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Presentacion

En esta edicién namero cinco de la revista Noroeste de México,
nueva época, ofrecemos a ustedes seis textos que nos dan cuenta de
la diversidad antropolégica de esta regién y sus areas vecinas.
Agradecemos las contribuciones de colegas investigadores de
otras instituciones que nos ofrecen un panorama muy variado de
esta vasta region, con reflexiones que comprenden desde la época
prehispanica hasta nuestros difas. Los articulos que compilamos
presentan resultados de investigaciones de corte lingiiistico
antropoldgico e histérico; desde las aproximaciones sobre la
importancia del agua entre las comunidades yoeme yaquis, hasta
las complicaciones para identificar y definir a las poblaciones y las
lenguas que se hablaron en el noreste de nuestro pais a través de
vocabularios, pasando por la caracterizacién histérica antropolé-
gica sobre los nombres propios en la cultura seri, las relaciones
entre practicas discursivas y practicas sociales, las danzas de
matachines yaquis y la diversidad poblacional de la Antigua Cali-
fornia. Un séptimo articulo, dentro de la seccién de Miscelénea, se
refiere a la gréafica rupestre asociada con el sitio Cerro Juanaquefia
en el noroeste de Chihuahua.

En el articulo “Del rio que suena (Jiak batwe) al rio muerto.
Los estudios sobre el agua entre los yaquis”, contribuciéon de Gus-
tavo Alfredo Garcia Gutiérrez y José Luis Moctezuma Zamarrén
del Centro INAH Sonora, se destaca la relacién que este pueblo
originario ha tenido con el agua, desde su vinculacién directa con
el rio del mismo nombre y la capacidad que ofrecié a la pobla-
cién prehispanica para la obtenciéon de un ntmero significativo
de cosechas anuales, la importancia que se le asigné en la época
colonial por el enorme potencial agricola que posibilité la pro-
duccién de excedentes para mantener el sistema misional mas
alla del territorio sonorense, hasta los enfrentamientos violentos
por el control de este caudal durante el siglo XIX y la primera
década del XX.

En este texto se nos reafirma que, para el pueblo yaqui, lalucha
por la tierra ha sido una de las més fuertes reivindicaciones, como
lo han mostrado los numerosos estudios de corte antropolégico,
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donde destaca la obra del norteamericano Edward Spicer, quien
ademas de sefialar la relacion intrinseca entre territorio y aguas
del rio a partir del concepto del “mundo del monte”, muestra
los cambios mas trascendentales ocurridos después de la época
cardenista (1930-1970). Los autores proponen y desarrollan cua-
tro grupos de trabajo sobre este tema: 1) los que dan cuenta del
interés econémico sobre el rio por actores ajenos a la etnia, 2) los
que subsumen el binomio territorio-rio, 3) aquellos en donde el
agua asume un papel protagonico y 4) los estudios mas recientes
sobre el conflicto y rechazo a las formas actuales de control tec-
nolégico del agua. Garcia y Moctezuma aseveran en su texto lo
indispensable que es el abordar estas problematicas desde la
perspectiva cultural de los propios yaquis, para lo cual es insos-
layable tener en cuenta la existencia de un sistema ritual complejo
que le ha dado sustento a su cultura a través de los siglos y que,
como bien anotan, “en tiempos de defensa del agua es uno de los
factores mas importantes para el sostén de su identidad”.
Dentro de la diversidad lingiiistica del noroeste, siempre ha
destacado el idioma hablado por las comunidades del desierto
y costa del Golfo de California, de manera especial porque es el
tnico que se excluye dentro de las lenguas de la familia yutoaz-
teca de los demas pueblos nativos de Sonora. Stephen A. Marlett,
del Instituto Lingtiistico de Verano, nos ofrece un texto que se
ubica en una interseccién entre la lingtiistica, la antropologia y
la historia, titulado “De los nombres propios en la cultura seri”.
Llama la atencién el autor sobre la falta de estudios lin-
gliisticos alrededor de este tema, ya que, a pesar de existir una
diferencia notoria entre nombres comunes y nombres propios,
son pocas las reflexiones que se hacen sobre estas dos categorias
destacando que, aunque la mayoria de los ejemplos que desarro-
1la en este articulo se asocian al idioma seri, bien pueden aplicarse
algunas de sus reflexiones a otros idiomas diferentes. Su objetivo
es conectar los nombres propios con la experiencia humana.
Marlett describe que en el diario de Juan Bautista de Esca-
lante de 1700 se consignan varios nombres propios, entre otros,
Quipati, Fachicumin, Astcuimel, pero para mediados del siglo
XIX, se enfatiza el uso de nombres como José y Maria, con apelli-
dos Perales y Morales. Este proceso histérico lo refiere al contacto
de seris con los rancheros que habian acaparado tierras de la
costa hermosillense durante el siglo XIX, quienes les asignaban
nombres al vuelo tanto a adultos como a bebés, resultando que
una misma persona podia llegar a tener un nombre diferente en
cada rancho, lo que muy claramente sefiala el autor como el resul-
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tado “del contacto entre dos culturas, una con influencia y poder
y la otra en situacién de subordinacién”.

Varios parrafos se dedican también a la explicacién de los apo-
dos, tan frecuentes entre este grupo, algunos en evidente alusién
a algun rasgo de la persona, otros jocosos o de balbuceo infantil;
otros mas, para nombrar a las personas fallecidas después de un
tiempo. Encontramos de igual manera algunas reflexiones sobre
el origen de los nombres de los perros y los gentilicios. Muy inte-
resante resulta conocer que lo propio en singular es cmiique y no
comcaac, asi como que los nombres de las bandas seris (tepocas,
salineros, upanguaymas, etc.) son un invento de la segunda mitad
del siglo XIX. La existencia de mas de 600 topénimos o la iden-
tificacién de estrellas y constelaciones con nombres semejantes a
otros grupos lingiiisticos, mas los nombres de personajes legen-
darios, plantas, fechas y eventos, hacen de este texto un referente
necesario para todos los interesados en las comunidades de pes-
cadores, recolectores y cazadores de la Costa Central del desierto
sonorense.

El tercer articulo que publicamos es el que lleva por titulo
“¢Para qué han servido las descripciones etnograficas del
noroeste mexicano y qué relacion tienen con la toma de decisio-
nes?” Este articulo es de la autoria de Angel Valdez Martinez de
la Escuela Nacional de Antropologia e Historia y es una reflexiéon
filosofica sobre la toma de decisiones con base en el conocimiento
de la naturaleza y la cultura que sean, en cierto sentido ttil para
la vida cotidiana, donde se sospecha de las certidumbres de
cuantificacién, de las categorias analiticas y de los modelos
de comprension.

Sobre el analisis de las descripciones de Font en 1611,
Lumbholtz en 1894 y Bennet y Zing en 1935 sobre el modo de vida
raramuris, “los otros” para quienes hicieron las descripciones
etnograficas, como fuente primaria de la cual derivan las investi-
gaciones mas recientes, el autor propone que evidencian tres
tipos de intenciones: la primera fundamentada en el avance del
modelo colonial hacia el septentrién novohispano, la segunda con
la finalidad de sustentar el modelo de evolucionismo antropol6-
gico, y la tercera, respaldada en una simplificacién que pretende
mostrar la coherencia interna del grupo raramuri.

Mediante el analisis de los tres tipos de intenciones en las
descripciones etnogréficas de las rancherfas tarahumares, el
autor seflala que el misionero jesuita deja constancia de varios
elementos que inciden en lo “razonable”, lo poblado de la sie-
rra, el namero de personas que la habitan y el esfuerzo que
implica su conversién, produciendo practicas sociales mediante
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modos discursivos que sirven para crear cierto tipo de alteridad,
justificar la estructura administrativa y persuadir a las autorida-
des de lo redituable de la actividad de los misioneros.

En el analisis de la obra de Lumholtz sobre la Sierra Madre
Occidental, Valdez destaca la intencién del viajero por probar la
vigencia del esquema evolucionista, tan en boga entre los cien-
tificos mexicanos decimonoénicos, aseverando que el propdsito
que persiguié el noruego con sus descripciones era con el fin de
conseguir mayor financiamiento para proseguir con sus inves-
tigaciones. En el andlisis del autor de este articulo, Lumholtz
tenia un marcado interés por destacar la capacidad de resistencia
tarahumari.

El tercer enfoque, postulado por Bennett y Zingg sobre
los tarahumaras, es en muchos sentidos la ampliacién de la
experiencia de explorador noruego, en términos mas de simpli-
cidad-complejidad, reflejando la orientacién de la antropologia
norteamericana de las primeras décadas del siglo XX.

Dos preguntas cierran este articulo ;jpara qué se hace etno-
grafia? y ;qué sentido tienen las descripciones etnograficas en la
actualidad? El autor apuesta al si tienen, ya que redactar y leer
descripciones etnograficas sirve para mediar nuestros marcos de
significado, conocer otra forma de resolver el fenémeno humano,
concluyendo que entre mas contacto con otras experiencias cul-
turales tengamos, ampliaremos el repertorio de alternativas
para idear otras formas de vivir nuestras relaciones en el sentido
mas amplio.

Una propuesta de andlisis de la danza de los matachines es
un articulo péstumo de Raquel Padilla Ramos, que con el titulo
“Matachini, la milicia de la Virgen entre los yaquis”, se presenta
en este nimero de Noroeste de México. La autora destaca la simi-
litud de estos danzantes en su organizacién con una milicia,
las pocas referencias a la misma en las crénicas misionales y la
diferencia que existe con el origen jocoso de su interpretacion y
parafernalia en las danzas europeas de nombre similar.

Con base en fuentes documentales y bibliogréficas, mas tra-
bajo de campo a nivel regional, Padilla hace un recuento de las
danzas més conocidas de este grupo, la del venado, pascolas, la
del coyote, la danza de los chapayekas y la de los matachines,
mencionando otras menos conocidas como las del tambulero y el
alpes (alférez), que tienen la funcién de demarcar los puntos cardi-
nales para sacralizar un espacio. Destaca que en todas las danzas
yaquis la relacién con el mundo del monte es fundamental y est4
plasmada en la presencia de la flor como un elemento de purezay
belleza, como un elemento dual que identifica tanto lo femenino
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como lo masculino y que puede ser usada por ambos géneros.
Anota que todas las danzas son ejecutadas en conjunto con excep-
cién de la del venado, describiendo con detalle su indumentaria e
instrumentos musicales asociados; lo mismo encontramos sobre
pascolas, coyote y chapayekas o fariseos.

Sobre la danza de matachines yaqui, propone entenderla
como una combinacién de milicia y religién, sefialando que, aun-
que aparentemente su interpretacién no requiere indumentaria
particular, para algunas solemnidades toda su vestimenta es
blanca. La 4gil pluma de Padilla describe con detalle la indumen-
taria que acompafia a los matachines, a saber la sewa o corona
y el buli o sonaja, asi como la palma que remite a la espada de
antafio, destacando que los colores azul y rojo utilizados, identi-
fican la salida y el ocaso del sol. La importancia de esta danza en
la celebracion de la festividad de la Virgen del Camino y en las
ceremonias ftnebres, asi como un recorrido por otras interpre-
taciones de matachines en diversas latitudes, su coreografia, los
sones que la acompanan y las ocasiones en las que se interpretan,
asi como su carécter de cofradia militar y experiencias personales
de sus informantes yaquis, enriquecen este escrito de tan desta-
cada investigadora, cuya ausencia atn seguimos lamentando.
Nos ha parecido oportuna su publicacién, apegada practicamente
a su original, recibiendo sélo correcciones de estilo y agregando
referencias faltantes.

“Diversidad poblacional y oficios en las misiones jesuitas de
la Antigua California (1697-1768): una primera aproximacién” es
el articulo de Leonardo B. Varela Cabral, becario posdoctoral de
la FES-Acatlan, recibido para su publicacién en nuestra revista.
Como su titulo lo indica, es un andlisis de fuentes coloniales que
nos remonta a la diversidad de habitantes de las misiones de la
Antigua California.

Como el autor sefiala, desde las cartas del jesuita Salvatierra
escritas poco después de la fundaciéon de la misiéon de Nues-
tra Sefiora de Loreto en 1697, se destaca la enorme diversidad
poblacional, que no sélo se circunscribia a espafoles, europeos
e indigenas nativos de las Californias, sino también a mulatos,
filipinos, yaquis y otros indigenas de la contracosta. La variedad
de oficios y actividades econémicas que desempefiaban eran
igualmente variadas: agricultores, constructores de edificios,
fabricantes y reparadores de embarcaciones, pescadores de per-
las y soldados, cuya influencia sobre las poblaciones nativas era
percibida como poco favorable por los padres ignacianos, espe-
cialmente porque el proceder del personal militar ocasionaba
bastantes conflictos, desde la aniquilacién de la poblacién nativa
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hasta el consumo de alcohol, la monetarizacién de las relaciones,
prostitucién y conductas poco sumisas. Lo mismo ocurria en las
misiones de las provincias costeras de la Nueva Galicia, donde
también, soldados y forasteros constituian un mal necesario para
el establecimiento del modelo misional.

El analisis de las cartas de Salvatierra le permite al autor
entrever las estrategias que aplico el jesuita en la conformacién
del equipo que lo acompafaria en su viaje a Loreto, integrado
por indigenas yaquis y de otros grupos indigenas sonorenses,
personal fiel al proceso de adoctrinamiento misional. Las lami-
nas del padre Ignac Tir§ sobre las misiones de Santiago y San
José del Cabo del periodo previo a la expulsién, permiten recrear
la vida cotidiana en el entorno misional, con la presencia de nifias,
jovenes, mujeres, esclavos, soldados, posiblemente vaqueros. La
presencia de yaquis destacé entre toda la poblacién externa a
la peninsula, como aliados del régimen misional, como fuertes
trabajadores y en algunas ocasiones también como fuerza de cho-
que ante las rebeliones de indigenas californios; sin embargo, la
convivencia cotidiana llegé a fomentar una composicién étnica
diversa, ampliada por la presencia de filipinos y de los mulatos
que desertaban de las embarcaciones que se acercaban a las cos-
tas californias, que sefiala el autor, eran los que mas despreciaban
y preocupaban a los ignacianos.

