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¢Mordida de bruja o enfermedad?
Las muertes de nifos en un pueblo
tlaxcalteca (México), 1917-1922

Witch Bite or Disease? The Deaths of Children in
a Small Village in Tlaxcala (México), 1917-1922

Marciano Netzahualcoyotzi Méndez*

Resumen

Sustentado en sus creencias de arraigo prehispanico y colonial, los habitantes de
San Bernardino Contla creian en las intenciones malignas de la bruja, en especial
contra los ninos recién nacidos. Inmersos en su propia cosmovision, en esta inves-
tigacion se explicara la razon por la cual la autoridad civil avalaba las muertes de
nifios por consecuencia de la mordida de bruja y, contrariamente, la postura del
cura catolico al argumentar la presencia de enfermedades propias de la infancia:
la alferecia y la calentura. Gracias a que los padres refirieron el ataque nocturno
de la bruja, el mito adquiere el sentido fantasioso, legendario y, a la vez, temeroso.
Alternativamente, para prevenir el ataque de la bruja se realizaban rituales de pro-

teccion. Con el propésito de sentirse confiados, al inicio de la noche los padres co-
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Auténoma de Tlaxcala (México). Correo electronico: netzahualcoyotzi@hotmail.com

114

HiSTOReLo Revista de Historia Regional y Local ISSN: 2145-132X [vol 7, No. 13] enero - junio 2015




115

HiSTOReLo Revista de Historia Regional y Local ISSN: 2145-132X [vol 7, No. 13] enero - junio 2015

Marciano Netzahualcoyotzi Méndez

locaban en la cama del nifio un espejo y una tijera, y detras de la puerta de la casa,
un crucifico y una cubeta con agua. Referente a las huellas fisicas de los difuntos se
derivan dos posibilidades: una asociada con una enfermedad y la otra con la asfi-
xia. Complementariamente, se conocera la legislacion tlaxcalteca que posibilitaba

el registro de defunciones relacionadas con las causas miticas.

Palabras clave: brujeria, enfermedad, historia sanitaria.

Abstract

Supported in their prehispanic and colonial beliefs, the people of San Bernardino
Contla believed in the evil intentions of the witch, especially with newborns. Immer-
sed in their own world view, this research will explain why the deaths of children
resulting from the bite of a witch were backed by the civil authority, and conver-
sely, the position of the Catholic priest in arguing the presence of childhood disea-
ses, such as: epilepsy and fever. Thanks to the parents report of night attacks of the
witch, the myth gains a fantasy, legendary and at the same time fearful sense. Al-
ternatively, to prevent the witch attack protection rituals were performed. In order
to feel confident, at the beginning of the night, parents placed a mirror in the child’s
bed and scissors behind the door of the house, a crucifix and a bucket of water. Re-
garding the physical traces of the dead two possibilities arise: one associated with a
disease and the other with suffocation. In addition, the Tlaxcalteca legislation that

allowed the registration of deaths related to mythical causes will be released.

Keywords: witchcraft, diseases, health history.
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Introduccién

Considerando que la sociedad novohispana fue resultado del sincretismo cultural,
el mito de la bruja adquiri6 matices derivados de las mentalidades prehispéanica
y espafiola. Como parte del proceso historico, la Iglesia catolica inculco a la po-
blacion indigena nuevas formas de relacion social y comportamiento moral, por
consiguiente los religiosos condenaron las ancestrales creencias miticas. Si bien
los feligreses debian asumir las normas catdlicas, al final del primer cuarto del si-
glo XX algunas familias del pueblo tlaxcalteca de San Bernardino Contla, del area
central mexicana (véase figura 1), afirmaron que en las noches la bruja “mascaba
o mordia” a sus nifios recién nacidos. A pesar de que la conviccion popular habia
sido legitimada por el juez del registro civil municipal, el cura de la parroquia lo-
cal dedujo una enfermedad “comin” de la infancia: la alferecia’ y, en otro caso, la
molesta e intolerable calentura. Con el proposito de contextualizar la singularidad
ideologica se ha priorizado la significacion de la idiosincrasia de los indigenas pre-
hispanicos y de los espafioles conquistadores; asimismo el miedo e incertidumbre
de las familias que en las noches vivieron la visita de la mujer maligna, las huellas
fisicas de los ninos difuntos que posibilitan la deducciéon de ciertas enfermedades
y, en el contexto mitico—ritual, el uso de determinados objetos (la cruz, la tijera y el
espejo, entre otros) para frenar las malvadas intenciones de la bruja. Sin duda, las
vivencias micro regionales de la vida cotidiana son una valiosa oportunidad para
involucrarnos en las creencias y costumbres ancestrales de los pueblos rurales de
México. Tomemos en cuenta que las sociedades que vivieron el choque ideologico,
e inevitable fusion de culturas, cuentan, incluso hoy dia, con importantes eviden-
cias para la investigacion histérica, sociologica, antropologica e, incluso, psicologi-

ca. En esta ocasion, el analisis historico, auxiliado de la antropologia, devela la sig-
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nificacion cultural de una ancestral creencia que ha pervivido en la vida cotidiana

de la sociedad rural contemporanea.

1. En el siglo XVII el médico Francisco Pérez Cascales anot6 que en la sociedad espanola se conocia la epilep-
sia como alferecia. Véase: Garcia-Albea (1999).
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Figura 1. Los barrios del pueblo de San Bernardino Contla (1920)
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El mito de la bruja

Para los antropdlogos el mito “no es tinicamente una narracioén que se cuente, sino
una realidad que se vive” (Malinowski 1994, 36). En esta circunstancia, la creencia
en la bruja no debe considerarse como “una efusion sin sentido de vanos ensue-
nos, sino una fuerza cultural muy laboriosa y en extremo importante” (Malinowski
1994, 35). Este realismo conlleva a la aceptacion de que “el destino y las actividades
presentes de la humanidad estan determinadas y cuyo conocimiento le proporcio-
na al hombre el motivo del ritual y de las acciones morales, junto con indicaciones
de como celebrarlas” (Malinowski 1994, 39). Debido a la importancia del rito, al-
gunos historiadores culturales han identificado su significacion en las sociedades
medievales y modernas europeas pues, segin evidencias, su “vida cotidiana [...]
estaba llena de rituales, tanto religiosos como seculares” (Burke 2005, 260). Si
bien la cultura occidental se caracterizaba por sus creencias y comportamientos
individuales—colectivos, seguramente el temor a la supuesta “maldad” de la bruja
era una de sus habituales preocupaciones. En tal caso, cuando la sociedad prehis-
panica fue sometida al dominio espaiiol devino la hibridacién o mestizaje cultural
que, a través del espacio—tiempo, ha dejado huellas perennes e imborrables.

