cuales se establecié una primera gran diferencia entre los Homo Sapiens y las otras

especies del género Homo. Las pinturas -hechas a base de sangre animal, humana y algunos
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pigmentos vegetales- muestran gran cantidad de imagenes alusivos a acontecimientos de la
vida cotidiana, como a un grupo de cazadores atrapando a sus presas, en conjunto a la
observacion de plantas y animales, asi como hombres y mujeres conviviendo en grupos
sociales definidos, etc; también se cree que muchas de estas expresiones involucran en su
conjunto, rituales para pedir por una caceria satisfactoria o bien, la proteccién contra
fendmenos naturales y un recordatorio de las personas que murieron llevando a cabo estas

actividades.

I.1.a El temor a la Muerte y la Oscuridad.

Cuando la especie humana surgio -y durante un periodo de 190 mil afios-, dio comienzo su
proceso de adaptacion al medio ambiente que lo rodeaba, un fendmeno que destaca por
encima de otras especies, debido a que ha sido la Gnica que logr6 expandirse por sus propios
medios por todo el planeta. Y si bien, la humanidad no fue la Gnica especie del género Homo,
si fue aquella que sobrevivié a este periodo de surgimiento. Bajo dicha empresa, la
humanidad se dedico a subsistir por medio de actividades como la caceria y la recoleccion
con el fin de alimentarse, crear vestimentas para protegerse del clima y, por lo tanto, disefiar
herramientas para ejecutar tales actividades.

De acuerdo con la teoria del origen de las especies de Charles Darwin -publicada en
1859-, esta creacion de herramientas y mecanismos era parte de la adaptacion de la especie
a su entorno natural en la basqueda por la supervivencia. Partiendo de dicha premisa, se
puede deducir que existe un temor natural e intrinseco a la muerte no solo en nuestra especie,
sino en todas aquellas que lograron adaptarse a sus entornos naturales: sin embargo, este
temor -sumado a los primeros indicios de raciocinio- comenzo a generar mas preguntas sobre
el funcionamiento natural de las cosas, entre ellas la muerte y la oscuridad de la noche.

El miedo a la oscuridad es quiza tan importante como el temor a la muerte, puesto
que los primeros hominidos debian refugiarse por la noche en lugares que les permitieran
evitar ser victimas de depredadores o incluso de sufrir accidentes por la limitacion del campo
visual en la penumbra y por lo tanto morir de una forma dolorosa, derivando ello en una
afectacion no sélo de si mismo, sino en detrimento del grupo, en especial cuando

desempefiaba alguna labor clave como cazar o crear herramientas (Delumeau, 1978, pp. 91—
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92). Sin bien, esto comenzaria a cambiar —al menos parcialmente- cuando se logré el control
del fuego por parte de las especies del género Homo -se sabe a través de investigaciones
antropoldgicas que los Homo Erectus fueron la primera especie en lograrlo (James, 1989, p.
3)-, pues dicho descubrimiento cambio las reglas del juego respecto a la posibilidad de cazar,
moverse durante la noche, cocer los alimentos de tipo animal (lo que redujo la mortandad
significativamente por desnutricion y enfermedades gastricas), y lo mas importante, alejar a
las tinieblas y los peligros que traian consigo.

Sin embargo pese a haber logrado tan importante avance, el miedo a las tinieblas
continta invadiendo a los hombres. El fuego se convirtié asi en una prioridad de conservacién
y de produccion inmediata; perderlo significaba estar expuesto nuevamente a los peligros de
la noche, e incluso -como se sefialard en las lineas correspondientes a las primeras
civilizaciones- la emergencia del temor sobre la desaparicion del sol (debido a que algunas
de éstas culturas deducian que el sol era una forma de fuego) durante la noche, y que no
reapareciera al dia siguiente comenzo a impulsar la creacion de rituales para impedir que esto
de alguna manera ocurra (Delumeau, 1978, p. 91).

En relacion con la muerte -como se menciono antes-, el temor a la proximidad de ese
momento podia haber estado relacionado con el instinto de supervivencia intrinseco en las
especies para lograr su adaptacion y proliferacion; sin embargo, cuando la especie Homo
Sapiens empez0 a indagar sobre el funcionamiento de la naturaleza, dio inicio también a un
temor distinto a la muerte, con elementos que iban mas alla del simple instinto de
conservacién y que buscaban una explicacion a lo que existia después de dicha etapa.

Y aunque la preocupacion por “lo que hay mas alla” es un tanto reciente, los primeros
indicios de una preocupacion por la muerte diferente al estado de supervivencia, se hicieron
visibles cuando los Homo Neanderthalensis desarrollaron la costumbre de sepultar a los
muertos, costumbre que fue rapidamente adoptada por los Homo Sapiens durante el periodo
del Paleolitico Superior. A pesar de desconocerse por completo el motivo para realizar esta
practica, muchos expertos consideran esta actividad como un primer ritual religioso el cual
tenia el fin de crear un respeto a los muertos o bien, disponer de los huesos con otros fines
religiosos como la adivinacion o la proteccion espiritual (Lieberman, 1991, pp. 63-64).

La razon para apuntar la reflexion sobre esto ultimo, se basa en el hecho de que la

sepultura no solo involucraba al cadaver, sino también algunos objetos como fueron huesos
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de animales, herramientas o utensilios de trabajo -como puntas de lanza-, o las primeras
muestras de arte y cerdmica conocidas. Esto también proyecta el indicio de una preocupacion
por el destino de la persona después del deceso, ya que la presencia de objetos utilizados en
vida, bien puede ser un indicativo acerca de que en las primeras practicas religiosas, existia
la creencia de una vida mas alla de la muerte, en la que el sujeto fallecido podia desempefiar
las mismas labores que realiz6 en su vida natural y por lo tanto, escapaba de la idea de las
“tinieblas eternas” que podian acompafiar a la muerte (Delumeau, 1978, pp. 84-85).

La préctica de la sepultura de los muertos resulta quiza la costumbre méas extendida
hasta nuestros dias. A lo largo de los siglos transcurridos desde su aparicion, solo ha sufrido
cambios minoritarios siendo la mayoria relacionados a costumbres religiosas y mas
recientemente, a cuestiones cientificas y de higiene. De este modo, la permanencia de dicha
costumbre muestra una gran interiorizacion de la muerte, no sélo como el fin de la vida
(propia y ajena), sino como parte de un sistema cultural encaminado a un fin ulterior,
relacionado principalmente al sistema de religiones, pero también inserto en iconos y
simbolos a los que estamos ahora habituados. Para los casos estudiados dentro de este trabajo,

el simbolo de mayor peso es la muerte personificada, de la cual se hablard més delante.

I.1.b Los primeros cultos como factor de sometimiento

Cuando las primeras précticas religiosas comenzaron a tener un caracter comunitario, los
grupos sociales empezaron a establecer acuerdos mutuos respecto a qué elementos debian ser
venerados, cuales rituales debian ser realizados, cuales eran las normas que debian seguirse
para realizar una peticién o una adoracion de forma correcta, y los limites que tenia dicha
convivencia entre los humanos y los elementos sobrenaturales (asi como los castigos divinos
y terrenales que presuponia el romperlos). Los acuerdos referidos, formaron parte de la
cohesion de las primeras sociedades, que maés tarde desembocarian en las civilizaciones
pristinas.

Estas nuevas dinamicas supusieron para el hombre primitivo, la creacion de
novedosos mecanismos de convivencia; de forma paralela, se convirtieron en un factor de
sometimiento en distintos niveles, siendo quiza el “tabd”, el de mayor peso para marcar

dichos limites. Los tabues -en un sentido meramente descriptivo-, son aquellas cosas de las
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que se esta prohibido (o se permite bajo condiciones muy especificas establecidas
previamente) hablar, tener algin contacto “divino” y/o fisico, o realizar (alguna actividad)
(Delumeau, 1978, p. 112). De acuerdo con Angelo Brelich, para definir el origen de cada
tabu, hay que estudiarlo partiendo el estudio de la religion de la que proviene (Puech, 1970,
pp. 62-63).

Estos tabues forman parte de los convenios marcados dentro de los limites sociales,
con el fin de mantener una mecanica de funcionamiento comunal considerada “sana” o
“normal” en su contexto. Cuando los hombres conocen estos tabues, generan un mecanismo
de autolimitacion el cual -dependiendo de lo rigorosas que sean las normas del culto-, puede
ser igual de estricto. Los castigos cuando se rompen estos limites (tanto en un nivel divino
como terrenal) son a su vez acordados socialmente, y aquel individuo que quebrante tales
designios -dependiendo de la creencia-, puede acarrear una maldicién sobre si mismo, su
familia o la comunidad (Puech, 1970, p. 63). Las formas de dichas maldiciones pueden
proyectarse como enfermedades, malformaciones, malas cosechas, falta o exceso de lluvias
y la muerte misma del individuo o del grupo, causadas éstas por causar enojo a la entidad
sobrenatural venerada.

Como método de conservacion del orden preestablecido, el grupo puede ejercer
alguna accion para castigar al transgresor de estos limites; ello funcionaria como un
mecanismo para defender a la comunidad de un castigo sobrenatural, al mostrar ante los entes
venerados que el transgresor ha resultado ser una persona o0 bien, un grupo minoritario y no
toda la comunidad, procediendo a la aplicacion de un castigo material —variable de culto a
culto-. Algunos ejemplos de lo sefialado, puede ser el destierro, el castigo corporal (azotes,
guemaduras, amputaciones, etc.), o la muerte ritual a través de un sacrificio. Al existir estos
métodos, los seres humanos generaron un nuevo mecanismo de miedo que los limitaba en su
actuar cotidiano, inherente por sus caracteristicas al mecanismo social preestablecido que
representa el culto, el cual es supervisado por los chamanes, sacerdotes, brujos, gobernantes,
entre otros sujetos.

Las personas que se encargan de regular dicho culto (aunado a aquellos que
desempefian alguna forma de gobierno) generalmente son los responsables de supervisar que
no sean violados los limites instaurados, en favor de que la convivencia se desarrolle de

manera sana dentro del grupo. Asimismo desempefian su cargo por medio de alguna creencia
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religiosa -como ocurre en el caso del mito o los seres sobrehumanos- puesto que, desde el
comportamiento general de las religiones, estos individuos resultan son seres sobrehumanos
capaces de efectuar distintas acciones como hablar con los animales, curar enfermos a través
de los espiritus o realizar algun acto “heroico”; asi, el mito se encargd de dotarlo de elementos
sobrenaturales, catalogarlos como descendientes de seres sobrehumanos o también, de
considerarlos como seres que -a través de suefios o alucinaciones- afirmaron tener contacto
con alguna manifestacion sobrenatural, de acuerdo a las creencias preexistentes.

Consensadas todas estas creencias, la comunidad regida por las normas religiosas le
confirid un estatus mas elevado a dichos personajes, entregando al mismo tiempo una funcién
en la que —envestido de autoridad, ésta Gltima variable de acuerdo al culto-, podia actuar ya
fuera como un simple consejero moral al que la comunidad podia acudir para resolver dudas,
miedos, incertidumbres, o bien hasta ostentar el cargo de un gobernante, con las facultades
de establecer nuevos limites, normas y castigos para aquellos que las violaran.

Es asi como los consensos sociales respecto a qué elementos venerar, como hacerlo
y cuales aspectos deben evitar realizarse, generan un mecanismo de sometimiento en el cual
los grupos estan sujetos a los designios de entes sobrenaturales, que se manifiestan a traves
de los cuidadores del culto. La transgresion de los limites establecidos amenaza a su vez, con
romper la continuidad de la vida cotidiana del grupo, la cual puede verse afectada por la ira
de los entes y que es manifestada en fendbmenos naturales como enfermedades, sequias, o la
muerte. Sin embargo, muchos de los cultos buscaron un mecanismo para evitar que
catéstrofes de este orden los afectaran, siendo la implementacién de los castigos fisicos hacia

el transgresor el mecanismo mas usado, con el fin de apaciguar a estas fuerzas sobrenaturales.

1.2 Los Cultos y Creencias camino hacia las religiones

El problema que representa la definicion del concepto de <religién> es un evento que nos
permite tener respuestas claras en la investigacion historica; algunos autores como Rudolf
Otto (1917) y Angelo Brelich resultan una via adecuada para adentrarnos a la discusion de
dicha cuestion. El primero de ellos propone que la religion es un fendmeno auténomo que se
actia como una relacion entre lo humano y lo sagrado; lo “sagrado” a su vez se basa en

alguna experiencia fundamentalmente existente, ya sea en un objeto real o subjetivo. Sin
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embargo, la postura de Brelich no muestra un acuerdo con dicha teoria, sosteniendo que a
partir de ello podria caerse en una tautologia sobre la definicion del concepto y una respuesta
en la cual “la religion se fundamenta en lo sagrado y lo sagrado se fundamenta en la religion™.

Ocurre el mismo problema cuando se intenta usar la teoria del Homo Faber -hombre
que fabrica o crea- para definir a la religion, ya que el Homo Religiosus propuesto en esta
teoria, sostiene que la religion en si es un fendémeno “innato” basado en las experiencias
psicologicas que vivieron los primeros hombres. Empero, la razén por la cual no puede ser
utilizada es debido a que si se toma por cierta, la explicacion psicoldgica propone en tal caso
leyes naturales que dejan a la parte histérica del fendmeno sin una explicacién (Puech, 1970,
pp. 32-33).

De esta manera, una de las propuestas hechas por Angelo Brelich se centra en el hecho
de que la palabra <religién> es una construccién que no existe -ni existia- en ningin otro
idioma para intentar definir algiin conjunto de creencias y rituales establecidos en torno a una
0 varias entidades sobrenaturales. Es por ello que propone que los primeros hombres crearon
y discutieron sus rituales y creencias para pedir por una buena recoleccion, una caza prospera,
la proteccion hacia y desde los muertos, etc.; cuando comenzaron a surgir las primeras
civilizaciones, se crearon estandares que conjuntaron estos rituales en los centros urbanos y
rurales, por lo que estos rituales y credos comenzaron a influir en actividades mas complejas
nacidas posteriormente como fue el caso del surgimiento del comercio, la agricultura y
formas de arte mas avanzadas.

En este sentido puede sefialarse que los hombres crearon a la “religion” -definida
como un conjunto de creencias y rituales-, sin estar conscientes de ello, es decir, dando origen
a un sistema de rituales estandarizados, que rigié todos los aspectos de la vida cotidiana. La
palabra “religion” proveniente del latin “relegere”, que en un principio sugiere estar
relacionada a temores o escrupulos sobrenaturales, siendo tomada més adelante -durante el
surgimiento del cristianismo- para definir al conjunto de creencias, mitos y rituales que
conforman este sistema y también para diferenciar dicho conjunto de creencias de estructuras
similares. Por lo tanto, aunque podemos referir de manera técnica el término <religion> como
un conglomerado de rituales y creencias, definirlo de forma filosofica, epistemoldgica e
histdrica, resulta mas bien una tarea imposible de lograr y que el mismo investigador debe

considerar en base a lo que esta realizando (Puech, 1970, pp. 31-43).
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Cuando se logra vislumbrar esto ultimo, se puede proceder a entender cémo es los
primeros indicios de comportamientos religiosos fueron decantandose hacia la consolidacién
de sistemas de rituales mas complejos y de mayor alcance, conforme las civilizaciones fueron
expandiéndose o desarrollandose.

De acuerdo con Angelo Brelich, las creencias religiosas son precisamente el factor
que consolida a la religion como un sistema de control, ya que al realizar rituales y ofrendas
a los dioses, existe una condicion en la cual las personas con alguna devocion actlan, ya sea
porque creen que es una obligacion realizar ciertas conductas o evitar todo aquello que esté
prohibido. La creencia en los seres sobrenaturales que controlan los fendmenos naturales,
instaur6 en los hombres primitivos la necesidad de comunicarse con éstos a través de rituales
como danzas o sesiones donde se adivinaba el futuro, con el fin de calmar a los seres ultra
terrenales cuando las condiciones eran malas, o simplemente pedir por la buena fortuna y
abundancia en la caceria y la recoleccion (Puech, 1970, p. 59).

Sin embargo dicho autor también advierte que el término <creer> trasciende el
sentido religioso, generdndose entonces una version “profana” de esta creencia cuando se
descubre una via alterna. Por lo tanto, puede decirse que la creencia religiosa esta inmersa en
el plano de la Fe, que también involucra los estados de &nimo <Esperanza> -cuando se cree
que al complacer a los seres sobrenaturales habra una recompensa- y <Temor> -cuando se
piensa que al no complacerlos o hacer algo en su contra, se sufrira de una maldicion o castigo-
Pero también las creencias se encuentran en aspectos mas cotidianos y/o profanos de nuestra
existencia; en este caso Brelich menciona como ejemplo “la creencia de que mafiana hara
buen clima”.

El concepto de <profanacion> tiende a ser asociado con el término de <sacrilegio>
que, por lo menos dentro del contexto catolico donde se inserta esta tematica (y en general a
todas las religiones abrahamicas), significa una total falta de respeto a las autoridades, a los
objetos considerados sagrados o a las creencias y normas religiosas en si (Morrisroe, 1908).
Sin embargo la profanacion de los convenios religiosos preestablecidos, no necesariamente
significa la renuncia a la creencia del ente sobrenatural en cuestion (en el caso de “la Santa
Muerte” y “San La Muerte”, la parafernalia catolica tradicional sigue presente), ya que, al
tiempo que existen variedades de creencias religiosas y objetos sagrados, las profanaciones

se muestran en varios niveles.
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Las profanaciones pueden asentarse en el plano de lo cotidiano y cambiar la vida
religiosa individual, como por ejemplo, el que una persona puede ser catolica pero no creer
en la Virgen de Guadalupe. Su creencia en la version catolica de Cristo, de Jehova/Yahvé y
de los santos, puede regirse bajo las normas del Papa y los clérigos de dicha religion, pero
tras haber generado esta disidencia -al no aceptar a la Virgen de Guadalupe-, ha creado
también una pequefia religion personal. Asi, dependiendo del contexto social y cultural en el
que se encuentra envuelto, las personas que pretenden mantener el convenio preestablecido
buscaran una forma de apaciguar los &nimos profanos y, aunque actualmente ya no es comun
observar este tipo de represalias, en la antigliedad solian ser mas que comunes.

Habiendo sido analizados algunos términos como <lo Sagrado>, <lo Profano> y <la
Fe>, se hara un breve repaso de los aspectos que generalmente se aceptan como componentes

elementales de las religiones pensadas con el caracter de instituciones.

I.2.a Personificaciones y entidades sobrehumanas.

Pero entonces ¢en qué entidades se cree? Cuando se visualiza el concepto de <Creencia>
dentro del rubro religioso, se puede apreciar la “existencia” de seres sobrenaturales o
sobrehumanos como controladores de los otrora “poderes” de la naturaleza. Partiendo
precisamente de tal condicion, fue que la observacion de la naturaleza y las actividades
primordiales de los primeros humanos, derivaron en la creacion de tales seres sobrenaturales
para explicar cada uno de los fendmenos acaecidos.

Refiriéndonos a un ejemplo de esto Ultimo, se considera que la representacion mas
antigua de un ser sobrenatural es el “sefior de los animales”, un tipo de ser que podia
representarse en forma de un animal, hombre y/o algin ente “demoniaco”, que habitaba fuera
de los dominios de los hombres, y que -a través de sus poderes- intercedia para que éstos
recibieran (o les fuera negada) una caceria o pesca exitosa. De tal forma, el hombre suponia
que el resultado de las expediciones de este orden, no s6lo dependian exclusivamente de él,
sino también de una fuerza superior; el fendmeno (en el que se personifica una actividad
humana y sus resultados), paulatinamente llevaria a la personificacion de otros tantos como
la lluvia, el sol y el crecimiento de las plantas. Es aqui donde emerge la interrogante: ;Con

qué fin se realiza una personificacion?
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Las fuerzas sobrenaturales que, de acuerdo a las creencias religiosas son las que
controlan todo alrededor del hombre, resultan entidades con un poder superior. Sin embargo,
para que el hombre pueda mantener una relacion con tales fuerzas, debe que recurrir a los
elementos conocidos para explicar qué fuerzas son las que intervienen. De tal modo, el
hombre primitivo conocié las relaciones “personales” para relacionarse con sus iguales en
estas sociedades arcaicas. Solo un humano podia entender a otro humano y por lo tanto, el
brindar una personificacion a una fuerza natural, permitia que el humano estableciera
comunicacion con el ente sobrehumano para pedirle solventar sus necesidades, exactamente
de la misma forma que un humano le pediria a otro, algin favor o deseo que éste le pueda
satisfacer (Puech, 1970, pp. 58-59).

Conforme la humanidad fue evolucionando, las creencias religiosas y los seres
sobrenaturales también lo hicieron: mientras en algunas tribus o grupos de éstas, la creencia
de la existencia de un solo ser que controlaba todos los fendmenos naturales y actividades
basicas se mantuvo a lo largo de su existencia, en otras -particularmente mas desarrolladas a
nivel tecnoldgico, social y econdémico- se crearon diversas personificaciones para cada
evento. Esta evolucion -que derivaria entonces en las religiones politeistas-, surgio con la
creacion de mecanismos mas avanzados de civilizacion, cuando la cantidad de oficios
comenzé a diversificarse, asi como la creacion de las primeras estructuras econémicas, es
decir, el intercambio comercial y la creacion de los primeros asentamientos permanentes,
siendo la cantidad de personificaciones creadas un reflejo de los intereses que desarrollaron
estas nuevas sociedades (Puech, 1970, p. 48).

Las personificaciones “Unicas” que lo controlan todo, aunque son consideradas como
formas mas primitivas de una devocion religiosa, también aparecieron en otras civilizaciones
gque comenzaron a avanzar en los mismos rubros que las de tipo politeista. Sin embargo,
existe una diferencia un tanto radical entre ambos sistemas ya que, mientras en los sistemas
politeistas las personificaciones variadas intervienen directamente en el fendmeno natural y
la actividad que controlan, las personificaciones monoteistas estan configuradas como seres
que dominan todos los conocimientos y actlan mas como consejeros tutelares, que como

ejecutores directos de las acciones que realiza el hombre.
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1.2.b Mitos como componente fundamental

La existencia de los seres sobrehumanos se encuentra fundamentada en historias que
combinan elementos de realidad y fantasia conocidas como mitos. De hecho, la relacién entre
los seres sobrehumanos y sus poderes supremos no existiria sin el mito, de igual forma que,
sin la creencia en tales seres y sus habilidades, el mito no existiria. Es una relacion sumamente
estrecha, de orden simbio6tico, en la cual una no puede existir sin la otra.

En esencia, los mitos son creencias que otorgan legitimidad a la entidad venerada de
forma religiosa y si bien, en muchos casos explican el origen de los fendmenos naturales y
algunas actividades humanas, en otros se pretende dar explicacién del origen del ente que
controla esos fendmenos. Por lo tanto, pese a que los mitos varian drasticamente entre cada
grupo humano, suelen tener caracteristicas comunes, las cuales son descritas por Angelo
Brelich de la siguiente forma (Puech, 1970, pp. 55-56):

e Los mitos ilustran situaciones en las cuales el fendmeno que se quiere
explicar no existia o era diferente a como ocurre actualmente. Generalmente
se refiere que el evento en cuestion ocurrié en tiempos anteriores a los
hombres y tierras miticas que no existen en esa actualidad

e Los seres que se convirtieron en héroes (ya sea humanos, animales o
espiritus) tienen caracteristicas (o realizaron hazafias) que los hacen mas
prodigiosos que un humano normal

e El acontecimiento narrado marca un antes y un después en el
surgimiento de una fuerza natural u actividad, siendo el después las
condiciones en las que actualmente se vive.

Es asi como el mito se convierte en un factor que brinda a los hombres estabilidad y certeza
sobre la realidad, es decir, las hazafias de los héroes permiten que, por ejemplo, el sol siga
saliendo después de ocultarse, que las lluvias continten en su ciclo normal o que los hombres
sigan siendo capaces de producir fuego. Sin embargo, el mito no solo da tranquilidad ante
ciertos fendmenos, sino que también puede generar tristeza y miedo, ya que ademas de
explicar el origen de todas las cosas buenas, también explica el origen de todas aquellas cosas

a las que el hombre teme, como la oscuridad, las enfermedades y la muerte.
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I.2.c Algunas consideraciones sobre el Rito

Otro elemento que forma parte de las religiones, son las herramientas que los seres humanos
tienen para comunicarse con las entidades sobrenaturales —que surgieron anteriormente al
concepto de <religion>,- con tal de que estas les cumplan sus deseos y les brinden esperanza
hacia un futuro incierto. Dichas herramientas pueden variar, desde las palabras -dirigidas a
estos seres a manera de conversacion o peticion-, hasta actividades extremas -como son los
sacrificios de animales y humanos- y son denominadas en la actualidad como rituales.

En este orden, los rituales terminan constituyéndose como el cordon que une a los
mitos y las entidades sobrehumanas con la realidad, al construir -a través de toda una
parafernalia establecida a lo largo de miles de afios-, un sentido de “existencia” de todos los
elementos creados para explicar la naturaleza. Si los seres humanos crearon este lenguaje
para comunicarse, ello significa que se considera la existencia de estos seres -y sus
manifestaciones- como algo totalmente real, controlable y que tiene un contacto en el cual se
puede intercambiar “inspiraciones” y acciones en los planos reales y sobrenaturales (Puech,
1970, p. 58).

Si bien los primeros rituales de caracter religioso no involucraban del todo la palabra,
los sacrificios -de cualquier tipo-, generalmente resultan la forma mas comun de ofrendar
algo a esa entidad. Dicha expresidn se entiende como una exigencia de los seres para procurar
su existencia y por lo tanto, mantener un intercambio de favores funcional que resulta similar
a un modelo econémico de trueque (la forma mas antigua de comercio conocida); dicho de
otra manera, los dioses tienen necesidad de los hombres para sobrevivir, y si estos cumplen
en sus acciones tal y como ellos lo exigen, derivara en una recompensa reciproca, es decir,
en una buena productividad, la cura de enfermedades o la intervencion para que los nuevos
oficios fueran exitosos (Puech, 1970, p. 59).

De acuerdo a Arnold van Gennep, en su obra El Rito de paso (van Gennep, 1909),
existen tipos de rituales que se pueden identificar como “ritos de transito”, que son aquellos
relacionados con actos de la vida cotidiana tanto individual (matrimonios, nacimientos,
funerales, etc.), como de tipo comunitario (ritos de paz, acuerdos entre comunidades, etc.) y
de objetos (consagracion de edificios, instrumentos religiosos, etc.). Sin embargo, aunque

parecen simples ritos de acompafiamiento, en realidad puede afirmarse que éstos generan una
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condicion de catarsis en la cual, el evento u objeto adquiere una significacion mucho mas
representativa dentro de la vida individual y comunal.

Al mismo tiempo, estan presentes aquellos ritos que se consideran como “magicos”,
los cuales se encuentran directamente vinculados con los seres sobrenaturales al involucrar
algunas actividades de caracter mas inmaterial; algunas de estas son la utilizacién de la
palabra a través de oraciones, los cantos o conjuros, sacrificios rituales -como la presentacién
de ofrendas alimenticias, animales muertos o incluso personas-, danzas y movimientos
coordinados, la preparacion de sustancias “magicas”, entre otros. Dichos rituales pretenden
un estado ulterior de la simple vida social y comunal, tal es el caso de la solicitud de la
resolucion de un conflicto o la sanacidén de una persona, la accion y presencia de eventos
naturales como la lluvia, la salida del sol y la abundancia en la tierra, o también el desarrollo
de maleficios para desear enfermedades, el que una comunidad enemiga sufra hambruna, un
desastre o simplemente, para que alguien o algo muera (Puech, 1970, pp. 60-61).

A partir de lo explicado a lo largo de estos parrafos, podemos sefialar que tanto la
creencia en los seres sobrehumanos, como las historias relacionadas a ellos y al origen de las
cosas, ademas de los ritos que le dan un sentido de existencia y pertenenciaa los dos primeros
elementos, configuran una amalgama de factores que pueden considerarse -por lo menos de
manera técnica- una religién. Por supuesto, ya se ha hecho mencién del problema que este
concepto representa por si solo, al intentar ser definido de manera historica, cultural y
filosofica; en efecto, si se mantiene un apego en un sentido mas técnico, se puede observar
que a lo largo del Paleolitico y la evolucion del hombre, los miedos mas fundamentales se
trasladaron a la busqueda de respuestas respecto a como funciona la naturaleza. Al indagar
sobre las mismas, el hombre comenzd a pensar en ideas sobre lo conocido para poder explicar
tales fendmenos y -aungue poseia consciencia de la superioridad de éstos-, buscar una forma
de comunicarse con ellos para controlarlos, ambicionar con condiciones de vida mejores
(rehuyendo del miedo relacionado con destinos inevitables, como en el caso de la muerte y
las tinieblas), y por lo tanto, dando origen a una explicacion que dejara satisfecha su

curiosidad.
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1.3 La muerte en las religiones antiguas

La llegada de la muerte era uno de los fendmenos que los hombres observaron durante sus
primeros pasos sobre la tierra y -como se menciond antes-, el dar explicacion a éste fenomeno
natural fue el motivo que més tarde generaria los mecanismos de religién. Cuando las
primeras civilizaciones se constituyeron (y sus sistemas religiosos también), se otorgd un
lugar significativo a la muerte, ya fuera como un momento de transicion hacia otro plano
existencial, el regreso a otra forma de vida natural (reencarnacion), la liberacion del
espiritu/alma que coexistia con los vivos, o la conversion de la persona en algin objeto astral
(como una estrella).

Pero al igual que otros fendmenos naturales -de acuerdo a las creencias religiosas
antiguas-, existe una entidad que se encarga de lo relacionado a la muerte: se puede tratar de
una sola figura o varias, y cuenta con distintas tareas de acuerdo a cada creencia religiosa.
Algunos de estos seres son los encargados de controlar el inframundo al que se dirigen los
muertos, otros mas deciden respecto a cuando es el momento en el que alguien debe morir, e
incluso hay entes que se encargan de ultimar a una persona. A continuacion se presentara
cuéles eran las creencias relacionadas a la muerte en algunas de las llamadas “civilizaciones
originarias”, siendo relevante entre éstas la presencia de Egipto y Mesopotamia, debido a la
hipétesis de que fungieron como precursores de las religiones occidentales; en un apartado
distinto, se hablara del caso especifico de los lugares que conciernen a esta investigacion

(Mesoamérica y la region Guarani)

I.3.a Ereshkigal y el inframundo mesopotamico

Se suele aceptar de manera generalizada entre la comunidad de historiadores, que la regién
de Mesopotamia fue cuna de los primeros centros urbanos conocidos como Babilonia, Ur y
Uruk. Aunque en realidad es un error considerar a Mesopotamia como una civilizacion (pues
en realidad era un conjunto de civilizaciones), se pueden encontrar muchos elementos
relacionados a dicha condicion como fue el intercambio comercial, las formas politicas y de

gobierno, ademas de la religion. Quiza este ultimo aspecto era el mas importante de la region,
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puesto que, tanto el gobierno como la administracion de los bienes de estas primeras ciudades
eran ejercidos por los sacerdotes.

En lo referente a los aspectos de la muerte, es sabido cuéles eran algunas de las
creencias y rituales existentes en dicho periodo gracias a las tablillas de arcilla que perduraron
hasta nuestros dias. En estas culturas, la muerte era vista como algo natural y, sin embargo
causaba miedo, razon por la que muchos reyes y sacerdotes buscaban una forma de evitarla.
El mejor ejemplo de esto Gltimo se encuentra en la “Epopeya de Gilgamesh” (Silva Castillo
& Andnimo, 1994), una poesia épica de méas de 4 mil afios en la cual se describe la historia
del Rey Gilgamesh, quien ante la certeza de que fenecer tarde o temprano (cuestion que se
vio fortalecida después de la muerte de su amigo Enkidu), se obsesion6 con la idea de evitar
tan terrible desenlace, embarcandose entonces en una travesia legendaria para encontrar la
inmortalidad, que terminaria por llevarlo hasta el mismo inframundo (Puech, 1970, pp. 214—
216). Es aqui que puede apreciarse otro elemento de poder relacionado a las entidades
sobrehumanas, alusivo a aquellos que logran vencerla o regresar del inframundo.

Sin embargo —dando por descontado a los dioses mas importantes-, tanto humanos
como deidades menores han de morir dentro de su vision religiosa. El destino después de la
muerte generalmente era considerado pesimista, ya que generalmente les esperaba un
inframundo triste y desolado llamado “Irkalla” en el cual debia comparecerse ante el dios
Nergal (sefior del inframundo vy las plagas) y su esposa Ereshkigal (sefiora de los muertos)
(Andnimo, n.d.-c, n. Nergal and Ereshkigal; Silva Castillo & An6nimo, 1994, p. 21). Para
llegar a este inframundo (del cual no habia retorno alguno) tenia que realizarse un viaje a
través de siete puertas en las cuales, se tenian que dejar prendas de vestir o articulos
decorativos para garantizar su acceso. Una vez concluida dicha empresa, el cuerpo
“espiritual” de la persona -al igual que su cuerpo fisico-, comenzaba sin remedio su lenta
descomposicion; mientras esto ocurria, los muertos eran condenados a permanecer en una
oscuridad eterna y alimentarse unicamente de polvo y lodo (Silva Castillo & Anénimo, 1994,
pp. 122-123).

Retornando a la leyenda de Gilgamesh, dicho personaje fue advertido de dicho
destino por su amigo Enkidu (quien vio el inframundo en un suefio antes de morir). En un
pasaje mas adelante, se le recuerda que la muerte resulta inevitable en su totalidad, citando

ahora la version recopilada por Jorge Silva Castillo Gilgamesh o La Angustia por la Muerte:
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Gilgamesh, ¢hacia dénde corres?

La vida que persigues, no la encontrarés.
Cuando los dioses crearon a la humanidad,
Le impusieron la muerte;

La vida, la retuvieron en sus manos.
(Silva Castillo & Andénimo, 1994, p. 145)

Si bien, adelantandonos dentro del mismo pasaje, se aconseja al rey que festeje la vida y trate
de disfrutarla, quedando evidenciado que el miedo a la oscuridad y la muerte resultan
elementos importantes en la construccion de esta gran vision religiosa. La muerte es un
destino cruel en esta religion (o conjunto de religiones) donde lo Unico que existe es la
oscuridad y la podredumbre. Tal como se verd mas adelante, la vision del inframundo se
convertiria en un paralelismo -y antecedente- del Hades de los griegos, y después en el
Infierno del cristianismo.

Dentro de la mitologia de este aglomerado de religiones, Ereshkigal es la hermana de
la diosa Ishtar, pero es al mismo tiempo su antitesis; dicho de otra forma, la diosa Ishtar es la
diosa de la fertilidad, el amor y la vida, mientras que Ereshkigal es la sefiora de la muerte, el
odio y la oscuridad. Ishtar es una personificacion de la vida -lo que representa, de acuerdo a
la vision mesopotamica- el gobierno del mundo terrenal; por el contrario, Ereshkigal gobierna
el “otro mundo” -el mundo de los muertos-, del que no hay retorno posible y lo que existe
dentro es oscuridad y tristeza.

Una de las leyendas mas famosas de ambas deidades refiere cuando Ishtar visit6 a
Ereshkigal en su reino, donde se relata que el esposo de Ishtar —Tammuz, dios de la
primavera- muere en un accidente de caceria, lo que la lleva a buscar la manera de revivirlo.
Llegando al inframundo de Ereshkigal, se somete al desprendimiento de sus vestimentas
mientras atraviesa cada una de las siete puertas (cada una de las ofrendas representa una
vanidad de los mortales) hasta quedar totalmente desnuda. Sin bien, este desprendimiento
causé que los humanos dejaran de reproducirse. Ante tal situacién, los demas dioses
intercedieron ante esta reina para que fueran liberados y las prendas fueran de nuevo vestidas
por Ishtar; finalmente los hombres volvieron a su modo de vida normal.

Aunque este relato no forma parte de la leyenda de Gilgamesh, es un punto de
inflexion importante para entender la analogia que representa Ereshkigal (la muerte) al
obligar a su hermana a que renuncie a sus ropas (las vanidades de la vida), como parte del

proceso para llegar al inframundo. Y si bien Ereshkigal no es la personificacion de la muerte
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como tal, considerar a Nergal como la entidad encargada de ello resultaria mas l6gico, ya que
las plagas y enfermedades que éste controla matan a los hombres, sin embargo tampoco es la
muerte personificada, siendo un antecedente de las personificaciones que surgirian en

Occidente de dicha muerte, que acta como intermediaria entre la vida y su contrario.

1.3.b Muerte en Egipto, renovacion de la Vida

Si las personas que habitaron la region mesopotamica fueron los primeros -a nivel
civilizacion- en tener una deidad dedicada a la muerte, no seria hasta la aparicion de la
civilizacion egipcia en que éstas pudieron ser veneradas: aunque la mitologia egipcia es
bastante fragmentada debido a una cantidad insuficiente de registros, se conocen varios
aspectos sobre la muerte, tanto en un sentido funerario como de personificacion.

En primera instancia es de conocimiento general, el trato que los egipcios daban a los
muertos (especialmente gobernantes y personas de élite) como objetos de culto a través de la
momificacion. A través del proceso en el cual se preparaba de manera muy compleja al
muerto, con la preservacion de los organos vitales, la pretendida conservacion de la
apariencia (que se pierde a través de la descomposicion) (Wallis Budge, 1895b, Chapter The
Preservation of the Mummified Body in the Tomb by Thoth.; Waltari, 1945, Chapter Libro
cuarto. Nefernefernefer) y un proceso de sepultura que se efectuaba en lugares secos y
aislados, se buscaba pasar el Juicio de Osiris para conseguir una vida considerada como digna
y pura en su inframundo correspondiente (Wallis Budge, 1895b).