Abundantes citas de los textos de los padres de la Compafiia
acompafian este texto, concluyendo que las interacciones entre
nativos y misioneros fue bastante mas compleja por la diversidad
de poblacién existente en o en las inmediaciones de las misio-
nes peninsulares, faltando adn el andlisis de libros de bautismo,
casamientos y defunciones para realmente tener una visién mas
completa y dindmica de lo ocurrido en la Antigua California.

El texto “Voces de otros tiempos. Lenguas originarias del
noreste de México” de Moises Valadez Moreno, del Centro
INAH Nuevo Leén, ofrece un analisis sobre los diversos grupos
indigenas del noreste del septentrién novohispano, desde una
aproximacion a la identificaciéon de lenguas y poblaciones que
habitaron los estados de Coahuila, Nuevo Leén, Tamaulipas y
el sur de Texas con base en las crénicas, confesionarios, diarios
y derroteros de los misioneros, cronistas, visitadores y mili-
tares de los siglos tempranos de la conquista europea, quienes
tuvieron una enorme dificultad por describirlos por el modo de
subsistencia de apropiacién directa de los recursos naturales y la
alta movilidad de tales grupos.

Un mapa nos muestra la ubicacién de nueve lenguas y gru-
pos identificados en los documentos virreinales, ubicacién que
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ha enfrentado bastantes criticas por la ausencia de estos grupos
desde el siglo XIX, a mds de la escasa investigacion arqueolégica de
esa vasta region del pais.

Sin embargo, algunos indicadores arqueoldgicos artefac-
tuales permiten postular al autor la existencia de un pasado
compartido en todo el norte de México en esa etapa tan temprana
que denomina “la apropiacién de los territorios”. Algunos de
estos indicadores son las puntas de proyectil ojivales y lanceola-
das, asi como los gasteré6podos Marginella del Golfo de México,
que fueron transportados mas de 600 kilémetros por los gru-
pos humanos desde las costas de Tamaulipas hasta el drea de
Mapimi. Un indicador més de este pasado compartido lo repre-
senta el estilo de grafica rupestre conocido como Chiquihuitillos
que desde unos 5000 afios antes del presente y hasta el primer
siglo de nuestra era, caracteriz6 los estados antes mencionados.
Un cuarto elemento compartido lo representan los “mitotes”,
cuya parafernalia e ingesta de sustancias que permitian el paso
del paisaje profano al ritual y sagrado, fueron practicados por
todos los grupos, de lo cual dan cuenta los textos novohispanos.

Una interesante tabla acompafia este articulo. Representa una
adecuacion de las listas de Swanton, que agrupan las palabras
por el modo de vida, creencias, cosmogonia y caracteristicas fisi-
cas de las hoy desaparecidas sociedades indigenas del noreste,
con base en los vocabularios del coahuilteco, solano, come-
crudo, cotoname y maratino. Encontramos asi palabras sobre el
entorno natural, las actividades econémicas, el atuendo y arre-
glo personal, la anatomia humana, paisaje, verbos, sustantivos y
numerales, entre otras.

Un séptimo articulo corresponde a la seccién Misceldnea y es
de tematica netamente arqueoldgica. “Los petrograbados de cerro
Juanaquefia, Chihuahua. Una discusién en torno a su diversidad
iconogréfica” es el texto de Alan M. Mufioz, investigador del
Centro INAH Baja California que ofrecemos en este ntimero de la
revista Noroeste de México. Como el titulo lo sefiala, trata sobre
la grafica rupestre de ese cerro de trincheras chihuahuense,
ampliamente trabajado por los norteamericanos Robert H. Hard
y John Roney, caracteristico del periodo de Agricultura Tem-
prana cuya grafica rupestre no habia sido descrita en detalle.

En este texto encontramos, a mas de las generalidades del
sitio, la descripcién de los 67 grafismos registrados que se ubican
en las terrazas superiores y en la cima de la elevacién montafosa,
aunque hay algunos dispersos en la porcién sur. La mayoria son
representaciones de figuras antropomorfas con mascaras, jinetes,
cruces y nimeros de fechas de inicios de 1900; sin embargo, para
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el autor se encuentran representaciones mas vinculadas con el
estilo Jornada Mogollén, con méscaras de kachinas y disefios de
tipo cartucho similares a los disefios de cuadros de estilo Paquimé,
por lo que concluye que, sin descartar que algunos disefios estén
relacionados con la ocupacién temprana del sitio, los mas repre-
sentativos darfan cuenta de ocupaciones posteriores, siendo este
un acercamiento preliminar al tema.

Se acomparia este numero de la revista Noroeste de México,
nueva época, de un dossier fotogréfico de la autoria de Yorubyth
Nereyda Ruiz Sierra, Yoru. Arquedloga de profesion, en su desa-
rrollo académico ha participado en proyectos de investigacion
binacionales y en diversos salvamentos. Su mirada sensible del
paisaje sonorense queda plasmada en las imagenes que comparte
con nosotros, el valle de Altar, El Pinacate, la costa sonorense,
Trincheras, Puerto Libertad. Los nombres de las fotografias nos
hablan de la vena artistica de una muy buena arqueéloga.

Dos resenas bibliograficas complementan la revista, ambas
sobre la obra coordinada por José Luis Moctezuma Zamarrén y
Esperanza Donjuan Espinoza, titulada Temas de Historia y Antro-
pologia del Noroeste de México en Homenaje a Raquel Padilla Ramos,
publicada por El Colegio de San Luis en su Coleccion Investiga-
ciones, en coedicion con el INAH, en el afio 2023.

Edna Lucia Garcia Rivera del Departamento de Historia y
Antropologia de la Universidad de Sonora, aborda la primera
parte de los ensayos que comprende esta obra, estudios de corte
antropolégico acerca de distintos sucesos, probleméticas actuales,
nuevos protagonistas y saberes en torno al pueblo yoeme, varios
de ellos escritos en colaboracién con la antropéloga e historiadora
homenajeada en esta obra.

El primer ensayo es un trabajo inédito de la homenajeada
donde analiza la historia yaqui desde la perspectiva de la depor-
tacion, abordando los sucesos del exterminio y genocidio. El
segundo ensayo versa sobre la coleccién de objetos y fotogra-
fias existentes en el Museo de las Culturas del Mundo en Suecia;
una tercera aportacién muy significativa es sobre el papel de las
mujeres en la cultura yaqui, sus funciones y sobre todo sobre su
estatus como defensoras de la etnia y cultura de su pueblo. Los
origenes y sentido del vestido tradicional yaqui es el tema del
ensayo presentado por uno de los coordinadores de la obra y la
homenajeada. Un siguiente trabajo alude al periodo cardenista
y la restitucién de tierras que dieron origen a los asentamientos
Loma de Guamichil y Loma de Bacum. Un dltimo ensayo de la
primera parte de la obra ha sido escrito en coautoria con Padilla y
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versa sobre los saberes de las mujeres indigenas desde la Sonora
colonial hasta el siglo XXI.

La segunda parte de la obra es resefiada por el investigador
de la Direccién de Estudios Histéricos del INAH, Edgar Omar
Gutiérrez Lopez, bajo el titulo “El ADN de una historiadora y
antropéloga comprometida”, sobre la obra Gutiérrez describe
siete de los catorce ensayos que comprenden la obra, los de carac-
ter histdrico, los que estdn estrechamente ligados con los intereses
de la homenajeada en esta obra, a saber, el registro del patrimonio
mueble de las iglesias sonorenses, la sublevacién y protesta mul-
tiétnica de 1739-1741, el papel del lider yaqui Juan Banderas, la
historia del convulso siglo XIX, la correspondencia de Tetabiate
con el general Peinado, las notas periodisticas del periédico Rege-
neracion relacionadas con yaquis y un ejercicio de historia oral,
como sefiala Gutiérrez, que comprende entrevistas con los ami-
gos yaquis de Raquel Padilla Ramos.

Esperamos que el contenido de este ntimero sea del interés de
lectores especialistas y no especialistas, como un pequerio acerca-
miento a la gran diversidad antropolégica que existe en noroeste
de México y sus areas vecinas.

Cristina Garcia Moreno
Coordinadora académica de este nimero
Hermosillo, Sonora, junio de 2022
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Resumen

Uno de los recursos naturales mas importantes del noroeste de México es el
agua. El rio Yaqui y su delta en el golfo de California han desempefiado un
papel significativo en la vida de los yaquis y de quienes han utilizado esos
recursos con fines comerciales. La relacién entre los yaquis y este rio ha tenido
su mayor expresion en la competencia por el acceso y por el control de su
caudal, lo cual ha implicado una contienda de varios siglos. En este articulo
haremos un recorrido por algunos de los estudios que abordan la relacion de
los yaquis y el agua, donde el rio Yaqui ha tenido un lugar central. Los hemos
clasificado en cuatro grupos. 1) Los de corte historiogréfico: algunos versan
sobre los yaquis; y otros, sobre el proceso de colonizacién y surgimiento
del denominado Valle del Yaqui como espacio agricola. 2) Aquellos cuyo
tema del agua esta subsumido en el binomio territorio y rio tratado como una
unidad indisoluble. 3) El grupo en el que surgen tematicas mas especificas en
torno al agua, como la transferencia del Distrito de Riego 018 Colonias Yaquis
a sus usuarios indigenas como parte de la politica de hidrica del Estado
mexicano, el consumo humano y la relacién entre este pueblo indigena y el
litoral. 4) Las investigaciones que se ocupan de la lucha de los yaquis para
detener la construcciéon del Acueducto Independencia, hito que detona la
publicacion de un ntimero considerable de trabajos sobre las distintas aristas
de la lucha por el vital liquido.

Palabras clave: yaquis, estudios del agua, recursos naturales, lucha por
el agua
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Abstract

Water is one of the most important natural resources in northwest Mexico. The
Yaqui River and its delta in the Gulf of California have played a significant
role in the lives of the Yaquis and those who have used these resources for
commercial purposes. The relationship between the Yaquis and this body
of water has had one of its main expressions in the competition for access
and control of its flow, which has involved a conflict of several centuries.
In this article we will take a tour of some of the studies of water among the
Yaquis categorized into four segments of work: 1) the historiographical
studies. Some of them are about the Yaquis. Others, about the process of
colonization and emergence of the so-called Yaqui Valley as an agricultural
space. 2) Those works, on the Yaquis, where the theme of water is subsumed
in the binomial territory-river, treated as an indissoluble unit. 3) The group in
which more specific themes arise around water, such as the transfer of the
018 Colonias Yaquis Irrigation District to its indigenous users as part of
the water policy of the Mexican State, human consumption and therelationship
between this indigenous people and the coastline. 4) The research which
examine the watershed that the fight of the Yaquis to stop the construction of
the Independencia Aqueduct was, an event that triggered the publication
of a significant number of studies on different aspects of the fight for the
vital liquid.
Keywords: yaquis, water studies, natural resources, water struggle.

Introduccion

Los yaquis son uno de los pueblos indigenas mas estudiados del
noroeste de México. Por ejemplo, estdn los trabajos clasicos antro-
polégicos (Beals, 2016; Fabila Montes de Oca, 1945; Spicer, 1994),
los que se realizaron entre finales del siglo XX y principios del
XXI (Figueroa, 1985; 1994; Gouy-Gilbert, 1985; Moctezuma Zama-
rrén, 2001; Olavarria, 2003) y los més recientes (Erickson, 2016;
Lerma Rodriguez, 2011). Sin embargo, no es sino hasta afios mas
recientes que la investigacién en torno a la lucha de esta etnia
por el agua se ha incrementado exponencialmente. Por eso, en
este articulo, trataremos de exponer algunos de los aportes que
consideramos mas importantes, con el propédsito de analizar la
manera en que los estudios han ido evolucionando a partir de
dos aspectos: 1) el interés de las investigaciones en torno al agua
como una problemaética de grandes dimensiones debida al desa-
basto del vital liquido a escala global. Entre otras cosas, dichas
investigaciones dan cuenta de la modificacion de la relacion entre
los yaquis y el rio homénimo, asi como del despojo del que han
sido objeto. 2) Las luchas que han tenido que librar las comuni-
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dades yaquis para mantener el control sobre lo que consideran
parte de sus recursos naturales y de sus simbolos.

Este articulo no pretende mostrar el estado del arte de esa pro-
blematica. Para ello se requiere un estudio mds amplio y no todas
las publicaciones sobre el tema estan incluidas. Se ha optado, en
cambio, por presentar solo algunas, acaso las més representativas
que, a nuestro juicio, han contribuido a dar cuenta de los cambios
graduales en los estudios sobre la relacién entre los yaquis, el
aguay su rio.

Un primer aspecto fue el uso agricola de su caudal, practica
que contribuia a la mitad del sustento alimentario de los yaquis,
porque podian cosechar hasta tres veces al afio bajo un sistema
agricola en el que utilizaban las avenidas del rio para irrigar las
tierras fértiles situadas en sus riveras (Carpenter, 1994:4). Este
modelo productivo no requeria lluvias ni crear canales de irriga-
cién, como sucedia a otros pueblos de la sierra, como los pimas y
los guarijios, en el caso de las cosechas de temporal, o los 6patas
en cuanto al sistema de canales de riego. A su vez, la pesca en el
rio y en el mar posibilitaba una dieta rica en productos pesqueros
(Sheridan, 1981).

A partir de su llegada al territorio yaqui, los europeos se per-
cataron de la importancia del rio para la agricultura. Asilo sefiala
Andrés Pérez de Ribas (1992 [1645]:284) —uno de los primeros
misioneros encargados de evangelizar a los yaquis a partir de
1617— cuando compara su enorme cauce con el del rio Guadal-
quivir de Espafa y ve la posibilidad de que se construyera en
torno de él una ciudad a la usanza espafiola. En aquel entonces la
cantidad de agua que corria era el sustento de las ochenta ranche-
rias yaquis situadas en la rivera de su cauce. Cuando se formaron
los ocho pueblos de misién en los cuales se reasentaron los “natu-
rales” (en la actualidad siguen funcionando), estaban entre los
mas productivos del noroeste de México, a tal grado, que tenian
la capacidad de enviar insumos para crear las misiones de la lla-
mada Pimerfa Alta y para coadyuvar al sostenimiento de algunas
misiones de Baja California, lo cual sucedi6 hasta que la corona
espafiola expulso a los ignacianos en 1767.