En México, el mito de la bruja tiene antecedentes lejanos, una prehispanica
y otra occidental; coexistencia contrastante, a la vez que complementaria, entre el
pensar europeo y las creencias de las sociedades nativas. Con el proposito de “justi-
ficar la expansion colonial europea” (Manon Garibay 2006, 105), desde el inicio del
periodo colonial los espafioles utilizaron el recurso de la “desigualdad cultural” y,
remedialmente, el adoctrinamiento de los indigenas. Como consecuencia de la con-
quista espiritual, los religiosos condenaron y rechazaron las deidades “paganas” de

los nativos. Tal fue el caso de Fray Bernardino de Sahagiin cuando argument6 que
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“el indio, a su ver, un ser caido; aborrecido de Dios por sus pecados, fue condenado
a arrastrar una vida miserable en la maldad y la ignorancia” (Villoro 2005, 48). De
este principio, el criterio de que “la purificacion total de su culpa sélo se alcanza en

la destruccion de su civilizacion y en la muerte de sus dioses” (Villoro 2005, 52). El
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proposito era muy claro: arrancar la idolatria y frenar la continuidad de las creen-
cias y costumbres tradicionales. Por esta razon, la Iglesia no aceptaria la existencia
de seres mitoldgicos como la bruja; mas atn si se toma en cuenta que en el Exodo
22: 18 de la Biblia se enfatiza que “no sufriras que los hechiceros queden con vida”
(La Sagrada Biblia 2001).2 No obstante las normas catdlicas, al inicio del gobier-
no virreinal coexistieron las mentalidades indigena y espafola; proceso conocido
como sincretismo o, segtin los filosofos, dos mundos opuestos que “parecen unirse,
pero sb6lo quedan superpuestos” (Zea 1972, 38). Resultado de la ideologia de occi-
dente, algunas creencias de la civilizacion precortesiana —en este caso el mito de la
bruja—, fueron consideradas como una “falsa cultura” (Zea 1972, 38) pues, segin
los religiosos, eran manifestaciones demoniacas. Inevitablemente, de este proceso
social cultural aparecio en el imaginario colectivo la figura de una mujer “maligna”
con matices indigenas y europeos; a saber la mitologica bruja.

Como parte del proceso de evangelizacion, los predicadores se interesaron por
el conocimiento de la lengua, la escritura y la ideologia de la sociedad indigena. Uno
de los primeros evangelizadores, Fray Bernardino de Sahagun, investigé y escribio,
de 1547 a 1577, las practicas y comportamientos culturales de los antiguos mexicanos
(Sahagun, 1989).3 Respecto a la creencia relacionada con el brujo y la bruja, en el libro
cuarto capitulo XI se menciona que los nacidos en el signo ce quidhuitl “son nigroman-
ticos, bruxos, hechiceros, embaidores” (Sahagiun 1989, 247), por tanto su metamor-
fosis en “animales, y sabian palabras para hechizar a las mujeres y para inclinar los
corazones a lo que quisiesen, y para otros maleficios [...]. Hacian sus encantamientos
de noche, cuatro noches” (Sahagin 1989, 248). Agregado al miedo que ocasionaba en
la poblacién, lo comian era que “ninglin amigo tenian, ni entraban en casa de nadie,
ni nadie les queria bien” (Sahagtin 1989, 248). Cuando era mujer “[...] aunque fuese

principal nunca se casaba, ni medraba” (Sahagin 1989, 248). El hecho de senalar la

2. En el Deuteronomio (18:10) también se menciona que “no se vea en tu pais quien purifique a su hijo o hija,
paséandolo por el fuego; ni quien consulte adivinos”, en La Sagrada Biblia (2001).

3. Sahagtn pertenecia a la orden de San Francisco. Se sabe llegb a la Nueva Espafia en 1529 con fray Antonio
de Ciudad Rodrigo y 19 frailes. Su informacion la obtuvo de ancianos respetables, alumnos trilingiies (ndhuatl,
castellano y latin) y escribanos. Ver Sahagin (1989).
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malicia de aquellos hombres y mujeres con atributos “singulares” tenia el propésito,
segin el pensamiento occidental, de condenar dicha creencia. Considérese que en el
Levitico 20:27 se sefala que el “hombre o la mujer que tengan espiritu pitonico, o de
adivinacion, sean castigados de muerte; los mataran a pedradas; caiga su sangre sobre
ellos” (La Sagrada Biblia 2001). Entonces, es de entenderse que, basado en las nor-
mas catolicas, cualquier persona con tendencias “antisociales” podria ser condenadayy,
segin la gravedad del caso, privada de su libertad o, incluso, de su vida.

El mismo Sahagun especifico otros poderes “maléficos” de los hombres tipi-
ficados como hechiceros. En el libro décimo, capitulo IX, refirié que el “nahualli
propiamente se llama bruxo que de noche espanta a los hombres, y chupa a los
nifios” (Sahagin 1989, 597-598). Mas, su malicia no era generalizada pues unos
practicaban “cualquier cosa de hechizos, y para usar dellos es agudo y astuto, apro-
vecha y no dafia” (Sahagtin 1989, 598) y, en otros casos, el propoésito “es maléfico
y pestifero deste oficio hace dafio a los cuerpos con los dichos hechizos, y saca de
juicio y aoja. Es embaidor y encantador”. A la vez, quien actuaba con maldad te-
nia “pacto con el Demonio” (Sahagtn 1989, 598), por tanto solia transformarse en
“diversos animales” (Sahagun 1989, 598). Si bien en el razonamiento espafol los
atributos solian corresponder a los del género masculino, la pertinencia de advertir
que en el pensamiento indigena también se incluian a las mujeres. A pesar de las
discrepancias, la pertinencia de referir que el proceso de evangelizacion favorecio
el gradual predominio de la ideologia occidental.

En otro momento, los evangelizadores espanoles argumentaron que las muje-
res eran las tlahuipuchme o brujas por razén de que “andan de noche, echan fuego
por la boca y espantan a los que quieren mal, de tal manera que quedan fuera de si
y enferman o mueren: andan por las montafias, de noche, y traen una lumbre como

un hacha ardiendo, y cuando quieren la absconden” (Medina 1989, 345).4 Debe re-
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4. La cita corresponde a Baptista, Fray Juan. 1600 [1989]. “Advertencias. Para los Confesores de los Naturales.
Compuestas por el Padre Fray Ioan Baptista de la Orden del Serafico. Padre San Francisco, Lector de Teologia,
y Guardian del Convento de Santiago Tla-tilulco: de la Provincia del Santo Evangelio. Primera Parte”. México:
M. Ocharte. Citado por Medina. A la vez, Baptista extrajo la informacién de Bernardino de Sahagtn, Vocabu-
lario Trilingiie, obra realizada en el lapso de 1545 a 1555.
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conocerse que el impacto del pensamiento espafiol fue de gran trascendencia que
en el siglo XX se encuentran evidencias de sus incidencias ideologicas, tal cual en
el pueblo tlaxcalteca de San Bernardino donde el mito de la bruja fue, por fortuna,
registrado en documentos civiles y religiosos.

Pese a que la vida cotidiana de la poblacion indigena estaba matizada por es-
tereotipos culturales propios, es oportuno reiterar el predominio de la ideologia de
occidente como el factor de condena contra la mujer sospechosa de actitudes “anti-
sociales” o de maldad. Referente a la situacion europea, se sabe que a finales del siglo
XVII “el 75% de los individuos procesados son mujeres” (Armengol 2002, 4) y, en
el mismo periodo, las autoridades espafnolas afirmaron que “s6lo encontramos un
hombre, frente a 42 mujeres” (Armengol 2002, 17). Tomando en cuenta las condicio-
nes y particularidades del momento, las causas condenatorias de mayor peso se sus-
tentaban en el hecho de que “la mujer era considerada moralmente mas débil, mas
carnal y sexualmente mas inmoderada, y en consecuencia, sucumbia maés facilmente
a la tentacion del diablo” (Armengol 2002, 4-5). Dado que en la Nueva Espafa se
adoptaron las normas culturales europeas los criterios de desaprobacion se homoge-
neizaron, por tanto las supuestas brujas fueron el principal foco de atencién para las
autoridades inquisitoriales e, inevitablemente, su condena y rechazo social.