Dentro de esta misma vision, se sabe que los encargados de preparar los cadaveres en
sitios especiales -conocidos como Casas de la Muerte-, tenian un estatus elevado dentro de
la sociedad al ser considerados artistas, como en el caso de los sacerdotes. Pero también
podian ser denostados —como una especie de parias., ya que era un trabajo donde solo
participaba gente considerada como maldecida; se sabe que estas personas eran las Unicas
gue no eran admitidas en tabernas y casas de placer, sin embargo, su funcion fue elemental
para esta religion ya que el destino que buscaba todo egipcio era llegar a un inframundo
donde obtendrian la vida eterna (Waltari, 1945, Chapter Libro cuarto. Nefernefernefer).

A diferencia de las religiones de la regidn mesopotamica, el destino de los egipcios

era menos sombrio y pesimista; ello ocurria se daba siempre y cuando lograran pasar el Juicio
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de Osiris. Este trayecto -descrito en el conocido papiro de “El libro de los Muertos” (creado
durante el Imperio Nuevo)-, forma parte de la descripcion del proceso que debian atravesar
los muertos hacia su destino final. EI mismo consistia en un viaje durante el cual el espiritu
del muerto recuperaba todas sus capacidades vitales para atravesar el Duat, que era un
inframundo gobernado por el dios Osiris, donde también estaba el dios Anubis (gobernante
de las necropolis y dios de los embalsamadores), la diosa Maat (personificacion de la
justicia), el dios Tot (de la sabiduria), y por las noches, Ra (dios del Sol) quien transitaba por
este mundo (Wallis Budge, 1895a, Chapter THE GODS OF THE BOOK OF THE DEAD).

El viaje terminaba cuando se llegaba a la mesa de Osiris, donde este dios pedia al
muerto gque sacara su propio corazon para que Anubis pudiera pesarlo en una balanza, donde
Maat colocaba su pluma y Tot actuaba como escribano registrando el proceso. Si el corazén
pesaba lo mismo que la pluma, el destino que le esperaba al muerto era el “Aaru”, un paraiso
gobernado por Osiris que estaba colmado de placeres y donde tendria la vida eterna (para el
cual tendria que emprender otro peligroso viaje); pero si era mas pesado o mas ligero, el
muerto era arrojado a la bestia Ammyt, donde de manera cruel era despedazado y sufria una
segunda muerte en la que no existia otra cosa que oscuridad (Wallis Budge, 1895b, Chapter
The Judgment of Osiris).

Como se puede apreciar, Osiris resulta la figura central en el proceso de la muerte y
transicion a un plano distinto al terrenal. La razon para esto se encuentra en el mismo mito
de su origen, pues aunado a ser considerado como fundador de Egipto y poseer los poderes
necesarios para regenerar la tierra, se le presenta como un dios que regreso de la muerte. A
grandes rasgos, el mito explica que, tras haber sido asesinado por Seth (considerado como
un dios de las cosas malas y la oscuridad), éste despedazé su cadaver y lo repartié por toda
la tierra; pero la esposa de Osiris —Isis-, recuperé todas las partes a excepcion del pene y, con
ayuda de Anubis, fue embalsamado para que regresara a la vida; una vez logrado este
proceso, se convirtio en el Dios de los Muertos (Wallis Budge, 1895a, Chapter THE
LEGEND OF OSIRIS).

La figura de Anubis juega un papel primordial en esta mitologia: ademas de
representar el proceso de embalsamamiento, también era el soberano del Duat antes de la
llegada de Osiris. Esto ultimo resulta importante en el sentido de su peculiar iconografia, ya

que si bien representa a un dios humano con cabeza de chacal de color negro, este color tiene
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-al igual que la figura de Osiris-, una doble significacion, pues al tiempo que simboliza la
putrefaccion de los muertos, alude a la fertilidad de la tierra humedecida por el Limo del
Nilo. En cuanto Osiris ascendié al trono del Duat, Anubis fue relegado como el
embalsamador de los faraones (considerados “hombres-dioses™) y los guiaba directamente al
Aaru; ademas, la técnica descrita dentro de su leyenda se convirtié en la guia de los
embalsamadores del mundo terrenal, llevandolos a convertirlo en su dios y protector.

La figura de Osiris -como dios-, es venerada no s6lo como una encarnacion de la
muerte, sino también como una entidad positiva, pues ademas de cuidar de todos los muertos
en el Aaru, se encarga de regenerar la vida. Esto se debe a la creencia de que, antes de ser
Dios de los Muertos, era el dios encargado de la agricultura y la vida; aunado a esto ultimo
los humores del cuerpo de Osiris (cuyos restos fueron arrojados a este rio cuando fue
asesinado) son pensados como los causantes de la crecida del rio Nilo, al representar su
propia capacidad de volver a la vida y brindarsela también a los muertos para su Juicio y
posterior veredicto. Es asi como este dios se convierte en un simbolo que, mas alla de ser
sombrio, también representa vida, fertilidad y regeneracién, en un equilibrio que puede
considerarse como justo.

La muerte en la mitologia egipcia es por ello mucho menos sombria y oscura que su
contraparte mesopotamica. Aqui no se trata de un destino totalmente cruel y finito, sino que
la muerte surge como un equilibrio de la vida, una justicia que permite su regeneracion. Tanto
Anubis como Osiris representan esta dualidad, siendo dicha condicion destacada en el mito
de Osiris, donde este dios no sélo personifica a la muerte que se encarga de juzgar a los vivos
por sus acciones (las cuales le pueden traer una vida eterna en otro plano existencias, o una
segunda muerte de la que ya no hay retorno y solo hay oscuridad eterna), sino también
representa a la agricultura, la vida y la fertilidad. Para los egipcios, la muerte es solo parte de
este ciclo de equilibrio, y la percepcidn de justicia poco a poco comienza a formar parte de

la personificacion de la muerte que surge mas adelante y actia en América Latina.

1.3.c Morir dentro del judaismo y el cristianismo primitivo

Para entender a esta muerte dentro de un contexto significativo al grupo de religiones

judeocristianas, es importante analizar el surgimiento que tiene en si el fin de la vida. Antes
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de analizar las primeras personificaciones del final de la vida, es importante visualizar el
pasaje sobre la expulsion del Paraiso: en el libro del Génesis -versiculo 3-, se narra la historia
de como Adan y Eva, los primeros hombres creados por Dios, cometen el pecado de comer
de un fruto prohibido, causando la ira de Dios y la expulsién de ellos del Edén o el Paraiso,
un lugar donde tenian garantizados todos los bienes necesarios para vivir, la felicidad eterna,
y por encima de todo, la inmortalidad. Al cometer dicho pecado el hombre se vio obligado a
sufrir, a ganarse el sustento con su trabajo y morir después de un determinado tiempo. Es asi
como Dios genero6 a la Muerte, no como personificacion, pero si como el inevitable final de
la vida (Sociedades Biblicas Unidas, 1989).

La primera construccion que se observa de una muerte personificada dentro del
contexto estudiado, se encuentra también descrita en la misma Biblia, el libro fundamental
del cristianismo: En el Antiguo Testamento se narra a través de varios apartados la existencia
e influencia de un ser referido como “Angel Destructor”. Esta figura es clave en ciertas
narraciones biblicas ampliamente conocidas, como la muerte de los primogénitos de Egipto
durante las diez plagas descritas en el libro Exodo 12:23, 0 en otras no tan conocidas como
el censo de la poblacion hecho por el rey David, en el cual Dios envio un mensajero para
destruir Jerusalén en | Cronicas 21:15 y en Il Samuel 24:16. Otras menciones en el Antiguo
Testamento se pueden encontrar en los libros de Il Reyes, Job y Proverbios (Sociedades
Biblicas Unidas, 1989).

Esta figura del “Angel Destructor” se puede interpretar esencialmente como un ente
encargado de castigar a los hombres que no veneraban a Jehova o Yahveh, o que habian sido
injustos con el pueblo de Israel. Sin embargo, una particular mencién se puede rescatar del
versiculo 16:14 del libro Proverbios, ya que es la Unica que se hace de esta entidad como
“Angel de la Muerte”; aqui, esta entidad es vista como mensajera de la ira del rey y el deber
de los hombres es mantenerla calmada para evitar su accionar. La siguiente mencion de esta
figura no vuelve a aparecer hasta el libro del Apocalipsis o0 Revelaciones de San Juan, dentro
del Nuevo Testamento. Esta parte del Apocalipsis serd abordada mas adelante (Sociedades
Biblicas Unidas, 1989).

La busqueda de otros trabajos relacionados a dicha construccion nos dirige a algunos
textos de la religion judia, que, si bien no se encuentran en la Biblia Cristiana, han servido

para fundamentar algunos cuentos, leyendas y dogmas de esta religion en afios posteriores.
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Precisamente uno de los textos que habla sobre el “Angel Destructor” o “de la Muerte” es un
Midrash (del hebreo Midrashim, que significa Cuentos o Leyendas) escrito por un rabino
Ilamado Eleazar a principios del siglo 11 de nuestra. En este caso, se habla sobre la creacion
de la tierra, los angeles y los hombres: el Angel Destructor -de nombre Sammael o Azazel-
fue creado el primer dia, junto con todos los deméas Angeles conocidos en ambas religiones.
De acuerdo a este cuento -basado en interpretaciones de la Tord y cuentos tradicionales-, este
angel causo la expulsion del hombre del paraiso y desde entonces, se ha dedicado a encausar
a los hombres a cometer pecados y desatar la “Ira de Dios” para que sean castigados
(Friedlander, 2009). Estas primeras figuras pueden ser consideradas cémo las primeras
personificaciones de la muerte dentro del contexto que compete a nuestra investigacion, y si
bien, su peso dentro del contexto biblico del antiguo testamento se puede considerar como
menor, la aparicion de una tercera figura en el Nuevo Testamento tendria una gran
importancia en la construccion de la Muerte que aborda este trabajo.

En este sentido, se debe analizar el libro del Apocalipsis o Revelaciones de San Juan,
un texto de caracter profético en el cual -dependiendo de las interpretaciones- se describe el
fin de la humanidad y la segunda llegada de Cristo. Sin embargo también saltan a la vista dos
pasajes cruciales relacionados a la muerte como personificacion: el primero es Apocalipsis
9:11 en el cual se menciona al “Angel Destructor” -llamado Abaddn o Apolion-, descrito
durante el episodio que habla sobre las trompetas. En este caso se le describe como un angel
que vive en las tinieblas y como el rey de las langostas que causan plagas (Sociedades
Biblicas Unidas, 1989).

La segunda mencién es la mas significativa, no solo de la Biblia cristiana, sino
también de las siguientes representaciones que surgirian en la Europa Medieval. En

Apocalipsis 6:8 se aprecia el siguiente pasaje:

Miré y vi un caballo amarillento y el que lo montaba se llamaba Muerte. Tras
él venia el que representaba al reino de la muerte, y se les dio poder sobre la
cuarta parte del mundo, para matar con guerras, con hambre, con
enfermedades y con las fieras de la tierra (Sociedades Biblicas Unidas, 1989)

Como parte de los conocidos “Jinetes del Apocalipsis”, la muerte es representada como la
entidad fisica encargada de acabar con la vida de los hombres. Esta personificacion tiene un

permiso divino para ejecutar esta tarea, y pese a no ser descrita de manera concreta, en el arte
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religioso de los siglos posteriores seria representado como un esqueleto montado sobre un
caballo. Esta -junto con otras representaciones biblicas-, ayudaria a formar en la Europa
Medieval la personificacion de la muerte que se pretende estudiar, sin embargo, es necesario

explorar otros aspectos antes de llegar a esta época.

1.4 Veneracion a la Muerte en América Precolombina

Al igual que otras culturas, las civilizaciones del continente americano desarrollaron sistemas
cosmogonicos para representar todas las inquietudes, preocupaciones y aspiraciones que los
hombres tienen al momento de morir. En las regiones que nuestro estudio pretende abordar
—es decir el centro de México, la regidn guarani de Paraguay y el norte de Argentina-, la
creacion de figuras que representan a “la muerte” como una deidad no son la excepcion. Para
visualizar un panorama general, este trabajo se centrara en los aspectos de la muerte en la
cultura mexica (cultura dominante al momento de la llegada espafiola), asi como en las

generalidades sobre la concepcién de la muerte en la cultura guarani.

I.4.a El Mictlan y sus Sefiores.

En el orden de nivel geogréafico, el primer caso a analizar sera el relacionado al territorio
ocupado por México en la actualidad, un espacio con gran variedad de culturas desarrolladas
al momento de la llegada de los europeos al continente. Sin embargo, los aztecas -al haber
sido la que contaba con una mayor extension, ademas de una clara supremacia politica y
militar-, se han posicionado como una de las civilizaciones més representativas del mundo
precolombino: originarios del norte del pais —definida como “Aridoamérica”, zona de
cazadores y recolectores-, los mexicas se establecieron rapidamente en una zona de islotes
del lago Texcoco —referida como “Mesoamérica”, zona de pueblos sedentarios donde se
desarrolld la agricultura- durante el siglo XIV de nuestra era.

Tras establecerse en la region, crearon el asentamiento conocido como Tenochtitlan,
el cual rapidamente se convertiria en una gran ciudad de caracter capital para todos los
pobladores mexicas; este lugar tuvo contacto con otros de la regidn con los cuales establecid

intercambios comerciales, culturales, politicos, belicosos y por supuesto, religiosos. Estos
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Gltimos intercambios, ademas de la cosmogonia propia de su lugar de origen, bien pueden
explicar como es que se consolidd el nuevo aparato religioso, elemento que integro aspectos
en los que se incluye la veneracion a la lluvia, el sol, la luna, la agricultura, la guerra y desde
luego, la muerte.

La muerte para los mexicas representaba -en un sentido de trascendencia hacia otra
vida o plano existencial- el inicio de un viaje hacia una serie de inframundos que -a diferencia
de los propuestos por el cristianismo (infierno, purgatorio y paraiso) que se definian de
acuerdo al modo de vida de las personas-, eran construidos en base a la manera en que la
persona moria (Matos, 2013b, pp. 22-32). Estos inframundos son cuatro y tienen
caracteristicas que los hacen totalmente diferentes entre si: el primero de estos, llamado Casa
de Tonatiuh o Cielo del Sol, fue un lugar -referido por varios conquistadores espafioles como
Bernardino de Sahagun-, designado como un paraiso. A este lugar se dirigian todos los
hombres que morian en el combate, los prisioneros que eran sacrificados después de que esta
terminaba, y todas aquellas mujeres que perecian durante el parto (pues era considerada
también una guerrera). El designio de todos estos muertos era acompafiar al sol durante
ochenta dias en su trayecto por la tierra y, pasados cuatro afios, se convertian en aves de bello
plumaje que bebian néctar eternamente en dicho plano existencial (de manera similar a los
colibries en el mundo de los vivos); el destino de sus cuerpos mortales generalmente era la
cremacioén (Matos, 2010, sec. Cielo o casa del sol)

El segundo inframundo -conocido como Tlalocan- era también un paraiso
caracterizado por un verano eterno y colmado de abundantes cosechas de maiz, jitomates,
calabazas, frijoles, chiles y flores; en éste se recibian a todas aquellas personas que fenecian
por causas relacionadas al agua -como los ahogados-, los fulminados por un rayo, aquellos
que sufrian enfermedades como la Hidropesia o la Lepra, y se cree que también los que eran
sacrificados para pedir lluvias en tiempos de sequia. Se sabe que el cuerpo de estas personas
era sepultado, y que los muertos también acompariaban o participaban en el transito del sol
(Matos, 2010, sec. Tlalocan).

El tercero -conocido como Chichihualcuauhco-, era un arbol gigante en el cual se
recibia a todos los nifios que habian muerto de manera prematura (neo-natos). En este arbol
las hojas semejaban los senos femeninos y de ellos brotaba leche que alimentaba a todos los

nifios durante el tiempo que fuera necesario; dicho tiempo no era eterno, ya que los mexicas
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creian que los nifios renacerian una vez que los humanos -0 la raza que en ese momento
existia- desaparecieran, siendo los primeros los herederos de la tierra (Matos, 2010, sec. El
Chichihualcuauhco)

El cuarto es quizé el mas representativo, puesto que aqui residian todas las demas
personas que no se integraban a alguno de los otros inframundos, ademas de ser el hogar de
los dioses de la muerte: ElI Mictlan. De los cuatro inframundos, este es —a consideracion
propia- el que actuaba de manera mas cruel con las almas de los muertos ya que, por si solo
el viaje a este lugar era una travesia llena de peligros: generalmente descrito por los cronistas
espafoles como un infierno paralelo a su infierno cristiano y dantesco (Matos, 2010, sec. Los
niveles mexicas y la concepcion de Dante) el cual recibia a todas las demas personas que no
murieron por alguna de las otras causas -sin importar su edad ni condicion social-, el trayecto
para arribar a dicho lugar comenzaba con la sepultura del muerto en posicion fetal, para que
la diosa Tlaltecuhtli devorara con su vagina dentada a los cadaveres, liberando asi su esencia
0 alma cuatro afios después, constituyéndose como un simbolismo del tiempo transcurrido
para la descomposicién de un cadaver hasta que solo quedan los huesos (Matos, 2013b, p.
20). Una vez que este proceso ocurria, al muerto se le encaminaba al inframundo que le
correspondia; en el caso del Mictlan, daba inicio a una nueva vida temporal en la cual se
podia volver a morir si se cometian errores.

Para realizar este viaje, era necesario atravesar ocho distintos niveles antes de llegar
al lugar donde los dioses de la muerte los liberarian y darian una recompensa eterna por haber
logrado arribar hasta su hogar. Entre algunos de los lugares que debian atravesar los muertos,
se encuentra un rio que no puede atravesarse sin la ayuda de un perro xoloitzcuintle (los
cuales eran sacrificados y sepultados junto al cadaver para que lo acomparfie) (Matos, 2010,
sec. Mictlan), o bien, dos cerros que se encontraban chocando constantemente y prensaban a
los que no eran lo suficientemente rapidos; de igual forma, un punto donde la gente debia
evitar las lanzas y flechas de una batalla que se libraba; y también un valle lleno de neblina
que impedia ver nueve hoyos que conducian a un rio de aguas negras (Matos, 2010, Chapter
De hombres, héroes y dioses, 2013b, p. 11). Si este recorrido se completaba de manera
exitosa, los muertos llegaban al hogar de los sefiores Mictlantecuhtli y Mictecacihuatl: Sefior

y Sefiora del Mictlan, personificaciones mexicas de la Muerte (Westheim, 1953, p. 38).

39



La representacion iconografica de Mictlantecuhtli generalmente es una figura totalmente
descarnada (aunque en algunos cédices se le representa en estado de putrefaccion), vestida
con ropas que simbolizan un estatus superior al de los hombres comunes y en muchas
ocasiones, se le muestra con un tocado de plumas y otros adornos que simbolizan su autoridad
frente a los muertos (y posiblemente sobre los vivos también). Su esposa, Mictecacihuatl es
representada (dentro de las pocas efigies que existen de ella) como una humana totalmente
normal, es decir, con piel, carne y masculos vy, al igual que su esposo, con vestimentas y
adornos que simbolizan su autoridad (Matos, 2010, sec. Mictlan).

De acuerdo a la mitologia mexica, una vez que los humanos llegaban a este
inframundo, eran recibidos por ambos sefiores en su residencia, y ahi permanecian de manera
escindida, es decir, su esencia 0 alma se desprendia de los huesos. Mictlantecuhtli se
encargaba de gobernar las almas de los muertos y Mictecacihuatl se encargaba de vigilar los
huesos descarnados, siendo estos Ultimos los mas importantes para la regeneracion de la vida,
ya que -segun una leyenda-, sirven para crear a nuevos seres humanos. Dentro de este lugar,
hay oscuridad, por lo que una vez llegado no se puede volver a salir, sin embargo, cuando en
el mundo de los mortales anochece, el sol llegaba a este lugar a brindar iluminacién (Matos,
2010, sec. Mictlan). De forma contraria al infierno de los cristianos que llegaron al
continente, aqui no se castigaba a los muertos por sus acciones negativas (Westheim, 1953,
p. 38), contraviniendo los intentos de comparar y equiparar ambas visiones del inframundo
durante la evangelizacion.

Aungue el panorama sobre el destino después de la muerte -especialmente el llegar
al Mictlan-, no era alentador o esperanzador, los mexicas no temian a la muerte, ya que la
aceptaban como parte de su realidad, como un destino del que no se podia escapar, y, sobre
todo, como un ciclo de renovacion de la vida misma. El hecho de ser devorado por una vagina
dentada dentro del Gtero de la tierra, asi como el renacimiento de todos aquellos nifios que
no sobrevivian a sus primeros dias, nos hablan de este ciclo en el cual, sin muerte no existe
la vida y viceversa. Pese a que resulta dificil determinar si Mictlantecuhtli o Mictecacihuatl
recibian una devocion como participes de este ciclo (como la reciben los dioses egipcios de
la muerte; o la “Santa Muerte” en la actualidad) o como entidades proveedoras y que
benefician a los vivos que se acercan a ellos, el proceso de muerte y regeneracion por si solo

es digno de veneracion para éstos.
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I.4.b La importancia de los huesos para los guaranies

Los guaranies son un pueblo sudamericano que tuvo un desarrollo significativo en las
regiones de Paraguay, el norte de Argentina y el sur de Brasil y Bolivia. Este pueblo tiene
costumbres profundamente arraigadas en lo que se refiere a la guerra, la caceria y muchas
practicas nomadas que implican una movilidad constante dentro de las regiones selvaticas de
esta parte del mundo, por lo que no existen grandes asentamientos permanentes de estas
personas. Sin embargo, estos cambios constantes no impiden la formacién de grupos més
pequefios, pero con relaciones perfectamente establecidas; de manera similar a los mexicas
y otros grupos indigenas del continente, han logrado sobrevivir (con muchas carencias) al
proceso de conquista y de la colonizacidén, como un grupo que intenté mantener algunas de
sus tradiciones, pese a que la mayoria se ha mezclado con el catolicismo.

Explicar los fendmenos naturales utilizando la devocion a los dioses no es la
excepcion para esta cultura: previo a la conquista, tenian dioses para explicar cuestiones
como la lluvia, la caceria, la agricultura y, como es el caso que compete a este trabajo, la
muerte. Aunque los guaranies estaban divididos en distintos grupos, la base de su sistema de
creencias era el mismo (Graciela Chamorro considera un error denominarlo como <religion>,
ya que ellos mismos no la veian asi (Chamorro, 2004, p. 119)), en el cual se mezclan varios
mitos y leyendas. Uno de sus ejes fundamentales es el referente a la creacion del mundo a
manos del dios llamado Namandu (Chamorro, 2004, p. 129) —aunque su nombre varia segin
el grupo- que también creo a los hombres y su organizacion social; éste también cre6 a otros
cuatro dioses con sus respectivas esposas. Otro de los ejes -el que hizo que este grupo fuera
nomada hasta la llegada de los espafioles- es la creencia en una tierra paradisiaca en la cual
no hay maldad y no existen las enfermedades, sufrimientos, guerras o muerte, a la que se
puede llegar despues de fallecer, pero también es accesible durante la vida (Pueblos
Originarios, n.d.), cuestion que se dedicaron a buscar durante sus migraciones dentro de la
selva y por la cual no se asentaron en un solo lugar.

Dentro del imaginario guarani podemos encontrar una fuerte presencia de la muerte,
pues ademas de representar la transicion al paraiso sin muerte ni sufrimiento, los muertos y
sus restos tienen una gran importancia para ellos; de acuerdo a varios hallazgos

arqueologicos, los muertos eran sepultados en posicion fetal y en algunos casos, dentro de
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vasijas llamadas “Japepo”, que simbolizaban el Gtero y el nacimiento que tendran para llegar
a la nueva tierra. El entierro se realizaba de dos maneras: la primera era abandonando el
cadaver en alguna montafia hasta que se descompusiera y quedaran solo los huesos, los cuales
eran recogidos y colocados dentro de la Vasija; la otra era colocando directamente el cadaver
dentro del “Japepo” y sepultarlo de inmediato. Sin embargo, no existe como tal una deidad
de la muerte, pero los espiritus de los muertos se dedican a proteger a los vivos y proveerlos
de buenas cacerias, enviar la lluvia e intervenir a favor de ellos durante alguna guerra, razon
por la cual los “Japepos” eran sepultados o colocados cerca de sus hogares, para que los vivos
tuvieran acceso a estos cuando fuera necesario (Pueblos Originarios, n.d.) -aunque también
podian ser conservados en algunos templos o casas de los chamanes-.

Es precisamente en este Ultimo aspecto en el que los huesos de los muertos adquieren
un peso especial para dicha cultura, siendo un objeto de devocion altamente importante en
tiempos de crisis. En la tradicién antigua, se decia que los restos de una persona podian ser
utilizados como amuletos (Chamorro, 2004, p. 122) para pedir proteccion durante el combate
0 cuando se enfrentaban a una crisis natural, como sequias o inundaciones. Ademas de
brindar proteccion durante estos tiempos dificiles, los guaranies consideraban al esqueleto
humano como un regalo de los dioses, ya que a través de tal estructura biolégica que provee
sustento y movilidad (Chamorro, 2004, p. 134) —muy importante para actividades
relacionadas a la caceria y la guerra- circulaba la palabra de los dioses, que podia ser
transmitida por un sacerdote o chaman con el fin de brindar buena fortuna, proteccion, y en
caso de ser necesario, curacion.

Otras funciones que tienen los huesos dentro de esta cultura es el de fungir como
oraculos, como objetos de veneracion para los chamanes que pedian consejos magicos a los
dioses (y cuando un chaman moria, sus huesos eran conservados para ser venerados también),
asimismo, al estar una persona de pie significaban vida y buena salud gracias a la existencia
de una estructura désea saludable y también, para explicar algunas leyendas sobre la creacion
y algunos eventos divinos. Visualizando todos estos elementos de veneracion, podemos
considerar a la religion guarani —al menos en la parte relacionada con la muerte-, un
antecedente directo de la devocion a “San La Muerte”. En un sistema religioso, en el cual los
huesos tienen un peso muy importante para los indigenas de esta denominacion, se puede

entender a la introduccion de la muerte personificada del cristianismo como un elemento de
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mestizaje religioso. Incluso, como se vera en lineas posteriores, los huesos humanos dentro
del actual culto a “San La Muerte” siguen teniendo una gran importancia, ya que se considera
que las estatuas, amuletos y otros objetos de dicho culto realizados en este material son los

mas “poderosos” al momento de conceder “milagros”.
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Capitulo 11
La Antigiedad, el Medievo y los primeros pasos de la Muerte
Personificada

“Vosotros a quienes un destino comun

hace vivir en condiciones diversas,

todos vosotros, tanto buenos como malos,

bailaréis un dia esta danza.

Vuestros cuerpos por los gusanos seran devorados.
jAy, observadnos, vednos!:

muertos, podridos, tufantes, esqueléticos;

lo que somos ahora también vosotros lo seréis.”

Los Musicos Muertos
Danza Macabra del Cementerio de los Santos Inocentes de Paris

Dando un salto en el tiempo, ahora es preciso ubicar esta investigacion en el periodo de la
Baja Edad Media, punto considerado de inflexion en el surgimiento de la muerte
personificada; sin embargo, antes de entrar en el tema vale la pena hacer un breve recuento
sobre las deidades e iconos mas significativos relacionadas. Como se observo en el capitulo
anterior, la muerte ha sido personificada desde los mismos origenes de la humanidad; la
presencia de esta figura se trata de una cuestion bastante compleja que se encuentra en la
mayoria de las religiones, tanto las ahora existentes como las que han desaparecido por
distintos motivos. Algunos ejemplos que se pueden encontrar sobre esto son al dios Tanatos
en el Olimpo Griego (y su equivalente romano Mors), al “Angel Destructor” o “de la Muerte”
en la tradicion de las religiones abrahamicas (como el Angel Destructor del judaismo, el
Esqueleto en las variaciones cristianas o el Angel Azrael en el Islam), en un contexto mas
cercano como el azteca (Mictlantecuhtli o sefior del inframundo) y el maya (Ah Puch o
Kizin), y también en regiones mas alejadas de nuestra geografia como las variantes hindles
(Yama-bunta o Sefior de la Muerte) y taoistas-budistas (Yanluo en China o Enma-O en
Japon) (An6nimo, n.d.-a).

Como se puede observar, la personificacion de un evento tan significativo como es la
vida no es algo gue encontremos exclusivamente en la Europa Cristiana, ni en la América
Precolombina. Sin embargo, para entender a “San La Muerte” y a “La Santa Muerte”, es
necesario estudiar las figuras de estos lugares a mayor profundidad; esto implica un estudio
no solo de las figuras, sino de otros elementos cercanos a estas como son los rituales

(funerales, ofrendas y fiestas), y otros iconos religiosos asociados durante estas épocas.
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Para los fines de esta investigacion se considera necesario enfocarse en el cristianismo como
el eje de mayor peso en la creacion de dicha figura; la razon para hacer esto parte de una
premisa simple, pero al mismo tiempo, se profundizara en ella conforme se desarrolle nuestro
trabajo: La figura de la Muerte que es venerada -tanto en México como en Sudamérica-,
surgid dentro de este contexto. Aunque algunos investigadores como Claudia Reyes Ruiz o
Sebastian Carassai afirman que se han incorporado algunos elementos de veneracion
indigena, estos son muy escasos con respecto a lo que se conforma por los elementos de la
cosmovision cristiana-europea que ha permeado desde el momento mismo de la conquista.
Partiendo de dicho supuesto, es necesario explorar algunos antecedentes clave (tanto directos
como contextuales) en la construccion de la figura de un esqueleto humano vestido con el

habito de monje catdlico y que en su mano derecha sostiene una Guadafa.

I1.1 Iconografia griega y romana sobre la Muerte.

Ademas de la concepcidn judeocristiana de la muerte como un angel o un ser destructor, no
podemos dejar de lado a las civilizaciones que prosperaron en Europa en sincronia historica
al pueblo judio y los primeros cristianos. Tanto Grecia como Roma aportaron a la iconografia
y a la representacion de la muerte algunos elementos que todavia podemos observar en
nuestros dias, que arrastran buena parte de las creencias de Egipto y Mesopotamia.

Antes de entrar en materia, es necesario hacer un breve resumen sobre las deidades y
mitos originales sobre el fin de la vida en ambas culturas: en primer lugar, la mitologia griega
cuenta a las figuras de Tanatos, Las Moiras, Caronte y Hermes para representar al proceso
de la muerte y la llegada a otros mundos conocido como Campos Eliseos, la Isla de la
Bendicion o el Hades, dependiendo del comportamiento de la persona. Tanatos es una de las
primeras personificaciones de la muerte, representado en forma de un humano con alas,
generalmente portando una antorcha invertida y una corona; de acuerdo a la tradicion,
intervenia en la muerte natural de las personas (Anonimo, n.d.-a, bk. Death (personification)).

Las Moiras, si bien no representan a la muerte como tal, tienen la potestad de decidir
quién serd la persona que morird y de qué manera lo hara; representadas como tres mujeres
vestidas con tunicas y de aspecto generalmente firme, estas tres entidades gobiernan el

destino de los hombres, desde su nacimiento hasta su muerte. Otros elementos que aparecen
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en sus representaciones son la rueca que representa el hilo de la vida -una vara que mide
dicho hilo en representacion a las acciones de los hombres-, y el méas representativo, unas
tijeras que sirven para cortarlo, en otras palabras, finiquitar la vida de los hombres (Diez de
Velasco Abellan, 2006).

Otra figura que representa al fin de la vida es el barquero conocido como Caronte, el
cual de acuerdo a la tradicion griega, era el encargado de transportar a los muertos en el rio
Aqueronte en su camino hacia el Hades, el inframundo gobernado por un dios del mismo
nombre cuyo papel era mantener el equilibro en dicho lugar. Aqui se rescata la figura de la
barca -que tendria cierto peso en la iconografia medieval de la muerte siglos mas tarde-, y
por Gltimo la figura de Hermes, considerada en ciertos mitos como escolta de los muertos
desde la tierra hasta la el Aqueronte, donde eran entregados a Caronte para que fueran
transportados a su destino, sin embargo, se puede considerar de manera muy superflua a esta
figura como un mensajero de la muerte, o también como la rapidez de transportar demasiadas
almas a la vez (Diez de Velasco Abellan, 2006).

Algunos otros elementos como la guadafa, también estan presentes dentro de la
iconografia griega, siendo en este caso la figura de Cronos quién porta este objeto; tanto en
el arte de su época como en representaciones renacentistas, a Cronos se le muestra como un
anciano que porta un reloj de arena y una guadafia, simbolo de la vejez y posterior estado de
muerte, siempre y cuando sea por causas naturales (Reyes Ruiz, 2010, p. 42).

Como puede observarse, la iconografia griega de la muerte cuenta con elementos
relacionados al esqueleto —ataviado con habito de monje- con los que se conoce actualmente.
Si bien no son totalmente trasladados de manera directa en relacion al icono actual, si
presenta elementos que permiten realizar una comparacion como es el caso del corte de la
vida -representado por las tijeras griegas- y por la hoz de la muerte, la barca de Caronte -con
la labor de la muerte para trasladar a los muertos hacia otro plano existencial-, o la figura de
Téanatos que causa la muerte griega como un esqueleto en el imaginario religioso occidental.

Los elementos romanos sobre esta Ultima representacion no son muy diferentes a los
griegos, sin embargo cuentan con elementos distintivos que enriquecieron al Esqueleto. En
un principio, la figura de Pluton -equivalente al dios Hades-, gobernaba el inframundo y
mantenia un equilibrio dentro de este. A su disposicion estaban las Parcas -equivalentes a las

Moiras- que decidian sobre la vida y muerte de los humanos, y Mors .la personificacion de
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la muerte misma- y que resultaba el equivalente a Tanatos (An6nimo, n.d.-a, n. Death
(Personification)).

Las primeras dos figuras observadas (Plutén y las Parcas) cambian muy poco con
respecto a las figuras griegas; algunos cambios notables son la creciente autoridad de Pluton
-como figura suprema de la muerte, o como el rey mas temido, duro y mas justo de todos-,
ya gque nadie escapada a la muerte sin importar su condicion. En la iconografia griega se le
representa cOmo un anciano con una corona de madera, sentado en un trono que porta en su
mano derecha un centro que representa su autoridad; en otras ocasiones también se le
representaba montado en un carro elegante tirado por caballos negros.

La entidad de Mors tampoco distaba mucho de Tanatos respecto a sus funciones y
autoridad, pues estaba encargada de recoger a los humanos que debian morir de acuerdo a lo
dictado por Plutén y la Parca Morta (que cortaba el hilo de la vida). Sin embargo, en la cultura
romana fue cambiado de género sexual, pasando a ser una figura femenina; esta cuestion
seria retomada mas adelante en la Europa Medieval, la cual consideraba a la mujer como
simbolo de todo lo negativo. Asi, de acuerdo a la concepcidn judeocristiana que refiere que
la primera mujer de la creacion es una pecadora que aparté al hombre de la salvacion,
paulatinamente adquirio caracteristicas relacionadas a las enfermedades, el satanismo y la
muerte (Andnimo, n.d.-a, n. Death (Personification)).

Si bien los aportes romanos a la iconografia de la muerte estan en menor medida
presentes en la representacion que se analiza, no puede negarse que ciertas concepciones
perduran hasta nuestros dias. Por ejemplo, la muerte -como autoridad suprema e
incuestionable para los hombres, una figura implacable, pero a la vez justa- proviene de la
concepcidn romana de Plutdn, y otros elementos como el sesgo de la vida hecho por las tijeras
de la Parca Morta romana o la Moira Atropos griega, nos ayudan a comprender el papel

segadora de esta entidad.

11.2 La Edad Media: El parteaguas de la Muerte

Tras la caida del Impero Romano y la imposicién total del cristianismo en Europa, comenzo
también el asentamiento de los modos de ver los aspectos de la vida cotidiana importados de

la region palestina. Entre las muchas concepciones que llegaron a esta parte del mundo se
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incluye la forma de ver la muerte -tanto en su faceta respecto a como deben realizarse los
ritos para despedir a una persona muerta, hasta qué o quién se encarga de llevar a esa persona
aun plano existencial distinto, es decir el Paraiso, el Purgatorio y el Infierno de la cosmogonia
cristiana-. A pesar de que la parte que involucra a los ritos funerarios surgié con el mismo
cristianismo, la esfera relacionada a la entidad que se encarga de tan ingrata tarea no surgiria
hasta finales de la baja Edad Media, de mano con una epidemia que en 2 afios acab6 con el

60% de la poblacion.

I1.2.a La Muerte Negra: Soberana de Europa

Antes de adentrarnos al tema, es necesario conocer el contexto en el que la Muerte con habito
surgio, en tal caso, a partir de la epidemia de Peste Negra, una plaga que se cree que surgio
en Asia Central -y que se extendié por el resto de Asia y Europa- en una cantidad
relativamente baja de afios. La muerte se convirtié entonces, en una auténtica tragedia que
rodeo a los supervivientes, dejando en ellos un trauma de tan grandes proporciones, que en
cierta medida puede percibirse hasta nuestros dias cuando se habla de enfermedades,
epidemias y catéstrofes.