Este interés en el rio y en las tierras fértiles yaquis persistio
hasta el naciente Estado mexicano, lo cual ocasiono la sistematica
resistencia indigena armada que duraria buena parte del siglo
XIX y la primera década del XX. Fue un capitulo aciago, conocido
en la historiografia como “las guerras del Yaqui”. No fue sino
hasta la cuarta década del siglo XX, mediante el decreto carde-
nista de 1940, que se restituy¢ a los yaquis una parte del territorio
antes ocupado. La accién supuso que abandonarian la resistencia
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armada y que habria una relativa calma. Los primeros trabajos
antropoldgicos sobre esta etnia tienen lugar, precisamente, a par-
tir de finales de la década de 1930.

La visién de los estudios de esa época se enfoca en el terri-
torio, pues la lucha por la tierra era una de las principales
reivindicaciones yaquis, puesto que ellos daban por sentado que
el rio era parte inseparable del territorio. Esto no cambié sino
hasta entrado el siglo XXI, cuando comienza claramente la lucha
por el agua. Fabila Montes de Oca (1978) es uno de los primeros
autores en mostrar las demandas de los yaquis sobre su territorio
y en hacer ver que el agua empieza a ser un factor determinante
en el proceso de restitucion de parte del espacio ancestral y del
uso del caudal del rio.

Sin duda, el mas importante de los estudiosos de ese pueblo
indigena ha sido Edward Spicer (1994). Su contribucién al cono-
cimiento de este no tiene comparacién, sobre todo porque es el
primero que analiza de manera exhaustiva la vida de los yaquis
desde la década de 1930 hasta la de 1970. Su obra abarca desde
el fin del periodo revolucionario hasta los cambios sociales mas
importantes de la etnia durante la época cardenista y sus secue-
las. Spicer también sefiala la importancia de la relacién entre la
concepcién del territorio y las aguas del rio a partir del concepto
yaqui de huya ania, o juya ania en la escritura yaqui (escrito por
él huya aniya), que puede traducirse como “mundo natural” o
“mundo del monte”. Ademas, el investigador documenta algu-
nas alteraciones del cauce.

Después del extraordinario legado de Spicer, aparecen dos
estudios que tocan el tema del agua desde la perspectiva de la
relacién entre territorio y agua. Gouy-Gilbert (1985) y Alejandro
Figueroa (1985) realizan sus investigaciones cuando empieza
la década de 1980, y describen la situacién imperante durante la
lucha continua de los yaquis por sus recursos naturales. En esos
afios el rio Yaqui no contaba con un minimo caudal ecolégico.
Empero, la discusién se concentraba en el agua para riego y su
distribucién en concordancia con el decreto cardenista de 1940.
Ambos trabajos abordan los cambios acaecidos a raiz de la inter-
vencién del Estado en la modernizacién agricola de las tierras
yaquis.

El planteamiento de los investigadores de esa época se rela-
ciona con la lucha por el territorio, el cual los yaquis consideran
propio por derecho divino. Al mismo tiempo, aunque en menor
medida, hacen ver el grave problema que han padecido desde que
se edificé el sistema de presas en el rio. Es evidente que los yaquis
han sido un pueblo protagonista de una histérica lucha por sus
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reivindicaciones territoriales frente a los grupos dominantes. Esa
contienda que ha vinculado constantemente la defensa territorial
y, en los dltimos lustros, explicitamente de forma explicita, el
agua, ya sea por el caudal del rio que les corresponde como por
el litoral y sus recursos. La confrontacion los ha puesto en el foco
de los movimientos indigenas regionales, nacionales e incluso
internacionales, asi como en el de los movimientos relacionados
con la problemaética del agua, debido a su activa movilizacién
para detener la construccién y la operacién del Acueducto Inde-
pendencia (AI).

En el presente texto proponemos cuatro grupos de trabajos
no exhaustivos, pero que sin embargo consideramos entre los
mas importantes en torno al tema de que se trata. Primero se
abordarén los textos de algunos historiadores que dan cuenta del
interés econémico que tienen los empresarios privados en el rio
y de la colonizacién de su margen izquierda (Valle del Yaqui), en
los cuales los yaquis no necesariamente fueron el objeto de aten-
cion. Comprenden desde el siglo XIX hasta las primeras décadas
del XX. Es un recuento necesario en la medida en que contribuye
—aunque a veces de manera indirecta, porque los autores no siem-
pre se refieren a ese pueblo indigena— a presentar un panorama
global de los cambios hidrolégicos. Posteriormente abordaremos
algunas investigaciones en las que el tema del agua esta subsu-
mido en el binomio territorio y rio, es decir, que se concentran
en la reivindicacién del territorio y el rio que hacen los yaquis.
En tercer lugar, se abordara otro conjunto de temas en el que el
agua desempefia un papel protagonico, tales como la transferen-
cia del Distrito de Riego (DR) 018 Colonias Yaquis a sus usuarios
indigenas como parte de la politica hidrica del Estado mexicano,
el consumo humano y la relacion entre este pueblo indigena y el
litoral. Por dltimo, se abordara el hito que fue, para los estudios
del agua, la oposicion al Acueducto Independencia (Al) y la lucha
por el vital liquido.

El control y la transformacion del Jiak batwe
en la mirada historiografica

La historia regional se ha ocupado a menudo de aspectos tangen-
ciales a los yaquis, pero necesarios para entender el surgimiento
del Valle del Yaqui como espacio agricola importante. En el
proceso, el rio, sus aguas y el territorio, otrora ocupado por los
yaquis, fueron protagonistas esenciales. La propuesta de nuestro
orden obedece, més que a criterios temporales, a los aportes que
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dan los trabajos para entender las modificaciones del rio y sus
aguas en distintos momentos cruciales, con el fin de dimensionar
la magnitud en que los cambios trastocaron la relaciéon entre los
yaquis y el rio.

Aunque hay trabajos que historian la trayectoria de los yaquis
desde la etapa prehispanica hasta la independencia (Hernandez
Silva, 1996; Hu de Hart, 1995; Padilla Ramos, 1995 y 2006), sus
intereses no tenian el agua como tema central. No obstante, otros
contribuyen al tema en cuestién con informacién valiosa, como
es el caso de Evelyn Hu de Hart, quien en su reflexién sobre la
territorialidad prehispanica expone elementos importantes que
informan la relacion de los yaquis con el rio y la influencia de este
cuerpo de agua en la vida del grupo. Apunta la autora:

1) la boca del rio es en su mayor parte arida y se caracteriza por tener
vegetacion propia del desierto. Las rancherias que aqui se ubicaban
dependian fundamentalmente de la pesca; 2) la seccién media de los
“extensos valles y espléndidos cafiones bafiados por el rio Yaqui”
es la exuberante y fértil zona agricola donde se establecieron la
mayoria de las rancherias, y 3) flanqueando esta seccién, al norte, se
encuentra una cordillera alargada llamada Sierra de Bacatete, donde
los habitantes cazaban y recolectaban (Hu de Hart, 1995:17-18).

La territorialidad yaqui, que es un sistema de rancherias,
estaba intrinsecamente relacionada con el rio, con sus cambios y
con los nichos ecoldégicos asociados con él. La especializacién de
las rancherias contribuye a entender la cercania que tiene un seg-
mento de los pueblos yaquis contemporédneos (Belem, Huirivis,
Rahum y Pétam) con el litoral y su vocacién pesquera. En esta
misma obra, la autora recupera el testimonio sobre el territorio
indigena de un integrante de una de las expediciones que arrib6
al Yaqui en el siglo XVI: “es de un cuarto de legua de arboleda de
gran frescura y raudal y de mucha frescura y cantidad de pescado
bueno, poblado de muchas labores de maiz, frijol y calabaza”
(Obregon, 1988:231). El rio favorecia la existencia de distintos
recursos provenientes del entorno ambiental que los yaquis
aprovechaban para alimentarse mediante la agricultura, la pesca
y la recoleccién. Otro aspecto se asocia con la introduccién de
novedades en el trabajo agricola: el almacenamiento de alimentos
cosechados entre temporadas de siembra, la selecciéon de semi-
llas para usarlas después y la construccién de canales y pequefias
presas para irrigar y almacenar el agua, respectivamente (Hu de
Hart, 1995). Se trata del inicio de cambios profundos que ulte-
riormente se profundizardn atin més, entrado ya el siglo XX, para
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inducir la modernizacién agricola. Otro aporte es el de Raquel
Padilla en una publicacién péstuma que terminé Esperanza
Donjuan. En esta las autoras se ocupan del rio como factor deter-
minante en la historia y en la identidad de los yaquis (Donjuan
Espinoza y Padilla Ramos, 2020).

El segundo segmento de obras explica cémo el valle fue el
“beneficiario” del caudal del rio (Dabdoub, 1964; Lorenzana
Duran, 2006; 2009; 2011; Revilla Celaya, 2014; Okada, 2000; Padi-
lla Calderén, 2014; 2017; Padilla Calderén y Reyes Gutiérrez,
2015) y versa sobre distintos aspectos de la colonizacién del pos-
teriormente denominado Valle del Yaqui, que estd en la margen
izquierda del rio.

Claudio Dabdoub pasa revista de los esfuerzos desplegados
por los particulares Carlos Conant, la Compafiia Constructora
Richardson, la Comisioén Cientifica de Sonora, la Comision Geo-
grafica Exploradora y las instancias militares dependientes del
Estado mexicano para colonizar el valle a partir de la segunda
mitad del siglo XIX (Dabdoub, 1964). Atsumi Okada examina
el papel de la compaiiia Richardson durante y después de la
revolucién entre el dltimo cuarto del siglo XIX y las primeras
décadas del XX, periodo en el cual estuvieron activas y vigentes
las concesiones que se le otorgaron: en 1909 obtuvo la primera
para aprovechar 55 metros ctibicos por segundo (m®/seg) y en
1911 recibi6 la segunda por un volumen de 125 m®/seg. A cam-
bio, adquiri6 la obligacién de construir infraestructura (presas
de almacenamiento, la derivacién y continuacién del sistema de
canales). La autora también refiere las inundaciones de 1904 y
de 1923, que causaron pérdidas materiales en los intentos de colo-
nizacién (Okada, 2000).

La referencia a las crecidas del rio es importante, pues per-
mite tener una idea de la forma en que se fue planteando la
necesidad de controlar el cauce. No fue sino hasta décadas des-
pués que ese planteamiento se concreté mediante la construccion
de presas y que se capitaliz6 la leccién legada por tantos afios de
emprendimientos individuales y estatales: la magna empresa
de apaciguar el curso del Yaqui, en ocasién de sus crecidas, no
era posible sino mediante el necesario concurso de los particu-
lares y del Estado mexicano. En esta ecuacién, los yaquis no eran
sino el elemento lesivo de la “modernidad”, aquellos “semisal-
vajes” a los cuales habia que combatir. De hecho, lo hacfan: eran
tiempos de guerra, destierro y exilio forzado al sur.

Ivan Revilla Celaya, por su parte, presenta algunas consig-
nas del ideario colonizador que abarcaron de 1853 a 1867: poblar
aquellas tierras agrestes, pero potencialmente ddciles, por “indus-
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triosos” colonos y algunos puntos del marco juridico destinado
a contener a los indios, vistos como un obstaculo para la buena
fortuna del valle. Estas valoraciones se movilizan en ocasion
de las disputas sostenidas por los predios del Babdjori y Aguaca-
liente entre yaquis y yorim o yoris (blancos o mestizos), es decir,
la familia Ifiigo (Revilla Celaya, 2014). Demuestra el autor que la
promocion de la colonizacién se fundamentaba en tres cosas:
“la fertilidad de la tierra, la abundancia de agua y la mano de
obra indigena” (Revilla Celaya, 2014:40), frase que condensa el
papel de los yaquis en la colonizacién: mano de obra antes que
titulares de derechos sobre la tierra.

Esther Padilla Calderén y Amparo Reyes Gutiérrez sefialan
que el papel de la colonizacién militar en las dltimas dos déca-
das del siglo XIX, en el contexto de la campafia del Yaqui, era
una forma de completar la consolidacion de la ocupacién yori.
Su trabajo habla del apoyo gubernamental para que se estable-
cieran colonos en los pueblos yaquis de Cécorit y Bacum, lo cual
configurd el arreglo socioespacial que persistiria afios después: la
ocupacion yori en la margen izquierda del rio y la indigena, en
la margen derecha (Padilla Calderén y Reyes Gutiérrez, 2015). La
avanzada yori, en la coyuntura final de la deportacion yaqui al
terminar el siglo XX, fue el entorno en el que se fomentaron estas
medidas que a la postre causaron la pérdida de esos pueblos. En
otro trabajo, Esther Padilla subraya la temporalidad de los dere-
chos de la tierra de colonos y hacendados y las formas diversas
de labrarla, el riego y la relaciéon con la Compafiia Constructora
Richardson, Sociedad Anénima (Padilla Calderén, 2014). En otra
obra, la misma autora reflexiona acerca del papel que desem-
pefiaron las crecidas del rio sobre la adaptacién de los yaquis a
este fendmeno estacional, asi como sobre los cambios en el curso
y desembocadura de este cuerpo de agua, previo al control de
su caudal mediante las presas (Padilla Calderén, 2017). Hay un
estudio (Padilla Ramos y Trejo, 2009) que problematiza el fun-
damento ideolégico de la organizacién politica yaqui, los Ocho
Pueblos, e incluye un testimonio acerca de los cambios del rio:

[...] asi por el mucho caudal de aguas que lo hazen [sic] uno de los
mayores o el mayor rio de estas provincias, como, principalmente,
por lo falso de la tierra en que corre; a cuya causa nunca tiene caxa
fixa [sic] ni corre, dos afios seguidos, por un mismo cauce, llevan-
dose siempre, ya de un lado, ya del otro, muchas tierras que, con el
tiempo, vuelve a restituir y poner el rio robandolas de otra parte (P.
Lorenzo José Garcia citado en Padilla Ramos y Trejo, 2009:200-201).
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A estos ciclos estaban adaptados los yaquis, ejemplo de la
l6gica cultural relacionada con el rio y con el entorno ambiental,
el cual se trastocaria eventualmente. Considerando estos apor-
tes, podemos tener una idea de la relacién entre los yaquis y el
rio, primero confrontada por la légica espafiola y después por
la 16gica mexicana: plegarse a los ciclos de este cuerpo de agua,
ajustarse a sus cambios, antes que intentar afirmar el dominio
sobre este mediante construcciones permanentes y el control de
sus aguas.