Por cierto, algunos sucesos del siglo XVIII refieren que en el norte de la Nueva
Espana, Coahuila, ocurrian “detenciones de mujeres con fama de hechiceras” (Blaz-
quez Miguel 1994, 82). En la provincia de Tlaxcala, las escasas evidencias del altimo
cuarto del siglo XVI develan la existencia de “muchos embaidores, hechiceros, brujos
y encantadores que se transformaban en leones y tigres y otras animalias” (Mufioz
Camargo 1998, 150). Si bien la omisién de su denominacion en el idioma nativo pre-
dominante —el ndhuatl— me parece, segin version de Sahagun, eran los nahuallis.
No obstante la inexistencia de referencia relacionada con el apelativo tlahuipuchme,
es dificil negar su presencia en la vida cotidiana de la sociedad indigena tlaxcalteca.
Previo al choque de culturas, la pertinencia de recordar que la sociedad europea solia
distinguirse por poseer una idiosincrasia sustentada en valores morales—religiosos;

esquema celosamente vigilado por la autoridad maxima del catolicismo: el papa.
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Brujeria e inquisicion

Desde tiempos remotos y diversas sociedades del mundo occidental la bruja ha
sido victima de la condena y la persecuciéon. Correspondiente al medioevo europeo,
en 1258 el papa Alejandro IV establecié “que los inquisidores deben limitar su in-
tervenciones a casos con alguna clara presuncion de creencias heréticas (manifeste
haeresim saparent)” (Fuentes 2007, 3). Empero, en diciembre de 1484 el papa
Inocencio VIII promulgé la bula Summis desiderantes affectibus (Summis deside-
rantes 1484); ordenanza que tenia como prioridad el fortalecimiento de la fe cat6-
lica “por doquier, en especial en este Nuestro dia, y que toda depravacion herética
sea alejada de los limites y las fronteras de los fieles” (Summis desiderantes 1484,
1). Alos jueces del tribunal de la inquisicion, elementos clave para alcanzar la meta,
se les encomendd “aplicar potentes remedios para impedir que la enfermedad de
la herejia y otras infamia dan su ponzofia pace destrucciéon de muchas almas ino-
centes” (Summis desiderantes 1484, 2). También intervenian en “la correccion, en-
carcelamiento y castigo justos de cualesquiera personas, sin impedimento ni obs-
taculo algunos” (Summis desiderantes 1484, 2). De modo especifico, se ocuparian
de procesar a quienes “se abandonaron a demonios, incubos y sticubos” (Summis
desiderantes 1484, 1) y, sobre todo, practicaran “encantamientos, hechizos, conju-
raciones y otros execrables embrujos y artificios” (Summis desiderantes 1484, 1).
Sibien el control social ejercido por la Iglesia, la expectativa era que la Reforma
del siglo XV transformara el esquema dominante; mas las evidencias corroboran
la permanencia de algunos dogmas medievales. Sustentados en los mandamientos
biblicos, tanto Calvino como Lutero y seguidores “acentuaron la creencia popular
en el poder del demonio en la brujeria y otras practicas magicas” (Fuentes 2007,

4). Incuestionablemente, ya fueran protestantes o catolicos, las persecuciones y
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ejecuciones de brujas continuaron vigentes en naciones como Alemania, Francia,
Inglaterra, Escocia, Suiza, Espana y los Paises Bajos (Delumeau 2005).
Por fortuna, la declinacion de la caceria de brujas ocurrio a finales del siglo XVII

y, al parecer, los tltimos casos al concluir el siglo XVIII (Fuentes, 2007). Resultado de
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las inmigraciones europeas a Norteamérica, en Nueva Inglaterra (1693) sucedieron 19
ejecuciones por brujeria (Rivero 2007). Tomese en consideraciéon que en los virreina-
tos espafioles también se registraron sucesos relacionados con la caza de brujas.

En el entendido de la continuidad normativa del Santo Oficio, la predictibilidad
de que el gobierno novohispano condenaria los rituales y creencias de la sociedad
indigena; en especial, la ideologia relacionada con la bruja. Esta realidad motivo que
la Iglesia espanola creara “un modelo catolico de supersticion” (Lara Cisneros 2012,
6), pues a la bruja se le consider6 como “herética y, por tanto, a los inquisidores se
les facultaba para perseguirla” (Agueda Méndez 2008, 218). Con la ley en mano, los
religiosos se encargaron de vigilar el “buen” comportamiento moral de la sociedad y,
cuando lo ameritase, sancionar y condenar los “desvios” de los feligreses.

Apegados a las normas religiosas, los inquisidores del siglo XVII delibe-
raron 32 procesos judiciales por supersticiones, ritos y magia (Masera, 2003).
Geograficamente, los sucesos ocurrieron en las ciudades de México, Oaxaca,
Nueva Galicia, Puebla, Mérida, el pueblo de Tlacotepec, Oaxaca, y otras regio-
nes de San Luis Potosi y del Estado de México. He aqui las causas de los juicios
mas destacados: el pacto con el demonio, la adivinacion, la bruja voladora, el
contacto con los duendes, el uso de polvos para enamorar, la idolatria, la magia,
los amarres,5 los rituales que invocaban la lluvia, los milagros y exorcismos,
entre otros (Flores Esquivel y Masera Cerutti, 2010). Si bien la diversidad de
procesos, reitero que los casos relacionados con la bruja luminosa y chupadora
de nifios son de mi especial interés.

Segin version fechada en 1658, en la ciudad de Oaxaca una persona testifico
“que abia topado a cierta persona echa bruja en la esquina de Juan Alvares, bo-
lando como bola de fuego” (Masera Cerutti 2003, 18).° En 1716 Benito de Estrada,

originario de San Luis Potosi, argument6 “que entrando en mi casa de una a dos

5. Término que se asocia con la hechiceria. Este recurso era utilizado por un amante, femenino o masculino,
para retener a una pareja sentimental. Se dice que la hechicera usaba hierbas, supersticiones y embustes.

6. El caso se denominé: “Isabel Gutiérrez denuncia de Antonia, su esclava, de volar en traje de bruja y haber
causado la muerte de algunos nifios”.
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de la noche, al entrar en la sala de mi morada vide devajo de una mesa una lucezita
pequeiia como cosa que se apagava sin dar casi luz” (Lopez Ridaura, Granados y
Carranza Vera 2007, 218).” Y, en 1734, nuevamente se constato que en el barrio de
la Merced de la ciudad de México solian ocurrir ataques de supuestas hechiceras,
pues, segun la vivencia de Manuel de Rivera, su hijo “fue [...] perseguido de brujas,
porque a los dos o tres meses de nazido, despertando una noche el declarante, vio
una luz o claridad que en alto se estendia mas de una cuarta y se parezia a la luz de
azufre, entendiendo o sospechando al principio si seria claridad de la luna” (Flores
Esquivel y Masera Cerutti 2010, 251).8 Si bien la vigencia de la ancestral creencia
prehispanica, la particularidad es que habia sido adaptada a la ideologia occiden-
talizada e, inevitablemente, juzgada por las leyes inquisitoriales. Debido a que este
imaginario individual—colectivo de la sociedad colonial se ha mantenido vigente
en el pensamiento del siglo XX, la pertinencia de identificar su trascendencia en un

espacio micro regional del estado de Tlaxcala.