Aunque no se tiene una fecha exacta de la aparicion de la epidemia en Asia Central,
se sabe que los primeros brotes en Europa comenzaron cerca del afio de 1347, cuando
personas enfermas arribaron a los puertos del Mediterrdneo donde se llevaba a cabo la
importacion de seda y otros materiales provenientes de China e India; los primeros casos
ocurrieron en octubre de ese afio, cuando 12 marineros enfermos llegaron a la isla de Sicilia,
expandiendo rapidamente la enfermedad por toda la regién. Para enero del afio siguiente, la
enfermedad entr6 a suelo continental italiano, lo que llevaria inevitablemente a su rapida
expansion por el resto de Europa. A partir del afio 1348 y hasta 1350, se perderia el control
totalmente sobre la enfermedad y millones de personas moririan en todas las ciudades y villas
del continente.

Para combatir la epidemia y la gran cantidad de muertes que se generaron -y asi evitar
otras enfermedades causadas por la descomposicion de los cadaveres-, se tuvieron que idear
nuevas formas de prevencion y combate médico, siendo éstas tanto terrenales como divinas.

Para las formas terrenales se implementaron las fosas comunes, cuarentenas y trajes médicos
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totalmente sellados para que los doctores pudieran atender a los enfermos de forma segura
(Muchembled, 2002, p. 90). Para las divinas, se recurri6 a los servicios masivos de velacion
y consuelo para los moribundos, oraciones para pedir por una muerte sin sufrimiento e
incluso, una danza alegdrica que recordaba a los fieles que la muerte siempre triunfaba sobre
la vida; esta danza se le conoceria como “Danza Macabra”, que sera abordada més adelante.

Cuando la epidemia logré ser controlada después del afio 1350, el trauma ya estaba
instaurado: en una poblacion que medio siglo atras, habia padecido una hambruna causada
por una pequefia Edad de Hielo y que tras muchos esfuerzos logro recuperarse, el trauma de
la muerte constante no hizo més que aumentar con la epidemia. Los niveles sumamente altos
de mortandad hicieron que el miedo la muerte se hiciera un habito de la vida cotidiana, y
pese a que la muerte resulta algo inevitable para toda forma de vida, el duro golpe cultural
que la peste dej6 sobre los hombres no era mas que un recordatorio alegorico de esta verdad
(Chesnut, 2012, p. 42).

A pesar de que la poblacién sobreviviente logré recuperarse e incluso la baja de la
poblacion ayudo a la creacion de una nueva economia mas prospera enfocada a la innovacion,
desde el umbral cultural se volco en una sociedad mas sombria: La muerte se convirtio desde
entonces en una compariera mas de la vida. En el arte y la literatura comenzo a gestarse una
nueva personificacion, alejada del modelo biblico de un Angel y mas cercana al plano
terrenal; la mejor forma de hacerlo fue un esqueleto humano que, aun desprovisto de su
Habito y su Guadafia, acompafiaba a los humanos hasta el final de sus dias. Esta
representacion se hizo presente por primera vez en dos expresiones artisticas: la carta Arcana
Mayor X111 del juego Tarot y la Danza Macabra. Ademas, esta nueva vision del fin de la vida
en la poblacion sobreviviente, genero la preocupacion por alcanzar la “buena muerte”, es
decir, una muerte digna con ayuda espiritual y moral para sobrellevar el sufrimiento, donde

el cadaver fuese tratado de manera digna durante los actos funerarios (Lorusso, 2013, p. 79).

11.2.b La leyenda de los Tres Vivos y los Tres Muertos.

Una de las representaciones mas arcaicas de la muerte personificada como un esqueleto o

conjunto de éstos, se encuentra en un poema francés del siglo XIII -antes de la epidemia-, y
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que ha sido plasmado en diversas representaciones artisticas desde entonces. Se trata de Dit
des Trois Vifs et des Trois Mort (La leyenda de los Tres Vivos y los Tres Muertos).

Esta leyenda comienza cuando tres hombres pertenecientes a la élite (un conde, un
duque y el hijo de un rey, o0 en otras versiones son tres reyes) parten a un viaje de caceria, sin
embargo, en el camino llegan a un cementerio donde son abordados por tres esqueletos
(Westheim, 1953, p. 55) u hombres muertos en estado de putrefaccion (Gonzalez Zylma,
2011, p. 52). Estos esqueletos comienzan a hablar con estos hombres sobre las similitudes
que los vivos tienen con estos muertos, siendo que en su vida, dichos esqueletos habian sido
poderosos también: se trataba de un Papa, un Cardenal y un Notario Apostélico (Westheim,
1953, p. 56) (aunque también se dice que son reyes, principes, nobles, etc., varia segun la
version).

La razon que tienen estos muertos para revivir y contar a los vivos quienes fueron en
sus vidas, es para guiarlos por el buen sendero de la vida, y que lo menos importante son las
riquezas y vanidades que se tienen mientras una persona vive. Los vivos -representados como
personas jovenes y ataviadas de ropas finas-, escuchan atentamente a los esqueletos o
cadaveres en putrefaccion, y tras relatar como fueron sus vidas en el poder, los muertos les
dicen a los vivos la advertencia mas importante de todas: “Lo que sois, lo fuimos nosotros;
Lo que somos, vosotros seréis” (Gonzalez Zylma, 2011, pp. 52-53).

A partir de ello la frase, presente en muchas “Danzas Macabras”, se vuelve clave
para entender el pensamiento medieval sobre la muerte, en el cual, tanto el emperador como
el humilde campesino aceptan que en cualquier momento llegara la muerte (Ariés, 1975, pp.
105-106). Esta obra literaria es una de las primeras en convertirse en obra pictorica,
apareciendo en varias iglesias, principalmente de Francia, Italia y Alemania. En las mismas,
puede apreciarse a los jovenes llenos de riquezas -generalmente coronados o con otros
simbolos de poder- y en algunos casos, acompafiados de sus caballos. Por el contrario, a los
muertos se les representa como esqueletos generalmente sin nada o rodeados Unicamente de
un sudario (Gonzalez Zylma, 2011, pp. 79-82). Y si bien los tres muertos no son la
personificacion de la muerte como la segadora de la vida, si personifican la condicion de la
muerte como el fin de todas las vanidades y riquezas, de la cual ya no hay retorno y desde la

cual se demuestra en efecto que no somos nada.
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11.2.c Ars Moriendi o El arte de morir

Entendida la muerte con tal resignacion, con el caracter de algo inevitable, lo siguiente que
se busca es hacer que estas personas sean reconfortadas con una esperanza de salvacion, un
confort que los alivie ante este destino. EI camino que les espera después de este momento,
-lo que preocupa a los hombres de esta época- es la manera en la que morirdn y sus
repercusiones teoldgicas sobre esta forma de morir. Para esto se prepard un manual de como
debe morir el buen cristiano, el cual es conocido en la literatura actual como Ars Moriendi o
El Arte de Morir (Huizinga, 1919, p. 208).

En este trabajo religioso -que resulta tardio frente a las primeras representaciones de
la muerte personificada-, se plantea a la muerte como algo que va mas alla del temor y la
tristeza, siempre y cuando se muera de acuerdo a los dogmas del cristianismo (Kelly &
Campbell, 1995, p. 1). Esta obra consta de seis capitulos decorados con grabados artisticos
de alta calidad cuyo origen es aun desconocido, y las copias mas antiguas que se conocen
datan de la primera mitad del siglo XV (Kelly & Campbell, 1995, pp. 1-2). El objetivo de
este libro es mostrar a los hombres un buen memento mori menos tréagico, pero igual de
importante para aceptar con resignacion el final de la vida.

La estructura en la que esta escrito comienza explicando qué es el arte de morir,
principalmente refiriendo el problema de la muerte como una transicién hacia otro plano
existencial en el cual -dependiendo de sus acciones-, se tendrd una recompensa o un castigo.
Otros capitulos -como el tercero-, hablan sobre las preguntas que deben hacerse a Jesucristo
en el momento de la muerte para buscar su consolacion y la redencion; el quinto por ejemplo,
habla sobre como debe la familia y amigos del muerto acompafiarlo durante el lecho de
muerte, que oraciones deben decirse y como deben comportarse durante y después del
fallecimiento, por altimo, el sexto capitulo lo integran oraciones que el moribundo debe decir
en su lecho de muerte (Kelly & Campbell, 1995, pp. 18-73).

Sin embargo, el segundo capitulo es el mas impactante en lo que respecta al temor a
la muerte y el posterior destino, ademas de ser es el mas rico en cuanto a la iconografia
relacionada a la muerte personificada. En esta seccion se aborda -desde el punto de vista de
las creencias religiosas-, 1o que ocurre inmediatamente después de la muerte terrenal y la

presencia de los miedos y tentaciones personificadas por el Demonio o conjunto de demonios
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que se afrontan durante esta transicion (Kelly & Campbell, 1995, p. 74; Westheim, 1953, p.
51).

En esencia, trata de cinco demonios (Huizinga, 1919, p. 208) que intentan alejar a la
persona fallecida de Dios y de la salvacion: el primero de ellos es el demonio de la falta de
fe, que se manifestard una vez que “los sentidos son cerrados por la muerte” y tratara de
forzar al individuo a que blasfeme y renuncie a su fe; sin embargo, si escucha al angel que lo
guia para no hacer caso a esas voces, superara a este demonio. El segundo de estos entes se
manifiesta a través de la memoria, haciendo recordar al individuo todos sus pecados; para
superar esta prueba, varios angeles y santos se acercaran para consolarlo y redimirlo. El tercer
demonio es el de las riquezas, quien le recordara todos los bienes que tuvo en vida, asi como
el destino de estos, y para evitar caer en esta tentacidn, los santos y &ngeles deberan recordarle
que Cristo muri6 renunciando a todas las vanidades terrenales (Westheim, 1953, p. 51).

La cuarta tentacion es la personificacion de la desesperacion, un demonio que diré al
fallecido que Dios es injusto, haciendo sufrir al muerto mas que a otras personas, lo cual serd
contrarrestado por los angeles que le haran recordar el suplicio de los martires que murieron
en nombre de su fe. El Gltimo demonio que tentara al hombre es el orgullo espiritual, el cual
haréa que el individuo se sienta superior a otros por las virtudes que realizé en vida, a lo que
los santos y angeles responderan con la historia de San Antonio, un santo que logré vencer a
esta tentacion con el don de la humildad. Si los cinco demonios o tentaciones han sido
superados, el individuo que murié habra vencido al mal y los angeles y santos lo llevaran al
paraiso, entrando a partir de ese momento en un periodo de vida eterna y/o de salvacion
(Westheim, 1953, pp. 51-52). Este capitulo representa a los temores primarios del hombre al
momento de morir, especialmente del hombre religioso. Como puede observarse, la muerte
plantea algunas preguntas fundamentales como la existencia de una segunda vida (y el
pecado, que es cuestionarla) o el temor de perder los bienes que la vida otorgd, es decir las

vanidades. Se acepta entonces que el hombre debe morir.

11.2.d El Tarot y la Arcana Mayor XIlI

A pesar de que sus intenciones originales eran distintas, el tarot actualmente se utiliza como

medio de adivinacion del futuro. Historicamente se sabe que este juego surgio en dos partes:
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las primeras cartas -basadas en el popular juego de naipes-, fueron un total de 56, creadas
cerca del afio de 1377, segun la descripcion de un monje dominico llamado Johannes von
Rheinfelden (Rosenfeld, 1974, p. 567), que tenia pocas modificaciones al respecto al juego
original.

La segunda parte de este juego -el que esta relacionado con la adivinacion-, se cree
que surgio en Italia, pero no existen mas referencias sobre ello, siendo dificil determinar una
fecha precisa de origen; si bien su aparicion se dio durante los siglos XIV y XV. A esta parte
del juego se le conocid como “Cartas del Triunfo” y originalmente estaba compuesto por 16
cartas que entre otras cosas, incluian dioses griegos, figuras de la vida politica y otros seres
sobrenaturales. Sin embargo, no fue hasta cerca del afio 1470 cuando se conformé el actual
juego (Vitali, 2012, sec. Celestial Harmony) de 22 triunfos (Arcanas Mayores) y 56 cartas
(Arcanas Menores o Falsas), y junto a este, la carta de interés para este trabajo: La nimero
X1 (Camacho Uribe, 2000, p. 9).

Esta arcana, conocida como “La Sin Nombre”, “El Guafiador” o para efectos mas
practicos “La Muerte”, es una de las primeras representaciones de la muerte como el
Esqueleto. Dicha figura suele ser representada de dos formas: la méas conocida es la de un
esqueleto ataviado con armadura negra, montando un caballo blanco y portando un estandarte
con una Rosacruz y el niumero romano XIIl. La otra -menos conocida pero mas antigua y
probablemente la primera que se realiz6-, es un esqueleto sin ropa, portando una guadafia
(instrumento agricola de la época para cortar hierba y pasto) caminando sobre un grupo de
hombres, y de la misma forma que un campesino cortaria la pastura, avanza cortando a los
hombres, en clara significacion de que la muerte interrumpe y finaliza a la vida. Existen otras
variaciones menores, pero en esencia, conservan los rasgos distintivos de estas dos.

En ambos casos puede apreciarse la caracteristica atribuida a esta entidad en otras
circunstancias: El poder supremo de la muerte sobre los humanaos, el inevitable triunfo sobre
todo y la tarea que esta entidad debe desempefar. Incluso dentro de su significado en el
universo “esotérico”, se le concede la facultad que caracteriza a los cultos estudiados: la
bondad con los hombres al permitirles renovar algin aspecto de la vida, pero a la vez el poder
para convertir esta renovacion en un castigo si la fortuna no favorece al hombre que le

pregunta por su destino (Anonimo, 2009, p. La Muerte. Arcana XIII). Aunque es imposible
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determinar el origen preciso de esta Arcana (por falta de trabajos académicos), lo cierto es

que presenta a la muerte personificada como segadora de la vida.

11.2.e La Danza Macabra que todos debemos bailar

Ademas del surgimiento de la figura de la muerte esquelética en el tarot, se puede apreciar
otra personificacion similar en la Europa que sobrevivio a la peste negra. Esta representacion
surgié como parte de una nueva corriente artistica en las iglesias y los cementerios del
continente, y sirvié como recordatorio de que toda la humanidad -sin importar estatus, género
o credo- deberd morir (Mergruen, 2008, p. 7).

La “Danza de la Muerte” o “Danza Macabra” (proveniente de los vocablos Danse
Macabre -en francés- y Totentanz -en aleman-) es la representacion mas cercana de la muerte
personificada en la actualidad, asi como su precedente directo. Generalmente plasmada en
pinturas murales de algunos templos y cementerios (aunque también escrita en libros que
contienen grabados), muestra el trauma cultural generado por las hambrunas y la peste del
siglo XIV. La primera pintura de este tipo surgio en el “Cementerio de los Santos Inocentes”
de la ciudad de Paris cerca del afio 1425, y si bien esta pintura ya no existe pues la pared
donde estaba fue destruida en 1669, se conserva un registro completo de las frases que se
colocaron en esta pintura, junto con grabados que simbolizan lo que estaba pintado
(Westheim, 1953, p. 53).

Dicha tendencia se expandié rapidamente por el resto del continente y aunque la
mayoria de estos murales ya no existen, todavia se preservan los registros de aquellos mas
significativos, como el de la Iglesia de Santa Maria de Libeck, en Alemania (plasmado en
1463y destruido en 1942 por bombas de la Segunda Guerra Mundial), que fue el mas grande
e iconograficamente mas representativo.

Asimismo se conservan algunas pinturas en otras iglesias pequefias de la region,
siendo el méas destacado el mural de la Iglesia de San Nicolas en Tallin, Estonia, creada en
1471 y parcialmente destruida, del cual solo se conservan 2 fragmentos de 6.4 m. y 1.15 m.
(se cree que media 30 m.) (Hagstrem, n.d.); otras “Danzas Macabras” que se conservan estan
en la Abadia de La Chaise-Dieu en Francia, creada hacia el afio de 1460, y quiza la mas

préxima a la idea de la muerte personificada: 1l Trionfo della Morte o La Signora del Mondo,
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creada en el Oratorio dei Disciplini en Clusone, Italia para 1485, cuyo disefio ademas de
mostrar la tipica “Danza Macabra”, presenta en la parte superior la figura de tres esqueletos
victoriosos parados sobre un sarcéfago abierto con los cuerpos en descomposicion del Papa
y del Rey. El esqueleto de la izquierda lanza flechas hacia un grupo de personas, el de la
derecha disparando un arcabuz hacia otro grupo, y el del centro es un esqueleto coronado y
ataviado con una capa noble que sostiene dos estandartes (Mais, 2013).

El objetivo con el que se crearon tales ilustraciones fue para ensefiar a los hombres a
prepararse para la muerte como un hecho inevitable. Con esto se pretendia convertir a los
hombres en seres temerosos de lo que les esperaba antes de llegar al “mas alla” y por lo tanto
desarrollaran un apego a la Iglesia y a Dios, de acuerdo a su propia cosmogonia. A pesar de
que pretende ser una representacion alegorica del final de la vida -a través del baile plasmado
ahi-, también aparece el significado de justicia y equidad que presenta la muerte al momento
de elegir a aquella persona que ha de morir, un significado ya exaltado en la iconografia
romana y en cierta medida percibido por los cristianos biblicos (Mergruen, 2008, p. 7).

En esta danza participan todos sin excepcion, desde el anciano de mayor edad hasta
el nifio recién nacido, desde el emperador hasta el mendigo, desde el Papa hasta un simple
devoto. Dicho fandango seria realizado por todos tarde o temprano, y plasmarlo por medio
de diversas expresiones artisticas resulta un recordatorio para toda la humanidad que este
momento llegara: un esqueleto humano o varios de ellos acompafiando a cada uno de los
personajes -de forma cortés-, invitan a todos a bailar, y de manera ain mas impactante, éstos
aceptan y se incorporan a la danza (Westheim, 1953, p. 52). A estas figuras se le denomina
como “Muerte” y tienen la obligacién de bailar con los vivos, tocar instrumentos musicales
y representar con cierto tono de alegria el final de la vida.

Aunque hay algunas variaciones entre los murales, generalmente todos comparten
una mayoria de elementos: tienen canciones y poemas que representan una breve
conversacion del personaje en cuestion, ademas de la Muerte, asi como algunas citas biblicas
sobre la misma. El primer personaje que habla siempre es el actor, que expresa el recordatorio
de lo fugaz de la vida, el poder total de la muerte e introduce a los musicos muertos, los
cuales son descritos como cadaveres putrefactos -0 totalmente esqueléticos- quienes se

encargan de recordar a los hombre que sin importar el género, raza, edad, estatus politico o
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economico, todos han de morir; dicho de manera alegorica, han de “Bailar con la Muerte”
(Huizinga, 1919, p. 195; Mergruen, 2008, p. 15).

A partir de este momento, los musicos comienzan su melodia y la muerte comienza
a danzar con un determinado personaje; estos Ultimos provienen de todas las clases e incluyen
a figuras de autoridad (como el Papa o el Rey), figuras de la vida publica (como el magistrado
o el monje), hasta personajes de la vida cotidiana (como el mercader o el nifio). En las
representaciones graficas, suele mostrarse a la muerte como un esqueleto totalmente
desnudo, que porta algunos objetos como balanzas, atatdes, crucifijos, coronas y guadafas.
Parte de estos objetos se convertiran en atributos, propios de la posterior figura de “la muerte”
(Mergruen, 2008, pp. 10-11). Cuando la danza termina, el artista concluye con un poema en
el cual retoma el discurso de lo fugaz y breve de la vida, al tiempo que hace una invitacién a

los vivos para preservar la memoria de los que se han ido.

11.2.f La Buena Muerte. Ordenes y Cofradias Religiosas.

Una ultima manifestacion que se dio de la muerte personificada antes de la llegada de los
espafioles a América fue por medio de las cofradias que se encargaban de garantizar una
“buena muerte”, tanto en los dogmas del Ars Moriendi, como en los asuntos terrenales
relacionados al digno trato del cuerpo y una honrosa sepultura (Malvido, 2007, p. 21). Al
igual que las anteriores representaciones, esto fue resultado de la epidemia de peste del siglo
XIV que, al ser una enfermedad que provoca graves estragos en el organismo, causaba la
muerte -generalmente de forma lenta y dolorosa- para todos aquellos que la sufrian, lo que
motivo a dicha institucion a crear ordenes religiosas que se encargaran de consolar a los
enfermos terminales y ayudarles a sobrellevar la muerte. Estas instituciones serian conocidas
como Cofradias de la Buena Muerte (Lorusso, 2013, pp. 79-80).

Los miembros de tales hermandades se encargaban entre otras cosas, de ayudar a los
moribundos a preparar los testamentos y arreglar cualquier otro problema de corte legal que
existiera, de conseguir la ayuda de algin sacerdote local para que se impartiera el ritual
catolico conocido como “La Uncién de los Enfermos” (acto durante el cual el enfermo realiza
la confesion de sus pecados, ademas de recibir consuelo y confort espiritual para morir en

paz y emprender el viaje al Paraiso), de procurar un trato digno y solemne del cuerpo del
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difunto durante los actos funerarios, presidir los actos flnebres y consolar tanto a los
familiares como los seres queridos durante el duelo, realizar los trdmites correspondientes
frente a la Iglesia y el Estado en caso de ser necesario, organizar actos religiosos masivos
como misas Yy rosarios -si la persona las solicitaba y pagaba por ellas-, y por ultimo, si la
persona fenecia vivia en la pobreza, ellos se encargaban de conseguir donativos para comprar
el ataud, celebrar el funeral apropiado y conseguir un espacio digno para que la persona fuera
sepultada (Malvido, 2007, pp. 21-22).

De manera similar a las danzas macabras, estas cofradias recurrian a los huesos y los
esqueletos completos para identificarse frente a otras cofradias y 6rdenes religiosas; ademas
también utilizaban estos ejemplos artisticos con fines didacticos. El objetivo final alcanzar la
“buena muerte”, cercana a Dios y a las reglas de los evangelios, evitando asi la “mala muerte”
que generalmente era aquella que bien podia ocurrir de manera accidental, por alguna causa
violenta (homicidios y suicidios) o simplemente por efectuarse alejada de la Iglesia y sin los
sacramentos o rituales apropiados (Malvido, 2007, p. 22), de manera similar a lo propuesto
en el Ars Moriendi.

Otra labor que desempefiaban de manera significativa y proxima a esta concepcion
son las procesiones de Semana Santa: en el ““Viernes Santo” -que es la conmemoracion de la
muerte de Jesucristo segin los dogmas tradicionales-, dichas hermandades tienen el deber de
generar una conciencia de luto por el referido evento en la poblacién en general, recordando
la importancia de la Cuaresma y sus restricciones fisicas-espirituales, ademas de reivindicar
el motivo espiritual de la muerte. A un nivel practico, durante la procesion del “Viernes
Santo”, estas cofradias participaban llevando estandartes con calaveras, huesos y, en algunos
casos, con figuras de esqueletos simbolizando y/o personificando a “la Muerte”, recordando
que la muerte siempre triunfara sobre los vivos (Gil Olmos, 2010, p. 34).

Como puede justipreciarse, la “danza macabra” sin duda alguna sienta el precedente
de la construccion de la Muerte que se pretende estudiar; junto con la arcana X111 del Tarot,
se terminan de integrar todos los elementos iconograficos que constituyen a la figura actual.
Si bien, la preocupacién por conseguir una muerte acorde a los dogmas cristianos genero en
estas sociedades cierto temor respecto a la manera de morir y los habitos posteriores a este

evento.
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11.3 La Muerte se viste con habito y guadafia

La conformacion de las representaciones iconogréaficas de la “Arcana XIII” y la “Danza
Macabra”, asi como otros antecedentes, permiten comprender a la muerte personificada que
corresponde al estudio aqui realizado. Si bien conocemos el por qué y a partir de cuando
dicha figura utiliza una guadafia, no existe un antecedente claro respecto a cuando comenzo
a vestir un habito, siendo que esta figura ya era conocida en Espafia y otras partes de Europa
hacia el siglo XV, por lo que seria esta misma la que llegaria al continente americano durante
el proceso de conquista de dichas latitudes.

Entender entonces a “la Muerte” como una figura de poder, de veneracion y como
impartidora de justicia, requiere un entendimiento de la representacion iconogréafica en si
misma, ademas de sus primeros usos como elemento didactico para europeos y americanos.
Tal como se refiri6 en apartados anteriores, la representacion del esqueleto -como
encarnacion del fin de la vida-, se conformé como parte del arte medieval, siendo evidencia
de las hambrunas y de la peste negra que acabaron con gran parte de la poblacién local del
siglo XIV. Este esqueleto (conjunto de ellos o en su defecto, el Dios judeocristiano) tiene la
obligacion de acabar con la vida de todo cuando lo decida.

Para llevar a cabo tan afanosa tarea, requeria de una herramienta fundamental: la
guadafia. Dicho artefacto -empleado en la agricultura, de muy sencilla fabricacion-, esta
conformado por dos piezas: un mango de maderay una cuchilla curva, Gtil para segar pasturas
para ganado, espigas de trigo o pasto de jardin. En la actualidad ha sido reemplazado por
instrumentos mecénicos modernos en la mayoria de las regiones agricolas, sin embargo, aln
puede encontrarse en algunas areas menos industrializadas. Cuando “la Muerte” empufia este
instrumento, tiene la obligacion de terminar la vida de los humanos, “recogiéndolos” de
manera masiva una vez que estan segados, como un campesino recoge las espigas cortadas
(Lorusso, 2013, p. 42).

En representaciones menos frecuentes -pero mas cercanas a la Edad Media y
principios de las Colonias Americanas-, “la Muerte” suele portar otros objetos para acabar
con la vida: el arco y la flecha (Matos, 2013a, Chapter Epoca Colonial). La relacion de estos
instrumentos tiene una mayor l6gica al momento de hablar sobre la muerte, pues los mismos

se utilizan para ese propdsito, ya sea para cazar un animal con fines alimenticios o en tiempos
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de guerra para matar al enemigo. Entendida esta relacion, el que “la Muerte” porte tales
instrumentos resulta un hecho de caracter logico, pues alude a una muerte en ocasiones
violenta, aunque también refiere a una muerte selecta y precisa (Lorusso, 2013, pp. 42-43).

Generalmente cuando se representa a “la Muerte” portando un arco y flecha, aparece
sentada en un carro o en un trono; en el primer caso se representa arrollando a los humanos
por su camino, en alusion simbolica de lo devastadoras que fueron las hambrunas y
enfermedades del siglo XIV. Ademas -al igual que la barca de Caronte-, este carro también
sirve para transportar las almas de las personas al paraiso o al infierno. Las representaciones
del carro datan de la época colonial y el renacentista europeo, y actualmente no se le incluye
en las representaciones modernas (Matos, 2013a, Chapter Epoca Colonial).

En lo referente a la vestimenta, pueden encontrarse dos versiones primigenias de esta
figura: la primera es el habito o tunica, que se encuentra relacionada con la Iglesia y
representa a esta entidad como una entidad divina o vinculada a la divinidad. Su fin -ademas
de simbolizar la relacion de la muerte y Dios-, también se entiende en el imaginario como
una vestimenta para cubrir su desnudez (Lorusso, 2013, p. 43). Aunque es dificil precisar
cuando surge la muerte que comienza a usar una prenda propia de los monjes catélicos, puede
decirse con certeza que es el atuendo mas comun en las representaciones actuales.

La segunda version -menos comun e igual de antigua que la representacion del carro
y el arco-, es el esqueleto sin vestimenta alguna, pero que ostenta una corona de rey. Este
altimo elemento representa la autoridad suprema e incuestionable sobre los hombres, pues
gobierna el destino final de estos. Junto con esta representacion, suelen colocarse otros
elementos como el trono y en ciertas ocasiones un cetro (Matos, 2013a, Chapter Epoca
Colonial). Actualmente, la Unica representacion que perdura es la del trono -como simbolo
de su autoridad-, pero se han afiadido otros como un globo terrdqueo en sus manos (simbolo
de la universalidad de la muerte) o un reloj de arena (recordatorio de que la vida tiene un
tiempo determinado). Sin embargo éstos se han incorporado en tiempos recientes y estan
relacionados directamente al culto actual de la “Santa Muerte” (Reyes Ruiz, 2010, p. 42).

Entendidos los rasgos primordiales de esta figura, podemos comprender varias de las
caracteristicas que dotan a “la Muerte” de tan singular atractivo espiritual y religioso. Y si
bien, la civilizacion occidental no es la Unica en construir tan peculiar figura, sin duda alguna

es la que logra establecerse en el continente americano después de los periodos de conquista
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y colonia. Comprender a esta efigie, proporciona todos los elementos necesarios para
entender a “La Santa Muerte” y a “San La Muerte” en su construccion como figura de
veneracion en el continente, sin embargo antes de introducirnos a estos cultos, es necesario

visualizar la devocion a “la Muerte” en la América Precolombina.

11.4 La Cultura Tragica Europeay el pesimismo post-luterano

Durante las épocas siguientes a la peste negra -y los posteriores traumas representados en el
arte y la politica europea-, se vivio un breve pero intenso periodo de optimismo basado en
una nueva corriente de humanismo que desembocd en lo que conocemos como el
Renacimiento. En esencia, los grandes pensadores, filésofos y artistas de la época verian en
el hombre una nueva oportunidad de encumbrarlo como centro de todas las cosas, dejando
relegado a Dios como explicacion universal, e incluso apuntar hacia una nueva forma de
hacer ciencia, que los llevaria a hacer descubrimientos que en breve, resultarian la
explicacion de como funciona verdaderamente la naturaleza y su interaccion con el hombre
(Muchembled, 2002, p. 141).

Sin embargo, este optimismo duraria muy poco (por lo menos en los ambientes
eruditos mas destacados), ya que rapidamente se encontraron como victimas de dos eventos
circunstanciales que marcarian a Europa durante los siglos XVI y XVII: la Reforma
Protestante y las Inquisiciones Catolica y Protestante (Muchembled, 2002, pp. 131-172). Si
bien estos eventos no incidieron directamente en la construccion de “la Muerte” y sus
posteriores santificaciones, nos permiten entender por qué se instauro de manera acelerada
en Europa y especificamente, en los misioneros religiosos que llegaron a América. Para
comprender esto Ultimo, se estudiaran los efectos de la Reforma Protestante en la generacion
de esta Cultura de la Tragedia.

Durante los siglos X1V y XV, la Iglesia Catdlica se vio envuelta en muchos problemas
publicos -esencialmente la corrupcidn, la venta de indulgencias, la falta de fe, y la opulencia
desmedida de los Papas y otras autoridades eclesiasticas-, lo que propicio el descontento de
varias personas -sobre todo de aquellas con una alta formacion intelectual- hacia dicha
institucion. Esto impulsaria a Martin Lutero a pugnar por una serie de reformas dentro de la

Iglesia Catdlica en un documento conocido como “Las 95 Tesis” o “Cuestionamiento al
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Poder y Eficacia de las Indulgencias” en 1517, llevandolos a €l y una serie de seguidores a
enfrentarse con el poder de la Iglesia Catolica, siendo el Sacro Imperio Germanico la
principal sede de los conflictos y lugar de la consumacion del movimiento protestante.
Desde el sector catolico, esto desencadend el panico no sélo dentro de la institucion
principal (que se vio afectada por la desercion de los fieles en regiones como Sajonia, Suiza
y Hungria), sino también propicié el miedo a una condena por culpa del movimiento que era
considerado herético e incluso satanico. Dentro del protestantismo ocurria algo similar, ya
que los catolicos eran vistos como personas satanicas y contrarias a las leyes de Dios, que
adoraban a idolos (practica prohibida por la Biblia), y la figura del Papa era vista como la
representacion del Demonio o el Anticristo. Esto condujo a la creacién de instrumentos de
control por parte de ambas instituciones que darian origen entre otras cosas, a Guerras
Religiosas, la Cacerias de Brujas y la creacion de discursos religiosos para consolidar su
poder e ideologia frente a sus respectivos seguidores (Muchembled, 2002, pp. 48-85).
Aunque ya existia desde el siglo XI con el propdésito de eliminar a las herejias, la
Inquisicion Catolica adquirio un nuevo y revitalizado poder para combatir al protestantismo
luterano, tomando un papel mucho més terrenal y politico que en el pasado, pero sin renunciar
a la causa divina que motivaba a los inquisidores a tomar las armas; para esta tarea en
especifico, se crearia en el afio de 1542 la “Congregacion del Santo Oficio” -conocida
también como Inquisicion Romana-, un aparato del nuevo proceso conocido como la
Contrarreforma. A pesar de que los protestantes no lograron consolidar una institucion lo
suficientemente fuerte para hacer frente a los catélicos ni otros grupos sospechosos de herejia
0 brujeria dentro de sus filas, si lograron crear un aparato ideoldgico y juridico para que los
pastores de esta corriente religiosa realizaran sus tareas dentro de las comunidades. De
manera similar a la Inquisicion Medieval -que se dedico a cazar brujas, herejes y judios- la
Inquisicion se dedicd a sus tareas dentro de las ciudades y villas rurales donde tenian control.
El efecto en la poblacion de ambos bandos acabaria con el optimismo humanista y
cientifico generado por el Renacimiento; las figuras de “Dios”, el “Diablo” y la “Muerte”,
gue en ningun momento perdieron la autoridad sobre los creyentes, se reconstituyeron como
fuerzas ain mas poderosas, temidas e implacables contra el hombre promedio, propenso al
pecado y las faltas morales. En las regiones protestantes, ain esta presente el miedo a las

brujas, los aquelarres, los herejes, en adicion a los catolicos pensados como enemigos de la
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fe y Dios; esto ultimo se reflejé en un nuevo género literario en Alemania Ilamado
“Teufelsbiicher” o “Libros del Diablo”. Dentro de estas obras, se hacen tratados sobre la
cantidad de demonios que existen, como influyen en los hombres para cometer pecados, las
brutalidades que se cometian dentro de las sectas, e historias ejemplares de hombres que
pecaron y los castigos mortales que recibieron (Muchembled, 2002, pp. 134-140).

El aparato catolico para consolidar el temor a estas figuras y evitar la desercion
funcionaria de manera similar. Un ejemplo del discurso generado se ubica en las “Histoires
Tragiques” francesas; éstas -de manera similar a las clésicas fabulas-, pretenden dar lecciones
sobre como conducirse por el camino de la fe catélica, evitando a los protestantes y otras
sectas y cultos. En ambos casos no soélo se editaron libros que llegaron a manos de la gente
letrada, sino también pequefios manuales y discursos para su difusion al pueblo en general
(Muchembled, 2002, pp. 141-149).

El optimismo que vivié Occidente con el inicio del Renacimiento se desvanecio
rapidamente: las constantes guerras religiosas, las acusaciones de satanismo entre ambos
bandos, los nuevos descubrimientos cientificos y de nuevas tierras, en conjunto con la
condena de estos por parte de la Iglesia fue el aliciente para que surgiera dicha cultura tragica,
una cultura que vuelve a temer a Dios, al poder y a lo que pueden hacer los propios hombres
hacia sus projimos. En Occidente surgié el miedo al demonio nuevamente, a que este ser 10s
obligara a realizar acciones totalmente en contra de la Iglesia (y ser castigados
posteriormente); es en esta epoca también aparecieron los instrumentos de la Iglesia como la
Inquisicion y nuevas cacerias contra los herejes y los infieles.

El proposito de toda esa literatura, asi como de otros ejemplos artisticos y culturales
estaba claro: hacer de Dios y el Diablo entidades poderosas y altamente temidas, para
conducir a los hombres al camino de la salvacién y la fe. Los hombres debian mantener lejos
de Satanas y realizar todo aquello que las “leyes de Dios” dictan para llegar al paraiso y evitar
la condenacion del infierno. Estas ideas -especialmente las catolicas- fueron las que llegaron
a América Latina de la mano de los evangelizadores quienes fueron los encargados de
convertir a los indigenas a la nueva fe. ;Cudl es el papel de “la Muerte” en este proceso? La
muerte personificada resulté un intermediario entre ambas entidades, igualmente temida que
Dios y Satanas y la encargada de determinar cudl seria el destino de la persona tras el fin de

su vida. La muerte personificada también actu6 como instrumento didactico para la
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consolidacién de ambos credos en Europa y para educar en religién catolica a los nativos de

América.

I1.4.a Vanitas: Todo en esta vida es Vanidad. (Anénimo, 2006, p. Vanitas)

Relacionado a la cultura tragica generada en Europa -ademas del persistente trauma de la
peste-, surgio una representacion artistica en los siglos XVI1'y XVII que rescato la vieja idea
del recordatorio de lo fugaz de la vida y que sin importar condiciones, genero, edad ni estatus,
la muerte alcanza a todos los seres humanos. Esta representacion es conocida como las
Vanitas o Vanidades. La forma en que se expreso dicha forma de arte fue por medio de la
pintura (generalmente relacionada a los bodegones o cuernos de la abundancia), pero con la
presencia de un Crdneo Humano como diferencia fundamental. Contrario a los simples
bodegones que denotan una idea de abundancia, riqueza, belleza y buenas cosechas, la
presencia del Craneo -en ocasiones acompafiado de algunos otros huesos humanos- es la
Vanidad de la vida, es decir, todo aquello que se hace a lo largo de ella, al final habra sido
hecha en vano porque tarde o temprano, se habra de morir. Cabe destacar que, las vanidades
como expresion surgen de un pasaje de la Biblia (Eclesiastés 1:1-3) que refiere: “Estos son
los dichos del predicador, hijo de David que rein6 Jerusalén: jVana llusion, Vana llusion!
iTodo es Vana llusion! ;Qué provecho saca el hombre de tanto trabajar en este mundo?”
(Sociedades Biblicas Unidas, 1989)

Para simbolizar ello, ademas de los cléasicos elementos de los bodegones (frutas,
comida, flores, etc.) se solian afiadir otros elementos que denostaban riqueza material
(monedas, barras de oro), estatus social (libros, estandartes, accesorios de vestimenta),
estatus religioso (crucifijos, veladoras), y elementos varios que aludian al paso del tiempo y
sus estragos en el hombre (espejos, relojes de arena), todo esto siempre acompafado por el
créneo. Para otorgarlo una mayor significacion y dramatismo a esta muerte, en ocasiones se
mostraba en estado de descomposicidn a las flores y las frutas que acompafian al craneo.