Los trabajos de Gustavo Lorenzana Duran acerca de la daltima
década del siglo XIX y la primera mitad del XX, por otra parte,
ponen en relacién entre si el aumento de la superficie cultivada,
fundamentada en el riego, y la construccion de la infraestruc-
tura hidroagricola, cuestion que indujo tensiones debidas a la
competencia por el agua entre colonos, ejidatarios y empresas
privadas (Lorenzana Durén, 2006, 2009 y 2011). En el trabajo de
2006 se mencionan los avances de la labor de los ingenieros mili-
tares: la construccién de los canales de irrigacién Porfirio Diaz,
Vicam y Marco Carrillo. El primero se ided para irrigar la mar-
gen izquierda del rio, las tierras de Bacum, Coécorit y San José;
el segundo, para irrigar las tierras de Vicam, uno de los Ocho
Pueblos yaquis; el tercero llegaria al norte de Pétam (Lorenzana
Duran, 2006).

En las primeras décadas del siglo XX estaba claro que la agri-
cultura de riego era una realidad, practica que perviviria hasta
ahora. La afieja estrategia de aprovechar la humedad que apor-
taban las crecidas, era ya cosa del pasado. En suma, estas son
las contribuciones, realizadas principalmente por historiadores y
consideradas pertinentes. Se advierte de nuevo que las obras que
se eligieron no pretenden agotar el universo total de los estudios
que existen: el objetivo es presentar aquellas que se estiman mas
importantes. En el siguiente apartado se revisara otro grupo de
obras, fundamentado, en mayor o menor medida, en la unidad
indisoluble entre el territorio y el rio.

Territorio y Jiak batwe, unidad indisoluble

Los trabajos que aqui nos ocupan se escribieron a partir de 1940,
después del decreto cardenista, y su visién se concentra en el
territorio antes que en el agua, pues se veia el rio como parte inse-
parable del territorio yaqui. No pretendemos sugerir, ni mucho
menos, que el Jigk batwe no sea importante para la territoriali-
dad, identidad y cultura yaqui, sino més bien afirmar que en el
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binomio territorio y rio se dejaba de lado el agua como objeto
especifico de estudio. Y es que alrededor de una fuente de agua
tienen lugar variadas relaciones sociales.

Ademas de posibilitar la existencia de los yaquis, el rio es
un poderoso referente cultural e identitario entre los yaquis.! As{
pues, el rio, el territorio y la identidad forman més bien un trino-
mio indisoluble. En los trabajos que se revisan en este apartado, el
agua, como objeto de estudio, estd implicita en el territorio, puesto
que se considera uno de sus elementos. En otras palabras, el
interés en el agua se antepone a otras cuestiones, entre ellas, la
defensa del territorio, la identidad, los cambios de su cauce y
la reubicacién de los Ocho Pueblos (Fabila Montes de Oca, 1978;
2012; Figueroa, 1985; 1994; Gouy-Gilbert, 1985; Spicer, 1994).

Cuando originalmente se publicé la mayoria de estas obras,
en las décadas de 1980 y 1990, la relacién entre los yaquis y su rio
ya se habia trastocado: ya estaba construido el sistema de pre-
sas (La Angostura en la parte alta de la cuenca; El Novillo en la
parte media y el Oviachic en la cuenca baja) y ya estaban defini-
dos el Distrito de Riego (DR) 041 Rio Yaqui y el DR 018 Colonias
Yaquis, el cual agrupa las tierras agricolas yaquis. Si la construc-
cién del sistema de presas alteré la dindmica hidrolégica del rio,
la puesta en marcha del DR 041 le dio el tiro de gracia, pues, a
partir de su operacioén, se derivaron sus aguas mayormente hacia
la margen izquierda (Valle del Yaqui), y la materializacién del DR
018 modificé el acceso al agua del rio para irrigaciéon y para con-
sumo humano. Los yaquis habian practicado la agricultura desde
antafio, pero se trataba de una estrategia complementaria a su
dieta. Spicer escribio6:

Las inundaciones del rio llegaban tan regularmente como las lluvias
de verano; la agricultura en el suelo aluvial renovado anualmente
era sumamente productiva: se podian obtener dos cosechas al
aflo siempre que la gente quisiera plantarlas. Pero no dependian
exclusivamente de la agricultura [...]. Es probable que los yoeme?

Hoy en dia, la expresion “Rio Yaqui” se incluye en el nombre de cada uno de los
Ocho Pueblos yaquis que aparecen en los documentos oficiales. Antes que otra
circunscripcién politico-administrativa yori (municipio, estado), en las comu-
nicaciones oficiales, al lado del nombre de cada pueblo, aparece este etnénimo:
“Pétam, Rio Yaqui”, “Vicam, Rio Yaqui”, etcétera (Padilla Ramos, 2015:9).
Yoeme, en singular, o yoemem, en plural, es el término en lengua yaqui (jiak
nooki) empleado por los yaquis para referirse a si mismos y se traduce como
“hombre/persona” (singular) u “hombres, personas” (plural). En jiak nooki la
terminacién para el plural es “m”, a diferencia del castellano que emplea la “s”
(Spicer, 1994:166).
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obtuvieran hasta la mitad de su alimentacion de fuentes no cultiva-
bles (Spicer, 1994:8).

Otra aportaciéon importante de este antropdlogo es la docu-
mentacion que hizo de la concepcién del agua en la visién nativa.
En la cosmovisién yaqui, el rio es parte del juya ania (mundo del
monte, la naturaleza), concepcién que, a la postre, se iria modifi-
cando sin llegar a extinguirse a pesar de los cambios hidrolégicos
y culturales. Spicer explica este concepto yaqui en los siguientes
términos:

La huya aniya incluia el rio Yaqui bajando de los cerros (la
Sierra Madre Occidental) hacia el “mar” (el Golfo de California),
Incluia los carrizales; verdes y rumorosos en el verano, verdes y
pardos en el invierno, que se extienden a todo lo largo de las ori-
llas del rio e invaden el propio lecho del rio durante las crecientes.
Incluia las zonas de hirsutos mezquites de pesados troncos cur-
vados hacia el suelo y los ocasionales grupos de grandes alamos
que destacan por encima de todos los demads en las partes mas
bajas. Abarcaba las zonas desérticas hasta las estribaciones de la
sierra del Bacatete al norte (Spicer, 1994:76, énfasis en el original).

El rio es parte del juya ania; luego, del territorio mismo.> El autor
también documento la dltima crecida a finales de la década de 1940,
cuando adn flufa agua por su cauce. Esa crecida arrasé Bataconcica
(pueblo cerca de Bacum) y Guamdchil, catastrofe por la cual sus
pobladores se tuvieron que trasladar a Loma de Guamuchil (pue-
blo tradicional de Cécorit). Menciona, ademas, la construccién de la
primera presa en el rio, La Angostura, en 1942, aunque previamente
ya se habian construido varios canales de riego en la década de 1920
(Spicer, 1994:330-331). Es justamente esta presa la primera que se
erige, de cuyos almacenamientos provienen los derechos de agua
que se concedieron a los yaquis por decreto del entonces presidente
Lazaro Céardenas.

Spicer refiere que en 1948 la insuficiencia de agua, represada
en La Angostura, se debia al crecimiento de la poblacién y de
los cultivadores. Por esta razén se inici6 en 1945 la construccién

®  Necesario es sefialar, en este punto, que el juya ania es tan solo uno de entre otros

universos existentes en la cosmovision yaqui, a la par del sewa ania, yo’o ania 'y
baawe ania, entre otros. En conjunto, la valoracién cultural de los yaquis sobre
el agua y el mundo se inserta en este complejo entramado de significados cons-
tituyente de la cosmovisién yoeme. Abundar en estos “mundos” rebasa los
objetivos del presente trabajo, aunque constituye un enfoque en ciernes sobre
los estudios del agua en el mundo yaqui que adelante se comentaran. Sobre los
distintos universos entre yaquis y mayos, véase Moctezuma Zamarrén (2014).
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de la segunda presa, el Oviachic, que afecté definitivamente el
cauce del rio. En 1956 el rio no tenia caudal y apenas contaba
con pequefios pantanos desde Coécorit hasta el mar, y los yaquis
debian pagar por el uso del agua: “Habian perdido [los yaquis]
el control de su principal recurso econémico: el agua del rio”.
Se anticipaba “una guerra por el agua” (Spicer, 1994:330-331,
352-354). La mirada y las contribuciones de Spicer son fundamen-
tales, por mas que las lineas anteriores no le hagan justicia, pues
sus aportes sobre los yaquis son multiples y abordarlos exceden
los objetivos del presente trabajo.

Otras obras clasicas son los trabajos de Alfonso Fabila Montes
de Oca (1978 y 2012). En la de 1978 proporciona informacién sobre
las demandas yaquis, hasta la fecha todavia sin resolverse, esto
es, la restitucién del territorio y las aguas del rio, las cuales esta-
ban en plena competencia con la “plutocracia revolucionaria”
(Fabila Montes de Oca, 1978). El tema del agua se enmarcaba en la
modernizacién agricola, necesariamente de riego, dado el entorno
ambiental semidesértico. La segunda obra, de 1958, pone en evi-
dencia la situacién imperante en esos afos, o sea, la expoliacién
que las instituciones federales hacian a los yaquis mediante fun-
cionarios venales y otros actores no indigenas. La observancia del
volumen de agua otorgado a los yaquis y las carencias de agua
potable en varias localidades son algunos de los temas centrales
de esa obra (Fabila Montes de Oca, 2012 [1958]).

Después Cécile Gouy-Gilbert (1985) y Alejandro Figueroa
(1985) publicaron sendos trabajos en la década de 1980. Ambos
ponen el énfasis en el decreto de Cérdenas y en la desigual
distribucion de las aguas de las presas La Angostura (Lazaro
Cardenas) y Alvaro Obregén (Oviachic, inaugurada en 1953).
También subrayan el control que ejercian los funcionarios del
Banco de Crédito Ejidal sobre la agricultura yaqui. De manera
muy sugerente, en la obra de la primera autora hay un apartado
titulado “El agua como instrumento de poder”, en el cual hace
un recuento de las disparidades entre ambas margenes del rio:
los agricultores yoris en el Valle del Yaqui sembraron en aquellos
afios mas de cincuenta mil hectéreas, mientras que los yaquis,
apenas 6 350. Ademas de la diferencia en el volumen de agua
destinada a cada grupo de agricultores, las razones de esta dis-
paridad en cuanto a superficie irrigada y el volumen de agua
aprovechado, de acuerdo con Gouy-Gilbert, reside en las dife-
rencias en la calidad de la tierra y en la infraestructura existente
en cada caso (Gouy-Gilbert, 1985:192-194). La solucién que pro-
puso el gobierno federal de acopiar mayores volimenes de agua
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mediante la creacién de las presas, tampoco resolvié el problema.
La autora escribe:

Por otra parte, el desarrollo de la agricultura en esta regién condujo
al gobierno a construir una segunda presa sobre el Yaqui: la Ovidchic
(o Alvaro Obregén), que entr6 en funciéon en 1953. Pero los yaquis
tampoco se beneficiaron con el agua captada por esta nueva presa
sobre la cual no se les reconocié ningtin derecho. Incluso se perju-
dicaron con su apertura ya que la nueva retencién de agua estaba
en parte alimentada por la de la presa La Angostura, situada rio
arriba. Asi, los yaquis que reciben siempre el 50 por ciento de esta
altima, sélo tienen derecho al 10 por ciento del agua del rio Yaqui
(Gouy-Gilbert, 1985:193).

La cita apunta a una polémica cuestién: la traduccién de los
derechos de agua consignados en el decreto cardenista a un volu-
men concreto. No hay un consenso sobre cuél debe ser el volumen
al cual tienen derecho los yaquis y, como dice Garcia Gutiérrez
(2017), son distintas las interpretaciones, considerando, ade-
mas, los escurrimientos no controlados senalados en el decreto.
En todo caso, el Oviachic posibilit incrementar la frontera agri-
cola: en 1947 mas de cien mil hectdreas eran cultivables en la
margen izquierda (Valle del Yaqui). En 1955 se habian abierto
doscientas mil hectareas y quedaban pendientes de habilitar otras
cuarenta mil. En la margen derecha el crecimiento fue menor: de
6 530 hectareas en 1947 pasaron a 6 653 en 1956, es decir, tan solo
123 maés en nueve afios. En 1952, afio de la conclusion de la presa
el Oviachic, tinicamente se labraron tres mil hectareas debido a
que se llené el embalse. No seria sino hasta 1977 que se habili-
tarfan 23 653 hectéreas, con una superficie cultivable de 20 871
en 1980, en funcién de los cambios en la disposicién de agua. El
potencial de las tierras yaquis cultivables era de cien mil hecta-
reas (Figueroa, 1985:117, 131-137).

Otra cuestion que sefiala Cécile Gouy-Gilbert (1985) es la
contaminacién de las aguas a causa de fertilizantes, pesticidas y
herbicidas. Otros problemas que apunta la autora son el ensa-
litramiento de los pozos de Toérim, el trazado inadecuado de
los canales y la falta de nivelacion de las tierras agricolas. Tema
aparte es la organizacion de sociedades de agricultores, necesaria
para tener acceso al crédito para trabajar las tierras. El Banco de
Crédito Ejidal impuso esa forma de organizacién, cuyo resultado
fue el desplazamiento de los “propietarios” yaquis en la toma de
las decisiones importantes (Gouy-Gilbert, 1985). Se trata de for-
mas organizativas ajenas al sistema de autoridad yaqui.
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La implicacién que tuvo la situacion descrita arriba fueron los
cambios en el patrén de cultivos y el hecho de que se pasara de
una agricultura de autoconsumo a una agricultura cuyo propé-
sito era la venta de la cosecha, segtn sefala Alejandro Figueroa
(1985). De esta suerte, los “productos que antes podian generar
mediante su trabajo, empezaron a ser reemplazados por aquellos
que podian adquirir en el mercado, y el dinero iba adquiriendo
ya una importancia fundamental en la economia yaqui” (117). La
subordinacién de los campesinos yaquis a las instituciones de cré-
dito agricola impulsé definitivamente su integracién econémica,
en tanto les fueron impuestos cultivos, requerimientos tecnol6-
gicos y financieros, pero, al final, el problema de produccién de
las tierras devino en el rentismo de ellas a los agroindustriales
del Valle del Yaqui (Figueroa 1985:146). Era un circulo vicioso en
el cual las “carteras vencidas” fueron, y son atin, un factor deci-
sivo. La produccién agricola a gran escala requiri6, ademas, que
se crearan canales de drenaje, pero el problema es que desemboca-
ban en el estuario del golfo de California contaminandolo. En esta
situacién estan los campos pesqueros yaquis de Bahia de Lobos
y de Las Guasimas (Figueroa 1985:140; Gouy-Gilbert, 1985:197).