Los habitantes y su espacio geografico

El pueblo de San Bernardino Contla se encuentra en el centro—sur del estado de
Tlaxcala y, segin datos extraidos de los registros parroquiales, la divisién geogra-
fica estaba constituida por los barrios de: Axoloahca, Juarez, Tlacomulco, Xelhua,
Xochayatla, Xicohtenco, Acoic, Tlacatecpac, Nezahuala, Xaltipa, Aquiahuac, Ixt-
lahuaca, Aztatla, Cuatzincola y Tlachco (véase figura 1). En 1882 se registré que

la mayoria de poblacién era indigena, por ende el predominio del idioma néhuatl o

7. Véase: “Carta de Benito de Estada al Santo Oficio”.
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8. Véase: “Las brujas chupadoras. El 31 de mayo de 1734, Manuel de Rivera present6 una denuncia contra una
antigua amante, por brujeria, la cual fue presentada en forma escrita, aunque, por resultar ilegible para el fiscal
del Santo Oficio, tuvo que volver a formularse de manera oral”, en Flores Esquivel y Masera Cerutti, (2010).

9. Los nombres se localizan en los registros de defunciones del Archivo Histérico Parroquial de San Bernar-
dino Contla (en adelante AHPSBC), Sacramental, Defunciones, Cronologia: 1918-1920.
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mexicano." En 1900 las ocupaciones mas importantes les correspondian a los peo-
nes de campo (475), los tejedores de prendas de lana (661 hombres y 165 mujeres)"
y la suma de 159 carboneros y lefieros.? Dada la continuidad del comportamiento
moral religioso del periodo colonial, al inicio del siglo XX los cat6licos totalizaron
4483 personas; es decir, 99.95% de 4485 habitantes.’3 En el entendido de que la so-
ciedad indigena marcaba las pautas culturales de la vida cotidiana, sin duda alguna

la bruja era una de sus creencias més significativas.

¢Muertes por mordida de bruja?

A pesar de que el tribunal del Santo Oficio de la Nueva Espafia aplicé con rigor la
ley inquisitorial contra los actos brujeriles, en la mentalidad de la poblacién indi-
gena del siglo XX, tal cual los habitantes del pueblo de Contla, las tlahuipuchme y
los nahuallis continuaban provocando miedo e incertidumbre.

Segun evidencias asentadas en el registro civil, nueve nifios de ambos sexos falle-
cieron por los ataques de la bruja (véase tabla 1). Del total, la relevancia de que el cura
vicario de la parroquia de San Bernardino haya registrado que, tanto Maria Baldiana
Leonarda Bautista como Jacinto Reyes, perdieran la vida por consecuencia de ciertas
enfermedades de la infancia (véase tabla 2). Conozcamos las posturas ideoldgicas con-

trarias entre las dos instancias legitimadoras de la sociedad: gobierno e iglesia.

10. El total de habitantes era de 3831. Cf. Archivo Historico del Estado de Tlaxcala (en adelante AHET), Siglo
XIX, 1882, Caja 1, Padroén del Censo de Almas que tiene la Municipalidad de San Bernardino Contla. Aho 1882.

11. Censo General de la Reptiblica Mexicana verificado el 28 de octubre de 1900, conforme a las instruc-
ciones de la Direccion General de Estadistica a cargo del Dr. Antonio Pefiafiel. Estado de Tlaxcala, México,
Oficina Tipografica de la Secretaria de Fomento, (1902, 45-55).

12. Las cifras corresponden al afio de 1882. Cf. AHET, Siglo XIX, 1882, Caja 1, Padroén del Censo de Almas que
tiene la Municipalidad de San Bernardino Contla. Afio 1882.

13. Censo General de la Reptiblica Mexicana verificado el 28 de octubre de 1900, conforme a las instruc-
ciones de la Direccion General de Estadistica a cargo del Dr. Antonio Penafiel. Estado de Tlaxcala, México,
Oficina Tipografica de la Secretaria de Fomento, (1902, 59).
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Tabla 1. Defunciones de nifios por causa de la bruja, Registro Civil

Fechas Nombres Edades Causas de muerte
17.05.1917 Sin nombre (nifa) 1 dia Lesiones de bruja
18.03.1918 Maria Paula de la Fuente 1 mes Lesiones de bruja
22.04.1918  Ma. Baldiana Leonarda Bautista 20 dias Mascé la bruja
22.04.1918 Sin nombre 4 dias Lesiones de mordidas de bruja
02.09.1918 Jacinto Reyes 18 dias Lesiones de mordidas de bruja
12.10.1918 Ma. de Jesus de la Fuente 4 meses Lesiones de mordidas de bruja
20.10.1918 Constancio Cuamatzi 2 meses Lesiones de mordidas de bruja
15.02.1922 Sin nombre 15 dias Maleada por la bruja
19.05.1922 Sin nombre 16 dias Maleada por la bruja

Fuente: Archivo del Registro Civil del Municipio de San Bernardino Contla (en adelante ARCMSBC).
Registros de defunciones, 1917—1922.

Tabla 2. Defunciones de nifios por causa de enfermedad, Registro parroquial

Nombres Barrios Causas Bautizos
Ma. Baldiana Leonarda Bautista Tlachco Alferecia Si
Jacinto Reyes Acuic Calentura No existe

Fuente: AHPSBC, Registros de defunciones, 1918.

En el entendido de la existencia y permanencia de un dogma cultural de larga
duracion, la vida cotidiana de San Bernardino habia transcurrido sin grandes cam-
bios; esto por la vigencia de algunas creencias populares del pasado prehispanico
y colonial. Justo a las cinco de la tarde del 17 de mayo de 1917 el papa Feliciano
Tlilayatzi y la mama Maria Juana Pérez reportaron al juez del registro civil, Andrés
Romano, que en la madrugada del mismo dia su hija, nacida el dia anterior y sin
nombre, “fue muerta por lesiones de bruja”.*4 Asimismo, la agregacion de que “a las

tres de la manana, lo encontraron la nina ya muerta, que tenia moretiado la carita

14. ARCMSBC, Defuncién de una parvulita sin nombre (Mayo de 1917).
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del lado izquierdo y los pulmones”.’s El suceso, ocurrido en el barrio de Tlacatecpa,
es una muestra de la antafa conviccion cultural indigena precortesiana, es especial
cuando referian que los brujos preferian la oscuridad de la noche para “chupar” a
los nifios (Sahagun 1989, 598). Lamentablemente, la victima recién nacida no reci-
bi6 el sacramento del bautizo ni asistencia médica; ausencias notables que impiden
la ampliacion de la explicacion histérica (Aguiar y Acuia y Montemayor Cérdoba
de Cuenca 1678).° Respecto al contexto religioso, se sabe que los curas tenian la
facultad de negar el registro a los nifios difuntos no bautizados. Enseguida algunos
aspectos de la normatividad eclesiastica.

Conforme a los preceptos catoélicos, en el Epitome del Concilio V Mexicano de
1899 se indico a los feligreses la obligacion de “[...] bautizar a sus hijos lo més pronto
posible” (Epitome del Concilio V Mexicano 1899, 40); especificamente, en el trans-
curso de los tres primeros dias del nacimiento y, en casos de demora, “solamente
ocho, con licencia del senor Obispo o del Parroco, quienes la concederan habiendo
grave causa y no habiendo ningun peligro en la vida del infante” (Epitome del Conci-
lio V Mexicano 1899, 40). Siendo asi, los que fallecieran sin el primer sacramento la
normatividad eclesiastica les negaba el derecho pleno de reconocimiento, por ende
sus ausencias en los registros parroquiales. Apegados al canon, la pertinencia de de-
cir que la mayoria de feligreses respetaban el c6digo y, en los pocos casos de desobe-
diencia, el retraso era de 12 a 30 dias o, incluso, mas de medio ano.”