Tales representaciones -a diferencia de la “Danza Macabra”-, no tienen un fin
religioso, pues no promueven la idea de acercarse a Dios o a la Iglesia, pero si comparten el
objetivo simbolico de recordar a los hombres que han de morir tarde o temprano. Como se

observo en el pasaje biblico previamente citado, se hace el recuerdo a los hombres que no
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importa cuanto se hayan esforzado, cuantas cosas hayan logrado, ni cuanta riqueza hayan
generado, “la Muerte” -ya sea personificada o en su simple aspecto bioldgico-, hara

desaparecer esos recuerdos, vivencias y logros, siendo la vida misma una simple Vanidad.

11.5 Primeros Pasos de la Muerte Personificada en América.

Con la llegada de los primeros conquistadores al continente, se puso en marcha una empresa
para convertir a los indigenas de dicha latitud a la religién cristiana, especificamente a la
vertiente catolica. Si bien las barreras del lenguaje, la cultura y la civilizacion representaron
en principio un reto para realizar esta tarea a gran escala, se crearon instrumentos de caracter
iconografico para facilitar la comunicacion entre ambas partes. Estas representaciones
pictoricas y artisticas, incluian elementos que instauraban puntos de convergencia entre las
representaciones cristianas y las nativas, como el intento de establecer equivalencias a los
distintos lugares del Mictlan azteca con los circulos del Infierno cristiano descritos en la obra
de Dante Alighieri “La Divina Comedia” (Matos, 2013b, Chapter La Muerte entre los
Mexicas).

Para ejemplificar lo que pasaba al momento de la muerte bioldgica se realizd un
intento similar, y a pesar de que los evangelizadores nunca buscaron que la muerte
personificada del cristianismo tuviera una equivalencia a los dioses de la muerte de estas
culturas (algo prohibido por las mismas escrituras de la fe), su introduccién dentro de la
doctrina evangelizadora para el continente generé que los mismos pobladores buscaran

aquellos elementos en comdan.

I1.5.a Evangelizacion en México

La evangelizacion en México (conocido proceso de caracter violento y avasallador) comenzé
con el sometimiento de grupos del centro de México como fueron los tlaxcaltecas y
huejotzingas, que aceptaron unirse a los espafioles militarmente para combatir a los mexicas,
labor en la cual se incluy6 la conversion a la religion catolica. Dicha tarea surgio de un pacto
entre Espafia, Portugal y la Santa Sede, en el cual la Iglesia otorg6 el permiso exclusivo a los

espafioles y portugueses para conquistar y colonizar los territorios americanos recién
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descubiertos a cambio de que se encargaran de la organizacién religiosa de los naturales, es
decir, evangelizarlos y convertirlos al cristianismo, organizar el establecimiento de iglesias
y ordenes religiosas, cobrar el diezmo, y garantizar ciertos derechos a los indigenas como la
no esclavitud.

En el afio 1521 -poco antes de la caida de Tenochtitlan-, el Papa Ledn X autorizé la
peticion de Hernan Cortés para que misioneros de las érdenes de San Francisco y Santo
Domingo se encargaran de la labor de conversion de los indigenas, sin embargo, no seria
hasta el afio 1524 cuando un grupo de 12 franciscanos se dedicaran exclusivamente a esa
tarea. Durante su trabajo, estos religiosos se encargaron de evangelizar sobre los restos de la
antigua Tenochtitlan, asi como algunas zonas de Tlaxcala, Puebla y Michoacan. La siguiente
orden que lleg6 fue la de los religiosos dominicos en el afio de 1526, a quienes se les
encomendo la evangelizacion en las zonas de Oaxaca, Chiapas y parte de la peninsula de
Yucatan. La Gltima orden en asentarse fue  la de los agustinos, la cual arrib6 en el afio
1536 y se encargo de la evangelizacion en las zonas de la Mixteca, Guerrero, y los territorios
occidentales del pais como San Luis Potosi y Michoacan.

Para realizar esta labor, los espafioles (sobre todo los franciscanos) establecieron
relaciones con algunos sefiores y gobernantes de los pueblos indigenas con los que tenian
alianzas para que se convirtieran de manera voluntaria, y por lo tanto, inspirar a sus vasallos
a hacer lo mismo. Otra tactica para inspirar la conversion fue a traves de los nifios los cuales,
al ser educados dentro de escuelas establecidas por los religiosos, buscaban que sus padres
aceptaran a la nueva fe y, en caso de negarse o0 cometer algin pecado, eran delatados por los
mismos ante la iglesia para Someterlos a algiin “correctivo”; cabe sefialar que la
evangelizacion por parte de los dominicos y los agustinos recurrié a métodos similares.

Aunque en los primeros afios la evangelizacion se llevo a cabo con relativa paz, el
establecimiento de la Inquisicion en 1571 generé mecanismos mucho mas cruentos para la
realizacion de esta tarea; entre sus acciones, se encuentran juicios religiosos, represion de
protestas religiosas, destruccion de obras y materiales considerados como iddlatras y
heréticos, y el establecimiento de la pena de muerte para los infractores de las estrictas reglas
religiosas. Este mecanismo se mantuvo practicamente durante todo el periodo colonial,
dejando registro de varios de estos procesos, incluida una idolatria conocida como Santa

Muerte de la cual se hablara en el tercer capitulo.

65



La evangelizacion incluyd la preparacion para la muerte catolica, y sus primeros pasos se
dieron con la llegada de la “Cofradia de la Buena Muerte” que trajo al continente sus
estandartes e iconografia para identificarse y buscar que los indigenas recién conversos, para
comenzar a familiarizarlos con el sentido catdlico/europeo de la muerte. Los nuevos devotos
-una vez que aceptaron la nueva religion-, se ganaron el derecho al “buen morir” propuesto
por el Ars Moriendi y los preceptos de cada una de las cofradias. Estas ultimas también
ayudaban a los indigenas a que tuvieran sepulturas dignas, un servicio fanebre que
garantizaba que su alma no seria “robada”, y que cualquier problema que esto generara con
las autoridades fuera solventado.

La conversién a la nueva fe por parte de los indigenas comenzo con los rituales del
bautismo -acto en el cual aceptaban a Cristo y la religion catolica-, lo que le garantizaba por
descontado otros “derechos” que la Iglesia otorgaba. La evangelizacion cambié de inmediato
los preceptos sobre la vida y la muerte que los nativos tenian: ellos comienzan a sepultar a
sus muertos de acuerdo a la tradicion europea (dentro de iglesias, con sudarios o mortajas,
con lapidas para recordar, aunado a un modelo de luto y recuerdo completamente nuevo para
ellos), dejando de lado actividades como sacrificios, sus ritos funebres, y la vision del cuerpo
humano después de fallecido.

Retornando al caso de México/Nueva Espafia, la evangelizacion de la muerte
comenz6 con la prohibicion de practicas altamente denostadas por la Iglesia Catdlica, como
era la cremacion de los cadaveres (actividad que la iglesia reservaba solo para los herejes) y
el sacrificio humano (que se hacia de prisioneros y personas dispuestas para pedir a sus dioses
un favor). También se delimitaron los espacios para sepultar a los muertos -siendo los
templos de esta regidn y sus terrenos aledafios los elegidos-, ya que de acuerdo a las creencias
catolicas, todas las personas cristianas debian reposar ahi, mientras que aquellos sepultados
fuera de una tierra santa, eran infieles y herejes. Otros motivos que se dieron para sepultar a
los muertos en esos lugares era “para poder rezar por ellos” y tener “derecho a la salvacion”
por encontrarse en un terreno sagrado.

De acuerdo a Maria de los Angeles Rodriguez Alvarez, el entierro era una de las obras
de caridad mas importantes que se pregonaban entre los indigenas, o siendo mas especificos,
una de las que pertenecia a las “siete obras de misericordia corporales” (parte de una obra

teoldgica que propone entre otras cosas, alimentar a los hambrientos, visitar a los enfermos,
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vestir a los desnudos). Sin embargo, también argumenta que los indigenas de la region
tuvieron problemas para aceptar tales creencias, ya que durante los primeros afios
continuaban enterrando a sus muertos donde ellos querian y en muchos casos, siguiendo sus
rituales pasados (Rodriguez Alvarez, 2001, p. 52). Una forma de intentar contrarrestar esto
fue darle a los indios trabajo como los sepultureros de su comunidad (Rodriguez Alvarez,
2001, p. 53), pues demas de actuar como una de las tantas actividades que sirvieron para
someterlos al esquema de trabajo espafiol, también los familiariz6 con el trato hacia los
muertos que los espafioles practicaban, desde las oraciones de los moribundos, hasta la
preparacion del cuerpo para su funeral y posterior entierro.

En cuanto comenzaron a construirse las primeras iglesias y templos, rapidamente se
crearon los espacios para las sepulturas: dentro y fuera del edificio se establecieron los limites
para el nimero y tamafio de las sepulturas, cuanto tiempo permanecerian sepultados los
cadaveres, y como se dispondrian los huesos de estos terminado el tiempo marcado. La zona
mas comun para realizar estas sepulturas era el atrio, donde se realizaban los oficios
religiosos normales; la nave principal estaba reservada para autoridades eclesiasticas y
personas acomodadas, al igual que el altar y las capillas para las autoridades de mas alto
rango y personas de la mas alta élite. En otras iglesias también pueden encontrarse criptas y
osarios especialmente disefiados debajo del altar principal; ademas de la construccion de
capillas anexas o en los atrios para sepultar las distintas generaciones de una familia.

De igual forma se crearon normativas para que los muertos pobres tuvieran una digna
sepultura a través de limosnas y/o la exencién del pago de derechos, y otras mas para que los
muertos ricos recibieran el mejor trato posible durante su funeral, traslado, sepultura y
posteriores ofrendas y homenajes. Teniendo en cuenta que todas las sepulturas eran dentro
de las instalaciones de las iglesias, aqui también se hacia la distincion del lugar que cada
persona podia ocupar: dicho de otra manera, entre mas rico fuera el fallecido, mas cerca se
estaba de Dios y la salvacion. Los derechos para ser sepultado en el altar principal, la nave
central, 0 en una capilla con alto prestigio eran los mas costosos, pero a la vez los mas
privilegiados bajo esta idea de la salvacion, en cambio, para los pobres estaba reservado el
atrio y -en el mejor de los casos-, algun lugar dentro del templo, pero alejado de la zona
principal. Aunque el lugar de sepultura era un simbolo elitista, en ambos casos se garantizaba

la salvacion por estar dentro de terreno sagrado.
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Lo mencionado -apoyado por la iconografia europea que llegd al continente-, comenzé a
forjar una nueva identidad de la muerte en lo que actualmente es México. Y si bien las iglesias
no se llenaron de “Danzas Macabras” u otros Memento Mori como fue el caso de las iglesias
europeas, si se hicieron presentes otras formas de Arte Macabro como “El Triunfo de la
Muerte” que se encuentra en la casa del Dean, varias representaciones de la Muerte
flechadora o Muerte Triunfante en distintas iglesias (Matos, 2013a, pp. 72-73); y “Las
Carretas de la Muerte”, representaciones de esqueletos coronados, con guadafia y en algunos
casos vestimentas similares a los santos, que son usadas por las “Cofradias de la Buena
Muerte” para sus procesiones de Viernes Santo (Reyes Ruiz, 2010, p. 42).

11.5.b Evangelizacion en Paraguay y Argentina

En el caso del proceso de evangelizacion en la region de Rio de la Plata, los principales
problemas suscitados estuvieron relacionados con la fragmentacién de los diferentes grupos
indigenas, no solo de guaranies, sino de otras tribus ubicadas en el Amazonas, el Norte de
Paraguay, Y las regiones selvaticas de Bolivia y Brasil. Esto contrasta con lo que se encontro
en Mesoameérica y Per(, donde ya habia grupos organizados y sedentarios; ademas, muchas
de las précticas religiosas que los nativos realizaban -como el canibalismo-, fue algo que
causo gran impacto en los religiosos y conquistadores esparioles

Especificamente sobre la region guarani, la conquista y colonizacién fue mas tardia a
la de Nueva Espafia: arrancé con el descubrimiento en 1516 de la region de Rio de la Plata
por el navegante espafiol Juan Dias de Solis, en una empresa inspirada por los avances
territoriales y las victorias espafiolas ocurridas en México y Per(, pero que fracasé debido al
ataque de los indigenas charrdas. Sin embargo, las siguientes expediciones (apoyadas por las
relaciones establecidas con otros grupos indigenas de la zona) resultarian mucho mas
exitosas; esto derivo en la fundacion del primer centro espafiol en la region durante el afio
1536: Asuncion. Durante el resto del siglo, la mayoria de asentamientos civiles y religiosos
de los esparfioles se mantuvieron en la zona de la costa atlantica, asi como en las riberas de
los rios Parand y Paraguay, sin adentrarse a las regiones selvaticas de Uruguay y Alto Parana.

Durante ese periodo se intento establecer una relacion con los indigenas guaranies,

con el fin de obtener conocimientos sobre en la region selvatica en general, pero con el
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descubrimiento de la planta util para preparar una infusion similar al té, comenzaron a arribar
oleadas de inmigrantes espafioles que querian encomiendas indigenas. Esto provocd una
reaccion hostil por parte de los guaranies, frente a la cual los espafioles no pudieron
reaccionar militarmente, pues la region, al ser considerada como zona pobre de recursos en
comparacion a Per( y el Alto Pert, no disponia de suficientes soldados. Ante tal perspectiva,
las 6rdenes religiosas solicitaron autorizacion para solucionar dicho problema a través de la
conversion y evangelizacion.

Este nuevo esfuerzo comenzd cuando llegaron las primeras ordenes religiosas a la
zona hacia el afio de1585, con el arribo de dos obispos jesuitas provenientes de Per(, y en
1587con la llegada de otros tres provenientes de Brasil. Esta orden religiosa fue de las
primeras en llegar a la region por interés de su propio fundador, Ignacio de Loyola, quien
antes de morir, ordend a sus seguidores realizar la tarea de evangelizar a los nativos. Antes
de ello, la Orden de los Franciscanos habia comenzado a realizar labores de evangelizacion
desde que se fundd Asuncién, sin embargo, no se adentraron tanto como los Jesuitas a los
territorios selvaticos y los intentos de evangelizar a los indigenas fueron apenas visibles,
siendo pocos los grupos que entraron dentro de este mecanismo.

El método utilizado por estos 5 jesuitas buscd establecer un acercamiento mas directo
con la poblacion nativa ya que, en lugar de tender hacia la construccion de misiones
permanentes -como lo hacian las demas drdenes en los territorios de México y Peru-, lo que
pretendian era una mision itinerante que se desplazara con los mismos grupos semi-némadas
que recorrian la selva y las planicies al este de Asuncion, en una tactica similar aplicada por
los religiosos en Brasil. Dicha empresa resultd muy exitosa, ya que los religiosos fueron
recibidos de manera pacifica dentro de los grupos indigenas, y estos a su vez no fueron
sometidos a un régimen de servicios obligatorios o pago de impuestos.

Las expediciones continuaron a lo largo de la region selvética y el siguiente gran paso
ocurri6 el 9 de febrero de 1604, con el establecimiento de la Provincia Jesuitica de Paraguay,
una provincia gobernada por autoridades de esta Orden y donde sus miembros tuvieron total
libertad para evangelizar a los nativos y hacer sus labores. Esta provincia surgié como un
movimiento independiente del virreinato de Peru y Brasil (los cuales durante un breve

periodo de tiempo se disputaron el territorio) con el fin de crear un modelo de evangelizacion
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funcional y pacifico, ademas de que la Corona Espafiola vio esto como una oportunidad de
frenar el avance portugués en esos territorios.

Las labores comenzaron de inmediato con la creacion de las “Reducciones”,
instrumentos previamente creados por los franciscanos para controlar a los grupos indigenas
nomadas y hacerlos sedentarios, con el fin de evangelizarlos y reeducarlos para que vivieran
de acuerdo a los canones cristianos, los cuales durante la etapa franciscana, fracasaron debido
a varios alzamientos y las intenciones de llevar a los indigenas a los centros urbanos
espafioles como Asuncion para ser usados como mano de obra.

Para resolver dicha situacion, los jesuitas decidieron que debian alejarse de estos
centros y enfocar sus esfuerzos en el territorio indigena, por lo se adentraron en la selva y
crearon nuevas reducciones alli; las primeras reducciones jesuitas se crearon en el afio 1609
con la ayuda de los guaranies que ya habian sido convertidos. Estos ultimos ayudaron a los
religiosos a convencer a los lideres de los grupos ndémadas para crear asentamientos
totalmente sedentarios, prometiéndoles que estarian exentos de estar en las encomiendas.
Este modelo fue implementado en diversas zonas del Virreinato de Rio de la Plata para
someter a otros grupos indigenas (ademéas de los guaranies), siendo los jesuitas, los
encargados de realizar esta tarea, principalmente en las zonas norte de la actual Argentinay
parte de Uruguay.

Este modelo de reducciones también proponia el respeto a la cultura y el idioma en
general, siendo el guarani el idioma mas hablado en estos nuevos asentamientos -incluso
mas que el espafiol-, con el fin de acercar la religion y las nuevas costumbres de una manera
familiar a los indigena facilitando el mestizaje de las mismas, cuestion que se vio reflejada
en la veneracién de los huesos que se pueden encontrar dentro de la parafernalia de “San La
Muerte”, asi como el uso de oraciones e invocaciones mayoritariamente catdlicas en la
veneracion del santo sudamericano.

Desde del establecimiento de las primeras reducciones en 1609 y hasta el afio 1768,
(cuando los jesuitas fueron expulsados del continente), se crearon cerca de 30 reducciones
en la zona, desde las cuales se evangelizé con la construccion de nuevos templos que dentro
tenian elementos iconograficos sobre distintos temas de la iglesia como los evangelios, la
vida de Cristo, y la Muerte. Aunque se puede asumir que la evangelizacion respecto a los

temas de la muerte fue bastante similar a la establecida en Nueva Espafia (por ejemplo con
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el establecimiento de “Cofradias de la Buena Muerte”, los ritos fanebres catolicos y la
preparacion del Ars Moriendi), es dificil determinar qué elementos exactos fueron utilizados
en el proceso de evangelizacion para la muerte, debido principalmente a la falta de estudios
e investigaciones referentes al tema en las regiones de Paraguay y el norte de Argentina.

Sin embargo, el mejor registro que puede encontrarse esta en la iconografia visible
actualmente, que incluye costumbres funerarias catdlicas ampliamente conocidas, la
preparacion para la “buena muerte”, el destino de las almas después de ese momento (cielo
e infierno), ademas de los simbolos de cofradias y 6rdenes religiosas dedicadas a predicar y
cuidar de los muertos. Si bien, la evidencia més clara se encuentra en torno a la misma figura
de “San La Muerte”, que con su Habito y su Guadafia -provenientes de la iconografia
medieval europea-, llego a la region guarani y, como se vera en el tercer capitulo, comenzé

a ser venerada.

I1.5.c Algunas consideraciones finales.

La muerte personificada que surgi6 después del trauma que significo la peste y las constantes
hambrunas, tiene un amplio bagaje de antecedentes tan antiguo como la humanidad mismay
sus religiones. Algunas de las visiones del inframundo y el “mas alld” que surgieron en
Egipto y Mesopotamia fueron trasladadas a las culturas de Grecia y Roma, pero con el
surgimiento de la secta cristiana en Judea -expandida rapidamente durante los primeros siglos
de nuestra era en Roma-, se instaurd el antecedente religioso que actualmente rige en la
civilizacion Occidental. El cristianismo tomo elementos iconograficos y religiosos de la
antigiiedad y los extrapol6 en su labor de expansion, incluyendo los relacionados a la Muerte.

En la baja Edad Media surgieron leyendas y objetos que moralizaban sobre aspectos
como “la muerte”, “el demonio”, “el mal”y “el mas alla”; el hombre volvia a estar consciente
de su estancia temporal en la tierra, y que todas las riquezas y hazafias logradas durante esa
temporalidad, no eran mas que simples vanidades que no podria llevarse a la muerte, pues no
le servirian de nada. Aunado a ello, la constante presencia de la muerte -a través del hambre
y la enfermedad- le hizo creer que existia un ente encargado de cortar la vida de los hombres,
quiza familiar o el mismo jinete del Apocalipsis encargado de matar a todos los hombres, al

cual los catolicos europeos lo imaginan como un simple esqueleto.
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Al mencionado esqueleto se le afiadieron atributos alegres -como la capacidad de bailar con
los vivos, tocar instrumentos musicales o cargar de manera divertida ataides y mortajas-,
pero también otros mas de manera tragica, con armadura, guadafas, espadas y matando
hombres los mismos. El surgimiento de dicha figura -aunque tempranamente-, casi coincide
con dos eventos clave de la historia: la reforma luterana y el primer contacto con América.
La reforma acabaria con los brotes incipientes de optimismo que comenzaron el periodo
comunmente llamado “Renacimiento”, causando nuevas guerras religiosas entre catolicos y
luteranos y, por lo tanto, un renovado temor a las brujerias, los maleficios, al demonio, y a la
misma muerte. El contacto con América -y su posterior sometimiento- se dio en el mismo
periodo de la cultura tragica de las guerras religiosas europeas.

Ademas, la presencia de “iddlatras que cometian abominaciones” en el continente,
supuso un reto para los ya aterrados religiosos en el cual a través de diversos mecanismos,
trataron de someter a los nativos a su religion, con el fin de salvarlos y salvarse ellos mismos
de los tormentos del infierno -segun la escatologia catdlica que incluye la preparacién para
la buena muerte-. En suma, ello establecio el terreno adecuado para el surgimiento de una
nueva imagen de la muerte, que en los siglos posteriores seria un objeto de veneracion; en el
siguiente capitulo se hard un recorrido histérico de la muerte santificada, entidad que
personifica a la muerte, que en México y la region Guarani cumple mandas y peticiones a sus

fieles.

72



Capitulo 1
Historia de la Muerte Santificada

“Sefior, La Muerte,

espiritu esquelético poderosisimo y fuerte por demas
€omo un Sanson en tu majestad,

indispensable en el momento de peligro

Yo te invoco seguro de tu bondad”

Primera Oracion conocida a San La Muerte

En este capitulo se abordara de manera breve pero concisa cual es la historia detras de ambos
santos, asi como su ritualidad y presencia a lo largo de los siglos, aunado a cdmo es que se
inserta en el presente. Para esto es importante conocer cuales son los atributos que se le han
dado a sus propios origenes, las leyendas que se cuentan en cada region, cuales son sus
atributos religiosos y virtudes, como ha cambiado su veneracion, y porqué la muerte
santificada comienza a tener peso en las devociones latinoamericanas.

En el momento que se santifica a la muerte -ya sea por motivos de milagros,
apariciones o por simples representaciones iconograficas-, inmediatamente comienza a atraer
la atencion de personas que, de alguna forma u otra, buscan solucién a sus problemas. Tal
como se ha sefialado en los capitulos anteriores, la muerte personificada comienza a tener
gran peso como una figura de justicia y equidad, al matar por igual al emperador que al
mendigo, asi como al anciano y al recién nacido; ademas, en la antigiiedad su papel también
incluia la renovacion de la vida y la continuacion de este ciclo.

A pesar del panorama creado después de la peste negra en relacion a la muerte y las
formas de morir, en la Edad Media, la muerte se mostr6 como una realidad totalmente
inevitable con la que era necesario convivir, al tiempo que si se vivia apegado a los preceptos
que el cristianismo establecia, existia la esperanza de la salvacion y preparacion para una
vida eterna colmada de placeres. Sin embargo, si se contravenian tales designios, la segunda
vida -también de carécter eterno-, seria plagada de sufrimientos y tristezas en un inframundo
conocido como “Infierno.”

Independientemente del destino que aguarde a cada persona dentro de esta vision, la
muerte personificada entra en escena como un ente intermediario: éste tiene la tarea de acabar
con la vida de los individuos, y llevarlos a comparecer por sus actos hacia el Dios de la

religion cristiana; dicho momento llega para todos. Es a partir de este proceso que surge una
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pregunta clave para entender sus atributos como un ser santo que no solo interviene en la
muerte fisica, sino que tambien auxilia en tiempos de necesidad: ;En qué momento la muerte
personificada es santificada en México y la region Guarani?

Tanto la “Nifia Blanca” (apelativo popular de la “Santa Muerte”) como el “Espiritu
Esquelético” (apelativo de “San La Muerte”), cuentan con historias, mitos y leyendas acerca
de como este esqueleto con habito y guadafia ha intercedido por alguna comunidad, por sus
devotos, y también sobre como ha llegado al rango de Santidad. Dicho sea de paso, este tipo
de santidad es una expresion popular que oficialmente ha sido rechazada por la Iglesia
Catdlica —una institucion religiosa predominante en estas zonas-, la cual califica a ambas
variantes del culto como heréticas, idolatricas y satanicas.

Sin embargo, los fieles ven en esta figura a un santo mas de la institucién, la cual los
protege desde que empez0 a venerarse; los origenes de ambos cultos son difusos en ambos
casos, sin embargo, se tienen noticias de ellos desde el siglo XV 11l como cultos clandestinos,
que son dificiles de rastrear después de esa informacién (sobre todo a la “Santa Muerte”),
pero que hablan de una presencia de la muerte personificada como una entidad a la que se

debe rezar y, en caso de necesidad, pedirle su ayuda.

I11.1 Algunas consideraciones previas

Antes de comenzar a hablar de la muerte santificada, es importante considerar determinados
conceptos clave, en especial a lo concerniente a las categorias religiosas y teoldgicas del
catolicismo conocidas como “milagros” e “imégenes milagrosas”; esto es importante ya que
ambos sistemas de creencias cuentan con estos elementos como referentes de coercion entre
los devotos, siendo ejemplo de ello, un bulto de la “Santa Muerte”, una imagen milagrosa, o
tras rezar la oracion de la salud de “San La Muerte”, la evidencia de un milagro de sanacion
0 curacion.

El primer concepto que debe ser analizado es el de <milagro>. De acuerdo a la propia
teologia catolica, un milagro (palabra proveniente del latin usada para referirse a algo
“maravilloso o bello”), puede entenderse como un fendmeno de causas generalmente
desconocidas (en su mayoria “sobrenaturales”), tanto para el entendimiento humano como

para la ciencia, que apela a los sentidos humanos para manifestar -de forma evidente- algin
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cambio repentino que rompe por completo el curso de la naturaleza y “sus leyes”. Este
cambio se inserta dentro de una categoria benevolente, puesto que involucra la presencia de
Dios 0 uno de sus multiples Santos y Angeles; en este accionar, ocurre algin evento
calificado como “maravilloso” en el cual por ejemplo, una persona se cura totalmente de una
enfermedad terminal o incapacitante, es salvada de algin accidente o atentado en contra de
su vida sin intervencion humana, entra en contacto con el mismo Dios, Jesus, o alguno de los
Santos, entre otros casos (Driscoll, 1911).

Entendido el concepto dentro de esta logica, se puede deducir al milagro como una
accion extraordinaria en la que una persona es bendecida con alguna peticién en particular,
como una curacién, revivir de entre los muertos, u obtener algin beneficio material sin
intervencion humana ni de las ciencias, pero entonces cabe hacerse la pregunta, ;cémo se
accede a los milagros? o bien ;cémo puede una persona ser bendecida por un milagro?

De acuerdo a la teologia, solo las personas con fe y devocion a Dios, a JesUs y la
Iglesia Catdlica pueden acceder a este privilegio “divino”. Mientras la veneracion sea la
correcta, sean rezadas las oraciones y férmulas impuestas por esta institucion, y se expliciten
las peticiones de lo que se quiere “de corazdén y con nobles intenciones”, se puede ser
candidato a esta bendicion. La forma mas extendida para llevar a cabo este tipo de peticiones
se encuentra en la veneracion a la Virgen Maria y los Santos los cuales, de acuerdo a la Iglesia
Catolica, actian como intermediarios entre Dios y los hombres dependiendo de la solicitud
hecha; asi por ejemplo, existe un Santo que intercede en causas del amor (San Antonio de
Padua), un Santo que controla a los animales y evita que ataquen a los hombres (San Jorge
de Capadocia), 0 un Santo para las causas dificiles y riesgosas (San Judas Tadeo).

Otra forma de acceder a estos milagros se encuentra en la veneracion de objetos
divididos principalmente en dos categorias: las reliquias y las imagenes milagrosas. Los
primeros son restos mortales de algun santo -ya sean sus cuerpos enteros o solo alguna parte-
mientras que los segundos son objetos de distintas formas y materiales, como
representaciones de la cruz en la que Jests murid, algun objeto que pertenecié a un Santo,
una réplica en pintura o escultura ya sea de Jesus, la Virgen Maria, 0 un Santo, o bien la
aparicion de estos seres en objetos varios, como el tronco de un arbol o una piedra (fenémeno

psicoldgico conocido como Pareidolia (Beretsky, 2011)). Dentro de dicha logica, el venerar
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estas imagenes equivale a venerar al Santo o la causa que representa, y por lo tanto también
pueden realizar los milagros.

En la Nueva Espafia y el Estado Jesuita de Paraguay, la importacion de estos
conceptos durante la conquista religiosa no fue la excepcion: la creencia en imagenes
milagrosas en Espafia -ademas de estar sujeta a la teologia catdlica ya expuesta-, tiene un
elemento particularmente diferenciador que hace de este fenomeno religioso algo mas fuerte.
De acuerdo a Luis Weckmann, durante la invasion y expansion de los musulmanes en la
peninsula ibérica, los visigodos que se encontraban en plena retirada, escondieron en sitios
estratégicos todas sus imagenes religiosas con el proposito de evitar que los invasores las
destruyeran y profanaran. Sin embargo, durante el periodo conocido como “La Reconquista”,
el “descubrimiento” de estas imagenes en cuevas, rios y matorrales, significd un milagro por
si mismo. Las imagenes eran encontradas por campesinos y personas pobres que exploraban
la tierra para trabajarla y sobrevivir, por lo que también pudo ser interpretado como una
aparicion milagrosa que inspiro religiosamente a los grupos asturianos, pirenaicos y navarros
a continuar con esta labor considerada “sagrada” (Weckmann, 1994, p. 274).

A Nueva Espafia, Rio de la Plata, y al Estado Jesuita llegaron muchas de estas
imagenes durante las guerras de conquista, y fueron las imagenes de la Virgen Maria -y sus
distintas advocaciones- las que mayor afluencia tuvieron durante el proceso. Por ejemplo, la
imagen de la “Virgen de los Remedios” llegd con la expedicién de Cortés con el fin de
protegerlo durante las batallas con los aztecas, o la “Virgen de la Asuncion” quien fuera
elegida como la patrona y protectora del fuerte de Asuncion, el primer asentamiento espafiol
en la zona guarani.

Bajo este pensamiento es que mas adelante se establecieron los atributos religiosos
de la Muerte Santificada en ambas regiones, asi como otros santos de veneracion folklorica,
aunque no estén reconocidos por la Iglesia Catélica. Los famosos “bultos” de la “Santa
Muerte” y “San La Muerte” son considerados imagenes milagrosas, y la misma Muerte
Santificada es vista como un interventor entre los hombres y Dios (mas adelante se explicara
mas a fondo los detalles relacionados a los atributos y milagros); en el siguiente apartado se
abordaran los origenes de éstos cultos en base a las leyendas y mitos atribuidos popularmente

a ambos santos.
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I11.2 Leyendas de origen de la “Santa Muerte”.

Si bien es la versidbn mas complicada de entender, los origenes de la “Santa Muerte” en
México han sido investigados por varios académicos para darle un contexto historico
circunstancial y, aunque no se ha logrado encontrar un principio unificador del culto, hasta
el momento resulta posible hablar de los distintos origenes que ha tenido en distintas regiones
de México. Pese a que algunos de los investigadores apuntan que los origenes de este culto
realmente tienen sin cuidado a los devotos en tanto “la Santa” les cumpla sus peticiones, es
importante entenderlos para observar su configuracion como una devocion que cada dia estéa
creciendo en el pais.

Como se menciond anteriormente, la figura de la muerte personificada que surgio en
la Edad Media fue la imagen que llegd al continente de la mano de los evangelizadores que
arribaron para educar a los indigenas respecto a la “buena muerte” y su universalidad. Este
tipo de educacion se efectud principalmente de manera visual a través de los carretones de la
muerte, las obras pictoricas en distintas iglesias de la Muerte Triunfante, e incluso por medio
de representaciones teatrales sobre el fin de la vida y el destino de las almas segun la religion
catdlica. Esto, aunado a la incorporacion de algunas creencias y elementos indigenas (para
una evangelizacion mas rapida, se tomaron algunos elementos considerados “paralelos” entre
ambas creencias), sentaron la creacién de algunas leyendas y mitos en torno a esta figura, asi
como la aparicion de algunas noticias sobre devociones a esqueletos cual santos.

Entre otras cosas, es posible encontrar documentos de archivo en parroquias y fuentes
que hablan sobre la Inquisicién, leyendas transmitidas de generacién en generacién en las
distintas poblaciones donde se encuentran sus posibles origenes y, para entender los inicios
de la version mas reciente del culto-, es posible identificar referencias en archivos
periodisticos y algunas obras antropologicas e historicas del siglo XX. Para desentrafiar
algunos aspectos respecto a como fueron los origenes del mismo, se visualizaran algunas

leyendas que fundamentan este culto, asi como otras menciones previas al siglo XX.
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I11.2.a La leyenda sobre los origenes purépechas

Una de las leyendas que se puede encontrar respecto a este culto, afirma ser la que hace la
mencion mas antigua; esto puede deducirse por lo que cuenta esta leyenda, que incluso como
se verd mas adelante, tiene ciertos paralelismos con una leyenda del origen de “San La
Muerte”. Ademas, esta leyenda sirve también para defender la creencia popularmente
difundida entre los seguidores del culto y algunos investigadores, respecto a que la “Santa
Muerte” tiene origenes indigenas, pero a la vez justifica la presencia del cristianismo en el
pais a través de “un milagro”.

Esta leyenda tiene lugar en la region purépecha del estado de Michoacéan,
especificamente en un poblado Ilamado Santa Ana Chapitiro, en el municipio de Patzcuaro
que en la actualidad cuenta con uno de los altares mas importantes del pais (propiciando que
algunas personas y medios llamen al poblado como “La Meca de la Santa Muerte”). De
acuerdo a esta version sobre el origen de la “Santa Muerte”, se dice que durante el siglo XVI,
en el proceso de la conquista, una pareja purépecha dio a luz a una nifia bastante peculiar por
tres caracteristicas: nacié del mismo tamafio que un adulto normal, su cabello era de color
castafio y su piel era totalmente blanca. Temerosos de que los espafioles se las arrebataran
por tan peculiares caracteristicas, los indigenas decidieron esconderla en su casa hasta que
un dia se escapd y comenzd a deambular por el pueblo. En cuanto los demés pobladores la
conocieron, pensaron que era un espiritu con atributos especiales que podian actuar para el
bien o el mal. Estos rumores se esparcieron rapidamente por toda la region, llegando a oidos
de la Santa Inquisicion y causando una impresion poco grata. La leyenda continda contando
que la mujer fue arrestada por la Inquisicion, enjuiciada por brujeria y condenada a morir.

Cuando llegé el dia de la ejecucion, se decidio que tendria lugar en la hoguera; en
cuanto comenzo a arder la lefia, el brazo izquierdo de la mujer logro zafarse de sus ataduras
y colocarse en angulo de 45 grados, permaneciendo asi durante el resto del tiempo. Cuando
su piel y carne se convirtieron totalmente en cenizas, los habitantes del lugar vieron
sorprendidos que sus huesos estaban totalmente intactos. Ante tal evento -que fue
considerado un milagro por la gente del pueblo y las autoridades eclesiasticas-, un fraile
Ilamado Juan Pablo exclamd -“No tengan miedo, no hay nada de que temer. Por el contrario,

den gracias a Dios de que les haya permitido contemplar a nuestra Santisima Muerte”-.
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Esta leyenda, rescatada hasta el momento por un solo investigador llamado Andrew Chesnut
en su obra Santa Muerte: La segadora segura (2012, pp. 40-42), es altamente difundida en
Santa Ana Chapitiro, y si bien se encuentran algunos de los clasicos elementos desorbitados
que muchas leyendas presentan -como la afirmacion de su nacimiento con el tamafio de un
adulto-, asi como elementos de realidad -en el caso de la presencia espafiola 0 sus rasgos
cercanos al arquetipo de belleza de una mujer espafiola de la época-, éstos nos permiten entrar
en contextualizacion historica del momento en el que se vivia, en el cual una mujer con
caracteristicas raciales europeas aspiraba a un puesto de devocion y santidad. Esta leyenda
termina afirmando que el atadd que contiene este “esqueleto milagroso” aun esta en el pueblo,
pero se desconoce exactamente donde.

Aunque la anterior leyenda es la que cuenta con mas elementos fantasticos y
atractivos para el surgimiento de una devocion, no es la Gnica: otra version del origen de la
muerte en este pueblo, cuenta una historia mucho mas realista y probable sobre los origenes
y motivos del culto, siendo en esencia el uso de iconografia directamente representativa de
la muerte con fines evangelizadores. Esta historia refiere que un sacerdote catolico usaba la
réplica de un esqueleto con el fin de recordar el ciclo de nacimiento, crecimiento y muerte de
todos los hombres. Dicho esqueleto era expuesto en las misas de difuntos en un altar donde
se rezaban las férmulas cat6licas tradicionales; sin embargo, con el tiempo el culto se fue
desvirtuando y la osamenta comenzé a ser venerada como un santo mas. A pesar de que
nunca se hace mencién sobre la temporalidad exacta en la que los eventos ocurrieron, estos
son posiblemente localizados durante el periodo colonial y la evangelizacion de los indigenas

(Algutlal. Agencia Informativa Online, 2013).