En este escenario, el agua para irrigar era un interés constante
de los investigadores, suscitado por las asimetrias evidentes entre
ambos espacios productivos. Mientras tanto, el suministro para el
consumo humano, los acuiferos, las consecuencias negativas en
términos culturales derivadas de estos cambios hidrolégicos, el
caudal ecolégico y la relacion entre los yaquis y el litoral reci-
bieron una atencién marginal. Sobre este tema versa el siguiente
apartado.

Del Jiak batwe al rio muerto: otras tematicas sobre
los usos del agua del rio y los acuiferos

Hasta este punto se han dado evidencias de los cambios hidro-
l6gicos en la parte baja de la cuenca del rio Yaqui, asi como
de algunas modificaciones en la relacion entre los yoemem y el
cuerpo de agua. En esta fase, la problematica del agua para riego,
sin desaparecer, “compartié escenario” con otras preocupacio-
nes, y fueron otras disciplinas las que aportaron conocimientos
y enfoques en torno a la relacién entre el agua y los yaquis, que
en un primer momento estuviera mayormente centrada en el rio.

Una de las tematicas gira alrededor de la transferencia del
Distrito de Riego 018 Colonias Yaquis a sus usuarios indigenas.
En el caso yoeme, la entrega adquiere algunas particularidades.
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El asunto de la transferencia de los distritos de riego se ha estu-
diado como parte de la politica hidraulica del Estado mexicano.
El fomento a la agricultura en nuestro pais tuvo lugar durante
la etapa posrevolucionaria, mediante la construccién de infraes-
tructura hidroagricola, como presas y canales, con la finalidad
de estimular la creacion de grandes sistemas de irrigacion. El
mayor destino de tal medida fue el norte de México, en buena
parte debido a las condiciones de aridez imperantes (Aboites
Aguilar, 1999; Cerutti, 2015). Décadas después, bajo el modelo
neoliberal, el cuestionamiento a las funciones del Estado llevaria
a que se planteara la necesidad de transferir los distritos de riego
bajo el argumento de que eran necesarias la corresponsabilidad de
todos los usuarios, la sostenibilidad y la valoracién econémica
del liquido.

Asi pues, en 1992 se transfirieron varios distritos de riego,
entre ellos, el 041 Rio Yaqui pero no el 018 Colonias Yaquis.
Este se sittia por completo en el nicleo agrario indigena de la
comunidad Tribu Yaqui. De acuerdo con la normatividad, las
presas son de jurisdiccién federal. El hecho de que los usuarios
o regantes controlaran una parte de la infraestructura, entrafia
retos y dificultades, por ejemplo, el mantenimiento del sistema.
Otra cuestién de importancia era saber hasta qué punto llegaba
el mando de los usuarios para tomar decisiones sobre su sistema
de riego. En la competencia por el agua que habia entre yaquis y
yoris, el esquema del poder provocaba suspicacias, a causa de los
cuestionamientos persistentes acerca de cémo calcular el volu-
men de agua que usarian los yaquis, amparado por el decreto de
Cardenas, y el que en realidad recibian (Garcia Gutiérrez, 2017).

Sobre el tema, algunos autores han dado cuenta de este caso
de forma indirecta, pues no es su objeto de estudio. Enriqueta
Lerma Rodriguez (2011) refiere que la transferencia del DR es una
reivindicacion de los propios yaquis, junto con territorio y el rio,
y que la opinién yoeme acerca de la no transferencia es debida a
la falta de voluntad politica de las autoridades respectivas. Para
Garcia Gutiérrez (2015), esto se debe a la falta de consenso entre
los yaquis y entre éstos y las autoridades respectivas. La falta
de personalidad juridica de las autoridades yaquis, argumento de
los funcionarios, es otro factor que influye en esta situacion, pues
se requiere la integracién de una figura asociativa o ser autori-
dad agraria para efectos del otorgamiento de las concesiones de
agua. Empero, en el sistema normativo yaqui no hay autorida-
des agrarias y las decisiones en la materia pasan por el sistema
de autoridad indigena.
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Luna Escalante (2007) aborda el tema con mas profundidad.
Habla sobre las divisiones, el disenso interno y entre las auto-
ridades hidricas, ademas de la ausencia de compromiso y de la
voluntad politica de las autoridades sectoriales. Macrina Res-
tor se refiere a un documento institucional donde se consignan,
desde la perspectiva de la autoridad del agua, las razones para
retener el distrito de riego: “Este documento destaca como princi-
pales obstaculos para la transferencia: el problema de la tenencia
de la tierra, también el tipo de organizacion interna yaqui” (Res-
tor, 2007:148). Por altimo, Gerardo Valenzuela Valenzuela (2004)
alude a los costos de operacion, el mantenimiento y la reparacién
de la infraestructura del distrito, debido al mal estado en que se
encuentra. En tales circunstancias, recibir el distrito acarrearia el
traslado de los costos a los yaquis, lo que mermaria su margen de
ganancias (Valenzuela Valenzuela, 2004) y disminuiria la renta-
bilidad de una agricultura que tendria la obligacién de orientarse
hacia mercado.

Otra materia de estudio, que quiza sea la menos analizada,
es el uso del agua para el consumo humano. El acceso al agua
de calidad para este fin es un derecho que conlleva condiciones
minimas para garantizarlo. Entre los yaquis, el agua potable es
un asunto pendiente, porque no todos los habitantes de las locali-
dades tienen acceso a ella. Son muchos los factores que inciden en
la cuestién del agua y que van mas alla de la mera disponibilidad.
Es necesario decir que en lo que respecta al acceso, los derechos,
el control y el aprovechamiento de los cuerpos de agua, hay dis-
tintas relaciones sociales que favorecen o dificultan el goce del
liquido. El agua es asunto técnico, pero también social, y en rela-
cién con ella se producen y se reproducen relaciones de poder y
una légica de dominacién.

Los pueblos indigenas son colectivos usualmente vulnera-
bles que coexisten con sociedades que ejercen cotidianamente el
racismo. En el caso yaqui, se observa esa practica en dos cosas:
el abastecimiento de agua para las localidades indigenas y los
trasvases de agua hacia afuera del territorio. En cuanto al pri-
mer caso, se sabe que el territorio yaqui abarca la jurisdicciéon de
cuatro municipios: Guaymas, Cajeme, San Ignacio Rio Muerto y
Bacum, razon por la cual el abastecimiento depende del mismo
nimero de organismos operadores municipales. De la misma
forma en que los DR fueron transferidos, en el contexto neolibe-
ral los organismos operadores corrieron una suerte similar y son
competencia municipal. Ergo, cada uno de ellos esta obligado a
administrar sus aguas, actividad compleja si se tiene en cuenta
que hay localidades yaquis en cuatro municipios.
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Las principales fuentes de agua de los organismos operado-
res de esta son el rio y los acuiferos. El acueducto Yaqui-Guaymas
se abastece de una baterfa de pozos del acuifero, y el agua se
trasvasa a la conurbacién de San Carlos, Guaymas, pasando por
Empalme, que se ubica fuera del territorio yaqui (Luna Escalante,
2007:85-88), lo cual ejemplifica la problematica.

Otro acueducto es el Independencia —que se analizard en
el siguiente apartado debido a su trascendencia—, que trasvasa
agua del rio hasta la capital Hermosillo, ciudad situada en la
cuenca del rio Sonora desde la cuenca del rio Yaqui. En resumen,
el acceso al agua potable para las comunidades yaquis sigue
siendo un asunto pendiente de materializarse, pero también esta
la atencién académica, pues si bien el tema de los derechos del
agua de los yaquis ha sido estudiado, casi siempre se ha referido
solo a las aguas del rio y al uso agricola.

Por altimo, se escudrifia en este apartado la relaciéon de los
yaquis con el mar. La atencién en el mar es subsidiaria de otros
intereses. En la vision yaqui, el litoral, el baawe, es parte integrante
de los distintos universos relacionados con el juya ania y del
territorio. La pesca yaqui ha sido el principal interés académico
relacionado con el litoral principalmente a partir de su articula-
cién con la economia capitalista y su caracterizaciéon econémica
(Delgado Ramirez, 2009), como “ventana” para asomarse a los
procesos de la etnicidad yaqui (McGuire, 1986) o como expresion
de la territorialidad nativa (Garcia Gutiérrez, 2021). Otro punto de
inflexién en la larga carrera por el agua del Jiak batwe es el episo-
dio de la oposicién al acueducto Independencia.

El Acueducto Independencia y la resistencia yaqui

Un hito en los estudios sobre el agua en el caso de los yaquis se
dio cuando ellos se resistieron a la construccién del Acueducto
Independencia. Las investigaciones realizadas antes de la resis-
tencia son muy diferentes de las que se hicieron después, puesto
que las tltimas integran distintas disciplinas y emplean diferen-
tes enfoques. La lucha comienza cuando el gobernador de Sonora,
Guillermo Padrés, presenté el programa Sonora Si, en el que se
incluia la construcciéon de un acueducto que trasvasaria aguas del
rio Yaqui, en la cuenca homénima, a Hermosillo, en la cuenca
del rio Sonora, debido a que habia problemas para abastecer de
agua la capital del estado. La obra suscit6 una batalla entre los
grupos del sur del estado y los de la capital, originada por el usu-
fructo del agua de la presa El Novillo. El lema de los pobladores
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del valle del Yaqui fue “No al Novillo”, y quienes mostraron la
mayor resistencia fueron los yaquis: pelearon por sus derechos
junto con los agricultores del Valle del Yaqui y los pobladores
de Ciudad Obregén. De acuerdo con su tradicién negociadora,
algunos yaquis coincidieron en las demandas colectivas y apro-
vecharon la coyuntura para reivindicar el reconocimiento del
50% del agua de la presa La Angostura que le fue concedido en
el decreto cardenista, més los escurrimientos no controlados.

Los yaquis llevaron la lucha a dos frentes, el politico y el
legal. El politico consistié en una movilizacién que cerr6 en varias
ocasiones la circulaciéon de la Carretera Federal 15 a la altura
de Vicam Estacién. El movimiento logro6 crear una extensa red de
apoyo no solo estatal sino también nacional e internacional.
El problema del agua yaqui se convirtié en ese momento en un
conflicto de caracter nacional y global.

En el frente legal, los yaquis llevaron su movimiento a los
juzgados, primero procurando que el Estado los reconociera
como sujetos con derecho y después para detener la construccién
del acueducto. Este ha sido un largo proceso que atin no termina.
Lleg6 a la Suprema Corte de Justicia de la Nacién (SCJN) y a los
organismos internacionales. Aun asi, se terminé la construccién
del acueducto y en la actualidad trasvasa agua a Hermosillo,
mientras los yaquis siguen a la espera de la resolucion sobre su
derecho al agua. El presidente Andrés Manuel Lépez Obrador
promovié el Plan de Justicia Yaqui, en el que se decreta que debe
transferirse el Distrito de Riego 018 a sus usuarios indigenas,
ampliar los canales de riego, abrir mas tierras de cultivo y abaste-
cer de agua potable a los Ocho Pueblos.

Las lineas de investigacién sobre los yaquis y el Acueducto
Independencia tienen como sustento los aspectos legales conte-
nidos en el conflicto y los procesos juridicos que se llevaron a
cabo entre 2010 y 2014. También, se han tenido en cuenta los efec-
tos del trasvase (Moreno Véazquez, 2015a, 2015b; Gémez, 2017;
Lopez Barcenas, 2018; Pasillas Pineda, 2018a, 2018b). Moreno
Vazquez (2015a) sefiala que en agosto de 2010 comenzaron los
procesos legales cuando las autoridades tradicionales de Vicam
y Pétam promovieron un juicio agrario contra la construccion
del Acueducto Independencia en el Tribunal Unitario Agrario del
Distrito 35. Solicitaron al mismo tiempo que se hiciera efectivo el
decreto de Cardenas segtn el cual a los yaquis se les concede usar
la mitad del agua de la presa la Angostura. La resolucion de la
medida precautoria (expediente 358/2010) fue a favor de los
Ocho Pueblos yaquis: que las cosas se mantengan sin cambios, es
decir, que se suspendiera la construcciéon de la obra, sin afectar
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los volimenes de agua reclamados por ellos (Moreno Vazquez,
2015a:69). No obstante, el Ejecutivo estatal, apoyado por el fede-
ral, ambos del Partido Accién Nacional, hizo caso omiso de la
resolucién y no detuvo la construccién del acueducto.

En el desarrollo de las controversias juridicas, en abril del 2011
se usa un argumento que contradice las leyes sobre los derechos
de los pueblos indigenas, en particular el criterio autoadscrip-
cién.* El Tribunal Unitario Agrario comunica a los yaquis que
en un documento del gobierno federal se informa que no hay
peritaje técnico alguno que demuestre la existencia de ese pueblo
indigena. Debido al carécter federal del documento, se suscribe
que el Instituto Nacional de Antropologia e Historia (INAH) sea
la instancia que no los reconoce. La Direccién General del INAH,
a través de la Coordinacion Nacional de Antropologia, solicita a
Raquel Padilla Ramos y a José Luis Moctezuma Zamarrén, inves-
tigadores de esa institucién en el Centro Sonora, que convoquen
reuniones con los yaquis para manifestarles la posicién institucio-
nal. En ellas se les aclara que ni el INAH ni ninguna otra instancia
gubernamental esta facultada para dar el reconocimiento a quie-
nes, seglin la Constitucioén y otras leyes internacionales, pueden
hacerlo por el solo hecho de reconocerse como indigenas, en
funcién del concepto juridico de autoadscripcién. Mediante el
documento firmado por los yaquis y las autoridades del INAH,
el 18 de mayo de 2011 se da respuesta al planteamiento contrario
a la norma juridica establecida, nacional e internacional, conte-
nido en el documento enviado por el gobierno federal al Tribunal
Unitario Agrario, sobre los pueblos indigenas. Por lo tanto, las
instancias gubernamentales no volveran a recurrir a ningtn
argumento de esa indole (ver Moreno Véazquez, 2015a:83-85).