Regresando a los incidentes donde se inculp6 a la bruja, el 18 de marzo de 1918
don Guadalupe de la Fuente y dofia Maria Nicolasa Romano, radicados en la sec-
cién séptima,'® reportaron a la autoridad civil el deceso de su hija Maria Paula de la

Fuente. La causa, acorde a lo consignado en el acta de defuncién, fue “por lesiones

15. ARCMSBC, Defuncion de una parvulita sin nombre (Mayo de 1917).

16. Tomemos en cuenta que el bautizo fue una de los sacramentos obligatorios que se impuso al principio de
la conquista espiritual. La normatividad se encuentra en el Libro Primero—Primera Parte (Titulo Primero), en
Aguiar y Acula y Montemayor Cérdoba de Cuenca (1678).

17. AHPSBC, Sacramental, Defunciones, Cronologia: 1918, Caso extremo y excepcional, en 1873 se identifico
el tiempo de ocho meses.

18. Area a la que pertenecian los barrios de: Xochayatla, Acoic, Xelhua y Xicotenco (véase figura 1).
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de bruja”.’ Inmersos en el arraigo cultural de antafio, detallaron el suceso al referir
que “al amanecer de este dia, en la noche, fue muerta una nina de ellos, a la edad
de [...] un mes y veinte dias”.2° Consumado el ataque nocturno, también se dijo que
Paula tenia “moretiado todo la espalda y [...] la nariz”.?* Tal vez por no haber sido
bautizada, su ausencia en el registro parroquial y, en el contexto de la medicina, la
inexistencia de diagnosis médica que dé respuesta a las lesiones fisicas.

En un so6lo dia, 22 de abril de 1918, la legendaria bruja atac6 a dos ninas.
Uno de los casos, ocurrido en el barrio de Tlachco, fue reportado por Luis Bautista
(padre) y Maria Petrona Flores (madre). De acuerdo al suceso, los padres men-
cionaron que “haller al despertar a las cuatro de la manana encontr6 ya su nina
muerta”.?® Asimismo, afirmaron que su hija, de nombre Maria Baldiana Leonarda
Bautista y de 20 dias de nacida, la “masco la bruja”.23 El hecho de que se definiera a
la hechicera como un ser en demasia violenta justifica la idea del miedo colectivo e,
inevitablemente, la bisqueda de una culpable a lo desconocido. En este caso, Maria
Baldiana recibi6 el sacramento del bautizo, por ende la controversial postura del
cura al determinar que el deceso fue por enfermedad —la alferecia—; particulari-
dad que explicaré en parrafos posteriores.

La segunda desgracia fue para la familia Mazatzi—Bautista. Segun testimonios,
el papa Bonifacio Mazatzi y su esposa Petra Bautista consignaron al juez civil que “en
la noche fallecio6 con lesiones de mordida de bruja”24 su nina de cuatro dias de nacida.
Nuevamente las huellas de violencia en el cuerpo de la recién nacida, por cierto sin
nombre, remiten al imaginario colectivo de repulsion, miedo y resignaciéon. Asimis-
mo, al tomar en cuenta la probabilidad de que los Mazatzi—Bautista pertenecieran al

barrio de Aquiahuac o Aztatla (véase figura 1) y la correlacion con el lugar de origen

19. ARCMSBC, Defuncién de la nifia Maria Paula de la Fuente (Marzo de 1918).
20. ARCMSBC, Defuncién de la nifia Maria Paula de la Fuente (Marzo de 1918).
21. ARCMSBC, Defuncién de la nifia Maria Paula de la Fuente (Marzo de 1918).
22. ARCMSBC, Defuncion de la nifia Maria Baldiana Leonarda Bautista (Abril de 1918).
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23. ARCMSBC, Defuncién de la nina Maria Baldiana Leonarda Bautista (Abril de 1918).
24. ARCMSBC, Defuncién de una parvulita sin nombre (Abril de 1918).
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de la otra muerta —Baldiana Leonarda Bautista del barrio de Tlachco—, se deriva
la identificacion de un area geografica amenazada por la recurrente presencia de la
bruja y, a la vez, la corroboracion de una creencia colectiva. Volviendo al caso de la
nifia recién nacida, debo reconocer la dificultad de cuestionar la causa de muerte por
la ausencia de evidencias alternas; en el contexto religioso por el incumplimiento del
bautizo y, en el &mbito de la medicina, por la inexistencia de atencién médica.

Al inicio del mes de septiembre de 1918 una familia del barrio de Acuic tam-
bién vivio la agresion de la bruja. Apegados a la ancestral creencia de los miste-
rios nocturnos, don José Maria Reyes y dofia Mariana Nava informaron al juez
Encarnacion Galicia que el dia dos “fallecié un nifio con lesiones de mordidas de
bruja”.? La victima, de nombre Jacinto Reyes, apenas tenia 18 dias de nacido. El
hecho de que la muerte haya sido registrada en el libro parroquial es de gran valia
pues, segln afirmacién del cura, la intervencién de la hechicera fue producto de la
imaginacion; esto por argumentar el padecimiento de una enfermedad letal —la
calentura—. En otro apartado abordaré la justificacion del religioso.

Un mes después, 12 de octubre, el juez registr6 la muerte de la nifia Maria de
Jesus de la Fuente. Segtin el testimonio del papa Lino de la Fuente y de la mamé Ma-
rina Maldonado, la victima tenia cuatro meses de edad y “falleci6 [...] a las tres de la
mafiana por lesiones de mordida de bruja”.2® Tal vez por no haber sido bautizada su
ausencia en el libro de defunciones. A saber, tal cual era la costumbre, tampoco exis-
te la diagnosis de un médico que explique el dafo sufrido por Maria de Jesus. Si bien
el cura pudo haber rechazado la creencia de la bruja, la singularidad es que, acorde a
la idiosincrasia de la sociedad, la autoridad civil justificaba su existencia.

Justo ocho dias después del fallecimiento de Maria de Jesus, el 20 de octubre
nuevamente se reporto la aparicion de la hechicera. Aquella ocasion el juez Galicia
registro que el nino Constancio Cuamatzi “fallecio [...] por lesiones de mordida de

bruja”.?” Sus padres, Margarito Cuamatzi y Maria Teresa Cocoletzi, afirmaron que

25. ARCMSBC, Defuncién del nifio Jacinto Reyes (Septiembre de 1918).
26. ARCMSBC, Defuncién dela nifia Maria de Jesis de la Fuente (Octubre de 1918).
27. ARCMSBC, Defuncién del nifio Constancio Cuamatzi (Octubre de 1918)
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su hijo tenia dos meses de nacido y, desafortunadamente, sin que cumplieran con
el rito del bautizo. La inexistencia del sacramento, a la vez que de una diagnosis
meédica, significan la pérdida de valiosas fuentes relacionadas con las creencias po-
pulares. Otra de las singularidades es el hecho de que la bruja atacaba en una zona
especifica pues, tanto la familia Cuamatzi—Cocoletzi como de la Fuente—Maldona-
do, vivian en la seccion séptima de la cabecera municipal (véase figura 1).28

Transcurrieron tres afios para que en la vida cotidiana de las familias volvie-
ra a registrarse otra defuncién provocada por la hechicera. Justo en la segunda
semana de febrero de 1922 la familia Hernandez—Bautista, originaria del barrio
de Tlachco, recibi6 la desafortunada visita de la bruja. Segun la anotacion del juez
civil, el papa Perfecto Hernandez y la mamé Maria Andrea Bautista testificaron que
el dia 14 “alas[...] veintidos horas de la noche falleci6 una nina de ellos que fue ma-
leado de la bruja”.?® Apegado al comtn de los casos, la victima apenas tenia 15 dias
de vida y, al parecer, sin haber recibido el sacramento del bautizo. Tal vez el cura
hubiese deducido una causa de muerte distinta a la validada por la autoridad civil.