111.2.b San Pascual Baildn

Otra leyenda relacionada a como es que se construyo la figura de la “Santa Muerte”, puede
encontrarse en la regién comprendida por Chiapas y Guatemala; en ella se habla de la
presencia de un santo canonizado oficialmente por la Iglesia Catdlica, re-imaginado en la
forma de un esqueleto que ayuda a la buena salud de los habitantes: se trata de la leyenda de

San Pascual Bailon o San Pascual Rey.
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Primeramente, hay que considerar un elemento veridico que presenta esta historia y es la
existencia de Pascual Baylon Yubero. Nacido en el poblado espariol de Torrehermosa durante
el afio 1540, este pastor de ovejas afirmd ver a Jesucristo en una aparicion -evento que lo
motivé a convertirse en un fraile franciscano para servir a Dios y la religion-. Durante su vida
conventual, los religiosos afirmaban que Pascual tuvo la capacidad de obrar milagros tales
como curar enfermos, multiplicar panes para las personas pobres, haber realizado varias
profecias, y un milagro especifico en el cual se afirma, logré que una piedra expulsara agua
para dar de beber a los pobres. Tras su muerte en 1592, la Iglesia dentro de sus normas
teoldgicas, considero todas estas obras como “milagros” y convirtiéndolo en beato en el afio
1618, y en santo en 1690. De acuerdo a esta teologia, este santo interviene en congresos y
reuniones eucaristicas, y en México también es un santo asociado a la cocina al cual las
mujeres recurren para prevenir accidentes relacionados a esta practica y “dar mejor sazéon” a
todo lo preparado.

Sin embargo, la leyenda que lo relaciona a la Muerte Santificada se ubica en el afio
1650 en la actual ciudad de Antigua, en Guatemala. Todo comenzé con una epidemia no
identificada (algunos la refieren como peste, otros como cucumatz) en la region que estaba
causando mayor numero de muertes entre la poblacion indigena de origen maya. Entonces,
uno de los enfermos pidi6 a Dios que lo curara y librara al poblado de esta epidemia; después
de esta peticion tuvo una vision en la cual se le aparecid un esqueleto vestido con ropas
brillantes, y se presentd como San Pascual Bailon. El esqueleto prometid que curaria a todos
los enfermos de la regién con la condicion de que lo convirtieran en el Santo Patrono de la
comunidad y lo veneraran. Cuando el indigena pregunto si eso era cierto, el esqueleto afirmé
que asi era, pero que el Gnico que no se curaria seria él, nueve dias después la epidemia
desapareceria milagrosamente y le prometio que nunca volveria (Lorusso, 2013, p. 86).

El resto de la leyenda afirma que la profecia se cumplio: el indigena murio y nueve
dias después los enfermos comenzaron a curarse y los contagios se redujeron. En
agradecimiento, fue envestido como patrono de toda la zona y crearon varias estatuas del
esqueleto de dicho santo para venerarlo. Esto causaria problemas con la Inquisicion, pues
consideraban que esto se habia convertido en una idolatria pagana y herética que se alejaba
de los dogmas establecidos (Gil Olmos, 2010, pp. 79-84; Lorusso, 2013, pp. 87-89).

Réapidamente las autoridades eclesiésticas trataron de detener esta nueva devocion tachandola

80



de idolatria y contraria a la iglesia, exceptuando la Orden de San Francisco de Asis, que la
siguio utilizando hasta el siglo XIX como parte de la evangelizacion para la muerte (Lomnitz,
2005, Chapter La Indomable). Esta no seria la primera vez que se daba una persecucion de
ese orden en la region, pues incluso el investigador Fabrizio Lorusso afirma que en el afio
1601 ya habia noticias de una idolatria hacia un esqueleto practicada por los indigenas Zoque
(2013, p. 86), la cual posiblemente también fue un precedente para las modernas devociones
a la “Santa Muerte” y San Pascualito Rey.

Los intentos por detener la segunda adoracién fracasaron y desde entonces San
Pascualito continta siendo venerado en Chiapas y Guatemala; el principal centro de esta
devocion es una iglesia ubicada en Tuxtla Gutiérrez, la cual tenia una imagen del santo -
posiblemente personificado como un esqueleto-, que debid esconderse durante las reformas
religiosas de Plutarco Elias Calles (Gil Olmos, 2010, p. 80; Lomnitz, 2005, Chapter La
Indomable), siendo desde ese momento un culto clandestino que durante afios se
autodenominé “Iglesia Catodlica Apostolica Ortodoxa Mexicana”, donde se mezclan las
ensefianzas catolicas tradicionales en conjunto con practicas de brujeria y chamanismo
indigenas y afro-caribenas. El dia “oficial” del santo es el 17 de mayo, fecha en que el santo
esquelético es sacado en su atatd o carreta en una procesion por todo Tuxtla, donde se sirven
grandes cantidades de comida tanto a fieles como a transelntes que se encuentren ahi.
Aunque ésta devocion ha tenido un crecimiento gracias al surgimiento de la actual “Santa
Muerte”, muchos devotos no estan totalmente de acuerdo con asociarla a este otro santo

popular.

I11.2.c Noticias durante la Inquisicion.

De manera similar a las leyendas, los documentos rescatados por varios investigadores
brindan otras pistas sobre los posibles origenes de la “Santa Muerte”. En este caso se tratan
de documentos inquisitoriales relacionados a las supuestas devociones e idolatrias que se dan
en regiones de Querétaro, Guanajuato e Hidalgo. Tales adoraciones -contrarias a los dogmas
del credo catolico- involucran entre otras cosas la presencia de indigenas, la complicidad de
autoridades eclesiasticas, y lo mas importante: la adoracion hacia un esqueleto (Gil Olmos,
2010, pp. 35-45).
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Uno de los primeros documentos se sitlia entre los afios 1754 y 1755 en la Ciudad de México.
En este, el doctor Manuel Joaquin Barrientos Lomelin y Cervantes -que se desempefiaba
como juez, clérigo e inquisidor oficial para los indios y chinos-, levanto una orden en la cual
se prohibian ciertas idolatrias de los indios. Entre ellas, destaca la presencia de la imagen de
la Muerte, la cual junto a los demas idolos, debia ser destruida al tiempo que, todos aquellos
que practicaran dicho culto serian denunciados y enjuiciados. Aunque solo es una breve
mencién, dicho documento deja en claro que la muerte personificada ya era objeto de
devocion durante esa época (Lorusso, 2013, pp. 84-87).

Otro de los escritos rescatados por estos investigadores data de la misma
temporalidad; en tal caso resulta méas especifica la descripcion de uno de los cultos hacia la
muerte personificada. Se trata de un edicto de la Santa Sede Apostolica aprobado por el
arzobispo Francisco Antonio Lorenzana, en el cual se pide la investigacion y persecucion del
culto en el cual se utilizaban pinturas de la Muerte con fines curanderos y para predecir si
una persona moriria pronto o no. Paralelamente se menciona el uso de piedras de colores en
la adivinacion, danzas y oraciones durante las ceremonias dedicadas a este idolo.

La siguiente mencion que se realiza dentro de dichos documentos ocurre hacia el afio
1793 en un poblado de Querétaro llamado “Amoles”. Esta trata de la idolatria hacia la réplica
de un esqueleto vestida con una coronay sosteniendo flechas, la cual es llamada “Justo Juez”.
En tal caso, la acusacion no va dirigida hacia los indigenas sino a un sacerdote franciscano
de nombre Antonio de Ponza y un vicario de apellido Morales, los cuales permitian que esta
figura fuera venerada en su templo. Pese a que la figura fue destruida después de la denuncia
-y los religiosos fueron destituidos-, al dia siguiente un grupo de habitantes llevé una nueva
estatua, creando incluso una capilla dedicada a la misma, lo que llevo a las nuevas autoridades
eclesiasticas a abandonar el pueblo (Gil Olmos, 2010, pp. 40-42; Gruzinski, 1990, sec. La
colonizacion de lo Cotidiano).

Como se ha visto, las menciones hacia algunas variantes de este credo resultan al
momento dispersas, con informacion poco clarificadora y detalles faltantes. Sin embargo, la
méas importante de todas (la dltima que se haria hasta el siglo XX), se encuentra en un
documento datado del afio 1797 titulado “Sobre las supersticiones contra los indios del
pueblo de San Luis de la Paz”. En este documento que habla sobre este poblado de

Guanajuato, se identifica la primera mencién directa sobre el nombre de “Santa Muerte” para
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esta idolatria (Reyes Ruiz, 2010, p. 44). EI mismo detalla extensamente cémo era la
veneracion a dicha figura; el primer detalle que sobresale es la presencia exclusiva de los
indigenas, los cuales se detallan que eran una treintena y, en palabras propias del documento,

se puede apreciar la presencia de peyote, danzas y blasfemias contra la cruz:

En las noches se juntan en su capilla para beber peyote hasta enloquecer y
privarse de los sentidos, encienden velas volteadas al revés y otras tefiidas
de negro, bailan mufiecos estampados en papel, azotan Santas Crucesy a una
figura de la Muerte que le llaman Santa Muerte, la amarran con un mecate
nuevo mojado, amenazéandola con azotarla y quemarla si no hace el milagro
(Gil Olmos, 2010, pp. 39-40).

Este texto ha sido rescatado por todos los investigadores que han realizado trabajos sobre
este culto, y pese a que alude al idolo de la “Santa Muerte”, se puede observar una gran
diferencia con respecto a la figura actual: ésta es sometida a la voluntad de los hombres a
través de amenazas de azotes y la destruccidn para que la peticion sea concedida, contrario
a lo ocurrido con la version actual del culto, la cual hace que los fieles sean los temerosos a
los castigos que esta figura puede poner sobre ellos si no cumplen con lo prometido después
de haberles concedido un milagro.

Como se mencion0 anteriormente, esta seria la tltima mencion de la idolatria en los
registros documentales de la época, lo cual deja un gran vacio de informacion respecto a este
culto por lo menos hasta mediados del siglo XX. A pesar de la existencia de pequefios
indicios de idolatria y veneracion durante este tiempo, resultan demasiado dispersos como
para entender a fondo sus origenes, pero sobre todo, su supervivencia. Si hay algo que queda
claro, es que este culto permanecio en la clandestinidad durante todo este tiempo, pues si
bien desaparecio del ojo publico durante los siglos XV 111y XIX, en el resurgimiento acaecido
durante las décadas de 1990 y 2000, puede apreciarse la existencia de estatuas, rituales y

oraciones.

111.2.d Tepatepec, Hidalgo.

Otro lugar referido como punto de origen de la “Santa Muerte” esta relacionado al pueblo de
Tepatepec en el estado de Hidalgo, y aunque es mucho mas reciente respecto a otros relatos,

también tiene aceptacion como lugar de origen de “la Nifia Blanca”. En la iglesia de este
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poblado existia -hasta el afio 2000- la figura del santo cat6lico “San Bernardo”, personificado
de manera similar a San Pascual, es decir, como un esqueleto. La imagen era venerada por
los pobladores locales con oraciones, rosarios Y fiestas religiosas casi al mismo nivel que la
Virgen de Guadalupe, otra de las efigies veneradas en este templo.

San Bernardo era representado como un esqueleto con una corona y un cetro y aunque
los investigadores José Gil Olmos y Katia Perdigon (Gil Olmos, 2010, pp. 64-67) afirman
que los pobladores desconocen la procedencia de tal imagen, si tienen conocimiento que la
imagen pertenece a una familia local de apellido Herndndez; esta Gltima afirma que la figura
fue encontrada por uno de sus ancestros “después de una guerra” (se ha especulado que puede
ser la de Reforma) en una capilla abandonada cerca de un jagley, y que esta figura le hablo
presentandose como San Bernardo pidiéndole que la trasladara a otro lugar.

El esqueleto recibié veneracion en la casa de la familia desde entonces, como una
figura milagrosa que ayudaba a personas enfermas y concedia peticiones. Esta expresion se
mantuvo hasta el afio de 1965, cuando el parroco local y varios miembros de la familia
decidieron trasladarla a la iglesia local para que los ingresos de tal devocién fueran para las
arcas de la iglesia. La practica se mantuvo hasta el afio 2000, cuando la familia solicito al
arzobispado de Pachuca que el esqueleto les fuera devuelto, solicitud que fue concedida a
cambio de que fuera ocultado y en su hogar no se celebraran misas ni otras “idolatrias” o
actividades contrarias a la iglesia tradicional. Sin embargo, dicha condicion fue desoida al
poco tiempo y, con el auge que se daria al culto de la Santa Muerte después del afio 2001, la

casa de la familia se convirtio en uno de los principales centros de veneracion del pais.

I11.2.e Otras leyendas de origen.

Otras leyendas, mitos e historias sobre los posibles origenes de tan peculiar santa son
facilmente identificables en distintas comunidades a lo largo del pais, ya sea como una
aparicion milagrosa, como la expresion de -“en nuestro pueblo esta la Santa Muerte original”-
o simplemente como lugares donde es comun la practica de otras formas de catolicismo
folklorico, como la santeria afro-caribefia o cultos surgidos de ideologias y creencias de la
corriente New Age. Un caso similar al de Tepatepec ha ocurrido en el poblado zacatecano de

La Noria, en el cual un esqueleto con origenes desconocidos, comenz0 a ser venerado como
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protector de los mineros de la region durante los siglos X1X y XX. En cuanto los lugarefios
comenzaron a describirlo como “milagroso”, fue trasladado al templo local; sin embargo, un
incendio provocado, destruyo todo el lugar salvo una figura de Jesucristo y el craneo de este
esqueleto, siendo descrito entonces como “otro milagro”. La osamenta fue restaurada y
permanecid en el nuevo templo hasta que las autoridades eclesiésticas del estado ordenaron
su retirada; desde entonces la figura es custodiada por la familia Sarellano. La fiesta de “La
Santa Muerte” es festejada cada 27 de julio (Gil Olmos, 2010, pp. 69-72; Lorusso, 2013, pp.
100-102).

Otro caso particularmente inverosimil, ocurrié en Yanhuitlan, Oaxaca. Pese a no
existir una leyenda antigua asociada a este lugar, lo cierto es que el origen de esta veneracion
bien puede ser extraido de una novela bizarra: una imagen religiosa del siglo XVI, de un
esqueleto coronado en una carreta fue rescatada por las autoridades del INAH para el Museo
Regional del “Ex Convento de Santo Domingo” en 1994. En cuanto la restauracion fue
concluida, muchos visitantes se acercaban a rezar y hacer peticiones varias, siendo descritos
algunos casos en los que la gente entraba de rodillas cargando sus bultos, y grupos que llegan
en autobuses al museo Unicamente para ver la figura y orarle. Desde entonces, se han
establecidos varios oratorios, tiendas esotéricas, y centros de devocion en el pueblo ante tan
peculiar uso de este museo especializado en historia colonial de la zona (Gil Olmos, 2010,
pp. 73-75).

Un ultimo caso ocurrié en el poblado veracruzano de Catemaco, y pese a que la
informacion sobre dicha leyenda es bastante escasa y fragmentada, tiene mucho peso dentro
de la devocidn a la “Santa Muerte”, en especial por ser una comunidad ampliamente conocida
en el pais por sus brujos, chamanes, amuletos y rituales. Lo sabido es que la imagen de la
“Santa Muerte” aparecié milagrosamente en una tabla de madera en la pared de una casa
durante la década de 1960 vy, al tratar de presentarla a la iglesia, ésta la rechazo e intento
destruirla; sin embargo, el duefio de la casa y sus vecinos defendieron laimagen y difundieron
el culto a la “Santa Muerte” alrededor del pais (Lorusso, 2013, p. 96).

Todas las leyendas mencionadas nos hablan sobre lo complicado que es determinar
un origen “sobrenatural” de este culto. Los devotos de distintos pueblos afirman que en su
comunidad se encuentra la verdadera “Santa Muerte# y cada uno da sus motivos para esta

afirmacion a través de historias de apariciones, sanaciones y milagros varios. Pero como se
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verd mas adelante en este trabajo, esto parece tener realmente sin cuidado a sus fieles, a
quienes, mientras la famosa “Nifia Blanca” les cumpla sus peticiones, no tienen otra cosa de
que preocuparse. Ellos asisten a muchos de estos lugares a pedir sus favores, cumplir algunas
mandas, o simplemente conocerla y renovar su fe en tan peculiar entidad. En el siguiente
aparato se hablara de las leyendas de origen de la muerte santificada en su equivalente

sudamericano.

111.3 Leyendas del origen de “San La Muerte”

Al igual que su contraparte mexicana, el idolo sudamericano de “San La Muerte” ha vivido
un proceso de construccién simbolica y de devocion a lo largo de su existencia; si bien ambos
cultos presentan marcadas diferencias que les dotan de caracteristicas Unicas (partiendo desde
el mismo género del idolo, siendo la version mexicana femenina mientras la version
sudamericana es masculina), también es posible encontrar ciertos paralelismos, los cuales
van de lo mas obvio (la muerte personificada europea con su habito y guadafia) hasta
pequetias singularidades (como los apodos de “Justo Juez” o “San Esqueleto™). En lo que se
refiere a las leyendas de origen, estas son mucho mas facil localizarlas, pues en realidad solo
existen dos -con sus respectivas variaciones regionales- y tienen que ver con supuestos
“milagros”.

Las leyendas sobre los origenes de este santo son mas precisas que los de la “Santa
Muerte”, ya que algunos de los santos populares que se originaron en la region surgieron
inmediatamente después de la expulsion de los jesuitas del continente. Ademas, al existir
s6lo dos leyendas al respecto, el problema de la fragmentacion -visto en el caso mexicano-
es mucho menos grave, siendo menos problematico localizar su nacimiento. Sin embargo,
determinar un precedente u origen exacto de esta figura es una labor muy dificil, tanto a nivel
académico -por la falta de trabajos sobre dicho santo-, como en otros aspectos pues este idolo
se volvio muy popular en las regiones de Paraguay y el norte de Argentina en afios recientes.

Empero también es posible encontrar leyendas sobre los origenes del santo en los
cuales, se encuentra integrado el elemento de justicia que simboliza esta entidad, aunado a la
incorporacion de componentes guaranies como la veneracion y utilizacién de huesos

humanos para proteccién y peticiones. De manera especifica, se trata de una leyenda o cuento
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en el cual se explica que un rey justo se convirtio en la muerte, y sobre un monje franciscano
que ayudo a los indigenas; tras su muerte, se consideré a su esqueleto como una figura

milagrosa.

111.3.a Como Serior de la Justicia

Esta primera leyenda alude sobre el origen de “San La Muerte” en tiempos considerados
como antiguos -incluso anteriores a la civilizacion guarani-, donde se cuenta la historia de un
rey antiguo de un pais o regién (nunca especificada), el cual que era muy popular y querido
por ser justo con sus subditos; cuando este murio, Dios (referencia al dios catélico) lo llevd
directamente al Paraiso. Cuando ocurrio esto, el rey y Dios sostuvieron una conversacion en
la que el ser supremo lo reconocid por su gran criterio y bondad para ejercer justicia,
ofreciéndole un lugar especial en el Paraiso donde desempefiaria una tarea bastante peculiar.

En cuanto llegaron al sitio referido, ingresaron a un lugar lleno de veladoras
encendidas de distintos tamarfios, entonces Dios dijo al rey que su tarea seria muy sencilla:
las veladoras representaban la vida de cada persona en la tierra y en cuanto una veladora se
consumiera, el rey debia bajar a la tierra y llevar el alma de esa persona ante él para ser
juzgada, pues cuando una veladora se apagaba, significaba que la persona a la que representa
en la tierra ha muerto. Dios también le explicé por qué las veladoras tenian tamafios
diferentes, argumentando que la vida de cada persona es diferente y cada quien moria en
edades y condiciones distintas, siendo las veladoras mas largas las de aquellos que vivirian
muchos afios, y las cortas las de personas que vivirdn poco tiempo.

El rey aceptd tal oferta y se convirtio en siervo directo de Dios; se encargaria de llevar
ante €l a todas las personas al momento de su muerte para ser juzgadas, y al mismo tiempo
debia garantizar que ese viaje fuera totalmente seguro y protegido de cualquier mal o
demonio que pudiera causar algun problema. Esto es importante en la practica del culto, ya
gue en los manuales, misarios y devocionarios dedicados a “San La Muerte”, se recomienda
a los fieles rezar a esta figura para que su alma sea totalmente protegida llegado el momento
de la muerte (Andénimo, n.d.-b, sec. Leyendas).

La citada version sobre los albores de “San La Muerte” representa muchos de los

elementos de la justicia y la muerte vistos en la Edad Media: las personas de esta época veian
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al fin biol6gico de la vida como el maximo acto de justicia, siendo una circunstancia que a
toda la humanidad le toca vivir. De acuerdo a esta vision fantastica, el hecho de que un rey -
famoso por su imparticion de justicia- tenga la tarea de “recoger” a los muertos de la tierra,
refiere sobre el sentido de justicia en el cual, después de la muerte el ser humano seré juzgado
por sus acciones en vida y recompensado o castigado, como lo propuso la teologia egipcia
sobre la muerte hace miles de afios, y pese a que dicha leyenda es poco popular entre los

devotos de “San La Muerte”, si tiene cierto de peso en esta creencia.

111.3.b EI monje franciscano y/o Payé

Esta otra leyenda de ““San La Muerte” es mas proxima a la realidad historica local y se centra,
al igual que la figura del “rey justo” en la busqueda de la equidad y la justicia, pero afiadiendo
otro elemento configurado en los aspectos relacionados a la abundancia econémicay la buena
salud, que también resultan atractivos para muchas personas que no tienen acceso a los
servicios de salud actuales. Ademas, esta leyenda es la mas aceptada, conocida y comun entre
los fieles como explicacion al origen “sobrenatural” y “milagroso” de “San Esqueleto”.

En ella se cuenta la historia de un misterioso monje franciscano (aunque en otras
versiones se explica como un sacerdote jesuita o un brujo guarani) que fue parte de la
evangelizacion tardia y las reducciones en la region guarani, el cual era conocido Unicamente
como Payé (esta palabra guarani es usada para designar a brujos, médicos o simple sabios de
esta tribu indigena y también refiere a los amuletos relacionados con este culto). Se sefiala
que, cuando los religiosos jesuitas fueron expulsados del continente por orden del rey Carlos
I11, otras oOrdenes religiosas -como los franciscanos o los dominicos- se desplazaron y
reorganizaron en la regién mientras se ajustaban las nuevas normas religiosas y civiles, lo
que causo que los indigenas fueran abandonados religiosamente por estas acciones.

Sin embargo, la Unica persona religiosa que se quedd con los indigenas fue Payé, pues
era el encargado de atender una prision especial para los leprosos. En la comunidad se
afirmaba que el monje tenia poderes especiales para curar a los enfermos a través de brebajes,
rituales y oraciones -rumor que se expandio rapidamente por los poblados y la selva guarani-
causando que muchas otras personas llegaran con €l en busqueda de ayuda, todo ello sin

descuidar su labor con los leprosos. Sin embargo, estos rumores también llegaron a las nuevas
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autoridades religiosas las cuales, después de establecerse para reemplazar a los jesuitas,
emprendieron una persecucion en su contra.

Cuando finalmente llegaron a la prision de leprosos lo arrestaron (otras versiones
afirman que lo capturaron en un rio donde meditaba), y lo encerraron alli mismo, sin oponer
resistencia alguna. Una vez aprisionado, inicié una protesta pacifica que consistio en ayunar
totalmente y permanecer todo el tiempo de pie, apoyado Unicamente en un cayado con forma
de L invertida. Como se encontraba en confinamiento solitario, nadie se habia percatado que
ya habia muerto, y cuando abrieron su celda varios afios después, en un 20 de agosto (fecha
que se ha adoptado como su dia de fiesta), se toparon con su cadaver totalmente consumido,
guedando Unicamente un esqueleto de pie, vestido con el habito franciscano y sosteniendo su
cayado, que recordaba a la guadafia tradicional de “la muerte”. Este hallazgo fue considerado
como un “milagro” y desde entonces este esqueleto es venerado con dicho caracter
(An6nimo, n.d.-b, pt. Leyenda; Carassai, 2000, sec. 2-4).

Por supuesto, como ocurre con otras leyendas, suelen suscitarse pequerfias variaciones
en el relato dependiendo de la region y el contexto: una de estas, afirma que la persecucion
fue instigada por su madrasta por tener envidia de sus poderes; otra afirma que después de
morir, logré vengarse de sus perseguidores, matandolos de misteriosas causas Yy
enfermedades. Sin embargo, la mayoria suele coincidir en aspectos centrales como la forma
en que murio, o su benevolencia y poder de sanacion entre los indigenas que habian sido
abandonados por los jesuitas, los cuales histéricamente, fueron muy cercanos a los guaranies.

Ademas, por medio de esta leyenda puede observarse claramente el peso que tuvo tal
abandono dentro de estas comunidades las cuales, tras recibir una evangelizacion
“incompleta” -de acuerdo a los canones eclesiasticos-, comenzaron a retomar los pocos
elementos que tenian disponibles, como ocurrio con el conocimiento de los conceptos de
santidad y milagros, para adaptarlos a sus creencias. Asi, empezaron a considerar “santo” a
cualquiera que realizara algin acto considerado como “milagroso”, como “San La Muerte”,
“San Ceomo”, “Gauchito Gil” y “El Tio”, otros santos populares venerados en las regiones

de Paraguay y el norte de Argentina.
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111.3.c Otros posibles origenes.

Mientras las dos leyendas previamente referidas son consideradas como las principales y las
mas “certeras” por los devotos de “San La Muerte”, algunos adeptos € investigadores han
presentado otras propuestas sobre el surgimiento de dicho santo; una de ellas afirma que, en
una iglesia de la reduccion de Guéacaras, Argentina, existia un retablo de tres imagenes —una
de Jesus, otra del Diablo y la Gltima de la Muerte-. Cuando los Jesuitas se retiraron, las
imagenes se repartieron en tres grupos y desde entonces cada uno venera a cada imagen; los
primeros a Jesus de la manera catélica tradicional, otros al Diablo en un culto conocido como
“San Diablo” y otro a la muerte, dando origen a “San La Muerte”.

De acuerdo a la investigadora Miranda Borelli —que fuera retomada por Sebastian
Carassai-, la version del monje franciscano es la leyenda mas conocida entre los devotos,
pues ha sido transmitida de manera oral a lo largo de distintas generaciones, e incluso logra
rescatar otro fragmento de la misma donde, después de su muerte, el esqueleto se aparecio
ante los indigenas diciendo que era un enviado de Dios para curar todas las enfermedades de
los indigenas; al cristianizarse este mito, se decidié denominarle “San La Muerte”, con el fin
de mantener un vinculo religioso con la Iglesia y las ensefianzas de los jesuitas (Carassai,
2000, p. 2).

I11.4 Ritualidad, oraciones y peticiones. Comportamiento hacia el siglo
XX

¢Qué es lo que se le pide a la Muerte Santificada? ;Qué la convierte en una figura tan
atractiva para millones de devotos de ambas variantes? ;Como se invocan los “favores” que
tan peculiar santo concede a todo aquel que la sigue?

Como fue mencionado anteriormente, los origenes historicos de los cultos parecen
tener sin cuidado a los seguidores de la “Nifia Blanca” y “San Esqueleto”; el interés de sus
seguidores se centra en los favores que “la Muerte” puede otorgar a través de sus habilidades
“sobrenaturales” y su “intercesion ante Dios”, para estar protegidos contra todos los males y

solucionar todo tipo de problemas que se presenten sin importar su magnitud.
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En México, la “Santa Muerte” es considerada como altamente milagrosa entre miles
de personas, es una santa que cumple todo lo que se le pida mientras sea de corazon. Para
ello, hay que cumplir algun ritual contenido en La Biblia de la Santa Muerte o algun librillos
similares, rezar un rosario 0 una novena plasmada en alguna “estampita” o “libro de
oraciones” disponible en la tienda de productos esotéricos més cercana; acudiendo a “oir
misa” en alguno de los miles de templos y altares que se han establecido a lo largo de la
republica, o simplemente teniendo en el hogar un altar que tenga su imagen en yeso 0 cera
.conocida popularmente como “bulto”-, para asi garantizar la concesion de tales socorros.

Aunque la variante sudamericana es un tanto menos popular que su contraparte
mexicana, lo cierto es que también “San La Muerte” tiene un “gran poder” para conceder a
los devotos todas aquellas peticiones que se le soliciten: a través de su mitica guadania,
“cortara” todo mal que se presente a aquellos que se lo pidan con mucha fe, recurriendo al
Libro Negro de San La Muerte para desear algun mal contra un enemigo y al Libro Blanco
de San La Muerte para hacer una peticion positiva de salud, dinero o amor, portando algln
amuleto tallado en madera o huesos -tanto animales como humanos-, y consagrando un altar
casero a través de un ritual especifico, el devoto puede ser protegido por dicho santo.

Sin embargo, lo que se pide aambos santos resulta casi siempre similar: salud, dinero,
trabajo, amor, justicia, venganzas, paz, seguridad, mala fortuna para el enemigo y bienestar
propio y para los seres queridos. La muerte santificada “soluciona” todo tipo de problemas,
desde los mas cotidianos hasta auténticas casusas imposibles de salud o dinero. Para entender
a profundidad como se han desarrollado ambos fendmenos en afios mas recientes, a
continuacion se expondran algunos de los rituales, oraciones e invocaciones mas populares

entre sus devotos, asi como un breve anélisis de los mismos.

I11.4.a La imagen: Bultos, esculturas y amuletos.

La imagen de la Muerte Santificada en ambas variantes de su adoracion, por si sola es
considerada como “milagrosa” y un apoyo espiritual al que puede recurrirse para hacer todo
tipo de peticiones. Para los devotos, tener la imagen de un “Esqueleto con guadafa y habito”
en forma de “estampita”, una escultura de madera, o un “bulto” de yeso, garantiza un medio

de proteccion, siendo que no requiere otra cosa que rezarle o pedirle un favor para que le sea
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concedido. Sin embargo, una de las primeras diferencias que se encuentra en ambas regiones
es la forma de representarla y construir su imagen; esta distincion se ve influenciada por una
subyacente diferencia de género que, aunque puede ser vista como insignificante por algunas
personas (tanto devotos como detractores), es lo suficientemente fuerte para que los medios
de invocacion -a través de la palabra y la imagen- sean totalmente distintos.

Basandose en la anterior afirmacion, la “Santa Muerte” hace gala de una feminidad
tan natural y embellecedora (basada en los arquetipos de la civilizacidn occidental) a través
de apelativos considerados como “carifiosos” que de manera similar se utilizan en la cultura
mexicana para referirse a una mujer bonita y alegre. “La Novia”, “Nifia Blanca”, “La
Flaquita”, “La Bonita”, “La Dama”, entre otros, son algunos de los motes mas populares
relacionados a tal condicion de genero, sin embargo, no solo es a traves de éstos que muestra
tal rol de género, ya que también dicho esqueleto -ademas de adornarlo con su habito de
distintos colores y su guadafa de hoja decorada-, es ataviado con hermosas faldas estampadas
hechas de telas finas, mantos y habitos similares a los de la Virgen de Guadalupe y otras
virgenes, y vestidos confeccionados en seda, terciopelo o tafetdn con adornos y joyerias
dignos de una quinceariera durante su vals 0 una novia que estd proxima a casarse. La
creatividad de muchos devotos para vestir a sus “bultos” e imagenes no tiene limites,
entregando a “su Nifia Hermosa” sélo lo mejor.

En cambio, el santo venerado en Argentina y Paraguay parece seguir un rol de género
masculino, de acuerdo a los canones de la iglesia y la civilizacion occidental. A diferencia de
la version mexicana -que muestra su feminidad con gran suntuosidad y elegancia-, el “Sefior
de la Buena Muerte” parece estar conforme con su habito (incluso puede mostrarse sin este
en sus esculturas y amuletos) y no exhibe mayores rasgos de masculinidad; en algunos casos
puede ir vestido con una capa digna de un rey y cierto tipo de joyas -como coronas y collares-
que sus fieles le colocan como regalo por alguna peticion realizada. En este sentido, no
existen apelativos “cariflosos” dignos de un hombre, sino mas bien respecto a su funcién
como recolector de almas (“Sefior de la Buena Muerte”, “Sefior Muerte”, “San Esqueleto”)
0 como santo que intercede (“Sefior San Justo”, “Espiritu Esquelético”, “Senor de la
Justicia”, etc.)

Las imagenes de yeso resultan una parte fundamental del culto y reciben un trato

similar a otras imégenes de los santos que si son reconocidos por la Iglesia Catolica, como la

92



Virgen de Guadalupe o San Judas Tadeo. Como se menciond anteriormente, en México el
“bulto” se convierte en el protagonista de los altares dedicados a la “Nifna Blanca”, con sus
vestidos elegantes y coloridos; tal figura se fabrica en talleres artesanales a lo largo de la
republica con materiales diversos como maderas, metales, resinas, cerdmicas, etc., pero en
su mayoria, el yeso es el material més utilizado, principalmente en estatuas y “bultos” mas
grandes. Los “bultos” pueden encontrarse en una gran variedad de colores (como se vera mas
adelante, los colores también influyen en las creencias y peticiones) y tamafios en las tiendas
de productos esotéricos, medicina homeopatica, puestos ambulantes en diversos mercados,
en los templos donde se venera, e incluso, ahora pueden comprarse en internet.

En Sudamérica, el comportamiento es similar en lo que se referente a las imagenes
de yeso, con la tnica diferencia de que a éstas se les conoce como “Payés”. Dicha palabra no
se aplica Unicamente como un equivalente de los “bultos”, sino también a toda aquella
imagen que represente a “San La Muerte” -desde las imagenes de “estampa”, los cuadros de
pared, y los amuletos personales-. Las imagenes usadas como amuletos personales son
fabricadas en diversos materiales como madera de naranjo o palo santo, asi como plomo de
una bala usada en el asesinato de una persona (Anonimo, n.d.-b, sec. Amuleto), pero la
presencia de huesos humanos -especificamente los de “cristianos bautizados”- es mucho mas
comun por ser considerados un vinculo directo con el santo y su naturaleza “esquelética”.
Estos “Paye” de huesos -construidos generalmente a base de las falanges de la mano-, son
incrustados en la piel del devoto (abdomen, brazos o piernas) con el fin de evitar una muerte
violenta (Calzato et al., 2008, sec. 275-276), siendo esta practica comun entre los seguidores
que se dedican a la vida criminal o que estan presos. Para conseguir un “Payé” -ya sea cOmo
amuleto o como “bulto”-, es necesario recurrir a los mercados de artesanias, tiendas
esotericas y capillas de Paraguay, asi como lugares distantes en las provincias de Corrientes,
Formosa, Misiones y también en la gran Buenos Aires, en Argentina.

Las “estampitas”, cuadros y libros de oraciones son los artilugios mas baratos en
ambos casos, asi como los mas faciles de cargar con uno mismo para una proteccion “mas
inmediata”. Estas figuras representan a la muerte personificada méas conocida (habito y
guadafia) y generalmente suelen incluir una oracion basada en las formulas catolicas, la cual
puede ser de tipo “general” -para cualquier peticion y proteccion en el dia a dia-, 0

“particular” -para una peticion muy especifica, como recuperar la salud o encontrar a la pareja
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ideal-. Estos se encuentran en los lugares mencionados y es bastante comdn que los devotos
las regalen en misas y rosarios dedicados a “la Muerte” en sus dos variantes.

Los amuletos -aunque son conocidos en igual medida por ambas variantes del culto-, gozan
de mayor popularidad en Argentina y Paraguay; sin embargo, la naturaleza de los “Payé” -
hechos de huesos humanos, asi como la forma desconocida para obtenerlos y el ritual de
incrustacion-, han despertado las alarmas de diversos sectores sociales de la regién, los cuales
lanzan distintas acusaciones a los devotos que van desde la practica de rituales satanicos, la
profanacion de panteones, o incluso el asesinato ritual de catolicos para la obtencion de tales
huesos. En un apartado posterior se abordara dicha problematica con mayor profundidad.

I11.4.b Las Peticiones ¢ Qué concede la Muerte Personificada?

Para los seguidores de la Muerte Santificada, este esqueleto puede conceder todo aquello que
se le pida, siempre y cuando la peticion se haga con verdadera fe y “de corazon”, se efectie
un ritual marcado dentro de un manual esotérico, y sea condicionado el favor a cambio de
una promesa conocida como “manda”. Para “la Muerte” -que es justa con todos los vivos al
momento de morir-, no hay imposibles de acuerdo a sus fieles seguidores: ayuda por igual a
resolver tanto los problemas de la vida cotidiana, como un problema de salud muy serio;
puede ser esa “doctora corazon” que socorre a los desgraciados de amor a encontrar su pareja
ideal o bien, una “agente de empleos” que ayuda a los desempleados que estan desesperados
por alimentar a sus familias.