Se concedieron dos resoluciones en favor de los yaquis, una
en 2011 y otra en 2012. Pero, aunque los fallos fueron a favor
de los yaquis, el gobierno no detuvo la construccién debido al
apoyo que recibi6 de la Secretaria de Medio Ambiente y Recursos
Naturales y de la Comisién Nacional del Agua (Moreno Vazquez,
2015b:14-15). Qued6 muy claro que no se podia suspender el pro-
yecto por la via juridica. Entonces la SCJN atrajo el caso en 2012
y se emitié un amparo en favor de los yaquis el 8 de mayo de
2013, pero se extendi6 el litigio hasta el 7 de agosto del mismo
afio por argucias del Poder Ejecutivo federal. Al mismo tiempo,

* Laautoadscripcién es un criterio y concepto juridico que reconoce la capacidad
de una persona para considerarse como integrante de una comunidad o grupo
indigena, para efecto del ejercicio de los derechos que en tanto pueblos se les ha
reconocido en la normatividad mexicana (Hoyos Ramos, 2017).
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el 13 de abril de ese afio, la Presidencia municipal de Hermosillo
tramit6 una controversia constitucional ante las eventuales inte-
rrupciones del suministro de agua resultantes de las resoluciones
judiciales contra el acueducto. El ministro Jorge Pardo Rebolledo
la resolvié rapidamente en favor de la instituciéon de gobierno
y de esta forma siguio el trasvase de agua, que contintia hasta
el dia de hoy, aunque la SCJN no haya concluido el caso. Lépez
Barcenas, especialista en derecho indigena, exhibe la manera de
proceder de la SCJN cuando falla en contra de los yaquis y auto-
riza que prosiga la construccién, aunque se afecte al pueblo yaqui.

Materialmente el argumento era correcto pero no lo era juridica-
mente. Era cierto que la autorizacién de la construcciéon del acueducto
Independencia en si mismo no constituia una violacién de garantias
que alegaban los quejosos pero se trataba de un acto de inminente
ejecucién, pues la autorizacion implicaba que la obra se iba a llevar
a cabo y eso si violaba el derecho reclamado, por eso la concesion
del amparo era correcta; pues como ella misma habia razonado
lineas atras, el derecho de consulta a los pueblos y comunidades
indigenas no depende de la demostracién de una afectacién real
a sus derechos, sino de la susceptibilidad de que se puedan llegar a
dafiarse. Ademas, si la autorizacion de la realizacién de la obra no
implicaba violacién de las garantias alegadas, lo que debi6 hacerse
era no conceder el amparo. Este razonamiento al final sirvié para que
la construccién de la obra siguiera adelante, sin dejar de reconocer
que su autorizaciéon violaba los derechos de la tribu Yaqui (Lépez
Béarcenas, 2018:515-516).

También expone que la SJCN asume en su fallo que, de ser
negativo el resultado de la consulta, no impediria el funciona-
miento del acueducto, por lo que, de antemano, apoya la
operacién del acueducto (Lépez Barcenas, 2018:516). A estos
cuestionamientos se suma Pasillas Pineda (2018a), especialista en
derecho indigena de la Universidad de Granada. Un logro de los
yaquis fue el fallo favorable de la SCJN para que se reconocieran
su derecho a ser consultados sobre la construcciéon del acueducto
(Pasillas Pineda 2018a:19). Sin embargo, al explicar que, si bien
la Corte pedia la consulta, dejaba de lado el hecho de que no se
habia realizado previo a la construccién del acueducto, tal como
lo dispone el Convenio 169 de la OIT y los principios establecidos
para la adecuada realizacion del proceso de consulta: que sean
libres, previas e informadas. En el procedimiento dispuesto por
el Ejecutivo federal se confundia consulta con consentimiento,
dejando por tanto abierto el camino para la continuidad de la
operacion de la obra (Pasillas Pineda, 2018b:134-135).
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Go6mez (2017) hace ver que las normas internacionales favo-
recian a los yaquis en sus recursos juridicos, pero que la SCJN se
rige por otros criterios cuando imparte justicia en relacién con
los pueblos indigenas. En este orden de ideas, Cossio Diaz et al.
(2013) expresa su razonamiento para votar contra el fallo del resto
de los miembros de la Corte, en el cual sostuvo que se detuvieran
las operaciones del Acueducto Independencia.

Dentro del proceso, la SEMARNAT vy las autoridades yaquis
solicitaron un peritaje antropolégico al INAH sobre los efectos so-
ciales y culturales de la operacién del Al, para dar una certeza
juridica a la sentencia legal dictada el 7 de agosto de 2013 por la
SCIN. EI INAH comisioné a un grupo de académicos conocedores
de la historia, lengua y cultura del grupo étnico y de especialistas
enaguay derechos indigenas. El peritaje se entregd ala SEMARNAT
a finales de 2014 y en un acto con las autoridades yaquis, ambos
organismos la presentaron en febrero de 2015. Las conclusiones se
presentaron en 14 puntos, en los cuales sobresalen el grave riesgo
hidrico para la comunidad yaqui debido a la construccién y ope-
racion del Al lo inoperante de valorar el agua tinicamente como
un recurso material frente a la importancia del rio para el pueblo
yaqui y la amenaza directa a la identidad, integridad, ritualidad,
paisaje y vida cotidiana de la tribu; y la necesidad de garantizar
el caudal ecolégico del rio. El trabajo fue publicado ese mismo
afio (Moctezuma Zamarroén et al., 2015). El peritaje antropolégico
sirvi6 a los yaquis en su lucha por el agua. Durante una reunién
celebrada en agosto de 2019 en la guardia de las autoridades tra-
dicionales yaquis de Vicam Pueblo, los yaquis le externaron al
entonces titular de la SEMARNAT, Victor Toledo, su conformidad
con el peritaje y sus conclusiones.

Por otra parte, los trabajos de Gustavo A. Garcia Gutiérrez
(2015; 2017) toman en consideracion buena parte de los actores
sociales de este conflicto por el agua, desde las posiciones del
gobierno estatal y el apoyo de los hermosillenses y grupos de
interés, hasta los yaquis y sus vinculos con los que eran antagoéni-
cos antes de la lucha por el agua del rio mas grande del noroeste
de México. A lo largo de su exposicién da cuenta de los grupos de
uno y otro bando y cémo los intereses de cada uno operan para
estar a favor o en contra de la construccién del Al En esa dina-
mica deja claro el papel de los yaquis en todo el entramado por la
lucha de tan vital liquido para un estado con problemas hidricos
muy graves, sobre todo en las tltimas décadas. Otro acercamiento
que contempla a diferentes actores del problema es el de Argelia
Tiburcio Sanchez (2022), quien mediante el concepto de regién
hidropolitana se refiere a como el trasvase entre cuencas con-
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figura una compleja red de actores que se benefician del agua
del rio Yaqui de manera desigual. Red que incluye a las dos
ciudades mas grandes del estado de Sonora y que propicia desi-
gualdades en el acceso al agua, en detrimento de los yaquis.

Los trabajos del gedgrafo Velazquez Velazquez (2014; 2016;
2019; 2023) dan cuenta, desde una perspectiva diferente de la
antropoldgica o juridica, de las formas en que los intereses del
gran capital van por delante de los grupos originarios. Por un
lado, estan las ideas de los empresarios a quienes el poder poli-
tico apoya y, por otro lado, estan las exigencias de los grupos
indigenas para ejercer su derecho sobre los recursos naturales. La
falta de voluntad politica para resolver a favor de los yaquis que
no se abra el Al —lo que la ley ya ha sancionado— ha chocado con
un movimiento capaz de aglutinar a todo un pueblo para defen-
der su derecho al agua, un pueblo que se ha visto entrampado
entre lo legal, lo politico y lo econémico.

Enriqueta Lerma Rodriguez (2016) lleva varios lustros inves-
tigando a los yaquis. Su interés en las luchas de este grupo étnico
la ha llevado a escribir varios trabajos sobre el conflicto relacio-
nado con los recursos naturales y el agua. Analiza la manera en
que los yaquis han logrado un posicionamiento politico que tras-
ciende sus fronteras, gracias a su gran capacidad negociadora,
la cual incluye buscar alianzas con organizaciones de diversas
caracteristicas y posiciones politicas. Eso les ha permitido crear
una red de apoyo para que se resuelvan sus demandas, algu-
nas de largo aliento y otras més definidas, como la lucha por el
agua derivada de la construccién del Acueducto Independencia
(Lerma Rodriguez, 2011).

A lo largo de su historia, los yaquis han sido artifices de la
negociacién politica. Incluso han construido alianzas con sus
adversarios en ciertos momentos, situacioén evidente cuando se
incorporaron al movimiento No al Novillo, integrado en parte
por los agricultores de Valle del Yaqui, usufructuarios del agua
del rio. Pero no se quedaron en el &mbito regional. Se vincularon
también con organizaciones nacionales o de otras regiones, lo cual
los indujo a llevar a cabo, dentro del territorio Yaqui, un foro en
defensa del agua en colaboracién con el Congreso Nacional Indi-
gena (CNI), en noviembre de 2010. A partir de su movilizacién
y ante los embates de las autoridades del Estado, el Ejército de
Liberacién Nacional se pronunci6 a su favor el 9 de julio de 2013.
Pero no solo los grupos ligados a los movimientos indigenas de
Meéxico acompariaron esta lucha por el agua; también lo hicieron
otras organizaciones. De hecho, en octubre de 2013 se conforma
la Misién Civil de Observaciéon (MCO), un grupo de la sociedad
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civil para apoyar y dar seguimiento al proceso de consulta. Esta
organizacion present6 el Informe preliminar del proceso de consulta
de Ia Tribu Yaqui, en el que quedaron registradas las anomalias del
proceso, asi como las practicas politicas del gobierno de Sonora
para desvirtuar a los yaquis y su movimiento (Lerma Rodriguez,
2016:100-102).

Jiménez (2022) muestra una de las aristas del apoyo a los
yaquis: los musicos. En los altimos afios los artistas mexicanos se
han politizado, algunos de ellos especificamente en relacién con
los movimientos de los grupos originarios. Los yaquis no han
sido la excepcién y durante su lucha en contra del Acueducto
Independencia algunos artistas los han acompanado en sus movi-
lizaciones, entre ellos, Rubén Albarran, reconocido cantante del
grupo Café Tacuba y activista, quien en el Festival Vive Latino de
2016 se pronunci6 a favor de los yaquis. Al mismo tiempo entre el
publico hubo manifestaciones en defensa del agua de dicha tribu
(Jiménez, 2022:15).

Lucero Radonic (2015) puntualiza los argumentos que el
gobernador Padrés y el presidente Calderén esgrimieron en favor
de la construccién del acueducto. Sostuvieron que su decisiéon se
relacionaba con el derecho al agua de los habitantes de Hermo-
sillo. Para Padrés y Calderén, el Acueducto Independencia era
legalmente valido y moralmente necesario, y dijeron que los
opositores a la construccion eran “caciques” que querian seguir
monopolizando un bien publico. Por esta razén se fundamen-
taron en la reforma de 2012 de la Constitucién de los Estados
Unidos Mexicanos apelando al articulo 4°, en el que se sefiala que
el derecho al agua estd en la lista de las garantias individuales
que el Estado protege. Lucero Radonic halla al menos dos falacias
en esos postulados: Hermosillo no tenia un problema serio de
escasez de agua, pues la tiene con mas abundancia que la parte
sur de Sonora, segtin informan los especialistas en el tema (Rado-
nic, 2015:12-13).

El discurso supuestamente reivindicativo de ambos perso-
najes coloc6 a los opositores a la construccion del acueducto en
la posicién de mezquinos. El resultado fue la campana de odio
para con los yaquis en los medios de comunicacién, que de por si
son proclives a tener una valoracién negativa de este grupo por
considerarlos violentos. No bastando esa infamia, dividieron el
grupo entre colaboradores y oponentes. A los yaquis que estaban
en favor del acueducto se les prometié que habria apoyos y que
se abririan miles de hectareas para el cultivo en su territorio. Fue-
ron promesas que no se cumplieron.
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El grupo de los yaquis fue el mas visible en el movimiento
en contra del acueducto. Esa fue la razén por la que hubo una
verdadera embestida del Estado en perjuicio de ellos. Por su
territorio pasan o se intenta que pasen varias lineas de abasteci-
miento e infraestructura de gas (gaseoducto), agua (acueducto) y
lineas de conduccién eléctrica, que son esenciales para la econo-
mia del noroeste de México, muy ligada a los Estados Unidos. La
Carretera Federal 15 es una via de suma importancia y por esa
razoén los yaquis la usan constantemente como recurso de presion
politica para que se atiendan sus demandas (Lerma Rodriguez,
2016:101). El intenso debate sobre el acueducto duré varios dias
en los medios de comunicacién y ambas facciones se acusaban
mutuamente de ser los causantes del problema del bloqueo de
la carretera. Hubo varios conatos de violencia, pero la gran can-
tidad de elementos de varias corporaciones policiacas rompi6 el
bloqueo el 10 de septiembre de 2011. Hubo trece detenidos, de
los cuales diez eran yaquis (Moreno Vazquez, 2015a:105-106).
La represiéon comenzé de manera abierta, sobre todo contra los
miembros del grupo étnico.

El acueducto inici6 operaciones el 30 de marzo de 2013, y el
19 de junio de ese afio los yaquis bloquearon de nuevo la carre-
tera en el mismo lugar (Pineda, 2017). La obstruccién se mantuvo
de forma intermitente hasta después de la salida de Padrés de la
gubernatura. Esta vez no hubo represién directa contra los inte-
grantes del bloqueo. El cambio presidencial, de Felipe Calderén,
del Partido Accién Nacional, a Enrique Pefia Nieto, del Partido
Revolucionario Institucional, el primer dia de diciembre de 2012,
cambi6 la correlacion de fuerzas entre ambos bandos en conflicto.
El gobernador de Sonora ya no tenia el apoyo total de la fede-
racion y si una creciente oposicion, incluso en el Congreso del
Estado. Entonces la represion se volvié més selectiva.