Para el 19 de mayo de 1922 el juez Rosario Nezahualcoyotl recibi6 otra notifi-
cacion de defuncion. Aquella ocasion el papa Silvestre Nezahualcoyotl y la mama
Maria Agapita Rodriguez refirieron que “a las [...] cuatro de la manana fallecié un
nifio de ellos sin nombre que fue maleada de la bruja que tiene en la espalda todo
morateada en la oreja del lado izquierdo”.3° Dado que en 16 dias de vida el nifio no
recibi6 el sacramento del bautizo, la imposibilidad de conocer el parecer del cura.
Alavez, las lesiones en el cuerpo, debidamente revisadas por un médico, conlleva-
rian a la identificacién de una enfermedad o muerte accidental.

Por fortuna, en un par de documentos eclesiasticos se anotaron la existencia
de huellas fisicas provocadas por enfermedades; evidencias que permiten el co-

nocimiento especifico de las causas de las defunciones. Sin pretender rechazar la
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28. ARCMSBC, Casos de Maria de Jests de la Fuente y Constancio Cuamatzi (1918).
29. ARCMSBC, Defuncién de una parvulita sin nombre (1922).

30. ARCMSBC, Defuncién de un nifio sin nombre (1922).
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creencia de la bruja, una argumentacion alterna permite descubrir que la mitologia

popular también tiene explicaciones médico—terrenales.

La medicina en contraposicion
con la creencia de la bruja

El hecho de que el cura de San Bernardino rechazara la existencia de la bruja puso en
entredicho la fe popular pues, segtn su criterio, la alferecia termin6 con la vida de la
nifia Maria Baldiana Leonarda Bautista del barrio de Tlachco y, la calentura, con la del
nifno Jacinto Reyes. Tomando en cuenta que desde el siglo XVII los médicos tenian co-
nocimiento de la alferecia, la pertinencia de saber sus sintomatologias y su vinculacion
con las huellas fisicas halladas en los cuerpos de los nifios atacados por la “bruja”.

En la historia de la medicina europea, el médico espanol Francisco Pérez Cas-
cales realiz6 importantes estudios relacionados con las enfermedades de los nifios
(Sanchez Valenzuela 2005).3' Segun sus observaciones y resultados sintomaticos,
afortunadamente publicados en 1611, quienes padecian alferecia manifestaban “con-
vulsiones y pérdida de conocimiento, mas frecuente en la infancia e identificada a
veces con la epilepsia” (Diccionario de la Lengua Espafiola 1992, 96).32 Coinciden-
temente, en las primeras décadas del siglo XVIII el clérigo jesuita Esteyneffer, de na-
cionalidad alemana, argument6 que en el norte de la Nueva Espana los ninos indige-
nas padecian epilepsia o alferecia; es decir, “un movimiento convulsivo, interpolado,
con lesion de la mente, y de los sentidos. Unas veces se origina de humores, otras de
vapores; y estos ya provienen del mismo cerebro, ya del estbmago, ya de otras partes

del cuerpo” (Esteyneffer 1712, 17). A pesar del peculiar conocimiento sintomatico

31. Respecto a la obra del siglo XVTI, el autor es: Pérez Cascales, Francisco. 1611. Liber de affectionibus pue-
rorum, una cum tractatu de morbo illo vulgariter Garrotillo appellato, cum duabus Quaestionibus. Madrid,
Espana. Obra citada por Sanchez Valenzuela (2005, 5).

32. Definicion citada en la investigacion de Sanchez Valenzuela (2005, 5).
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de la alferecia, algunos especialistas de la medicina la asociaban con la maldad de la
bruja. Resultado de un proceso inquisitorial, en 1734 un médico, de apellido Santos,
afirmé que una nina “habia muerto chupada de las brujas” (Flores Esquivel y Masera
Cerutti 2010, 252), pero, por consideracion a la madre, sugirio se le informara “habia
muerto de alferecia” (Flores Esquivel y Masera Cerutti 2010, 252). Si bien en ciertas
circunstancias los médicos y la iglesia aceptaban las creencias miticas, para el siglo
XX se descubre que, tanto los responsables de la salud como los curas de almas, se
inclinaron por las enfermedades de la infancia; en este caso la alferecia.

Regresando a los cuadros clinicos, en el primer tercio del siglo XIX el médico
Falcon nuevamente sefial6 la existencia de la alferecia (Duran 2000, 20); diagnosis
asociada con la epilepsia o convulsiones cronicas en personas adultas. En uno de sus
reportes anot6 que una mujer adulta padecia “paralisis del brazo derecho [...] y de este
brazo era de donde partia el aura epiléptica” (Duran 2000, 20) y, adicionalmente, “de
vértigo o de embriaguez” (Duran 2000, 20). A pesar de las minimas referencias de la
alferecia en el ambito de la medicina mexicana, hasta la década de 1970 aquella enfer-
medad continuaba en el 1éxico de los habitantes de los pueblos indigenas.

No obstante que en los afios de 1970 se habian ampliado los servicios de salud
en el pais, los médicos aldpatas que trabajaban en Xicotepec, Morelos, afirmaron
que “una parte importante de la poblacién seguia empleando el término alferecia,
para designar, sobre todo un padecimiento infantil, con fiebre, dificultad respira-
toria, amoretamiento de la piel, convulsiones, deshidratacion, pérdida del conoci-
miento, entre otros sintomas muy variados” (Rojas Alba 2009, 964). Alternativa-
mente, los investigadores de la medicina tradicional han definido que la alferecia es
una enfermedad “de la poblacion infantil cuyas manifestaciones tipicas son el amo-
ratamiento de unas, labios y parpados, asi como crisis convulsivas” (Diccionario

Enciclopédico de la Medicina Tradicional Mexicana 2009, 1). Aunado a las coin-
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cidencias, la medicina académica también ha considerado la posibilidad de que se
trate de una meningitis por “la presencia de ufias y labios morados, acompanada
de convulsiones” (Diccionario Enciclopédico de la Medicina Tradicional Mexica-

na 2009, 1). Ya sea una u otra la enfermedad, también debe tomarse en cuenta la
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probabilidad de la asfixia accidental pues, a través de los tiempos, el amamanta-
miento nocturno siempre ha sido un riesgo para los lactantes. Segin testimonio
inquisitorial del mes de mayo del afio de 1734, Manuel de Rivera afirm6 que su
hija de siete meses de edad perdi6 la vida por el hecho de que su madre “la habria
ahogado” (Flores Esquivel y Masera Cerutti 2010, 252); esto “después de haberla
dado de mamar” (Flores Esquivel y Masera Cerutti 2010, 252). Aunque el caso se
relacioné con la chupada de la bruja es importante considerar que el “accidente”
fue resultado del sueno profundo de los padres.

Dos siglos después, la bruja continuaba arraigada en la mentalidad de la so-
ciedad tlaxcalteca, razén por la que el antrop6logo Hugo G. Nutini cuestiono, en la
década de 1960, su existencia; esto al identificar que la muerte de un nifio ocurria
cuando la mama amamanta “al nino durante la noche y, en forma accidental, lo
aplast6 al quedarse dormida” (Diccionario Enciclopédico de la Medicina Tradi-
cional Mexicana 2009, 1).3 Entonces, si desde antafio la asfixia por lactancia ya
causaba sospecha de homicidio involuntario los habitantes solian inclinarse por
la explicaciéon mitica. Continuemos descubriendo los dafios en los cuerpos de los
ninos tlaxcaltecas que perdieron la vida por culpa de la supuesta bruja.