Los adeptos de ambas versiones se acercan a la Muerte Santificada para resolver sus
necesidades mas inmediatas: no requieren de grandes milagros o de sorprendentes
apariciones para reafirmar su devocion. La Biblia de la Santa Muerte expone varios rituales
para acceder una amplia gama de favores, como la proteccion en contra de la inseguridad que
todos los dias se vive en México, para que el negocio propio (legal o ilegal) provea lo
suficiente para comer y pagar las cuentas dia a dia, para que se cure alguna enfermedad o
dolencia, para encontrar al “amor ideal”, o para que la actual pareja mantenga la fidelidad y
no mire a otras personas. El Libro Blanco de San La Muerte a su vez, muestra una serie de
oraciones y rituales con la finalidad de obtener proteccion frente al crimen, mantener o

recuperar la salud, tener abundancia econémica y encontrar a la pareja deseada.
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Precisamente, los rituales mas antiguos de los que se tiene noticia sobre el culto a la
Muerte en México (durante su gran resurgimiento en el siglo XX) estan relacionados a su
papel como “doctora corazon” y “terapeuta de parejas”. Desde la década de 1940, en el pais
habia rumores y noticias de un culto llamado “Santa Muerte” al cual las mujeres acudian con
la finalidad de encontrar al amor ideal, para “amarrar” al hombre del que estaban enamoradas,
y/o para mantener la fidelidad de aquellos que ya son su pareja y no se atrevan a ser infieles
(Chesnut, 2012, pp. 45, 135).

Uno de los primeros testimonios registrados sobre este topico se encuentra en la obra
Los Hijos de Sanchez, del antropélogo Oscar Lewis. En su segundo testimonio, Marta
menciona que su hermana Antonia le hablo de una “novena” que debe rezarse a la “Santa
Muerte”, a media noche con una vela de cebo y un retrato del hombre que se quiere atraer; y
si se hace correctamente, el hombre en cuestion “caeria rendido a sus pies” antes de la novena
noche (Lewis, 1961, p. 293). En esta misma linea, tanto los trabajos de los investigadores
Frances Toor, Isabel Kelly y Gonzalo Aguirre Beltran dan noticias similares sobre esta
“naciente practica”, relacionada a los asuntos del corazén (Chesnut, 2012, p. 45).

Otra aparicion en escena de “la Flagquita” ocurrio en 1976, y pasé particularmente
desapercibida hasta afios mas recientes, cuando el fendmeno se volvié popular: fue en el film
de comedia ElI Miedo no anda en burro, protagonizada por la actriz Maria Elena Velazco
(“La India Maria”). En una escena musical, “La India Maria” se une a un anciano que esta
tocando un piano para cantar una cancion macabra en la que se describe el papel de la Muerte
Personificada como recolectora de almas; sin embargo, mientras esta escena se desarrolla,
puede apreciarse encima del piano una imagen enmarcada de la “Santa Muerte” -comun en
las “estampitas” y librillos de oracion de la época- siendo incluso cargada por “La India
Maria” que la hace parte de su coreografia, mencionando en forma de canto la eventualidad
de la muerte para todos. Si bien, solo puede especularse sobre los motivos de tal aparicion,
que puede ir desde una simple coincidencia al momento de elegir dicha imagen como parte
de la utileria, hasta la posibilidad de que uno 0 mas miembros de la produccién fueran devotos
de este culto aun desconocido para la gran mayoria (Chesnut, 2012, p. 46).

Respecto a “San La Muerte”, sus primeras noticias y apariciones durante el siglo XX
parecen remontarse a la década de 1960, en un articulo sobre los amuletos llamados “santitos”

0 “Payés” (aunque se sabia de su existencia desde 1917) en el cual se menciona la aparicion
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de una oracion en una “estampita” donde se pide por la proteccidn contra los enemigos y que
en el amor, la pareja mantenga su fidelidad (y en caso de que fuese infiel, se arrepintiera y
regresase). El culto era considerado como algo exclusivo de campesinos tanto en Argentina
como en Paraguay Y por lo tanto carecio de difusion durante varias décadas hasta los ultimos
afios del siglo XX (Gentile, 2008). Sin embargo, la existencia de oraciones -relacionadas a la
seguridad y al amor, fungiendo como otro “doctor del Corazon™ al igual que su contraparte
mexicana- habla de una presencia ritual tan antigua como se observé en capitulos anteriores.

La salud (o més bien la ausencia de ésta) es otro de los problemas en los que los
practicantes de estos cultos esperan la intervencion de la Muerte Santificada. En ambas
regiones del continente -donde los sistemas de salud y seguridad social son ampliamente
conocidos por su ineficiencia, sobresaturacion e inaccesibilidad para los sectores sociales
maés desfavorecidos-, resulta completamente normal que recurran a la “Santa Muerte” de
color morado y acudan a rezar al monje franciscano con poderes sobrenaturales conocido
como “San La Muerte”. Acudir con fe (y ciertamente desesperacidn) al altar de Alfareria No.
12 en Tepito (México) o al Santuario de “San La Muerte” en el poblado de Mercedes
(Argentina), es lo unico que les queda a estas personas en espera de que la Muerte Santificada
ofrezca cualquier tipo de ayuda para sanar y/o llevar facilmente la enfermedad.

Sin embargo, no siempre se pide directamente por la salud a esta entidad, ya que los
fieles -al estar conscientes de esta figura como la personificacion de “la Muerte”-, lo que en
verdad solicitan es que “se haga su voluntad”, o mejor dicho, que determine si el enfermo
debe morir (y en caso de serlo, que sea sin sufrimiento y lleve el alma de difunto ante Dios)
0 bien, que continde viviendo por muchos afios con una curacion “milagrosa”. La vida o la
muerte, mientras sean “su voluntad” o “la de Dios Padre”, tienen la misma validez para los
devotos y debe aceptarse sin ningun “pretexto”; siendo la muerte a fin de cuentas, definida
como sefialaba Heidegger, una posibilidad mas en la vida, pero la Gnica que se sabe con
certeza que tarde o temprano llegard (Heidegger, 1927, p. 245).

Otras peticiones -de las que se hablara detalladamente en el Capitulo IV-, estan
relacionadas al dinero, especificamente con la obtencion de una fuente de ingresos y
abundancia economica. Las esperanzas de obtener este recurso se volvieron cada dia mas
frecuentes en ambas regiones después de la década de 1990, cuando México entr6 en una

crisis econdmica después de la implantacion del modelo econémico neoliberal; en Paraguay
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-con el final de la dictadura de Alfredo Stroessner-, la economia quedé tan destrozada que en
la actualidad es el segundo pais mas pobre del continente, y en Argentina sucedié algo similar
con la constante hiperinflacion y la crisis economica del 2001. Los rituales —asociados con
el color verde y dorado-, no siempre piden por tener riquezas ni abundancia, los fieles muchas
veces se conforman con tener un empleo que les proporcione la minima estabilidad
econdmica para que “nunca falte el pan”.

Pero no todas las peticiones son enunciadas desde un sentido positivo, ya que su
guadafa —para los fieles-, es un arma que sirve para la venganza, la proteccion contra los
enemigos, y la realizacién de actividades criminales exitosas: asaltantes, narcotraficantes,
secuestradores, y asesinos seriales (estos ultimos en Estados Unidos), cuentan con la “Santa
Muerte Negra” para que los proteja de las autoridades y de bandas enemigas en el hemisferio
norte. De igual manera, el Libro Negro de San La Muerte cuenta con varios rituales para la
proteccion en contra de los enemigos y para la imparticion de venganzas y maleficios contra
aquellos que se atrevan a atacarlos.

A través de su guadafa, la Muerte Santificada imparte no sélo justicia, sino
proteccion y lo que podria definirse como un servicio de “sicariato divino™; en rituales con
veladoras negras -objetos pertenecientes al vudu y otras religiones afrocaribefias-, con sangre
animal o humana, y oraciones consideradas como “poderosas”, puede pedirse que el enemigo
sea muerto -ya sea por “intervencion divina” o por propia mano-, que esté expuesto a un
sufrimiento fisico o emocional para que “aprenda su leccion”, o que el secuestro o asalto que
perpetre en las proximas horas o dias sea exitoso.

En el siguiente capitulo se estudiara a profundidad tales aspectos de violencia y
criminalidad relacionados a los dos cultos que, ademas de abarcar los altares que los
narcotraficantes y secuestradores crean en sus guaridas, también han integrado rituales como
sacrificios animales e incluso posibles asesinatos para cumplir una promesa o manda
(Ilamando la atencion que, en los Ultimos afos, los crimenes relacionados a “San La Muerte”

se han incrementado).
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I11.4.c Santeria, vudu y otros elementos afro-caribefios

Si bien la Muerte Santificada fue considerada como “muy poderosa” por si sola en los afios
que estuvo en la clandestinidad, en tiempos mas recientes los devotos han afiadido elementos
rituales, iconogréaficos y oraciones de los cultos populares de las islas caribefias a su practica
religiosa; la incorporacién de tales componentes ha dado a los cultos un matiz peculiar, que
les permite distinguirse respecto a los dogmas tradicionales de la Iglesia Catdlica, a partir de
los devotos consideran a los rituales de brujeria tan reales, como los mismos “poderes” de la
Muerte.

Uno de los principales cultos que mas ha aportado a la veneracion de la Muerte
Santificada, es la practica religiosa de la santeria; dicha variante del catolicismo popular
surgi6 cuando miembros de la tribu beninesa y nigeriana “Yoruba fueron sometidos por el
imperio espafiol para trabajar en las plantaciones de islas caribefias, como Cuba y Puerto
Rico. Aunque es dificil determinar una fecha exacta, desde finales del siglo XIX se tenian
noticias de tal practica (de Olmos, 2007, p. 130).

La santeria se basa en una mezcla de la veneracion a los santos catolicos con la
adoracion a los dioses de la religion “Yoruba” conocidos como “Orishas”. Tal sincretismo
emergié como una forma singular de burlar la prohibicion espafiola de venerar dioses
paganos y de otras religiones; en cuanto los esclavos yorubas empezaron a ser evangelizados,
muchos de ellos llegaron a la conclusion que los santos de la religion catolica, no eran mas
que manifestaciones de sus propios dioses, y los veneraban como tal (de Olmos, 2007, pp.
130-131). Tras la independencia de Cuba, los esfuerzos de evangelizacion quedaron
inconclusos y los descendientes de los esclavos santeros continuaron con dicha practica, cuya
internacionalizacion se efectud después de la <Revolucion Socialista> de 1959, cuando
muchos refugiados y exiliados llegaron a Estados Unidos y México.

Esta actividad promueve la existencia de un Dios principal llamado “Olodumare”
(equiparado con el Dios Yahvé o Jehova de las religiones judeocristianas) y varios dioses
que se encargan de vigilar aspectos especificos de la vida religiosa, politica y cotidiana, como
el Orisha Inle de la Salud (equivalente de San Rafael) o la Orisha Yemaya de la fertilidad
(equiparada con la Virgen de Regla) (Gil Olmos, 2007, p. 229). En el caso de la muerte, la

Orisha Oya —emparejada con la Virgen de la Candelaria-, ha sido sustituida paulatinamente
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por la “Santa Muerte” en la practica moderna de la santeria en México, Estados Unidos,
Centroamérica y parte del Caribe. A pesar de que la tradicion de la santeria coloca a esta
deidad como la encargada de vigilar los cementerios y las almas de los muertos (de Olmos,
2007, p. 139), los rituales a ella estan asociados al comercio y la prosperidad, siendo comunes
las ofrendas en las que se le entregan alimentos, dulces y chocolates para procurar sus
“bendiciones” dentro de los mercados cubanos.

En cuanto a los elementos de la religion “Yoruba” y la santeria -aunque han permeado
los credos de la “Santa Muerte” y “San La Muerte”- en conjunto con el sistema de creencias,
resultan mucho mas arraigados en el caso mexicano, debido a las migraciones cubanas post-
revolucionarias y a la presencia de las dictaduras militares influenciadas y apoyadas por los
sectores mas conservadores de Iglesia Catolica en Paraguay y Argentina. Sin embargo -como
se verd en el capitulo cuatro-, durante el siglo XXI, la presencia de la santeria -y otras
préacticas esotéricas derivadas del movimiento cultural y religioso del New Age-, se ha
consolidado como otra raiz para la actual veneracion de “la Muerte” en América Latina.

Otro elemento que ha aparecido en afios recientes en la veneracion a la Muerte
Santificada es la practica del vudd y otros elementos asociados comunmente con la
“brujeria”, los “hechizos” y los “maleficios”. De la misma forma que la muerte referida puede
conceder bendiciones de trabajo, amor y salud, también asiste en la venganza, el dafio al
enemigo y a maldecirlo de cualquier forma posible (por supuesto, dentro del &mbito
“sobrenatural”). El vudu es una practica religiosa surgida entre los esclavos africanos,
provenientes en su mayoria del occidente africano (actuales Costa de Marfil, Ghana, Senegal
y otros), exportados a las colonias francesas de Saint-Domingue (hoy Haiti) y la Luisiana
Francesa (Zufiiga Carrazco, 2015, pp. 157-158).

Generalmente, la religion es conocida en el mundo occidental como la préactica de
maleficios a través de un murfieco -o fetiche- previamente sometido a un ritual, asi como por
su “capacidad” de revivir parcialmente a los muertos para convertirlos en sirvientes (mito de
los zombis), sin embargo, es un sistema que se comporta de manera similar a la santeria, al
evidenciarse la creencia en santos y angeles del cristianismo, expresados como espiritus de
la naturaleza y la vida cotidiana (Apodaca Valdez, 2012, sec. Tras los Origenes del Vudu).
Para los practicantes, toda la vida espiritual y mégica gira en torno al vudu, y cuando es

invocado a través de distintos fetiches, puede usarse para hacer magia blanca (sanaciones o
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peticiones de lluvia) o magia negra (maleficios y zombis) (Zufiiga Carrazco, 2015, pp. 155—
156, 174).

La incorporacion de los fetiches al culto de la Muerte Santificada se puede apreciar
en la construccion de nuevos altares donde se preparan rituales de amor o maleficio: los
famosos “bultos” son sometidos a rituales de “bendicion” para que cumplan las peticiones y
para atraer a algin ser amado; tanto la Biblia de la Santa Muerte como EIl Libro Blanco de
San La Muerte, proponen rituales donde se incorporan fetiches hechos con ropa y objetos
personales propios y de la persona que desea atraerse. Pese a que los rituales de maleficio
son menos conocidos (al estar reservados a cierto grupo de iniciados), puede asumirse que la

Muerte Santificada ayudara cuando se prepare un fetiche a ejercer tal venganza y maleficio.

I11.4.d Esoterismo moderno y la influencia del New Age.

El dltimo elemento incorporado a esta Historia de la Muerte Santificada, es una oleada de
movimientos espirituales, esotéricos y rituales del movimiento New Age. A diferencia del
cristianismo y las religiones afro-caribefias, a dicha corriente no se le puede considerar como
una religion institucional con un sistema fijo de creencias, sino como una libre mezcolanza
de creencias Budistas, HindUes, Cristianas, Chinas, y religiones nativas de Africa y América.
Ademas, incorpora practicas como la medicina herbal, la homeopatia, el ocultismo, el
misticismo, la contracultura hippie, y conocimientos considerados como pseudocientificos
para contravenir a la “ciencia tradicional” y sus postulados a manera de protesta
contracultural.

La interpretacion de todas estas creencias orientales y nativas se hace desde un punto
de vista occidental, al afiadir elementos cristianos a las religiones orientales; asi, al intentar
contravenir algunos postulados cientificos, es comdn se recurran a conocimientos como la
fisica cuantica o ciertas propiedades de las plantas medicinales que han sido comprobadas
por la medicina cientifica. Esto ultimo, aunado al contexto geografico y temporal en el cual
surgid y tuvo su auge, es decir, los Estados Unidos, Francia y Reino Unido de las décadas
1960 a 1990, otorgd al movimiento el caracter de occidental (Carozzi, 1999, p. 20).

La razon del nombre <New Age>, proviene de una serie de interpretaciones de las

religiones hindu, egipcia y maya. Al igual que el movimiento pagano europeo de la
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Astrologia (adivinacion del futuro a través de distintos métodos), que refiere a una transicion
0 cambio de era en el ser humano —conocido como el fin de la era de Piscis y el principio de
la era de Acuario- y de su forma de pensar entre los afios 2000 y 2012, segun los practicantes
del New Age, vivirian toda suerte de catastrofes, cambios espirituales, transiciones politico-
econdmicas, que culminarian en la paz o en una nueva humanidad (Pefia, 2001, p. 104),
aspecto que, al finalizar el presente trabajo en el afio 2015, no ha ocurrido. Pero ¢qué
elementos toma el culto a la Muerte Santificada?

Tanto la herbolaria, como la medicina homeopatica, los rituales con estatuas de Buda
u otras deidades, y la adivinacion del futuro a través de la astrologia (méas especificamente,
los Hordscopos), han incorporado en los afios recientes elementos en torno a la Muerte
Santificada, principalmente en Meéxico y Gltimamente en Sudamérica. La herbolaria y la
medicina homeopética cuentan con una gran popularidad en el mundo occidental
(principalmente ante la impotencia de la medicina occidental de curar o explicar el origen de
ciertas enfermedades) pero en América Latina, también se afiade el factor de pobreza y su
limitante para acceder a un sistema de salud adecuado. Para muchos devotos de “San La
Muerte” y “la Santa Muerte”, lo Gnico que pueden hacer -ademas de rezar a este esqueleto-,
es recurrir a una tienda esotérica o herbolaria y esperar una solucion “milagrosa”. En los
manuales y libros de rituales de ambos cultos, es comUn que se incorporen rituales de salud,
de preparacion de remedios herbales y las famosas “limpias” y/o “desintoxicaciones” propias
de la medicina homeopatica.

De manera similar, los rituales del “Buda Panzén” -para la prosperidad econdémica-
suelen compartir similitudes con el ritual de las veladoras doradas de “la Santa Muerte”. Por
Gltimo -ante un panorama de desolacion e incertidumbre-, la adivinacion del futuro a través
de distintos medios es comun entre los creyentes: “La Nifia Blanca” puede proveer si se le
pide con fe, y “El Santito” escuchara a sus fieles que lo pidan de corazon; pero mientras la
intervencion divina se realiza -0 no)-, puede tenerse alguna certeza de lo que ocurrira si se
acude a una adivina o brujo que mencione cual es su destino de eso, leyendo lo sefialado en
las cartas del tarot (hay que recordar que la Muerte Personificada, precursora de la Muerte
Santificada, aparece en este juego de cartas), empleando una carta astral en base a la fecha

de nacimiento o simplemente, consultando el signo zodiacal al que pertenece el devoto.
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Y no solo el New Age se ha inscrito al culto a la Muerte Santificada, el “Esqueleto
con habito y guadafia” se ha incorporado también al New Age, o de manera especifica, a su
economia. Andrew Chesnut (Chesnut, 2012, pp. 149-176) describe de manera detallada
varias escenas en las cuales explica como en las tiendas de productos esotéricos y herbolarios,
los productos relacionados a la “Santisima Muerte” —como veladoras, inciensos, bultos,
libros, etc.- se han convertido en los objetos mas buscados y que generan mayores ganancias
en estos negocios, tanto en Meéxico como en Estados Unidos. Pese a que en el caso de
Sudamérica no existen descripciones académicas sobre lo referido, basta con ingresar a los
sitios web de las tiendas esotéricas regionales, para encontrar todos los productos
relacionados a “San Esqueleto y sus rituales”, como veladoras, Payés, oraciones, etc.,

cuestion sobre la que se ahondara a lo largo del capitulo cuatro de este trabajo.

I11.4.e Hacia el siglo XXI

“La Muerte” como entidad santificada, mas no Canonizada o reconocida oficialmente, se
comporta como cualquier otra devocion hacia un santo catolico: se le reza, se le hace una
peticidn que ayude a solventar un problema y si cumple, se le regresa el favor a través de una
manda, un agradecimiento, o un acto de fe. Las peticiones son de amplio espectro, desde
soluciones cotidianas hasta la realizacion de auténticos “milagros”, aunque estos ultimos
resultan peticiones menos frecuentes.

Determinar cuando fue el momento en el que se le santificd -tanto en México como
en Sudamérica- es francamente imposible; lo poco que se sabe es que en ambas versiones,
era un credo exclusivo para los iniciados durante los siglos coloniales. Aunque las leyendas,
las noticias y la documentacion existente ofrecen algunas pistas, estas son insuficientes para
generar un perfil exacto de fecha y lugar para uno 0 ambos casos. Sin embargo, no todo es
impreciso ya que, gracias a las leyendas y testimonios referidos, se tienen noticias de ambos
cultos mucho mas antiguas de lo que creen los devotos y la poblacién en general.

“La Santa Muerte” y “San La Muerte” son percibidos como cultos de reciente
creacion, generalmente asociados a la criminalidad, a las “malas formas de vida”, asi como
el satanismo y el reciente “boom” del ocultismo, la santeria y el movimiento de New Age. A

pesar de cierta veracidad en tales afirmaciones, resulta evidente que a finales del siglo XXy
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principios del siglo XXI esta tendencia cambid, mostrando un crecimiento entre otros
sectores de la poblacion, asi como el surgimiento de un mayor numero de voces defendiendo
a ambas variantes como “nuevas formas de espiritualidad” y “creencias pacificas”. El
siguiente -y ultimo- capitulo de este trabajo de tesis, abordara cudl es el balance religioso,

cultural, social y politico hasta el 2015, afio en que finaliza este trabajo.
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Capitulo IV
El Siglo XXI. “Boom” del fenémeno, violencia, crisis, moda y actualidad

“Muchos tienen un corrido, el bueno, el malo y el fuerte
Hay de narcos y de damas, y de ilegales sin suerte
Hoy le canto a la patrona, a la Santisima Muerte

Yo adoro y quiero a la muerte, y hasta le tengo un altar
Ya hay millones que le rezan, la iglesia empieza a templar
Abiertamente ya hay curas, que la empiezan a adorar”

Fragmentos de la cancién La Santisima Muerte
Beto Quintanilla

En este Gltimo capitulo se realizara un balance sobre la situacion actual de la veneracion a la
“Santa Muerte” y “San La Muerte”, tomando como punto de partida el “boom” del fendmeno
ocurrido desde la década de 1990, en tiempos de crisis econdmicas, la insercion de modelos
neoliberales, cambios politicos varios, nuevas formas de criminalidad y el surgimiento de
nuevas ideologias -New Age- relacionadas a la llegada del nuevo milenio. La Muerte
Santificada paso6 de ser un idolo venerado en la clandestinidad por algunos iniciados, a una
efigie de gran popularidad en ambas regiones, traspasando todo tipo de fronteras y llegando
a diversos sectores sociales.

Este gran surgimiento se desarroll6 a partir de noticias relacionadas a una diversidad
de crimenes, ya que el culto habia sido asociado -con justa razon- a actos de criminalidad,
como la proteccion de secuestradores y narcotraficantes, la presencia de altares en guaridas
de criminales, ademas de la posible existencia de asesinatos y mutilaciones rituales asociados
a sus dos variantes. Aungue muchos investigadores aluden que los criminales -y los rasgos
relacionados a ellos- son en cierta manera minoritarios, es sabido que el culto per se, debe
representar un foco de atencidn para autoridades e intelectuales, ya que el culto a la muerte
puede ser considerado una forma de violencia por si mismo.

Otro factor a considerar es una creciente expresion de “moda” relacionada a este culto
que en muchos casos, mas que expresar devocion o una muestra de fe, puede considerarse
como el negocio de una amplia gama de mercancias vinculadas a la popularidad misma de
los “Santos Folkldricos”, como ocurre con las playeras, amuletos, accesorios personales y
para el automovil, posters, entre otros tantos que se unen a los productos tradicionales como

son las veladoras, los librillos de oraciones y las “estampitas”, convirtiéndose asi en un
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préspero negocio de la fe y de los milagros, cuyas verdaderas cifras son totalmente
desconocidas. Para visualizar y entender el por qué la Muerte Santificada se ha vuelto
popular en lo que va del siglo XXI, es importante comenzar haciendo una revision del
surgimiento, o mejor dicho, resurgimiento ocurrido a finales del siglo XX y principios del
XXI, aunado a las condiciones que lo permitieron.

V.1 Crisis econdmica en México y transiciones politicas en Paraguay y

Argentina

La Muerte Santificada, como se ha visto en capitulos anteriores, tiene origenes igual de
antiguos que la misma Edad Media y el Renacimiento. En México/Nueva Espafa, las
manifestaciones del culto a la “Santa Muerte” resultan tan vetustas como el siglo XVII -de
acuerdo a distintas leyendas y evidencia documental de la Inquisicion-, mientras que en el
virreinato del Rio de la Plata y el Estado Jesuita de Paraguay, las primeras manifestaciones
de devocion a “San La Muerte” (y otros santos folkléricos como el Gauchito Gil) comenzaron
a manifestarse después de la expulsion jesuita del siglo XV 111. Desde esa época, sus rastros
se volvieron difusos con la poca presencia de noticias que apuntaran hacia tales veneraciones;
si bien, esta tendencia cambiaria repentinamente durante las décadas de 1980 y 1990.

En la década de 1980, América Latina experimentd un conjunto de problemas
econdmicos a distintos niveles, con diferentes caracteristicas en cada pais, pero también con
rasgos en comun como las deudas que excedian la capacidad de pago y la falta de solvencia
de los Estados. Uno de los paises mas afectados por dicha situacion fue México, que llegé a
sufrir devaluaciones del 500% en su moneda, cuestidén que generd inestabilidad econémicay
social, causando una gran pérdida de empleos y el empobrecimiento subito de la poblacion;
a pesar de que intento lograrse cierta estabilidad y recuperacion durante los primeros afios de
la década de 1990, hacia el afio de 1994 otra crisis economica terminaria por agravar la
situacion de millones de mexicanos, tanto en la capital -que ademé&s habia sufrido un
terremoto en 1985, lo que ocasiond mayores pérdidas econdémicas-, como en el resto de pais.

El dafio social generado por dicha crisis desembocé en una pobreza generalizada: la
mayor parte de la clase media emergida durante el llamado “milagro mexicano” y el

“desarrollo estabilizador” fue testigo de la pérdida de empleos, la devaluacion sus
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propiedades, el encarecimiento de los productos de la canasta basica, al tiempo que todo
aquello que el gobierno afirmaba haber logrado antes de la crisis se convertia en humo. Ante
tal panorama, mucha gente comenzo a emplear diversos métodos para poder llevar algo de
pan a la mesa -no en todos los casos legales ni morales-, que en tiempos de desesperacion,
era lo Unico que les quedaba por hacer.

Si bien las crisis econdmicas en Sudamérica también afectaron fuertemente a la
poblacion, el verdadero detonante del paso a un panorama incierto fue la transicion de los
modelos dictatoriales y totalitarios hacia la construccién de las democracias. Durante las
décadas de 1970 y 1980, tanto Argentina como Paraguay estuvieron sometidas a dictaduras
militares que dominaron a la poblacion por medio del terror y la violencia, ademas de la
brutal eliminacién de cualquier forma de oposicion y critica; estas dictaduras -generalmente
auspiciadas por Estados Unidos, y solapadas por la Iglesia Catolica- ante la “paranoia” en
contra del comunismo y el socialismo, siguen presentes en la memoria de éstas naciones
sudamericanas como una herida abierta.

En Argentina, el periodo dictatorial es conocido como el “Proceso de Reorganizacion
Nacional”. Desde 1976 hasta 1983 se establecio una serie de cinco juntas militares que a
nivel econdmico, comenzaron a implantar un modelo similar al neoliberalismo, y a nivel
social cometid crimenes de lesa humanidad como desapariciones forzadas, los asesinatos de
opositores y el robo de recién nacidos. Sin embargo, a diferencia de otras dictaduras de la
region, esta fue significantemente mas corta debido a la “Guerra de las Maldivas”. La
situacion de represion y crimenes de lesa humanidad, quedo rapidamente expuesta después
de que la junta militar fue derrotada por Reino Unido en 1982, aumentando el descontento
social y orillando a la junta a convocar elecciones para el afio 1983; dicha transicion demostro
la condicion real de pobreza y opresion vivida en Argentina,pues la economia estaba
destrozada, siendo empleado el resto de la década para intentar reconstruirla.

En Paraguay, el mando de solo un hombre durante 35 afios significo una auténtica
tragedia de represion: desde 1954 hasta 1989, Alfredo Stroessner impondria una dictadura en
la cual se suprimieron las garantias individuales y se impuso un modelo econémico fallido
que hizo de este pais, la segunda nacion mas pobre del continente americano (titulo que
todavia ostenta). A este periodo -que termino con un golpe de estado y la restauracion de la

democracia en febrero de 1989-, se le conoce como el Stronato y, al igual que Argentina y
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otras naciones vecinas, fue parte de la “Operacion Condor”, una serie de operaciones entre
Estados Unidos y los gobiernos dictatoriales de estos paises para evitar a cualquier costo el
surgimiento de movimientos de ideologia socialista y comunista.

En las tres naciones estudiadas, los cambios sociales y econdmicos se gestaron en
contextos totalmente diferentes, sin embargo, algo que tuvieron en comun fue la
temporalidad, es decir, los ultimos veinte afios del siglo XX. Pese a los distintos efectos de
cada proceso de transicion, resulta intrigante otro factor que se volvié comdn en estos paises:
la una presencia renovada de la Muerte Santificada. A diferencia de las apariciones
reportadas previamente durante los periodos coloniales y el siglo XX, dejé de ser una entidad
Gnicamente accesible para pequefios grupos de iniciados, para constituirse como una imagen
venerada por millones de personas -no so6lo en estas tres naciones, sino en muchas otras-,

cuya popularidad no hace otra cosa mas que aumentar.

IVV.2 La Muerte Santificada como icono de la violencia.

Durante la década de 1990, México fue victima de una intensa ola de violencia y
criminalidad, derivada de un proceso en el cual la economia ha sufrido un gran revés que
dejo a millones sin empleo y ensanché las filas de la pobreza. Este fenémeno de violencia
desembocé en la creacidn de un sistema de crimen organizado basado principalmente en el
trafico de drogas hacia Estados Unidos y el occidente de Europa, pero también se extendio a
practicas como la extorsion, la prostitucion, la trata de personas, los secuestros y los
asesinatos, surgiendo al mismo tiempo un sistema de crimen mas informal sostenido
principalmente por asaltos, robos a casas y autos, defraudacién, etc.

En Argentina y Paraguay dicho fendmeno fue significativamente menor durante la
década de 1990, pero en afios recientes, esta criminalidad se encuentra en aumento en ambas
naciones, llegando a ser empleada de forma cada vez mas comin la palabra
“Mexicanizacion” para referirse a la reciente oleada de violencia y narcotréfico ocurrida
principalmente en Argentina, pero irradiada a otras naciones de la region. El término
curiosamente surgio de las palabras pronunciadas en el afio 2014 por la maxima autoridad de
la Iglesia Catdlica -el Papa Francisco- y, aunque ha causado escozor en las autoridades

mexicanas, no hacen mas que reflejar las crecientes condiciones de violencia en su nacion
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natal (Rebossio, 2015). Retornando al tema de la Muerte Santificada, son precisamente estas
condiciones de violencia, las que la dieron a conocer como una “santa de personas
malhechoras”, un culto comunmente asociado al satanismo y al crimen organizado. A
continuacién, se hara un breve desglose del tema, especificando algunos eventos que le
dieron dicha reputacion, pero también notoriedad a nivel internacional, la cual desembocaria

en el auge de ambas veneraciones durante los primeros afios del siglo XXI.

IV.2.a La Santa de los narcos y secuestradores

En México no es ningun secreto el nivel de crueldad con el que narcotraficantes,
secuestradores y criminales suelen tratar a sus victimas: desde la década de 1990 se ha vuelto
comun escuchar de las torturas, desmembramientos, asesinatos e incluso, la desfiguracion
total de los cadaveres, que son infligidas por grupos criminales que se dedican al secuestro y
trafico de todo tipo de mercancias ilegales. Desde el afio 2006, ocurri6 el recrudecimiento de
estas practicas gracias a la estrategia iniciada por el presidente Felipe Calderon Hinojosa para
combatir a estas bandas, una accion considerada como fracasada por un amplio sector de
académicos y el pueblo en general ya que, tanto el nimero de crimenes de alto impacto, como
la crueldad de los mismos aumento considerablemente.

A pesar de que “la Nifia Blanca” tiene reputacion de ser la “santa de los narcos”, no
fue la primera en ostentar tan peculiar titulo: antes de la década de 1990, ya era conocida la
devocion a Jests Malverde entre distintas bandas narcotraficantes. Este culto hace referencia
a un personaje cuyo verdadero nombre y origen estd en duda debido a la falta de registros
confiables, sin embargo los relatos y leyendas en los que se basa su culto refieren a una
especie de “Robin Hood” sinaloense que se dedico a robar y asaltar gente adinerada para
repartir el botin entre los pobres de la zona a finales del siglo X1X y principios de XX (Gomez
Michel, 2009, pp. 134-136). Si bien, éste fue capturado por el ejército y ejecutado
posteriormente el 3 de mayo de 1909, motivo por el cual la gente construy6 un altar en su
honor para agradecerle todo lo que les dio en vida (Lizarraga Hernandez, 1998, sec. La
historia del Simbolo).

Durante las décadas posteriores, muchos agricultores, pescadores y ganaderos

comenzaron a venerarlo para que sus trabajos fueran productivos y abundantes; aunque se
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desconoce como fue este proceso, su reputacion como “santo de los narcos” comenzo durante
la década de 1970. Desde entonces, se sabe que la capilla ha recibido dinero del crimen
organizado, aunque el capellan y otros devotos afirman que esto es falso (Lizarraga
Hernandez, 1998, sec. Eligio Gonzalez, EI Capellan) y que ellos comenzaron a pedirle
proteccion, éxito en los negocios y que la tierra produjera suficiente, siendo desde entonces
el santo de facto de los narcotraficantes -titulo que aun ostenta pero que ha perdido
popularidad ante la Huesuda-.

Retornando al caso de la Muerte Santificada en su forma de “Santa Muerte”, comenzo
a atraer los reflectores a finales del siglo XX al ser considerada protectora de los delincuentes;
uno de los primeros crimenes de alto impacto asociado a esta figura (aunque realmente no
hay evidencia de su presencia) ocurrio en 1989 en la ciudad de Matamoros, Tamaulipas.
Durante un operativo en el rancho “Santa Elena”, se hizo un macabro descubrimiento dentro
de una choza de este lugar: se encontraron los restos desmembrados de 12 personas en un
altar dedicado a la santeria cubana y Palo Mayombe. Cuando los criminales de la banda “Los
Constanzo” fueron interrogados, afirmaron que tenian la costumbre de practicar sacrificios
humanos con fines satanicos, e identificaron a Sara Aldrete como sacerdotisa de estas
précticas (Gil Olmos, 2010, pp. 115-116; Ham, 2014). Desde entonces, a este grupo se le
conoce como los “Narcosatanicos” y se convertiria en el primer crimen “ritual” del que se
tienen noticias en el pais y al cual se dio una amplia cobertura en los medios de comunicacion.

Desde 1989, los crimenes asociados a la “Santa Muerte” cobraron una mayor
notoriedad y, aunque en muchos casos se perdié el elemento de ritualidad (es decir, no fueron
crimenes rituales), las autoridades y los medios sefialaron a varios de estos narcotraficantes,
secuestradores y criminales como devotos de “la Nifia Blanca”. Muchos de estos crimenes y
avistamientos, fueron recopilados por el especialista en temas militares extranjeros Kevin
Freese (Fuerte Leavenworth, Kansas), en su articulo The Death Cult of the Drug Lords
Mexico’s Patron Saint of Crime, Criminals, and the Dispossessed. En él también se aborda
el descubrimiento de altares en guaridas del “Cartel del Golfo” (la mayor parte de los
hallazgos ocurridos entre 1989 y 1998 fueron en guaridas y casas de seguridad de esta banda),
los asesinatos durante robos, y presos que durante su encarcelamiento conocieron a “la Santa

Muerte” y se convirtieron en sus fieles devotos (Freese, 2005).
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Sin embargo, el caso que le daria la fama y el reconocimiento de ser “protectora de
criminales” acontecio el 18 de agosto de 1998, cuando en un operativo conjunto de las
agencias de seguridad PGR y CISEN se capturé en Naucalpan, Estado de México, a una
banda de secuestradores que raptaba a personas de alto rango econémico y social; el lider de
esta organizacion era Daniel Arizmendi Lépez, reconocido por los medios y el pablico en
general como “El Mochaorejas” -sobrenombre ganado por su reputacion de cortar las orejas
de sus victimas a manera de tortura y medio de extorsion a sus familiares-. Una vez
asegurados los criminales, los agentes de seguridad mencionaron a la prensa el hallazgo de
un altar “bizarro” en el que se hallaba una figura hecha en cerdmica de un esqueleto con un
manto o habito, asi como varias veladoras, una ofrenda con frutas, una figura de la Virgen de
Guadalupe y hojas con oraciones dedicadas a la muerte (Freese, 2005, sec. Santa Muerte Has
Following in Major Criminal Organizations; Lomnitz, 2005, Chapter La Indomable; Lorusso,
2013, pp. 60-61). Fue a partir de ese momento cuando empezé a hablarse publicamente de
la existencia de “la Santa Muerte” y su culto.

Los altares clandestinos de los barrios mas peligrosos del pais comenzaron a ser
visibles ante los ojos de la sociedad, ya fuera por las noticias de bandas delictivas capturadas,
0 por devotos pacificos que deseaban dar otra imagen de la “Santa Muerte” mas alla de los
crimenes de alto impacto vistos en los distintos medios de la época. La mayor presencia del
fendmeno ocurri6 tanto en la capital de la nacion como en la frontera con Estados Unidos,
siendo en esta ultima zona donde se ocurrieron los casos posteriores al del “Mochaorejas”,
de crimenes y descubrimientos de altares.