Las mujeres yaquis han desempefiado un papel primordial
en la defensa del agua. Ellas son las més afectadas por la falta de
agua potable, necesaria para elaborar los alimentos de la familia.
Entre su participacién activa se encuentra el desplegado firmado
por 49 mujeres yaquis en contra del acueducto, publicado en
el periédico local El Imparcial (Moreno Vazquez, 2015a:284).
En el plano de lo cotidiano ellas eran parte de las movilizacio-
nes, del bloqueo y preparaban la comida para los que hacian las
guardias en los retenes de Vicam Estacion. Fueron ellas las que el
8 de junio de 2013 detuvieron a Francisco Delgado Romo, secre-
tario de las autoridades tradicionales de Vicam Pueblo, cuando
transgredi6 la normatividad yaqui al tratar de pasar el retén en
el vehiculo que conducia, acciéon que terminé en un choque y
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recibi6 la correspondiente sancién a la usanza de los yaquis. La
cosa no quedo ahi, pues sobrevino la represién contra los lideres
yaquis (Garcia Gutiérrez, 2015:202).

Rivera Cohen (2017) hace notar la labor de las mujeres frente
al estrés hidrico en los poblados yaquis, y describe sus ideas y sus
précticas ante esa situacién. En otro trabajo (2020) inquiere sobre
la narrativa de las mujeres sobre el agua, haciendo ver las dificul-
tades para contar con el vital liquido y la manera negativa en que
ven la operacién del acueducto. También explora un poco sobre
el efecto cultural que tiene el agua para los yaquis.

El gobierno del estado us6é como pretexto la detencién de
Francisco Delgado por parte de los yaquis de Vicam Estacion, para
girar 6rdenes de aprehension en contra de Mario Luna Romero,
Tomas Rojo Valencia y Fernando Jiménez Gutiérrez, entre otras
personas, por privaciéon de la libertad. Ellos ni siquiera habian
estado presentes el dia del incidente en el lugar del bloqueo. Da
inicio entonces la persecucién de los lideres visibles del movi-
miento hasta que el 11 de septiembre de 2014 es detenido Mario
Luna Romero en Ciudad Obregén y llevado al CERESO ntimero
dos de Hermosillo, mientras el 23 del mismo mes y afio detienen
a Fernando Jiménez en Vicam y es encarcelado en el CERESO uno
de Hermosillo. Tomés Rojo se ve obligado a ocultarse en la Ciu-
dad de México para no ser aprehendido. En el dltimo afio de la
administracién de Padrés, ambos lideres lo pasan encarcelados
y Rojo Valencia se mantiene fuera de Sonora. Regresa al estado
cuando Claudia Pavlovich, del PRI, gana la gubernatura. Aunque
ella habia sido una de las opositoras al acueducto, no hizo nada
para detener su operaciéon, aunque si hizo gestiones para que
Luna Romero y Jiménez Gutiérrez salieran de la cércel y para
que Rojo Valencia regresara a Sonora y se uniera a su proyecto
politico. Los otros dos lideres prefirieron mantenerse al margen
del nuevo gobierno estatal.

Las detenciones de Mario Luna Romero y Fernando Jiménez
Gutiérrez provocaron una gran movilizacién nacional e interna-
cional, sobre todo a favor de aquel, el mas visible de los lideres,
porque era el secretario del gobierno tradicional de Vicam Pueblo
y vocero del movimiento junto con Tomas Rojo Valencia, quien,
desde la Ciudad de México, estuvo muy activo politicamente en
gran cantidad de actos en favor del movimiento contra el Acue-
ducto Independencia.

Luna Romero (2015), Jiménez Gutiérrez (2015) y Rojo Valen-
cia (2017), los tres lideres objeto de la represion del gobernador
Padrés, escribieron su punto de vista en sendos documentos
sobre la lucha por el agua y expresaron la coaccién que sufrie-
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ron a causa de su activismo. Sus textos ltcidos explican su ser
yaqui, la importancia de la naturaleza y del rio como elemento
significativo para su cultura e identidad. Narran la represion que
sufrieron por querer defender lo que les pertenece. Sus textos
estdan colmados de significado y revelan su origen y su lugar en
las luchas yaquis, las cuales contintian a pesar de la represion.

La relacion del agua con la cultura yaqui es el tema menos
estudiado, aunque hay trabajos acerca de su historia, de su cul-
turay de suidentidad (Padilla Ramos, 2020a; 2020b; Restor, 2017).
Una de las cuestiones mas importantes que deben considerar los
programas del Estado y los proyectos econémicos respecto de
los derechos indigenas, es la importancia que tiene el reconoci-
miento de sus respectivas culturas. En el caso de los yaquis, el
abordaje académico ha sido muy general, sobre todo en lo refe-
rente a los efectos que tiene el acueducto Independencia en su
cultura. Los trabajos de Moctezuma Zamarrén (2015), Padilla
Ramos (2015), Padilla Ramos y Moctezuma Zamarrén (2017),
asi como el de Moctezuma Zamarrén (en prensa) representan
los primeros acercamientos a la relacién del agua vista desde
la perspectiva de la cultura yaqui. En ellos se plantea la impor-
tancia del agua en la vida de los yaquis, tanto en lo ritual como
en su visién del mundo, los cuales trascienden lo cotidiano. La
flora y la fauna son elementos fundamentales en sus rituales y
se representan en multiples simbolos. El juya ania y el baawe ania
son universos donde se recrean los ambitos del agua, tanto el rio
Yaqui como el mar. De ahi la importancia de tener en cuenta un
complejo sistema ritual y mitolégico que le ha dado sustento a la
cultura yaqui a través de los siglos y que en tiempos de defensa
del agua es uno de los factores mas importantes para el sostén de
su identidad. Es un elemento aglutinador de los otros aspectos
para mantener un movimiento que lleva mucho tiempo y que se
recrudeci6 con el proyecto del acueducto.

El articulo de Bax (2023) sigue la linea de los autores mencio-
nados en el parrafo anterior y reivindica los estudios culturales y
politicos en torno al problema que enfrentan los yaquis debido a
la construccién de presas. En particular, estudia los efectos nega-
tivos que produce en ellos el acueducto Independencia. Para ello
plantea un anélisis mediante la ecologia politica, pero poniendo
el énfasis en algunos de los aspectos culturales que resien-
ten la falta del vital liquido, necesario para la reproduccién de
su cultura.
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Corolario

Aunque el presente articulo es sobre los yaquis, también puede
aplicarse a los mayos. Las presas retienen los caudales de los
rios Yaqui y Mayo y los distribuyen de acuerdo con las necesi-
dades agricolas, industriales, mineras y, en menor medida, con
el consumo doméstico de las grandes poblaciones. Este reparto
no toma en cuenta el derecho sobre el volumen de agua que le
corresponde a los grupos originarios, que reciben apenas una
infima cantidad para sobrevivir. El caudal ecol6gico minimo
sigue esperando ser una realidad. Mientras tanto, la parte baja de
los rios Yaqui y Mayo se secan aceleradamente, lo cual afecta el
sistema ecolégico de todo el sur de Sonora debido a la merma de
los recursos naturales gracias a los cuales yaquis y mayos han
subsistido durante siglos. El menoscabo de la naturaleza coloca
en una situacioén critica la cultura de ambos grupos originarios y,
por lo tanto, su identidad étnica.

La preservacion de sus rituales y visiones del mundo esta en
un serio peligro a causa de la insuficiencia de recursos naturales y
simbolicos que antafio estaban contenidos en los grandes rios que
hoy son lechos muertos o exiguas corrientes de agua muy conta-
minadas, peligrosas para la salud de unos habitantes que tienen
un ecosistema fragil. El “progreso” y los intereses econémicos,
politicos y juridicos siguen siendo contrarios a los recursos, a la
cultura y a la identidad de estos pueblos. Ambos grupos origi-
narios estdn esperando que los Planes de Justicia y Desarrollo
Integral de los Pueblos y Comunidades Indigenas, propuestos en
el sexenio del presidente Lépez Obrador, cambien la situacion.
Las préximas investigaciones han de dar cuenta del resultado de
esos planes.
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Resumen

Los nombres propios, a menudo pasados por alto en la documentacién y
la descripcion lingiiisticas, representan una faceta esencial que conecta de
manera creativa alos hablantes con su entorno y su historia. El presente ensayo
explora como el estudio de los nombres propios puede ofrecer informacién
significativa sobre una cultura, en este caso la de los seris (comcaac) de Sonora.
Se demuestra que los nombres propios de individuos, animales, lugares,
estrellas o plantas, entre otros entes, ofrecen ideas y perspectivas acerca de
la cultura de un pueblo. Por lo tanto, es importante entrar en esta 4rea de la
documentacién y reflexionar sobre lo que en ella se encuentra.

Palabras clave: nombres propios, seris, comcaac, cultura, historia,
contacto transcultural.

Abstract

Proper names, often overlooked in language documentation and description,
represent a creative and important link between the speakers and their
environment and history. This essay explores how the study of names
reveals significant information about a culture, drawing especially from the
experience of the Seri people (Comcaac) of Sonora. It is shown that various
details regarding the use of proper names for people, animals, places, stars,
plants, and more present us with ideas and perspectives about the culture of
a people. It is therefore important to enter into this area of documentation and
to reflect on what is found.

Keywords: proper names, Seris, Comcaac, culture, history, cross-cul-
tural contact.
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Introduccion

No existe ningtin aspecto del lenguaje que deje de desafiar a
los interesados por sus caracteristicas particulares. Por mas que
estudiemos, nos quedan muchas cosas por explorar. Las opcio-
nes para la investigacién se hacen atin mas numerosas cuando se
conecta el sistema lingtifstico con su uso social, como pretendo
hacer en este breve ensayo.! El tema que abordo se ubica en una
interseccién entre la lingtiistica, la antropologia y la historia: los
nombres propios.

Algunos autores han buscado rasgos universales en las len-
guas, ya que se sabe que en muchos aspectos estas pueden variar,
como el orden de las palabras en la oracién, el orden de estas
en las frases, el tipo de morfologia, las restricciones, las categorias
de las palabras y los sonidos, entre otros.? Un aspecto universal
que casi nunca se menciona, dado su caracter evidente, es la
presencia en todas las lenguas de las formas de nombrar cosas
(sustantivos comunes), acciones y cualidades (verbos y adjetivos)
y personas (nombres personales).

Una distinciéon tradicional, aunque sujeta a debate en el
ambito lingitiistico, radica en la diferencia entre los nombres
comunes y los nombres propios. Anderson (2007) propone la
utilizacién de términos distintos para estos conceptos: emplea
simplemente noun para lo que se ha denominado nomen appellati-
vum y name para nomen propium, por considerarlos entidades muy
diferentes. Sin embargo, en la préctica, la distincién no siempre
estd clara y sigue siendo objeto de controversia.?

1 Este trabajo se basa en una presentacion que se hizo en el X Coloquio Leonardo
Manrigue (2022). El tema concuerda con otros de mucho interés sobre los
nombres propios y la toponimia en el mismo evento. Agradezco mucho los co-
mentarios y sugerencias de mi esposa Cathy Marlett, José Luis Moctezuma
Zamarrén, Martha Mufoz, Carolyn O’Meara y dos dictaminadores anénimos;
también a Nilda Sanchez Namuche y Reyna Verénica Quintanar Najera por su
valiosa ayuda en la preparacion del trabajo.

2 Véase la extensa literatura representada por obras como las de Comrie (1989),
Croft (2003) y Greenberg (1963; 1978).

® Véanse, por ejemplo, Gémez de Silva (1994). Lépez Franco (2007; 2014), Van
Langendonck y Van de Velde (2016), asi como las obras citadas en esas con-
tribuciones. No entro en el debate, pero resulta pertinente sefialar que Lyons
(1971:338) mantenia una perspectiva diferente: “The most typical nouns [...] are
those which denote individual persons and things. Their normal syntactic posi-
tion [...] is that exemplified in John ran away”. Los dos tipos de palabras también
deben distinguirse de las descripciones de entidades. Por ejemplo, el nombre de
un tipo de perro, como pastor alemdn, difiere de un nombre especifico de perro,
como Rover, y también es distinto de una descripcién de cierto perro o tipo de
perro, como perro grande y feroz. En la antigua historia hebrea presentada en
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Esta presentacion se concentra especificamente en los nom-
bres propios, los cuales seran referidos de ahora en adelante
simplemente como nombres. El objetivo es establecer vinculos
entre este tema lingtiistico y diversos aspectos relacionados con la
experiencia humana, incluidos la historia, la vida social y las rela-
ciones interculturales. La exploracién del uso de nombres para
personas, animales, lugares, estrellas, plantas, entre otros entes,
sienta las bases para una reflexion sociocultural significativa.

En relacion con la universalidad de los nombres, se han hecho
afirmaciones notables, como las siguientes. Segtin Hough (2016),
“names are a linguistic universal. All known languages make use
of names”. Y de acuerdo con Pulgram (1954): “we know of no
people or race in the world today among whom the usage of
proper names in some form is totally lacking”.

La falta de informacién detallada sobre los nombres en
muchas gramaticas a pesar de la importancia del acto de nombrar
entidades particulares y del uso de los nombres en las lenguas
humanas, es un fenémeno digno de atencién. Anderson (2007:75)
lo subray6 en su obra The Grammar of Names.* En la gramatica
de la Real Academia Espafiola (RAE-ASALE, 2009) se dedican dos

Génesis 2.19-20, donde Yahvé Dios llevé a “los animales del campo y todas las
aves del cielo [...] ante el hombre para ver cémo los llamaba, y para que cada
ser viviente tuviera el nombre que el hombre le diera” (La Biblia de Jerusalén,
1976), observamos el uso del término “nombre” en el sentido de nomen appella-
tivum. En la cultura seri, los seres que se convertirfan en animales atin no tenian
nombres (en el mismo sentido). Se presentaron ante un personaje especifico, lla-
mado Hant liha Quimx (‘el que habla de las posesiones de la Tierra’) o el Cmaacoj
Cmasol (‘anciano amarillo’) para recibir sus nombres (Felger y Moser, 1985:102).
Algunos de estos nombres se mencionan en el estudio de los moluscos de C.
Marlett (2014:159, 168), obra en la cual también se aborda la diferencia entre un
nombre (nomen appellativum) y una descripcion.