Retornando al escenario social de San Bernardino, tomemos en cuenta que en
el transcurso del dia 22 de abril de 1918 el papa Luis Bautista y la mama Petra Ama-
dor acudieron a la oficina de la vicaria fija de San Bernardino Contla para solicitar la
sepultura eclesiastica de su hija Maria Baldiana Leonarda Bautista. Aquella ocasion
el vicario Conrado Salgado anot6 que la “alferecia”4 termin6 con la vida de Baldiana;
criterio peculiar y contrastante pues previamente, diez de la manana,3 la autoridad
civil habia consignado la intervencion de la bruja. Teniendo en cuenta la reaccion de
la familia Bautista—Amador por la determinacion del cura, el posible desenlace de
un sentimiento de indiferencia o, en todo caso, de agresion a sus creencias. Ya sea

uno u otro el sentir, la gran valia fue la develacién de la postura ideol6gica condena-

33. Constltese el apartado intitulado “Chupada de bruja”.
34. AHPSBC, Defunci6n de la parvula Maria Baldiana Leonarda Bautista (Abril de 1918).
35. ARCMSBC, Defuncién de la nifia Maria Baldiana Leonarda Bautista (Abril de 1918).
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toria de la iglesia contra el credo popular; argumentacion validada por las lesiones
en el cuerpo de la victima. Considérese que el cura priorizaba la enfermedad, ain en
contra de la decision avalada por el juez civil. Si bien los contrastes de opinion entre
la Iglesia y el gobierno, la otra realidad es la innegable carencia de médicos o la difi-
cultad de acceso a los beneficios de la medicina por causa de la penuria econémica.
En otra ocasion, 2 de septiembre de 1918, el presbitero Salgado asent6 la de-
funci6on del nifio Jacinto Reyes. Segin su version, tenia 18 dias de nacido y el mo-
tivo de su muerte fue la agobiante “calentura”.® Empero, horas previas, diez de
la manana, el juez civil habia anotado que las lesiones por las mordidas de bruja
provocaron el fallecimiento de Jacinto. El hecho de que el papa José Maria Reyes
y la mama Marina Nava refirieran la elevacion de la temperatura corporal motivo
que el religioso dedujera la existencia de una enfermedad, por ende la no acepta-
ciéon de la creencia mitica popular. Imaginando la inspeccion visual del religioso,
la inferencia de que el dano en el cuerpo —los tipicos moretones— se debio a la
alferecia y, colateralmente, la calentura excesiva como la causante de las convul-
siones o los escalofrios. Con el proposito de apoyar la deduccion, la ejemplificacion
de una correlacion de vivencias. En la década de 1970 los médicos argumentaron
el inconveniente de cobijar “al pequefio en demasia, para protegerlo de los ‘aires’
y del ‘frio’, agravando de esta manera la fiebre y la deshidratacion, tristemente, se
puede decir que mucho de los ninos, que murieron por alferecia, fueron ahogados
y deshidratados por el abrigo excesivo de la madre” (Rojas Alba 2009, 965). Al-
ternativamente, en los casos donde no existe el reporte del cura las evidencias de
los jueces civiles son de gran valia. El hecho de que se describieran las lesiones de
los nifios atacados por la bruja conlleva la ventaja de identificar la presencia de la
alferecia, especificamente en los incidentes del 17 de mayo de 1917, 18 de marzo de

1918 y 19 de mayo de 1922 (véase tabla 1).
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Recordemos que el 17 de mayo de 1917 el sefior Feliciano Tlilayatzi y la sefiora

Juana Pérez notificaron que su difunta, supuestamente lesionada por la bruja, te-

36. AHPSBC, Defunci6én de Jacinto Reyes (Septiembre de 1918).
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nia la cara y la espalda moreteados;?” secuelas que conllevan a la inferencia del po-
sible padecimiento de la peligrosa alferecia. El hecho de que el 18 de marzo de 1918
se informara la muerte de Maria Paula y anotaran las lesiones provocadas por la
hechicera, a saber por la nariz y la espalda “moreteadas”,3® posibilita la deducciéon
de la alferecia o, en todo caso, de la meningitis. En el registro del 19 de mayo de
1922 se descubre que un hijo, por cierto sin nombre, de la familia Nezahualcoyotl
Rodriguez fue muerto por las lesiones de la bruja;*» infortunio que, separado del
misticismo y apegado al conocimiento médico, nos conduce a la conjetura de la al-
ferecia, especificamente por los moretones en la oreja y la espalda. Entonces, si las
huellas fisicas indican la presencia de la alferecia, o equivalentes, en los restantes
registros que aparecen en la tabla 1 (22 de abril, 12 y 20 de octubre de 1918 y 15 de
febrero de 1922) se infiere la misma causa de defuncion.

Expuestas las particularidades de los acontecimientos historicos, la conve-
niencia de ampliar la creencia popular de la bruja, preferentemente en el contexto
del miedo y las alternativas de proteccion contra su maldad. El interés gira en torno
a otra de las significaciones del sincretismo cultural, a saber por la continuidad de

los rituales prehispanicos y su fusion con los elementos derivados del catolicismo.

Rituales contra la maldad de la bruja

Paralelo al sustento explicativo médico de las muertes de nifos, la conveniencia de
reconocer la existencia de una creencia ancestral que se ha resistido y/o adaptado a
los embates de los procesos culturales contemporaneos. Las evidencias del pasado
lejano e inmediato nos proporcionaran el contexto sui géneris en torno a la signi-

ficacion de los elementos del ritual para frenar las malas intenciones de la bruja.

37. ARCMSBC, Defuncién de una parvulita sin nombre (Mayo de 1917).
38. ARCMSBC, Defuncién de Maria Paula de la Fuente (Marzo de 1918).
39. ARCMSBC, Defuncién de un nifio sin nombre (Mayo de 1922).
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En algunos estudios socio—antropolégicos de la segunda mitad del siglo XX se
rescatan las versiones orales que corroboran los temores de cada noche. Segtn las opi-
niones de los habitantes del barrio de Cuatzincola, hoy dia San Felipe Cuauhtenco, es
de mal agiiero mirar “subido al tejado a un guajolote, hecho que se atribuye a que el
ave se encuentra en ese momento poseido por una bruja” (Davinson Pacheco 2002,
4). Este miedo, derivado de la antana cultura prehispanica, se ha mantenido por la
creencia de que la tlahuelpuchi chupa “la sangre de las victimas, de preferencia nifios”
(Diccionario Enciclopédico de la Medicina Tradicional Mexicana 2009, 1). Asimismo,
la conviccion de que poseen “el don de transformarse en un animal volador al que se
identifica como una bola de fuego” (Diccionario Enciclopédico de la Medicina Tradi-
cional Mexicana 2009, 1). Respecto a las familias que han vivido el infortunio de reci-
bir la visita de la hechicera argumentan que los “nifios mueren por la noche sin haber
estado enfermos y sus cuerpos al otro dia presentan moretones, ademas de ser encon-
trados en posicion invertida” (Davinson Pacheco 2002, 4). En el entendido de que la
aparicion ocurria en la oscuridad, inevitablemente la familia experimenta miedo e in-
certidumbre individual—colectiva. Tal ha sido el arraigo cultural de la mujer hechicera
en el imaginario social que las autoridades civiles optaron por la tolerancia, motivo por
el que la mayoria de las muertes quedaron sin la debida explicacién médica.