En el campo de la literatura, esta reputacion es reafirmada en la obra de Homero
Aridjis La Santa Muerte. Sexteto del amor, las mujeres, los perros y la muerte, libro dividido
en 6 relatos ficticios, siendo el primero dedicado al tema de “la Nifia Blanca”. En esta
narracion, se describe la fiesta de cumpleafios numero 50 del narcotraficante Santiago Lopez
a la que asisten celebridades de la TV, modelos, jefes policiales, altos mandos militares,
algunos de los principales empresarios del pais, gobernadores y otros personajes de la esfera
politica. Durante el desarrollo de la tertulia, se habla de temas como sobornos, audiencias
con el presidente, los ultimos crimenes cometidos por la banda y los pactos con las

autoridades, asi como otros grupos delincuenciales.
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Sin embargo, el climax de esta fiesta sucede cuando todos los invitados son llamados
a pasar a un altar de la “Santa Muerte”, donde se encuentra un bulto vestido de blanco, rojo
y negro, rodeado de alacranes, viboras, veladoras, armas, figuras de Cristo y de la Virgen,
ademés de otros objetos religiosos del catolicismo y la santeria. Ahi da inicio un ritual
dirigido por una sacerdotisa y el propio Santiago Lépez, en el cual se ofrece a la “Santa
Muerte” un sacrificio humano, con el fin de apaciguar una guerra entre bandas que recién
habia estallado. Tres personas de un cartel rival son asesinadas por un actor disfrazado de la
“Santa Muerte”, y a la mafiana siguiente todos se retiran del rancho, dando por concluida la
celebracion (Aridjis, 2004, Chapter La Santa Muerte). Aunque esta obra puede ser tomada
como una ficcién, Homero Aridjis ha dicho en varias ocasiones que los eventos relatados
estan basados en hechos reales que él mismo atestigud, pero los nombres de los personajes
fueron modificados por motivos de proteccion propia y de los involucrados.

Sin duda alguna, queda claro que “la Santa Muerte” cuenta con un negro historial, en
especial durante los Gltimos 25 afios. Aunque algunos devotos e investigadores consideran
injusto el sobrenombre de “patrona de los criminales™, es cierto que dicho titulo posee una
justificacion histdrica basada, tanto en los eventos aqui descritos, como en otros tantos que
fueron pasados por alto en este documento de investigacion. En el siguiente apartado se
desarrollara un breve esbozo sobre la parte oscura de su contraparte sudamericana, “El Sefior
de la Buena Muerte” quien también cuenta con antecedentes criminales que le han dado una
reputacion similar en las sociedades de Argentina y Paraguay como protector de criminales

y marginados.

IV.2.b Ofrendas de sangre para “el Santito”.

“San La Muerte” tiene un oscuro historial que ha surgido en afios recientes el cual, de acuerdo
a reportes periodisticos, esta aumentando de manera alarmante. Conforme han pasado los
afios, resulta cada vez mas comun encontrar noticias sobre “ofrendas de sangre” y “rituales
satanicos” en las provincias nortefias de Argentina y en menor medida, en Paraguay;
asimismo los criminales con tatuajes y afiches de “San Esqueleto” son mas comunes en las
carceles de la region y en las denuncias ciudadanas. Este comportamiento es similar a lo

ocurrido en México desde 1989, donde la asociacion del culto con crimenes -tanto rituales
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como de otras indoles- se ha hecho notorio, sin embargo los casos relacionados al santo
sudamericano no han tenido el impacto mediatico a nivel regional e internacional como ha
ocurrido con los casos mexicanos; empero, los crimenes estan ahi, por lo que tanto en los
medios como en los archivos judiciales, es posible encontrar este negro registro.

Determinar alguna temporalidad en la cual hayan comenzado a circular las noticias
de estos crimenes resulta complicado por diversos factores, como la falta de notoriedad del
mismo culto en la comunidad académica, la poca presencia en los medios de comunicacién
y una relativa espacialidad -mucho més pequefia que en el caso mexicano-; sin embargo,
hacia el afio 2010, empezaron a hacerse mas comunes los informes sobre hallazgos de las
“ofrendas de sangre” y otros crimenes relacionados a dicho culto. Esta temporalidad coincide
con un pronunciado aumento de actos delictivos en la region, pero también con el surgimiento
y crecimiento de carteles de droga en la zona, incluidas bandas con nexos -directos e
indirectos- a narcotraficantes mexicanos.

Antes de continuar, es necesario precisar otra diferencia con el caso mexicano: la
presencia de crimenes rituales. En México, los crimenes que pueden considerarse como
rituales suelen ser minoritarios, en relacion al resto de delitos asociados a devotos de la
“Santa Muerte”; sin embargo en Sudamérica, la mayoria de crimenes vinculados a “San La
Muerte” -especialmente en los Gltimos afios-, son de caracter ritual. Esto tiene dos fines
particulares, pero igual de macabros: el primero es la obtencidén de un Payé, es decir, el
amuleto hecho de hueso humano que se incrusta en la piel; el segundo, hacer las ofrendas de
sangre para “el Santito”, en las cuales -segin los devotos que llegan a este extremo-, se
ofrecen vidas humanas por cada favor concedido para tener contento al “Sefior La Muerte”.

Sobre los crimenes relacionados a los Payé, es dificil obtener datos y casos
especificos, pero se insertan dentro del rubro de la criminalidad por lo siguiente: en primer
lugar, los devotos que se incrustan los Paye de huesos, suelen ser criminales de todo tipo que
buscan evitar una muerte violenta relacionada a sus actividades, convirtiendo al “San Justo”
en un protector de facto de este grupo marginado. En segundo lugar, hay una cuestion aln
mas inquietante que es el origen de tales huesos. Lo que se sabe de ellos, es que son tallados
por artesanos y chamanes paraguayos y argentinos para representar a “San La Muerte” en
distintas poses y formas, también es sabido que los “mas poderosos” son aquellos realizados

en un Viernes Santo e incluso, los mas populares son los hechos por chamanes de Corrientes,
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en Argentina. Sin embargo, es desconocido para el publico el origen de tales huesos, lo cual
solo lleva a especular que son obtenidos a través del robo de tumbas, o de asesinatos rituales.
Como se menciono previamente, en los dltimos afios ha habido un marcado aumento en el
namero de asesinatos relacionados a “San La Muerte”. Estos crimenes -de acuerdo a los
testimonios-, son ofrendas de sangre en los cuales se le paga a “San Esqueleto” una deuda
por un favor concedido, un pago para un favor a futuro, o un simple acto para honrarlo. Ello
ha impulsado la imagen del santo -al igual que su contraparte mexicana-, como un culto
profano practicado s6lo por delincuentes y otros grupos marginados en Sudameérica, siendo
ciertos casos, los que mas conmocion mediatica y social han generado.

Un ejemplo de este tipo de crimen ocurri6 a finales del afio 2010, cuando el devoto
de “San La Muerte”, Fabian Ariel Gonzalez asesino a la sefiora Lucy Carate de Escafiuela,
en la provincia de Corrientes. De acuerdo a las declaraciones de un testigo, el dia de los
hechos el criminal habia declarado “hoy es jueves de matanza y sacrificio” (El Liberal, 2015);
y cuando fue capturado, el mismo Gonzalez declar6 ante los policias: -"No quiero mentir
mas. Yo la maté. Lo hice solo. Fue en una ofrenda para San La Muerte"-. El objetivo de esta
ofrenda, era agradecerle a “San Esqueleto” la reconciliacion con su pareja sentimental, con
quien ya habia practicado ofrendas de sangre animal a cambio de que les fuera concedido un
hijo (EI Liberal, 2014).

Este es uno de los casos que mas controversia ha generado en la region y al cual la
prensa ha dado mayor seguimiento, al punto de referirse a Fabian con el apodo de “San La
Muerte”, basandose en el fanatismo que dicha persona expres6 durante la investigacion y el
juicio. El proceso termin6 en marzo del afio 2015, llegando a dictar la sentencia de cadena
perpetua (La Gaceta, 2015) y, aunque esta no es la primera ofrenda de sangre de la que se
tiene noticia, si fue de las que mas escandalo social provoco.

Otro caso de gran impacto mediatico y social en la region fue el de “Marcelito”
(Messi, 2011), un asaltante y traficante de drogas que operaba en el barrio de Bajo Flores, en
Buenos Aires, una zona conocida por sus problemas de pobreza e inseguridad. Marcelo
Alejandro Antelo cometio durante el afio 2010 siete asesinatos (dos de ellos ocurridos el 15
de agosto, uno de los dias en que se festeja a “San la Muerte™) y otros cuatro asaltos, algunos
por cuenta propia y otros junto a su banda denominada “Los Kinder”. De acuerdo a testigos

y declaraciones propias, “Marcelito” hizo un pacto con “San La Muerte” a quien prometio
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matar a otras personas a cambio de que sus robos fueran exitosos y tuviera provisiones de
una droga conocida “paco”. La promesa original dictaba que debia matar a una persona por
semana a cambio de estos favores (Diario Popular, 2010), sin embargo, solo le fueron
comprobados 7 asesinatos entre febrero y agosto de ese afio. Al igual que Fabian Gonzélez,
recibié un apodo relacionado a esta creencia: “El asesino de San La Muerte”, siendo acreedor
a una sentencia de cadena perpetua.

Las peticiones a “San La Muerte” para contar con su proteccion al momento de
cometer actividades ilicitas no resultan muy diferentes al caso mexicano, mientras que los
crimenes relacionados al culto han ido en aumento. En Argentina por ejemplo se esta
enfatizando -tanto en la prensa como en la academia y la sociedad- en el incremento de la
violencia y la criminalidad en el pais, siendo empleado el polémico término
“mexicanizacion” (utilizado por primera vez por el lider de la Iglesia Catolica, el Papa
Francisco) para definir este fenémeno. Bandas del narcotrafico -tanto locales como
internacionales- han aumentado su presencia en el pais, y los incidentes entre éstas con las
autoridades han ocurrido con mayor frecuencia (Rebossio, 2015).

Otros crimenes que se estan reportando en Argentina relacionados a “San Esqueleto”
son la aparicion de ejecutados dentro o cerca de los santuarios, tanto en Buenos Aires como
en las provincias nortefias donde se efectua tal culto. De igual manera los asaltantes, ladrones,
narcotraficantes, pandilleros, y demas miembros de grupos marginados que son devotos a
esta forma de catolicismo folklorico, son moneda corriente en las prisiones y zonas
vulnerables del pais y muchos otros que no lo son al momento de ingresar, lo conocen,
comienzan a adorarlo y pedirle favores (Diario Norte, 2015).

Por Gltimo en Paraguay -considerada como la cuna de este credo por la cuestion
guarani- la situacion de violencia no ha sido tan grave como el caso argentino, y los crimenes
relacionados a “San La Muerte” se limitan unicamente a devotos dedicados a asaltos, robos
y trasiego de drogas, pero no a practicas rituales como los observados anteriormente. Si bien
el crecimiento de la violencia al otro lado de la frontera sur, ha Ilamado la atencion de las
autoridades, lo que ha generado un temor justificado de que la guerrilla paraguaya comience
a establecer alianzas con las bandas criminales. A pesar de que un historiador no debe
aventurarse a hacer pronésticos sobre el futuro -puesto que su deber es estudiar el pasado

para darle un mejor entendimiento a su presente-, hablar de un posible escenario de violencia
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en la nacién guarani similar al de México y Argentina tiene justificaciones histdricas como
para ser considerado posible; en caso de ser asi, no extrafiaria en el futuro observar crimenes
rituales como los ahora vistos en el caso argentino. Aunque no es tan grande ni tan
“espectacular” como el mexicano, el historial negro de “San La Muerte” nos habla de la
misma problematica: marginacion, violencia, rezago, crimen y muerte. Estos son problemas
visibles en cualquier nacion del mundo en mayor o menor medida, pero particularmente
palpables en América Latina, donde hay una huella histérica por causa de las dictaduras, la

pobreza y el crimen organizado.

1VV.2.c Las autoridades recurren a su manto

En este umbral de violencia, no sélo los criminales arriesgan su integridad para llevar a cabo
sus actividades; ademas de protegerse de bandas enemigas, aquellos que son devotos también
buscan la proteccién que brinda la Muerte Santificada en contra de las autoridades que los
persiguen. En esta lucha constante entre autoridades y criminales, también hay miles de
soldados y policias que todos los dias arriesgan sus vidas debido al clima de violencia, y ante
esta situacion de incertidumbre, muchos de ellos se han acercado a la “Santa Muerte” y “San
La Muerte” con el fin de proteger sus vidas y evitar que sus enemigos los dafien.

Este fendmeno se ha observado en mayor medida y claridad en el caso mexicano,
debido al recrudecimiento de la violencia durante la guerra contra el narcotrafico emprendida
por el presidente Felipe Calderdn en el afio 2006. Pero antes de continuar, cabe recordar que
la “Santa Muerte” ya era venerada durante el siglo XX y que, en el afio 2001 hubo un gran
resurgimiento del fenémeno, razén por la cual, es probable que muchos policias y militares
ya fueran devotos y acudieran a sus favores. Para el afio 2006, los combates entre autoridades
y narcotraficantes se tornaron mucho mas violentos y las denuncias de secuestros, violaciones
a derechos humanos, tortura, asesinatos y desapariciones entre ambos bandos alcanzé niveles
sumamente alarmantes. Ante tal panorama, muchas personas recurrieron a la religion y la fe
como un Ultimo recurso para garantizar su proteccion, incluyendo a “la Huesuda”, conocida
a estas alturas como una entidad poderosa de proteccion.

Asi, miembros del ejército, la marina y los distintos cuerpos policiacos, conocieron a

la “Santa Muerte” durante arrestos, investigaciones, cateos, interrogatorios y custodias,
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ytambién a través de vinculos, protecciones, sobornos y nexos con los mismos criminales.
Al hablar con los delincuentes que la veneraban, se enteraron de qué rituales debian invocar,
como se le debia rezar, qué bultos comprar, como pagarle los favores y como tratarla en
general; ante el temor de perder la vida propia o la de los seres queridos, algunos se han
convertido en fieles practicantes de este culto, tanto los que estaban coludidos con los
criminales, como aquellos que no lo estaban.

Claudio Lomnitz en su obra Idea de la Muerte en México, describe uno de estos casos
en Oaxaca, mencionando la existencia de una cofradia de delincuentes y policias que se
reunia en el mercado principal de la ciudad para venerar y comprar articulos de la “Santa
Muerte”; asimismo menciona que los policias eran los principales clientes (Lomnitz, 2005,
Chapter La Indomable). Practicas similares se han encontrado en la capital del pais y en
ciudades de la frontera norte (Chesnut, 2012, pp. 122—-123; Freese, 2005), siendo posible que
la participacion de policias y militares coludidos con el crimen organizado en los rituales
practicados por las distintas bandas sea un elemento comun.

Sin embargo, hay dos casos particulares donde la “Santa Muerte” parece ser
legitimada por las mismas autoridades como una forma de proteccion ante la violencia
suscitada: el primero es el de la Policia Municipal de Valle de Chalco, en el Estado de
México, donde la mitad de toda la corporacion (incluido el jefe de la misma) porta un parche
de la “Santa Muerte” cocido a su uniforme. El peculiar adorno esta acompariando de distintas
frases relacionadas a su culto y a la cultura de la muerte en general, como “No temas a donde
vayas, que has de morir donde debes”, “Cuando la muerte nos alcance en el camino,
bienvenida sea” y “Cualquier dia es bueno para morir”; lo cual denota la preocupacion y la
asimilacion del riesgo que conlleva normalmente su labor (Chesnut, 2012, p. 120).

El segundo caso es el del Secretario de Seguridad Publica del sexenio de Calderon:
Genaro Garcia Luna. De acuerdo a distintos testimonios periodisticos, Garcia Luna fue
devoto de la “Santa Muerte” toda la vida y practicante de distintos rituales esotéricos; al
asumir el referido cargo -y ante la recién declarada guerra-, se dice que construyé un altar en
su oficina para pedir proteccion por las multiples amenazas que recibié de distintas bandas
criminales (Gil Olmos, 2010, pp. 111-113). Bajo un esquema similar de proteccion
sobrenatural, se encuentran otras figuras de la politica nacional, como el ex gobernador de

Oaxaca, Ulises Ruiz (Gil Olmos, 2010, pp. 109-110); y la ex lideresa del Sindicato Nacional
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de Trabajadores de la Educacién, Elba Esther Gordillo; esta tltima, financié la construccion
de varios altares a “la Flaquita” en la capital mexicana y no es un secreto su adiccion a toda
clase de rituales méagicos, religiosos y de brujeria para obtener favores y dafiar a sus enemigos
(Gil Olmos, 2007, pp. 101-115, 2010, pp. 109-110).

Por desgracia, la falta de estudios y reportes sobre el caso de “San La Muerte” no
permite obtener un panorama claro sobre la correlacién entre la Muerte Santificada y las
autoridades. Sin embargo, no es dificil pensar que en Argentina y Paraguay existen devotos
del “Justo Juez” entre las filas del ejército, la policia y la politica, siendo estos tltimos, grupos
que interacttan con la violencia criminal -tanto al combatirla como al coludirse con fines de
negociacién- al igual que en México. Ademas, ante un panorama de mayor violencia y auge
de grupos criminales organizados, es probable que el nUmero de creyentes en ambos bandos
haya crecido en otra forma de “mexicanizacion” de la region; a final de cuentas, ante la
ineficiencia de las autoridades para ejercer la justicia, “el Santito” comienza a erigirse como
una efigie de justicia, que apoya a todo aquel que se apegue a su habito resolviendo querellas

de todo tipo.

1VV.2.d Consideraciones finales

La Muerte Santificada posee ante los ojos de la sociedad, las autoridades y ciertos grupos
académicos, un aura de violencia, criminalidad, corrupcion e historias sanguinarias, una
reputacion ciertamente justificada gracias a los ejemplos anteriormente sefialados en este
apartado. En México, a finales de la década de 1990 empezaron a surgir en los medios de
comunicacion y la sociedad las historias de la “Santa Muerte”, un “nuevo santo” que ha
presenciado toda variedad de crimenes, tanto asaltos y robos en Tepito, como el trasiego de
drogas y asesinatos en Ciudad Juarez. Tales relatos sostienen que los criminales solicitan a
la “Santa Muerte” que sus actividades delictivas sean exitosas, que las pandillas enemigas no
se interpongan y que la policia no los atrape.

En Argentina y Paraguay, este tipo de historias aparecieron recientemente durante las
décadas de 2000 y 2010, a partir por supuesto de las ofrendas de sangre dedicadas a “San la
Muerte”; la aparicion de asesinatos de corte ritual en los que se ofrece sangre a esta forma de

“la Muerte” -entonces conocida y no tan “novedosa” como la “Santa Muerte”- ha causado
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gran preocupacion en la sociedad y las autoridades de la regién, los cuales comienzan a ver
en “San La Muerte” un culto de violencia entre los mas marginados de la region. Es a
consecuencia de dichas expresiones que la Muerte Santificada se ha ganado tal reputacion,
pero ¢por que se ha vuelto tan popular en estos ultimos 15 afios?

A pesar de que las historias de crimen, narcotrafico, asesinatos y violencia dieron a
conocer a la Muerte Santificada como protectora y facilitadora de tales actividades, el
numero de devotos y practicantes parece ir en aumento en ambas regiones, saliendo de la
clandestinidad en la que permanecid durante siglos anteriores, para convertirse en una de las
formas de religiosidad mas popular en ambas regiones. En el siguiente apartado de este
trabajo, se visualizara como es que este fendmeno de crecimiento y popularidad se ha dado,

es decir, cOmo paso de ser un culto clandestino a convertirse en “Patrona de la Humanidad”.

1VV.3 De la clandestinidad al estrellato

La “Santa Muerte” y “San La Muerte” son en la actualidad, algunas de las formas mas
populares de religiosidad folklérica en América Latina y en el mundo en general. Las tiendas
de productos espirituales y esotéricos reportan que los productos méas vendidos en México
son aquellos relacionados a la “Santa Muerte”, es decir, los bultos, las veladoras, los libros
de oraciones, los amuletos y otros fetiches de esta nueva forma religiosa. En Sudamérica,
junto a los articulos de Gauchito Gil (otro santo folkldrico, del que se decia era devoto de
“San La Muerte”), los de “San Esqueleto” gozan de gran popularidad entre los consumidores
de tan peculiares productos.

Al término de esta edicion en el afio 2015, los creyentes de ambas versiones no niegan
su devocion a la Muerte Santificada; incluso muchos se dicen orgullosos de ser practicantes
de esta forma religiosa. A la Muerte Santificada se le dedican obras pictdricas, rosarios,
suntuosas vestimentas, canciones y todo tipo de ofrendas, desde las méas ostentosas y
completas -como banquetes, botellas y las flores del mayor lujo- hasta las mas humildes y
sencillas -para muchos, una veladora o un caramelo son suficientes-.

Sin embargo, resulta particularmente intrigante el por qué esta figura, que fue
venerada clandestinamente desde el siglo XVIII, considerada una cuestion particular de

algunas comunidades e iniciados, y que fue dada a conocer al mundo durante los Gltimos
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afios del siglo XXy principios del XXI, gracias a distintos crimenes y hechos violentos, se
ha convertido en uno de los fenomenos religiosos mas importantes en América Latina en la
actualidad. La Muerte Santificada podria ser considerada una nueva celebridad, pues los
productos relacionados a ella estdn en auge y su popularidad entre los practicantes del
catolicismo -y otras ramas cristianas- la ha categorizado como una santa que cumple a través
de “milagros” e intervenciones “sobrenaturales”. Para entender mejor esto, resulta adecuado

partir del caso mexicano.

IVV.3.a 31 de octubre de 2001 en Tepito

Como se observo en el tercer capitulo de este trabajo, la “Santa Muerte” ya era conocida y
venerada durante el siglo XX en ciertas partes del pais, como en Yanhuitlan (Oaxaca),
Tepatepec (Hidalgo), o la misma capital del pais (D.F.), de acuerdo al testimonio de “Marta”
en Los Hijos de Sanchez. Se le veneraba como patrona del lugar, o bien como una consejera
en asuntos del corazén, y en la mayor parte del territorio representaba un culto que -en el
mejor de los casos-, era conocido por cierto grupo de iniciados en lugares determinados, pero
siendo para la mayoria de la sociedad algo totalmente desconocido. Quien quisiera acceder a
este culto (en caso de haber escuchado sobre de él), tendria que conocer a alguien que ya
fuera practicante para que le explicara como usarla y venerarla o bien, acudir a los sitios
previamente mencionados y participar en los rituales locales de adoracion.

Venerar a la “Santa Muerte” era un culto clandestino: no existian los “bultos”, las
grandes ofrendas que hoy dia son comunes en la calle, ni los altares y capillas que se han
construido en su honor; lo elementos que podia aspirar a tenerse eran un libro de oracion, una
“estampita” o algin amuleto personal que debia estar escondido entre 1as ropas para no llamar
la atencion. Los motivos iconogréaficos relacionados a las calaveras, esqueletos y a la muerte
en general estaban reservados para la festividad de “Dia de Muertos™. Sin embargo, cuando
la Huesuda abandono la clandestinidad, lo hizo de forma particularmente violenta a través de
las noticias de crimenes y asesinatos difundidos durante las décadas de 1990 y 2000, siendo
calificada como una entidad violenta, satanica y protectora de criminales.

Si bien, muchos devotos que no se dedicaban a tales actividades, comenzaron a

sentirse agredidos ante tales acusaciones, y a pesar de integrar en ello gran parte de la
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realidad, no demuestran la complejidad del culto a la “Santa Muerte”. A partir de las décadas
mencionadas, sus adeptos terminarian por liberarla del aura de secretismo y clandestinidad,
es decir, convirtiendo a la “Santa Muerte” en una celebridad de moda. Aunque dicha
transicion de lo privado a lo publico ocurrié de manera paulatina, el mayor impulso que le
brind6 este nuevo estatus fue un evento ocurrido en el barrio de Tepito, en la capital de
México a finales del afio 2001.

De acuerdo al testimonio referido en maltiples trabajos académicos y periodisticos,
la sefiora Enriqueta Romero Romero, se define como practicante de esta devocion desde la
edad de 13 afios, afirmando haber conocido a la “Santa Muerte” a través de su tia Leonor,
quién rezaba a “un papelito” de esta figura (Reyes Ruiz, 2010, p. 92). Esto cambiaria para
siempre no s6lo su vision de la vida y su fe, sino que ademas encaminaria a tal grado su
devocion, que hacia el afio 2001 se convertiria de forma extraoficial en la “madrina” del culto
en México. Cuando la “Nifia Blanca” ya habia salido del anonimato -gracias a la cobertura
mediatica de ciertos crimenes, dofia Queta (como es conocida en el medio) recibié un peculiar
regalo que decidié compartir con otros devotos.

El 7 de septiembre de 2001 su hijo Marcos, (quien habia estado preso por un delito
no especificado), le regalé una imagen de “bulto” gigante (1.80 m.) de la “Santa Muerte”; en
agradecimiento tanto a su madre por haberlo encomendado a “la Flaquita”, como a ésta
Gltima por haberlo sacado de la carcel. Ante este detalle, dofia Queta decidi6é construir un
altar para honrarla y agradecerle éste y otros favores: el 31 de octubre de ese afio, antes de la
media noche, la sacé de su domicilio (calle Alfareria No. 12, en el barrio de Tepito), para
celebrar el primer “Rosario Anual de la Santa Muerte”, evento al que so6lo asistieron algunos
familiares y vecinos, pero que en la actualidad llega a reunir a mas de 5 mil personas cada 31
de octubre segun sus propias estimaciones (Chesnut, 2012, pp. 49-51; Lorusso, 2013, p. 164;
Reyes Ruiz, 2010, p. 96). .

Fue entonces que la “Santa Muerte” abandon¢ la clandestinidad para convertirse en
un culto publico, al que se han unido personas de todos los sectores sociales. A los rosarios -
gue también cuentan con una version mensual de menor magnitud-, los devotos acuden para
pedir favores o a agradecer aquellos que fueron concedidos, llevando generalmente algdn
tipo de ofrenda, que va desde una simple veladora hasta comprar para el “bulto” de dofia

Queta un vestido elegante de Catrina, de virgen catdlica, novia, quinceafiera, o simple gala
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para complacer a tan vanidosa figura. Los asistentes llegan desde la mafiana para apartar un
lugar, instalan improvisados altares y conviven, entonan porras y canciones, participan en
pequerios rituales, y festejan con los demas asistentes hasta dadas las 8 pm. (Durante los
primeros afos el rosario iniciaba hasta media noche, pero por la constante inseguridad de la

zona, la anfitriona lo celebra més temprano). Llegada la hora se hace la invocacion:

En el nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu santo, amén. [...] Dios
todopoderoso, Padre, Hijo y Espiritu Santo, te pido permiso para invocar a
la Santisima Muerte, mi Nifia Blanca. Quiero pedirte de todo corazon que
rompas Y destruyas todo hechizo, encantamiento, y oscuridad que este en mi
persona, casa trabajo y camino. Santisima Muerte, quita todas las envidias,
pobreza, desamor y desempleo; y te pido de todo corazén y de caridad me
concedas tu bendita presencia alumbres mi casa y trabajo (se hace la
peticidn) y des a mis seres queridos amor. Bendita y alabada sea tu caridad,
Santisima Muerte (Reyes Ruiz, 2010, p. 74)

Tras esta formula da comienzo el rosario, que se efectda de acuerdo a las normas de la Iglesia
Catolica, despues se hace una cadena de oracion donde los fieles se toman de las manos y en
silencio agradecen o hacen sus peticiones, y por ultimo, todas las imagenes son elevadas al
tiempo que aquellos fieles que lo deseen se acercan al “bulto” de dofia Queta. Ademas, si el
devoto puede, “le nace” y “no le duele”, ofrece a los otros asistentes algiin caramelo, alimento
0 bebida en sefial de agradecimiento y convivencia, en conjunto con los 120 kilos de pollo
en mole, cacerolas de arroz, pasteles, biscochos y chocolate que ofrece la madrina de este
credo a todos los asistentes. Una vez finalizado el rosario y la celebracion en general, dofia
Queta pide a los asistentes que tengan cuidado al retirarse, que no olviden ir a la Iglesia
Catolica a agradecerle a Dios y continuar con el resto de rituales catélicos (Reyes Ruiz, 2010,
Chapter Devocién por la muerte, celebracion de la vida).

El surgimiento de esta fiesta rapidamente liberd a la “Santa Muerte” en todo el pais:
los fieles abandonaron por completo el secreto y por todo el territorio los altares, capillas y
rosarios publicos comenzaron a multiplicarse, inspirados en la iniciativa de dofia Queta. No
solo en los barrios marginados se gest6 dicha tendencia, ya que esta forma publica de ejercer
el culto comenzé a atraer personas de los niveles mas elevados -como politicos, celebridades
y empresarios- que buscan de igual manera éxito en sus labores, salud y proteccion contra

los enemigos. Sobre la moda que se impuso se hablara en un préximo apartado, pues resulta
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importante abordar ahora la contraparte sudamericana del fendmeno, como es su fiesta, y

como abandono una clandestinidad mucho menos marcada y estricta que “la Flaquita”.

IVV.3.b Al Santito se le festeja en agosto

“San La Muerte” (cuyos origenes se remontan a la expulsion de los jesuitas y el abandono
“espiritual” acontecido en la region guarani) se convirtié en una alternativa para orar y pedir
por distintos favores divinos de todas las indoles, incluso aquellos que son moralmente
cuestionables dentro de un grupo social. Sin embargo, el mismo desinterés de las autoridades
religiosas y politicas durante los siglos XIX y XX, hizo que “el Santito” terminara siendo
desplazado a una zona de clandestinidad y secretismo como la de su contraparte mexicana.
Como se ha sefialado, “San La Muerte” era considerado como un culto propio de campesinos,
delimitado en las provincias argentinas de Formosa, Corrientes, Chaco y Misiones (y las
regiones surefias de Paraguay), pero desconocido en las grandes areas urbanas como
Asuncion, Cérdoba o Buenos Aires durante la primera mitad del siglo XX.

Su expansion ocurrio durante los periodos de dictadura y las posteriores
reconstrucciones de la democracia, cuando miles de campesinos migraron a las grandes urbes
en busca de trabajos y oportunidades, siendo mas notorio este desplazamiento -y su
consecuente crecimiento- en Argentina. En la década de 1990, cuando el terror argentino
habia terminado y la nueva democracia garantizaba mayor apertura religiosa, comenzaron a
construirse capillas y altares publicos tanto en las regiones rurales como en las regiones
marginadas de las grandes ciudades, y a pesar de que no existe un lugar ni evento especifico
gue unifique y diera a conocer al culto -como fue el caso de Tepito y el rosario de 2001-, los
devotos consideran a la provincia de Corrientes como el principal centro de devocion. Esto
se debe a dos factores primordiales: el primero de ellos, por ser la region con mas practicantes
de este culto (y por lo tanto mas capillas y altares); el segundo es por la presencia en la ciudad
de Mercedes, de la tumba del “Gauchito Gil”, otro santo folkldrico con gran popularidad en
la region, del cual muchos devotos de “San La Muerte” también son seguidores (y viceversa).

“El Gauchito Gil” es el apodo de Antonio Mamerto Gil Nufiez, un gaucho (palabra
usada para denominar a un trabajador del campo o vaquero) que siempre ayudaba a los pobres
y que, de acuerdo algunas historias, era devoto de “San La Muerte”. Se uni6 al ejército
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argentino durante la “Guerra de la Triple Alianza” y posteriormente al Partido Autonomista
durante los conflictos entre Liberales y Autonomistas de la década de 1870 pero, al desertar
en 1878, fue apresado y ejecutado. Empero, antes de morir dijo a su verdugo que, después de
ejecutarlo, le llegarian noticias de que su hijo estaria gravemente enfermo, pero si rezaba en
su nombre, “el Gauchito” intercederia para salvarlo. De acuerdo a esta leyenda, la profecia
se cumplio, pero el verdugo or6 su nombre realizindose también el “milagro”; en
agradecimiento, acudio al arbol donde estaba colgado “el Gauchito” y le dio “cristiana
sepultura” (de Hoyos & Migale, 1998).

Esta historia se volvid muy popular y posteriormente ocurrieron otros “milagros”,
motivo por el cual durante el siglo XX se construy6 un altar en su honor donde se encuentra
su tumba, siendo venerado desde entonces como cualquier otro santo catélico. Ambas figuras
son ampliamente idolatradas en esta provincia argentina y aunque “San La Muerte” no cuenta
con alguna forma de peregrinacion propiamente dicha, el hecho de que una gran cantidad de
argentinos acudan a ver y a orar la tumba del “Gauchito” (que en una de sus Ultimas visitas
recibié a 200 mil visitantes (Télam, 2015)) ha contribuido a que “San Esqueleto” sea
conocido y venerado como el santo que intercede en asuntos de trabajo, salud, dinero y
proteccion contra los enemigos y, ante la respuesta de estas plegarias, muchos consideran
justo pagarle lo recibido con festejos, rosarios y ofrendas.

La fiesta oficial de “San La Muerte”, depende de lo dictado por la cuidadora del altar
o capilla local, lo que significa que la fiesta se realiza el 15 o el 20 de agosto de cada afio,
aungue en algunas regiones de Paraguay Y Brasil se festeja el dia 13 (Calzato et al., 2008, p.
275; Carassal, 2000, p. 7). Este festejo consiste fundamentalmente en rezar el rosario y otras
oraciones propias del catolicismo y de su culto, asi como dedicarle canciones del género
musical propio de la region, el Chamamé (Calzato & Sanchez Hernandez, 2012, p. 264), y
acercarse a la imagen para pedirle o agradecerle favores. Durante las celebraciones, algunos
de los devotos mas fieles se someten al ritual de union con el Payé, donde se insertan bajo la
piel la figura tallada en hueso de “San La Muerte”” a modo de establecer un pacto para evitar
morir violentamente.

Estas fiestas pueden ser de caracter publico o privado -dependiendo del estatus del
altar-, a lo largo del norte de Argentina y el sur de Paraguay, y aunque cada localidad ofrece

su propia fiesta, la celebracion méas grande suele ocurrir en la capilla ubicada en el kilometro
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983 de la Ruta Nacional No. 12, a 7 km del pueblo Empedrado, en Corrientes. Este espacio
es considerado como la capilla mas famosa del culto, tanto por los correntinos y argentinos
como por los visitantes foraneos, entre los que se cuentan paraguayos, brasilefios y
uruguayos, quienes acuden para ser participes de ésta y otras celebraciones para el santito,
como el “Viernes Santo” y el “Dia de Todos Los Santos”, donde también es festejado
(“Edwin,” 2007).

IVV.4 Moda y Negocio

Gracias a distintos factores como las fiestas a “San La Muerte” en Sudamérica y el primer
altar publico en México, la Muerte Santificada se ha ganado un lugar para millones de
personas en todo el continente; muchas personas que han afrontado problemas -tanto
terrenales como espirituales-, conocieron a esta figura como una nueva “protectora” que los
ayuda en tiempos de desesperanza y abandono durante las celebraciones o bien, gracias a
familiares y conocidos que salieron del “cldset” espiritual y dejaron de ocultar su devocion a
tal efigie, que para ellos es milagrosa y cumple con todas las peticiones.

La Muerte Santificada ha tratado de plantearse como una imagen criminal més alla
de un icono de maldad generado por los acontecimientos violentos que la presentaron a la
sociedad. En México -después de la apertura del primer altar y el primer rosario publico-, se
comenzaron a replicar tales eventos de forma viral, pues miles de devotos replicaron la
hazafia de dofia Queta, sacaron sus “bultos” y abrieron sus casas como “altares” para que
otros fieles llevaran a cabo sus rosarios y festejos en honor a “la Flaquita”, con el fin de que
curiosos y desesperados la conocieran y fuesen testigos de sus “milagrosos poderes” que
resuelven por los igual problemas de la vida cotidiana y grandes lios sin solucion aparente.

Ante la oleada de migrantes a Buenos Aires en busqueda de oportunidades, miles de
fieles del “Sefior La Muerte” llevaron su devocién consigo para ayudarlos a encontrar un
empleo bien remunerado, cuidarlos de la inseguridad y los enemigos, y resolver sus
problemas de amor que se presentaran en el camino. Las celebraciones de agosto comenzaron
a replicarse en las grandes zonas urbanas de Argentina y Paraguay, Y las tiendas de productos

naturistas y esotéricos comenzaron a llenarse de toda clase de articulos de “San La Muerte”
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ante la creciente demanda de sus seguidores nuevos y de aquellos que lo han sido toda la
vida.

Para sus adeptos la Muerte Santificada -en sus dos presentaciones- también garantiza
prosperidad economica; las veladoras, bultos y Payés dorados estan relacionadas a este
aspecto durante los rituales para pedir por la abundancia econdémica -no sélo en el terreno
espiritual-. Para miles de comerciantes, chamanes, curanderos, cuidadores de altares y
artesanos, la reciente moda de la Muerte Santificada representa un ingreso seguro de una
cantidad -no especificada-, que se puede estimar en millones de dolares por la compra-venta
de todos los productos y servicios relacionados a tales cultos.

Se ha mencionado que algunos de estos productos relacionados a la Muerte
Santificada, van desde los méas simples -como veladoras y oraciones-, hasta costosas figuras
de yeso y todo tipo de vestidos; sin embargo, retomando los elementos New Age y afro-
caribefios estudiados en el tercer capitulo, la gama de productos y servicios se ha ampliado
de manera espectacular en estos Ultimos afios: entre sus aportes al culto de la Muerte
Santificada se cuentan nuevas formas de ritualidad que van mas alla de los rosarios y
oraciones catdlicas ya incorporadas desde sus origenes, siendo ejemplo de ello la
consagracion de la figura con esencias “magicas”, las limpias con flores, la purificacion a
través de talismanes, entre otros.

Para realizar los rituales previamente mencionados, existe todo un mercado de la fe
dispuesto a ofrecer todo lo que el devoto necesita, independientemente de la region. La
imagen para construir un altar y venerarla se encuentra disponible en todas las formas y
tamarios -tanto en los altares como en los comercios de productos esotéricos y alternativos-.
Junto a los estantes de imagenes, se pueden apreciar los libros rituales generales como La
Biblia de la Santa Muerte o El Libro Blanco de San La Muerte, ademas de panfletos
dedicados a problemas especificos como encontrar a la pareja sofiada o conseguir un trabajo
bien remunerado. Para proceder a realizar el ritual que se desea, es necesario comprar
articulos complementarios como inciensos, veladoras del color indicado, flores en cualquier
presentacion (frescas, trituradas o en perfumes), amuletos hechos en metales preciosos o
maderas especiales, entre muchos otros; sin embargo no solo productos materiales son

solicitados.
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Muchos devotos -ya sea porque son recién iniciados- temen hacer algo mal durante
estos rituales y (por lo tanto, ser castigados por esta entidad), y al necesitar resolver
problemas graves, o simplemente carecen de tiempo, solicitan los servicios de un tercero que
los ayude. Un chaman, curandero, médium, adivino, brujo o incluso el mismo comerciante
ofrece a estas personas realizar el ritual por ellos, ofrecerles el consejo que necesitan,
sugerirle rituales y elementos alternos para “mayor efectividad” y/o predecirles el futuro en
base a la astrologia, el tarot y otros elementos, propios y ajenos a la Muerte Santificada.

Por Gltimo, el devoto muestra su gratitud y fe a dicha entidad por lo concedido (si asi
lo hizo) de todas las formas posibles. “La Santa Muerte”, que para los devotos es “cuate”
(expresion utilizada en México para referirse a una amistad cercana y confiable) acepta
cualquier ofrenda que se le pueda ofrecer, como una veladora, una botella de alcohol, un
espacio en la piel para grabar un tatuaje, un vestido para complacer su vanidad, etc. “San La
Muerte”, aunque es apreciado como “menos vanidoso” que su contraparte mexicana, recibe
el mismo tipo de regalos, ya que sus fieles afirman que al santito hay que cumplirle siempre
que otorga sus favores y bendiciones.

Dejando de lado la parte espiritual del fenémeno, éstas muestras de fe atin no han sido
cuantificadas por algun estudio académico o gubernamental, y si bien los negocios
formalmente establecidos declaran impuestos y ventas, é€stos representan una minoria en
comparacion a la mayoria de tiendas, puestos y altares que no brindan informacién de sus
ganancias por lo cual, tratar de ofrecer alguna cifra confiable sobre esta “Economia de la
Muerte Santificada” es imposible por la carencia de informacion, que ante su popularidad,
sin duda alguna puede ser dimensionada en millones de ddlares cada afio.

Los Unicos datos conocidos sobre el fendmeno econdémico para sustentar esta
especulacion, son los que aporté Andrew Chesnut sobre “la Santa Muerte” en México y en
Estados Unidos. Segun sus investigaciones, sélo lo la venta de veladoras de la “Santa
Muerte” en un negocio con tres tiendas en Estados Unidos, genera 210 mil dolares de
ganancias anuales; ademas, al entrevistarse con varios vendedores en México de productos
esotericos, herbolarios y alternativos, estos afirmaron que desde el afio 2000, los productos
de la “Santa Muerte” son los méas populares y los Unicos con ventas constantes a lo largo del

afio. En cambio, los productos de otros santos catdlicos como San Judas Tadeo (otro santo
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que se cree intercede en mdaltiples rublos) o la Virgen de Guadalupe, Unicamente se venden
en los dias de sus respectivas festividades (Chesnut, 2012, pp. 149-168).

Esto no solo se trata de una economia de productos rituales; el mismo Chesnut ha
notado que otros productos que tienen iméagenes de craneos, esqueletos o cualquier otra cosa
relacionada a la Muerte Santificada son populares entre los devotos, los cuales encuentran
en dicha forma de consumo otra via de profesar su credo hacia la figura. Entre estos, se
pueden encontrar articulos de joyeria, playeras, pantalones, posters, tenis, musica, y muchos
mas, siendo otro servicio con alta demanda de imagenes de ésta, el de los tatuajes (Chesnut,
2012, pp. 168-176).

Tatuarse a la Muerte Santificada -tanto en México como en Sudamérica-, suele tener
el mismo significado: un tatuaje de la “Nifia Blanca” se hace con el fin de agradecer un favor
concedido y/o protegerse contra cualquier mal -ya sea terrenal o espiritual-, y “el Justo Juez”
en la piel simboliza una forma de pacto -similar al Payé-, en la que se agradece todo lo hecho
y se pide proteccion contra los enemigos. El tatuaje puede ser de todas las formas y tamafios
posibles, siendo Unicamente limitado por la imaginacién -tanto del tatuador como del
solicitante-, por lo que es comun que los devotos de ambas regiones tengan mas de una
imagen de la Muerte Santificada (Lorusso, 2013, pp. 143-144; Reyes Ruiz, 2010, p. 126).
Sin embargo, el pacto de proteccion que se hace con “la Muerte”, es por temor a ser
perjudicado por las autoridades o por miembros de un bando criminal contrario, por lo cual
es comun -sin caer en estereotipos-, que los devotos tatuados con esta imagen se dediquen a

actividades plenamente ilegales.

IV.4.a {Simbolo Nacional?

Ademas de la experiencia religiosa, parece existir un factor de identidad nacional y de
pertenencia en el caso mexicano, que vuelve atractiva a la Muerte Santificada para todos
aquellos que quieren acercéarsele. Esto se debe a la idea que se manifiesta todo el afio, pero
con mayor popularidad durante el “Dia de Muertos”, sobre la cercania y familiaridad del
mexicano con la muerte: -“La muerte es amiga”- 0 -“No0s reimos y burlamos de ella”- son
expresiones bastante comunes en el pais. Durante el siglo XX varios presidentes e

intelectuales, en su afan de crear una identidad nacional firme, rescataron e impulsaron la
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tradicion del “Dia de Muertos” asi como algunas expresiones artisticas -como las
“calaveritas”-, las multiples representaciones de La Calavera Garbancera de Jose Guadalupe
Posadas (renombrada como Catrina por Diego Rivera) y las ofrendas. Esta idea parece haber
permeado a la “Santa Muerte” durante la clandestinidad, y al momento de abandonar dicha
condicion, se constituyd como otro simbolo nacional.
Si bien esta figura cuenta en la actualidad con amplia presencia en otros paises como Estados
Unidos, en Centroamérica y Europa, la “Santa Muerte” porta una identidad “cien por ciento
mexicana”, desde la perspectiva de miles de devotos que asocian sus origenes a otras
invenciones del nacionalismo mexicano, como el mencionado “Dia de Muertos” o incluso la
devocion hacia la Virgen de Guadalupe -una creencia con supuestas raices indigenas en los
cuales se utiliza una advocacion de la Virgen Maria caracterizada con rasgos indigenas, para
justificar a lareligion catolica como parte de la identidad nacional-. “La Flaquita” se convirtid
asumiendo una identidad plenamente mexicana a los o0jos del mundo, y se le trata de justificar
con supuestas raices indigenas por medio de afirmaciones tales como -“la Santa Muerte es
Mictlantecuhtli y ya la adoraban los aztecas”-; Claudio Lomnitz recalca este comportamiento
afirmando de forma particularmente custica: “Con todo, la extrafia combinacion de atributos
se ha afianzado y proliferado en tal grado que, como la mayoria de las invenciones novedosas
de la cultura popular mexicana, ahora se dice que la santisima Muerte nos viene desde los
aztecas” (Lomnitz, 2005).

Abordar este factor de identidad nacional es importante ya que también ha ayudado
a que la “Santa Muerte” se constituya como una “moda”. En la busqueda de un sentido de
pertenencia, e incluso de cierta resistencia al imperialismo americano -manifestado a través
del protestantismo y otros grupos religiosos de Estados Unidos-, muchos mexicanos acuden
a una forma de religiosidad mucho mas cercana a lo que conocen, como resulta el catolicismo
folklorico. “La Santa Muerte” une a la religion catolica -que es la religion extraoficial del
pais-, con la cultura de “la Muerte” y las calaveras reflejadas en distintas tradiciones
culturales y artisticas.

Refiriendonos a “San La Muerte”, este sentido nacionalista no es tan fuerte como en
el caso mexicano, aunque al “santito” se le porta en la ropa, adornos o tatuajes para demostrar
que se cree en él orgullosamente. Pero en este caso, el vinculo con las raices guaranies del

santo parecen tener cierta solidez méas alla de una mera idea nacionalista, manifestandose en
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el ritual del Payé, o dandole a los huesos humanos un valor ritual y religioso similar al que
le daban los guaranies; ademas -recordando la leyenda sobre sus origenes como monje
franciscano-, “San Esqueleto” es visto como un protector de los indigenas y pobladores
locales en las reducciones, siendo aliciente para consolidar el sentido local de pertenencia.

Fuera de estas ideas, “San La Muerte” no cuenta con el mismo furor nacionalista que la santa
mexicana por diversos factores, siendo quizd el mas importante, las delimitaciones
geograficas del mismo culto, limitandose a Paraguay, el norte de Argentina y algunas
regiones de Bolivia, Brasil, Chile y Uruguay. Asimismo, cuando se refiere este culto fuera
de las mencionadas localidades, generalmente es confundida con la “Santa Muerte” de
México, incluso por algunos devotos que ven en ambas figuras al mismo santo o mezclan

ambas creencias sin importar sus diferencias, siempre y cuando les cumpla sus peticiones.

V.5 Al corte de este trabajo: estado al 2015 y dltimas consideraciones.

Antes de concluir este trabajo, se considera pertinente dar un balance breve -pero no por ello
menos importante- que el resto del corpus documental, sobre el estado actual de los cultos
aqui estudiados; a pesar de tener una historia sumamente larga, la Muerte Santificada se
encuentra con una gran vitalidad en ambas versiones de la singular devocion. Miles de
latinoamericanos le rinden tributo, no sélo en los espacios delimitados en este trabajo, sino
en todo el planeta y a su vez, norteamericanos, europeos y personas de otras nacionalidades
ya la han adoptado como una nueva devocion que cumple sus expectativas terrenales y
divinas (o por lo menos esto estd ocurriendo con la “Santa Muerte”). El siguiente balance
presentara algunos cambios y eventos ocurridos hasta el momento en torno a la Muerte
Santificada, como la division entre los devotos de la “Santa Muerte” o el surgimiento de una

tercera forma de Muerte Santificada en Asia.

IV.5.a “Se ve, se siente, la Flaca esta presente”

Desde aquel primer rosario de 2001 en Tepito, la cantidad de devotos y altares en torno a “la
Nifia Blanca” han aumentado en todo el pais, siendo cada dia mas comun toparse con ellos

en cualquier entidad y poblacién mexicana; de igual manera, la venta de fetiches y productos
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relacionados a su figura, mantienen ventas constantes en las herbolarias y tiendas de
productos esotéricos. Hacia el afio 2003, hubo un intento de unificar a todas las formas de
culto a la “Santa Muerte” como una Iglesia: La Iglesia Catdlica Apostolica Tradicional
México-Estados Unidos. Esta organizacion tuvo su registro oficial entre los afios 2003 y
2005, pero desaparecid definitivamente hacia el afio 2011 cuando su lider, David Romo, fue
arrestado por acusaciones de secuestro (Gil Olmos, 2010, pp. 86-90; Lorusso, 2013, pp. 114—
116). De este intento s6lo quedé un templo conocido como “Iglesia del Angel de la Muerte”,
ubicado también en Tepito. Este ultimo, y el “Santuario Internacional de la Santa Muerte” en
Tultitldn (el cual cuenta con una estatua de la “Santa Muerte” de 22 m. de altura), se han
convertido para los devotos de “la Flaquita” en centros de reunion con la misma importancia
que el Altar de Alfareria No. 12.

Si bien en estos y demas centros de devocion a lo largo del pais se venera la misma
figura, generalmente con idénticas formulas, oraciones y peticiones, a mediados de 2015 se
ha dado paso a ciertos comportamientos “cismaticos” entre los devotos que acuden al altar
de Dofia Queta y los que acuden al altar de Tultitlan, dirigido por la madre del fundador,
Enriqueta VVargas. Aunque los detalles del porqué de estas rencillas no ha sido aclaradas del
todo, al parecer la fuente de los problemas es la vision de ambas lideresas respecto a los
dogmas de la Iglesia Catolica ya que, mientras la madrina tepitefia del culto inculca a los
fieles a acudir, rezar y realizar sus sacramentos (bautismos, bodas, etc.) en la Iglesia Catdlica
como el resto de los catolicos, la madrina del santuario en Tultitlan, ha tomado un papel de
sacerdotisa, ofreciendo ella misma los sacramentos ademas de ser mas activa en rituales de
santeria (Silva & Cortés, 2015).

En lo que concerniente a su presencia dentro del mundo del crimen, la tendencia se
ha mantenido igual en cuanto al niumero de noticias, reportes e historias; algunos de los casos
que han ocurrido son el asesinato del “Comandante Pantera”, fundador del referido santuario
de Tultitlan en 2008 (Gil Olmos, 2010, pp. 84-86), o0 el asesinato de un nifio en mayo de
2015 a manos de sus primos -devotos de la “Santa Muerte” y practicantes de rituales varios
de brujeria-, mientras simulaban un secuestro (Ruiz Sanchez, 2015). Ademas, en los
gobiernos de Felipe Calderdn y Enrique Pefia Nieto, el ejército ha comenzado la destruccion
de todos los altares que se saben fueron construidos por bandas criminales, y la vigilancia

sobre el culto a la “Santa Muerte” -como factor de cohesién crimina-l se ha intensificado no
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solo en México, sino en Estados Unidos y Europa, con el fin de evitar crimenes como el
narcotrafico y el secuestro.

Fuera de estos eventos, el crecimiento del culto ha sido constante. No existe una cifra
oficial que sefiale cual es el nimero exacto de creyentes, pero se estima que en México oscila
entre los 5 millones, y 12 millones en todo el continente (Redaccion SDP Noticias, 2014);
esta Gltima cifra posiblemente incluye a los devotos de “San La Muerte”. Ademas de los
factores de violencia, pobreza y desesperanza que han orillado a mucha gente a recurrir a su
manto para obtener un minimo consuelo espiritual y la solucién de los problemas més
bésicos, otro factor que ha actuado en favor de dicho crecimiento es su proliferacion en los
afios de una Narco-Cultura en la cual se promueven -a través de musica, series de television
y peliculas-, modelos de comportamiento similares a los de los narcotraficantes como estados
ideales de vida entre miles de jévenes mexicanos. Esto por supuesto, incluye la veneracion a

la “Santa Muerte” y a Jests Malverde como protectores y facilitadores de tales actividades.

“Estoy seguro si voy contigo, mi San La Muerte”

De manera similar el culto a “San La Muerte” se encuentra en pleno crecimiento en
Sudamérica gracias a diversos factores. Para darse una idea de la magnitud que esta expresién
religiosa condensa, se estima que solo en el principal templo de Buenos Aires se reunieron
aproximadamente 28 mil personas durante la celebracion del 20 de agosto de 2015 (El Diario
Sur, 2015), y cifras similares se reportaron en otros altares y centros de devocion de Paraguay
y las provincias nortefias argentinas. A esto parece integrarse un sincretismo con las creencias
y practicas de la “Santa Muerte” la cual, gracias a su popularidad mundial y el contexto de
globalizacion propio de este siglo, se ha afiadido el rito local del santito.

Esta llegada de “la Nifia Blanca™ ha sido acompafiada por la reputacion de “protectora
de los narcotraficantes y criminales locales”. En Argentina se ha manifestado dicha tendencia
de manera clara, a tal grado de que los medios politicos y periodisticos sefialan la presencia
de bandas “Narcosatanicas” que se dedican -ademas del trasiego de drogas, armas y personas-
a la realizacion de rituales como las ofrendas de sangre a “San La Muerte” y otras figuras
definidas como “satanicas”. Se estima también que aproximadamente el 30% de todos los

homicidios relacionados al narcotréfico local, tienen caracteristicas propias del misticismo
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relacionado a “San Esqueleto” y otras cuestiones vinculadas a la santeria y el chamanismo
locales (Diario Norte, 2015). Este recrudecimiento de la violencia se ha atribuido a diversos
factores, entre ellos la presencia de bandas mexicanas que han mudado varias de sus
operaciones a este pais, en las que se incluyen varias de sus creencias religiosas.

La devocion al “Justo Juez” sigue una tendencia de crecimiento en los paises de Uruguay,
Brasil, Chile y Bolivia, aunque ésta resulta menos marcada que en el caso argentino. Sin
embargo, en Paraguay tal situacion parece haberse estancado en pro de la diversificacion
hacia otros santos -tanto oficiales como folkldricos-, ademas de la llegada de varios cultos,
credos y sectas brasilefias, el “boom” pentecostal -como protestantes- y de origen chamanico.
Algunas de estas creencias son la de “San Expedito” (santo no reconocido con amplia
popularidad), “San Jorge”, “Gauchito Gil”, y “Pomba Gira”, esta Ultima, una figura
proveniente del chamanismo brasilefio que resuelve asuntos de amor, aunque también se
afirma que es protectora de los homosexuales y los proxenetas (Redaccion de Paraguay.com,
2015).

IV.5.c Apuntes finales

Si bien “la Santa Muerte” y “San La Muerte” han mantenido cierta exclusividad como cultos
donde se venera a la Muerte Personificada; el “esqueleto con habito y Guadafia” -surgido de
distintas tradiciones de la Europa Medieval-, al corte de este trabajo ya no es el Unico. En
Filipinas ha comenzado a observarse un tercer culto a la Muerte Santificada llamado “La
Muerte”, “Rey La Muerte” o “Santong Kamatayan”; basada en la adoracion de una carreta
en Semana Santa de un esqueleto con guadafia, corona, y en ocasiones vestimentas propias
de un rey. Dicha devocion comenz0 a ser observada durante la década de 2010 y hasta el
momento so6lo ha sido ubicado en las Islas Visayas (Cabigas, 2011; Chesnut, 2015). Aunque
es un culto que sigue siendo ampliamente desconocido, existen ya algunos libros de oraciones
en inglés y filipino, asi como “estampitas”, al igual que en sus contrapartes americanas (Mga
Aklat at Gamit ng Lihim na Karunungan, 2014).

Sin duda alguna, el culto a la Muerte Santificada ha llegado para quedarse en América
Latina y sus redes ya estan extendiéndose a todas partes del mundo como un culto que ofrece

esperanza y resolucién a diversos problemas. Su exponente més conocido -gracias a la
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globalizacion y las notas sobre la violencia- es sin duda la “Santa Muerte”, pero “San La
Muerte” también se estd dando a conocer en estos Ultimos afios mas alld de sus limites
geograficos, tanto por migrantes argentinos y paraguayos que lo han llevado al extranjero,
como por las noticias de los altimos cinco afios sobre crimenes y hechos violentos
relacionados a sus creencias. Por supuesto, se trata de dos cultos que han surgido y
prosperado en contextos distintos, pero que comparten varias similitudes, empezando por la
figura misma de la Muerte Personificada, asi como su asociacion justificada a formas de
violencia criminal, la devocion entre los sectores mas desfavorecidos de la sociedad y la
ineficiencia de sus gobiernos para atender tales problematicas.

En este trabajo de investigacion se ha reflexionado sobre como ha sido el
comportamiento de esta Muerte Santificada desde sus origenes mas primitivos hasta el afio
2015, momento en que esta tesis ha sido concluida. Como el lector se dara cuenta, la Muerte
Santificada tiene una historia mucho mas compleja, que trasciende a una cuestion propia del
siglo XXI, que ha tenido presencia por lo menos desde la Baja Edad Media y los primeros
afios coloniales. Se ha observado que no resulta s6lo una devocion que para sus creyentes
cumple todas sus expectativas y resuelve las dificultades que se le presenten, sino que
también actia como un “termémetro social” en el que se proyectan los grandes problemas
sociales que aquejan a América Latina desde finales del siglo XX. Ademas, “La Santa
Muerte” y “San La Muerte” son solo dos entre muchos otros cultos que han proliferado en la
region, gracias a este panorama social que se une al plano religioso de fragmentacion y
pérdida de influencia de la Iglesia Catolica, problemas a los que no se les ha prestado la

debida atencion y por lo cual esta investigacion es considerada como pertinente e innovadora.
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Conclusiones

La veneracion a la muerte a través de sus diversas manifestaciones y personificaciones ha
acompafado a la humanidad desde sus origenes, al igual que otras entidades que representan
por ejemplo el clima, la fertilidad o los animales. Sus expresiones mas clasicas -como son
los Dioses Antiguos de la Muerte en algunas civilizaciones, como la azteca o la egipcia-, ya
han sido estudiadas por la historiografia e antropologia en distintos momentos y corrientes,
sin embargo las nuevas formas de veneracién -cuya presencia se ha manifestado en afos
recientes- siguen siendo ampliamente desconocidas para los académicos dedicados a las
humanidades. Si bien en los ultimos diez afios, se han comenzado a observar algunos trabajos
relacionados a dicho rubro, pero es cierto que apenas estan afianzandose los estudios
referentes no sélo a los cultos de la Muerte Santificada, sino de las sectas que estan
proliferando en Ameérica Latina.

En este trabajo se ha reflexionado sobre cual es la Historia de la veneracion a la
Muerte Santificada, un concepto utilizado a lo largo de este trabajo para referirse a dos cultos
de América Latina que veneran al “Esqueleto con habito y Guadafia”, es decir, “La Santa
Muerte” en México, y “San La Muerte” en Argentina y Paraguay. A esta figuras se les venera
por distintos factores religiosos y sociales, comenzando por un temor innato a la muerte, a la
cual sus devotos respetan. Retomando a Heidegger, la muerte es una condicion de posibilidad
mas de la vida misma pero, a diferencia de otras es la unica que llegara sin importar las
circunstancias, ademas de representar el final de todas las demas situaciones, experiencias y
elementos que conforman al ser y su existencia.

Este temor se arrastra desde los albores de la humanidad, la cual en sus primeros dias
creo explicaciones a todos los fendmenos naturales que la rodeaban. Estas Gltimas derivaron
en entidades sobrenaturales -que podian ser incorpdreas o personificadas, que controlaban a
la naturaleza y sus ciclos, incluida la muerte, pero bajo ciertas caracteristicas especiales. A
manera de consuelo, se crearon toda una serie de cosmovisiones que generalmente proponian
la idea de la “vida después de la muerte” en otro lugar o condicién, negandose asi a “morir
eternamente” y desaparecer. Las personificaciones de la muerte se volvieron importantes en
las primeras civilizaciones como un factor de sometimiento, ya que los sacerdotes y

gobernantes de estos pueblos, las utilizaban a voluntad con el fin de mantener un orden de
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convivencia. Esto lo hacian, por medio de la promesa de paraisos o existencias benévolas
después de la muerte si la persona se sometia a ciertos lineamientos, en cambio si no
respetaban las reglas de convivencia, se prometia la desaparicion total o una existencia
ulterior llena de sufrimiento. Todas estas condiciones eran juzgadas dentro de sus religiones
por las personificaciones de la Muerte, sin importar si eran dioses o sirvientes de estos.

Sin embargo, dichas expresiones comenzaron a transformarse en proveedoras de vida
y regeneracion en el Antiguo Egipto, con el mito de Osiris y sus atributos como deidad. Este
dios no solo personifica a la muerte, sino también a la vida a través de la agricultura -al
tiempo que se encargaba de juzgar a los muertos con el fin de permitirles la entrada al Aaru
o Paraiso-, ejercia su poder para hacer crecer el Nilo y ayudar a los vivos con el sustento vital
de la agricultura. Por lo tanto, puede deducirse que el culto a Osiris -con fines beneficos- es
la primera manifestacion de una Muerte Personificada, que provee favores y milagros en
favor de la vida y la subsistencia de acuerdo a esas creencias religiosas.

Las religiones de Egipto y Mesopotamia (que introdujeron el concepto de inframundo
y un dios de la muerte destructivo) aportarian varios componentes a las construcciones de las
religiones judias y grecorromanas. Varios dioses y conceptos fueron helenizados y
romanizados, siendo afiadidos algunos elementos iconograficos posteriormente rescatados
por el cristianismo medieval. Ejemplos de estos elementos son las herramientas de corte
como las tijeras y guadafias, que permiten seccionar elementos como el “hilo de la vida” a
manos de las Moiras griegas; otras personificaciones como las Parcas también fueron
romanizadas (nombre usado en la actualidad para referirse a la Muerte Santificada). Sin
embargo, la aparicion de la muerte personificada como esqueleto, proviene de la figura
romana Mors (romanizacion de Tanatos), entidad encargada de llevar a los muertos al
inframundo.

Después de la desaparicion de Roma y la imposicion del cristianismo en Europa, el
uso de un esqueleto como personificacion de la muerte no vuelve a observarse sino hasta la
Baja Edad Media, cuando surgieron las grandes epidemias y hambrunas que mermaron la
calidad de vida y redujeron la esperanza de vida a minimos historicos. Desde el siglo XlII en
la literatura y el arte, el tema macabro cobré importancia con el fin de mantener a los
cristianos preocupados por su vida y sus pecados. A través de la “Leyenda de los Tres Vivos

y los Tres Muertos”, y las “Danzas Macabras”, se recordaba que tarde o temprano todas las
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personas han de morir, sin importar si se trata del emperador o un mendigo, un anciano o un
nifo. En estas manifestaciones -y otras como en el Tarot, los Triunfos y las banderas de las
ordenes de la “Buena Muerte”- se personifica a la muerte como un cadaver en putrefaccion
0 un esqueleto, y se le confieren otros atributos como guadafias, coronas, cetros, atatdes,
arcos flechadores y ropas de Ordenes religiosas; si bien en esta época, tal muerte
personificada no era venerada como ocurre actualmente, si se le otorgo otro atributo propio
de la veneracidn contemporanea, que es la imparticion de justicia.

Esta muerte personificada llegé al continente americano en los siglos XVI y XVII
como parte del proyecto para evangelizar a los indigenas y convertirlos al catolicismo con
toda su teologia y cosmovision. La insercion de esta efigie en cierta medida, fue menos
agresiva que su aparicion, ya que los vestigios de las “Danzas Macabras y Triunfos” aparecen
con mucha menos frecuencia en el arte colonial, pero se recurrieron a otras presentaciones
(como las cofradias de la “Buena Muerte”) para difundir su figura y significado. Sin embargo,
ademas de arrastrar la forma medieval de pensar la muerte, existe otro factor clave que en
este trabajo se denomind Cultura Tragica, siguiendo la definicion original de Robert
Muchembled: un periodo entre los siglos mencionados en el cual las preocupaciones por el
luteranismo y las guerras religiosas causaron multiples angustias a las autoridades catdlicas.
Estas cuestiones pudieron haber arribado a nuestro continente, y proyectarse fehacientemente
en ciertos temores a los demonios del catolicismo y también a la muerte.

Asimismo, en esta investigacion se aludio a la veneracion de la Muerte tanto en la
cultura mexica como en la guarani, elementos que varios investigadores y devotos defienden
como fundadores de los actuales cultos. Otra de nuestras conclusiones sefiala entonces que,
si bien es cierto que en México y Sudamérica existian dioses y cultos vinculados a la muerte,
la mayor parte del culto deriva de la tradicion medieval y catdlica traida por los espafioles
durante la conquista y el proceso colonial. Para afirmar esto, basta con notar el origen mismo
de la figura venerada, este esqueleto con habito y Guadafa surgido de la tradicion artistica
de la “Danza Macabra” y el Tarot, una conclusion defendida en los trabajos de Luis
Weckmann y Claudio Lomnitz. Ademas, esto ultimo se refuerza por el hecho de que las
oraciones e invocaciones recurren también a figuras centrales del catolicismo como son
“Jests”, “Dios” y el “Espiritu Santo”. En todo caso, el unico elemento propiamente indigena

que aun se conserva en el culto a la Muerte Santificada es el ritual del Payé, que conserva
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nexos con la veneracion guarani a los huesos humanos, por supuesto refiriéndose al culto de
“San La Muerte”.

Por desgracia, no puede determinarse el momento exacto en que la Muerte
Personificada se convirtié en la Muerte Santificada, debido a lo fragmentada y escasa que es
la informacion sobre el tema. Lo mas proximo que puede llegarse a definir respecto a una
temporalidad es hacia el siglo XVIII en el caso de la “Santa Muerte”, con base en los ya
mencionados registros de la Inquisicion, y si bien, las leyendas no constituyen del todo una
fuente confiable, algunas de éstas parecen ubicar sus origenes en el siglo XVI. En el caso de
“San La Muerte” -independientemente de sus leyendas-, las distintas investigaciones hechas
sobre el particular parecen estar de acuerdo en gque dicha devocion surgi6 poco después de la
expulsion de los jesuitas en el afio de 1767, cuando las reducciones quedaron abandonadas
“espiritualmente”, dando paso a nuevas formas de catolicismo folkl6rico entre las que
prosperaron este santo y mas adelante el denominado como “Gauchito Gil”.

Lo que si se sabe con seguridad es que en mayor o menor medida, los cultos fueron
perseguidos desde sus albores, siendo el caso mexicano el mas notorio, donde ésta y otras de
sus variantes como “San Pascual Bailon”, fueron consideradas como idolatrias propias de los
indigenas. La persecucion lleg6 a tal punto que la idolatria a la “Santa Muerte” se creyo
extinta, sin embargo —tal como ha sido apreciado en estos Gltimos afios-, este culto solo paso6
a la clandestinidad y era practicado por s6lo unos cuantos iniciados. Un caso diferente fue el
de “San La Muerte” el cual, pese a no ser visto con buenos 0jos por parte de las autoridades
religiosas, no fue perseguido de la misma manera, quedando relegado entonces como “un
culto de campesinos”.

Esto dltimo permite concluir que la Muerte Santificada parece ser una creacion
“accidental” de la misma Iglesia Catdlica, en conjunto con las circunstancias de
comunicacion entre espafioles e indigenas. Ello se sustenta a partir de las afirmaciones sobre
los origenes medievales de la figura, asi como a ciertas diferencias culturales y de idioma
entre europeos y americanos, y como un tercer factor -mayoritariamente visible en
Sudamérica pero también observado en la Nueva Espafia-, un proceso de evangelizacion
“incompleta” gracias a la expulsion jesuita y cierto desinterés de las otras 6rdenes religiosas
en cumplir al pie de la letra la conversion. Las figuras de la Muerte Personificada fueron

tomadas, al igual que las figuras de los Santos Canonicos (que cuentan con reconocimiento
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oficial por parte de la Iglesia Catolica) como entidades a las que se le podia rezar y pedir
favores varios.

La ritualidad catolica asociada a estas formas de devocion parece haberse mantenido
de manera casi intacta hasta el siglo XX, de forma paralela a la condicion de clandestinidad
y bajo perfil que ambos esqueletos demostraron poseer. Las primeras apariciones de la
Muerte Santificada, bajo cierto “ojo publico”, sucedieron gracias a varias publicaciones
antropoldgicas entre las décadas de 1940 y 1970, donde se hacia alusion a una figura que
ayudaba a las mujeres en asuntos del amor. Aproximadamente en este mismo periodo, ambos
cultos comenzaron a atraer otras formas de ritualidad, un tanto alejadas del catolicismo
tradicional. Estos elementos provienen de dos vertientes: las religiones los cultos afro-
caribefios (principalmente de la santeria cubana, aunque también se ha visto en ultimos afios
la presencia de elementos propios del vudd) y en segundo lugar, los distintos movimientos
religiosos del New Age (tales como la adivinacion del futuro, la meditacion y ciertos fetiches
hindles y budistas). Esta extrafia mezcla de creencias y atributos deriva en ambos casos en
la figura actual de la Muerte Santificada, en el mito y la parafernalia que actualmente la
rodea, reiterando la afirmacion de que los elementos indigenas son practicamente nulos.

Sin bien a finales del siglo XXy principios del XXI, la Muerte Santificada se volvio
el centro de atencion a nivel local y continental, al convertirse en la protectora de facto de
narcotraficantes, secuestradores y criminales en general. En un ambiente de violencia,
abandono y miseria generada -tanto en México como en Argentina y Paraguay- por cambios
de indole politica, econémica y social, que recrudecieron la pobreza, aumentaron la
inestabilidad y la inseguridad, la “Santa Muerte” y “San La Muerte” comenzaron a proteger
los negocios moralmente cuestionables de las bandas criminales, a alejar a las autoridades y
maldecir a los enemigos. Fue entonces que su reputacion como icono de la violencia emergio,
una situacion que ha perdurado hasta nuestros dias, ya que sigue siendo venerada por dichos
grupos como protectora y facilitadora de la actividad criminal; incluso miembros del
gobierno y sectores pertenecientes a la clase alta parecen venerarla con fines similares de
proteccion y dafio contra los enemigos.

A pesar de la reputacion construida por tales actividades, otros grupos que también la
veneraban —antes de abandonar el estado de clandestinidad-, han saltado en su defensa y

tratado de limpiar su imagen como una santa de la violencia. Esta otra cara de la veneracion
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se encuentra en un sector igualmente ignorado y excluido que es el de la pobreza en general.
Miles de devotos mexicanos y sudamericanos han encontrado en esta figura una esperanza a
la cual recurren para solucionar sus problemas, que no son ni de cerca la peticion de grandes
milagros propios del catolicismo: para ellos, un milagro realizado por la Muerte Santificada
no es la conversion del agua en vino o la multiplicacion de peces y panes, sino la recuperacion
de la salud tras una enfermedad curable solo si se cuenta con el suficiente dinero, encontrar
un trabajo que provea el sustento, no ser victima de la delincuencia, salir de la prision,
encontrar a la pareja deseada y superar una adiccion, son problemas que quizé en otros paises
son solucionados dia a dia gracias a los sistemas de salud, el trabajo y una seguridad eficientes
y accesibles, pero que en América Latina Gnicamente pueden ser solucionados si se pertenece
al circulo politico o a las clases altas y medias, por lo que -en este caso en especifico-, sélo
queda esperar a que “el Santito” o “la Nifia Blanca” provean y hagan este milagro.

Ante este contexto no es de extrafiar que el culto a la Muerte Santificada, asi como
otras devociones, cultos y sectas estén adquiriendo gran fuerza en América Latina. En esta
investigacion confluyeron trabajos historiograficos, socioldgicos, antropoldgicos vy
periodisticos para mostrar la Historia sobre los cultos actuales a “la Muerte” en América
Latina, sus origenes, modificaciones, constitucion y la perspectiva de un presente no muy
diferente a la antigliedad, donde los dioses y personificaciones asistian a los hombres. “La
Santa Muerte” y “San La Muerte” contintan ganando devotos, coincidiendo con un marcado
aumento en la desigualdad, una tendencia que por lo menos al cierre de este trabajo no ha
cambiado.

Cuando se hace una investigacion historica, el historiador hace todas sus preguntas
desde el presente, con el fin de darle explicacién y un sentido a tal momento. Es por eso que
esta investigacion es considerado pertinente ante el panorama reinante; en el cual el
historiador, junto a sus colegas inscritos en otras areas de las humanidades, tiene el deber de
mostrar tales realidades que han llegado para quedarse, que continan mutando, y que a

futuro representara un reto para los académicos, las autoridades, y la sociedad en general.
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ANexXos



Tableta de Yale, fragmento de la epopeya de Gilgamesh
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“Mictlantecuhtli” y “Mictecacihuatl”, dioses del inframundo azteca.
Codice Fejérvary-Mayer

148



“Japepo” o urna fanebre guarani, hallada en el departamento de Alto Parana,
Paraguay

Escultura de Tanatos. Templo de Artemisa en Efeso
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la Vida

Moira Atropos cortando el Hilo de

“Los Tres Vivos y los Tres Muertos”
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“Sefiora del Mundo” o “El Triunfo de la Muert
Oratorio dei Disciplini, Clusone, Italia
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http://www.dodedans.com/Exhibit/Lubeck/Full/est1-stor.jpg

Distintas representaciones del Arcano Mayor X111 del Tarot

Triunfo de la Muerte. Cade Da. PbI. México
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La Canina. Carroza usada por la Hermandad del Santo Entierro de Sevilla,
figuras similares se usaron en América durante el periodo colonial
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Estatu“éle la “Santa Muerte” én La Noria, Zacatecas, México
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Carroza colonial de Semana Santa de Yanhuitlan, Oaxaca, venerada también
como “Santa Muerte”
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Primeras “estampitas” conocidas de “San La Muerte” y “Ia Santa Muerte”,
respectivamente
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Veladoras de la “Santa Muerte” de distintos colores. El color varia de acuerdo
a la peticion.

N Escultura de “San La Muerte” junto a estatuas de “Gauchito Gll” |
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Productos Esotéricos varios de Argentina, incluidos jabones, lociones y
“banos” del “Gauchito” y “San La Muerte”
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Libros de devocidn y rituales de cada credo
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Bultos de la “Santa Muerte Jnto a fetiches prbpibs de la santeria.
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http://www.bajui.com/descarga/151122/el-libro-blanco-de-san-la-muerte-pdf

Bulto de la “Santa Muerte” confiscado durante un operativo de las fuerzas
guatemaltecas

Tatuaje de “San La Muerte”
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Doiia Enrueta Romero junto a su “Bulto” en el altar de Alfareria No. 12,
Tepito, México

Altar en el Km. 7 de la Ruta Nacional No. 12 en la provincia de Corrientes,
Argentina.
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Oracion a la Santa M.
L2 Puema Lort Aoy

Articulos de moda actualmente como ropa, zapatos, posters son poulares

entre los devotos de la Muerte Santificada. Ejemplos: CD de mdsica a “San La

Muerte” y una camiseta estampada con una oracion dedicada a “la Santa
Muerte”.
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“Santa Muérte’:
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“San La Muerte”
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