La conveniencia de conocer las significaciones de los objetos que, segtn la fe,
protegian a los nifios de la bruja. Las familias prehispanicas tenian entendido que
para evitar “entrasen los bruxos en casa a hacer dafio, era bueno una navaja de pie-
dra negra en una escudilla de agua puesta tras la puerta o en el patio de la casa, de
noche” (Sahagin 1989, 303). Cinco siglos después, se constata la continuidad de la
creencia y, paralelamente, la incorporaciéon de elementos pertenecientes a la cultura
occidental. Se sabe que en la década de 1950 los habitantes tlaxcaltecas continuaban

utilizando diversos utensilios para proteger a los ninos de los ataques de la hechi-
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cera, en especifico “un pedazo de metal brillante, un cuchillo o una caja de agujas o
alfileres debajo de la cuna o cerca del petate donde duerme la probable victima” (Doe
2012, 1). Llama la atencion que el mineral volcanico de la cultura precortesiana, la

obsidiana, fue reemplazado por el acero y la vasija —tal vez de barro— por una cubeta
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de lamina o pléstico. No obstante los nuevos materiales, el proposito era, al igual que
antano, colocarlos “cerca de la puerta o donde duerme el nifio” (Doe 2012, 1). Res-
pecto a la comunidad de San Bernardino, las ancianas recuerdan que cuando fueron
mamas uno de los consejos recurrentes de los adultos, en este caso sus suegros o
abuelos, consistia en la colocacion de “una cruz detras de la puerta y, al costado de
la almohada, unas tijeras abiertas y un espejo”.4° Alternativamente, otras familias
solian agregar una tortilla quemada o dientes de ajo. Cumplido el ritual, la confianza
psicoldgica de que las noches transcurririan sin ningtin contratiempo. Finalmente el

sentido de proteccion como una necesidad humana.

A manera de conclusiéon

El hecho de que las defunciones causadas por la bruja fueran legalmente aceptadas
se debia a que en el Titulo Tercero, Capitulo VI, del Cédigo Civil del Estado Libre y
Soberano de Tlaxcala de 1885 no se considero6 necesario el visto bueno de un médi-
co (Cdédigo Civil del Estado de Tlaxcala, 1905).4 Por este motivo, el juez del estado
civil era el responsable de asegurarse “prudentemente del fallecimiento” (Cédigo
Civil del Estado de Tlaxcala 1905, 16); requisito al que debia agregar “la causa de
enfermedad” (Cédigo Civil del Estado de Tlaxcala 1905, 17). A la vez, se requeria
conocer “la hora de la muerte, si se supiere, y todos los informes que se tengan”
(Cédigo Civil del Estado de Tlaxcala 1905, 17). Apegados a la legalidad, la con-
sideracion de que la fiabilidad testimonial recayera en los declarantes y testigos.
Concretamente, las autoridades politicas se comprometieron respetar “los usos,

costumbres y necesidades de los habitantes del Estado” (Cédigo Civil del Estado de

40. Esperanza Martinez Pérez. 2012. Entrevistada por Marciano Netzahualcoyotzi Méndez. Agosto 2. San
Bernardino Contla, México.

41. Es importante mencionar que la reglamentacion se sustentaba en las costumbres del pasado inmediato. Véase,
Codigo Civil del Estado L. y S. de Tlaxcala (1885). Tlaxcala: Oficina Tipografica del Gobierno (segunda edicion, 1905).
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Tlaxcala 1905, 1); decision que posibilito la continuidad de la tradicion y las creen-
cias miticas. Si bien en el contexto civil solia respetarse el arraigo cultural, reiterar
que la tolerancia no era plenamente compartida por los curas catolicos.

Tal cual en el escenario politico, la pertinencia de tomar en consideracion que
las decisiones de los religiosos se sustentaban en sus propias disposiciones. En el
Epitome del Concilio V Mexicano se menciona que los enfermos en condicion de
gravedad debian recibir el Sagrado Viatico, por ende los médicos cumplirian con
la obligacion de “avisar oportunamente para que los enfermos cumplan con este
deber” (Epitome del Concilio V Mexicano 1899, 47). Cuando no se consultara o,
en todo caso, no hubiese médico debia solicitarse la presencia del sacerdote. Si, al
parecer, los religiosos tenian el conocimiento basico de las sintomatologias de las
enfermedades se entiende el motivo de su oposicion contra las causas miticas; en
este caso por mordida o chupada de bruja. Ahora bien, no toda la feligresia tenia
el derecho de recibir el sacramento del viatico pues, en el caso de los nifios, podian
tomarlo con la condicionante de poseer “la suficiente discrecion, aunque todavia
no hayan comulgado en la iglesia” (Epitome del Concilio V Mexicano 1899, 47). Si
entendemos la discrecion como el buen juicio de una persona es posible inferir que
los menores de un afio no estarian en condicién de recibir el viatico, por tanto la
ausencia del cura en la fase agonica y, consecuentemente, el desconocimiento de
la causa de muerte. No obstante, para determinar la enfermedad de un nifio occiso
los religiosos “preferian” sustentar su criterio en la sintomatologia del enfermo.
Este es el motivo por el que la iglesia rechazo las muertes relacionadas con los seres
malignos e, inevitablemente, su postura encontrada con la de la autoridad civil.

Resta decir que en otras situaciones también se identifica la continuidad de las
creencias del pasado prehispanico; especificamente cuando ocurrian complicaciones

en el parto o padecian “enfermedades” poco comunes. De lo que se sabe es que los
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del “mal aire”, el “susto”, el “espanto” o el “eclipse de luna”.# Si bien en el &mbito de la
medicina las causas podian ser inaceptables, la realidad del contexto cultural motivaba
que la autoridad civil reconociera como determinantes las declaraciones de quienes
atestiguaban las muertes. Un ejemplo de tal incidencia ocurri6 en 1918 cuando fallecié
un recién nacido. Aquella ocasion la partera se encargd de atender el alumbramiento,
por ende afirmé que el “parvulito” perdi6 la vida “a consecuencia del eclipse de luna”.43
Ala vez, en 1921 la sefiora Maria Manuela Xicohtencatl declar6 que su esposo muri
por la “enfermedad de espanto”.# Sin duda alguna, cada situacion conlleva una fuer-
te carga cultural e ideolbgica de larga duracion; singularidad propia de los pueblos
tlaxcaltecas y, més atin, avaladas por las autoridades al aceptar que el Cédigo Civil de
1885 no tenia el proposito de “perjudicar arraigados intereses con inesperadas inno-
vaciones; [...] no es posible introducir por ahora importantes reformas” (Codigo Civil
del Estado de Tlaxcala 1885, VII). El hecho de que los integrantes de la Comision de
Codigos no consideraran la intervencion obligatoria de los especialistas de la medicina
en la diagnosis de la enfermedad trajo como consecuencia favorable, por supuesto para

la historia, la revelacion de una parte de la vida cotidiana.

42. ARCMSBC, “Los casos del mal aire se registraron a Maria Sebastiana Galicia y José Victoriano Romano”
(14 de febrero de 1920 y julio de 1921), el eclipse de luna para un parvulito sin nombre (29 enero de 1918), el
espanto para Esteban Conde (21 de julio de 1921) y el susto para Francisca Reyes (4 mayo de 1918).

43. ARCMSBC, Defuncién de un parvulito sin nombre (29 enero de 1918).

44. ARCMSBC, Defuncién de Esteban Conde (21 julio de 1921).
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