* Es cierto que la documentacion de muchas lenguas a menudo carece de infor-
macién detallada sobre dos aspectos relacionados con los nombres. En primer
lugar, la falta de documentacién especifica sobre los nombres mismos es evi-
dente en muchos diccionarios, donde no se incorporan nombres propios,
posiblemente debido a diversas razones. Por ejemplo, en el Diccionario del
Espariol de México (2010) se puede encontrar la palabra sonorense, pero no el
nombre propio Sonora. Algunos diccionarios, como el American Heritage Dictio-
nary (2000), han subsanado esta falta incluyendo una amplia gama de nombres
propios. Ademas, ha sido comudn publicar libros al estilo de enciclopedia que
presentan selecciones de nombres, como los topénimos (por ejemplo, Albaiges
Olivart, 1998). En segundo lugar, otro aspecto que a menudo falta es la informa-
cién pormenorizada acerca del uso de los nombres en frases y oraciones. Esta
documentacion se relaciona directamente con la gramatica y es la parte a la que
Anderson (2007) hace referencia. La falta de atencién al modo en que se utilizan
los nombres en contextos mas amplios puede limitar la comprensién completa
de su funcién en la comunicacién.
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secciones (doce paginas), aproximadamente el 0.67% de la obra,
a los nombres propios. En Huddleston y Pullum (2002), una
gramdtica importante del inglés, se consagran ocho paginas,
aproximadamente el 0.32%.° En algunas otras gramaticas la infor-
macién sobre los nombres es casi inexistente. Este vacio en la
cobertura gramatical podria reflejar una subestimacion histérica
de la importancia lingtiistica y cultural de los nombres en contra-
posicion con otras categorias gramaticales.

La mayoria de los ejemplos en este trabajo se han tomado de
la cultura seri de Sonora, aunque es evidente que muchos de los
puntos podrian ilustrarse con facilidad utilizando ejemplos de
otras sociedades. Los pormenores estructurales de los nombres
en seri ya se han presentado en Moser y Marlett (2001) y en S.
Marlett (2008);° por eso no los repito aqui. El objetivo actual es
conectar los nombres con la experiencia humana.

Uso de los nombres propios

En diversas lenguas y culturas asignamos nombres a una amplia
gama de entidades: individuos, grupos de personas, etnias,
lugares (incluidos paises), eventos, organizaciones, animales
(principalmente mascotas, pero también caballos de carreras y
otros animales notables), estrellas, constelaciones, lenguas, dio-
ses, personajes legendarios, edificios y mucho més. Estos nombres
abarcan tanto cosas visibles como aquellas que no lo son, cosas
objetivamente existentes y creaciones de nuestras mentes.

La existencia del nombre, o el nombre mismo, nos ofrece infor-
macioén valiosa sobre la historia, las experiencias, las relaciones
interculturales, la cosmovisién y los valores. Este estudio explo-
raré ejemplos concretos, tanto del presente como del pasado, que

> Es importante sefialar que esas ocho paginas fueron muy utiles y sirvieron
como una guia clave para mi trabajo en este tema.

¢ Los datos utilizados provienen de diversas fuentes, entre las que se incluyen el
diccionario de Moser y Marlett (2010) y varios textos, como Herrera Casanova
(2012), Moreno Herrera (2012), Montafio Herrera et al. (2022), Moreno Herrera
y Marlett (2022), y otros recientemente publicados en S. Marlett (2022). Ade-
mas, se han consultado fuentes histéricas citadas, notas de trabajo de campo
personales, asi como conversaciones que se mantuvieron con miembros de la
comunidad a lo largo de varios afios y comunicaciones personales con Mary B.
Moser y Cathy Marlett. Agradezco sinceramente la colaboracién de varias per-
sonas de la comunidad, incluidas Maria Luisa Astorga, Mayra Estrella, Javier
(anteriormente, Xavier) Moreno y René Montafio. Asumo la responsabilidad
por cualquier error que pueda aparecer en la presentacion de estos datos.
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ilustran la manera en que los nombres acttian como ventanas que
nos invitan a contemplar el mundo desde perspectivas diver-
sas. Cada ejemplo estd intrinsecamente vinculado a la cultura de
manera mds intima que los nombres comunes.

¢A qué entidades ponemos nombres? A aquellas que nos son
importantes, aquellas que nos resultan llamativas, a aquellas
con las que nos conectamos por alguna razon, o las que queremos
que existan mediante un acto creativo. La observacién de Bonfil
(2019:37) es muy cierta: “lo que tiene nombre tiene significado o,
si se prefiere, lo que significa algo tiene necesariamente un nom-
bre”. Por lo tanto, no dudo de la importancia de incluirlos en los
registros de las lenguas, aunque una entrada en un diccionario
no es suficiente.

El acto de nombrar entidades es algo comtin, incluso més fre-
cuente que la creacién de sustantivos y verbos: pocos de nosotros
inventamos sustantivos o verbos, pero muchos hemos creado
nombres para algo. Este hecho en si mismo representa algo
significativo.

Personas

Los nombres de personas (antropénimos) son los nombres mas
conocidos y estudiados en muchas lenguas. En el diario del sol-
dado Juan Bautista de Escalante, de 1700 (Sheridan 1999:37-60),
se presenta una lista de nombres “chichimecos” de “gentes sali-
neros” para referirse a un grupo de seris que supuestamente fue
responsable de la muerte de “tepocas” en un lugar especifico.”
La lista incluye nombres como Imimasli, Amcanononcusi, Ama-
cusasaqq, Caialg, Xapcuxssi y Sefluy —algunos se repiten en el
diario con ligeras variaciones—; también se menciona a una per-
sona llamada Xatalcamassaca. El diario registra otros nombres,
como Quipati, Fachicumin, Astcuimel, Nomiil, Xeselxasimt, Ast-
quil, Casama, Pini y Guepague. Aunque estas formas claramente
intentaban representar nombres autéctonos, carecen de interpre-
tacién en este momento, aunque algunas secuencias de silabas
muestran similitudes con palabras modernas (veremos ejemplos
modernos similares mas adelante). La mencién de estos nombres,
junto con otro, Catapca, que consigna Juan Ortiz Zapata en 1678
(Sheridan 1999:28), constituye uno de los primeros intentos regis-
trados y accesibles de escribir algo relacionado con la lengua seri.

7 Segun Sheridan (1999:38), los seris salineros atacaban el pueblo de Santa Maria
Magdalena de los Tepocas, situado entre Cucurpe y Tuape en la cuenca del rio
San Miguel.
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La siguiente lista de nombres a la que tenemos acceso esta
en el censo de 1890. Esta presenta la mayoria de los miembros
de la etnia seri. Aunque muchos de ellos nacieron en la isla Tibu-
rén y eran monolingiies, se observan nombres y apellidos tipicos
de la cultura mestiza. Una pagina de ese documento se muestra
en la figura 1.

El uso frecuente de nombres como José y Maria, asi como de
apellidos como Perales y Morales, no tiene una larga historia en
la cultura seri. La historia de cémo estos nombres y apellidos lle-
garon a generalizarse en la comunidad es crucial para entender la
interseccién entre la lingtifstica y la historia. Ya hacia mediados
del siglo XIX, nombres de este tipo estaban en uso. ;Cémo ocurrié
este cambio?®

Lo que se nos ha transmitido es que, durante el siglo XIX y
hasta el siglo XX, cuando los seris visitaban los ranchos, sobre
todo ganaderos, establecidos durante el siglo XIX en territo-
rio comacdac (Ramirez Zavala, 2018), para trabajar o solicitar
ayuda, los rancheros les asignaban nombres, tanto a los adultos
como a los bebés. A aquellos les daban nombres completamente
inventados, lo que resultaba en que una persona podia tener un
nombre diferente en sendos ranchos. En consecuencia, cuatro
hermanos podian tener cuatro apellidos diferentes e incluso uno
de ellos podia tener mas de uno. Esta practica dio origen a los
apellidos que han perdurado hasta el dia de hoy en la comuni-
dad. No es casualidad que algunos de estos apellidos de los seris
sean idénticos a los de personas reconocidas en la historia de
Sonora, sin compartir el ADN.

En algunos casos, los rancheros u otras personas tomaban
la iniciativa de bautizar a los bebés seris asignandoles nom-
bre y apellido. Asi se originaron ciertos nombres en la historia
de la comunidad. A veces el nombre del bebé —algunos viven
todavia— se ponia durante el bautizo en una iglesia catélica, aun-
que no hay ningtn templo catdlico en el territorio seri. Alguien
asignaba el nombre al bebé en ese momento si los padres no lo
habian hecho.

8 Ciertamente, la evolucion de la adopcién de nombres y apellidos puede
variar significativamente entre las diversas culturas de México. Moctezuma
Zamarrén y Nava (2011) sefialan que entre los mayos y yaquis, por ejemplo,
algunos nombres se transforman en apellidos con el tiempo. Por otro lado, entre
los kickapoos, las personas comenzaron a afadir a sus nombres nativos tanto
nombres propios como apellidos “de sus patrones o simplemente aquellos que
les agradaran” (Moctezuma y Nava, 2011:114). Estas variaciones pueden atri-
buirse a diferentes contextos histéricos y a las distintas dinamicas culturales
presentes en cada grupo étnico.
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Cuando el antropdlogo estadounidense W. J. McGee visit6 la
costa de Sonora a finales del siglo XIX, encontré personas seris en
el rancho Costa Rica, de quienes obtuvo gran parte de la informa-
cién para su extenso informe (McGee, 1898). Los nombres de las
mujeres mencionadas por McGee eran de tipo occidental, como
Juana Maria o Candelaria (McGee, 1898:165). La presencia de
estos nombres y otros similares refleja el efecto del contacto entre
dos culturas, una con influencia y poder y la otra en situacién
de subordinacién. Asi se ejemplifica de manera particular lo que
se observa en el léxico de una lengua cuando no hay igualdad
social, como ocurrié en Inglaterra después de la conquista nor-
manda, cuando se introdujeron en el inglés palabras francesas.
En la actualidad, debido a la influencia de diferentes medios,
incluidos los cibernéticos, podemos acceder, y elegir, a las
bases de datos que contienen los nombres de pila registrados en
actas del Registro Civil.

Antes era frecuente en la cultura seri no asignar un nombre
a un bebé recién nacido. Después de cierto tiempo, quizas varios
meses mas tarde, se le daba un apodo al nifio. La razén podria
estar relacionada con la gran tasa de mortalidad infantil, por lo
cual se esperaba cierto tiempo antes de darle un nombre, aunque
también podria deberse a otras razones. Ademas, el apodo no era
permanente ni tnico.

El uso de apodos, también conocidos como motes,’ era carac-
teristico. Hoy, dentro de la comunidad, los hablantes pueden
usar el apodo junto al nombre registrado o en lugar de él. Un
ejemplo reciente que he conocido es el de una persona a la que
se le llamaba [konko] porque cuando era un nifio y escuchaba un
ruido, decia xocomca ([yo'komka], jes ruidoso!) con pronunciacién
infantil, y ese nombre se le quedé. Esos nombres probablemente
variaban. Algunos los utilizaba la familia; otros, los amigos.
Algunos se usaban directamente en presencia de la persona, otros
no. Ademés, los apodos podian cambiar con el tiempo.

El informante e intérprete del que se valié McGee durante su
breve visita al territorio comcéac se llamaba Francisco Estorga o
Juan Estorga, con el apodo Mashém segiin McGee, que se pre-
sume se pronunciaba [ma’'fiim] (McGee, 1898:110). Es posible
que el propio hablante haya proporcionado ese nombre. Aunque
McGee no sugiere una explicacién para el nombre, podriamos
presuponer que se deriva del habla de un nifio, posiblemente de

° Es posible que esta palabra no tenga un uso amplio en México. Aparece en el
Diccionario de la Real Academia Espariola (RAE-ASALE, 2019) con esta definicion:
“Sobrenombre que se da a una persona por una cualidad o condicién suya”.
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Mashém mismo, al decir imaziim (‘lo que no es bonito”), imaziim
iha (‘no es bonito’) o maziim (‘es bonito’, forma finita) —no para
aplicdrselo a si mismo, sino para alguna cosa en su entorno—.
Sin embargo, en realidad no lo sabemos. Incluso hoy se necesita
casi siempre mas explicacién para comprender un apodo, pues
los apodos pueden ser muy obvios (“nariz grande”, por ejemplo),
pero otros son formas cortas o distorsionadas (como “konko”) de
otras palabras, o aun si se entienden, no tenemos la menor idea
de por qué tenian ese nombre.

En ciertos casos, el nombre empleado para referirse a un
individuo era mas bien una descripcién de la persona y proba-
blemente tenfa un uso general, sin que la persona dijera “asi me
llamo”. En la tradicién oral, se han registrado algunos de estos
nombres descriptivos, como Cmaam Quiscama (‘mujer que tiene
una balsa’), Cmaam Coostim (‘mujer que canta’), Oficj Cooil (‘el
cuya camisa es azul’), Ctam Barriil (‘"hombre barril’), Comcaii
Ilit Cooxp (‘anciana con cabello blanco”) y Haajo Itaast (‘el cuyo
diente es de excremento’). Probablemente, este tipo de nombres
es similar a los que se encuentran en la lista de nombres escrita
por Juan Bautista de Escalante (Sheridan, 1999) y que se presenté
al principio de esta seccién. En relacién con estos nombres, tengo
la impresién de que se emplean menos ahora para los miembros
de la comunidad. Si este fuera el caso, posiblemente se deba a que
muchas veces los apodos no son favorables a la persona referente.

Sin embargo, los apodos descriptivos siguen siendo popula-
res para personas ajenas a la comunidad, y a menudo implican
una historia de relacion y experiencia. Es posible que los apodos se
utilicen para mantener un cierto control, ya que los extrafios
pueden no percibir, entender o apreciar el significado detras del
apodo. Ademas, son mas personales y faciles de recordar que
un nombre y apellido foradneo. Algunos ejemplos se presentan
en S. Marlett (2008): Maricaana Coojoquim (‘americano que
ladraba’); lif Caacoj (‘el cuya nariz es grande’), Cmaacoj Haari
(‘viejo howdy’™®); Moosni Ilit (‘cabeza de caguama’); Siip Imitém
(‘joven que no tiene dinero’); Ilit Cozazni (‘el cuyo cabello esta
enredado’).

En Anderson (2007) se introduce el concepto de lall name,
nombres que tienen su origen en el habla de los nifios o en la imi-
tacion de esta y que son frecuentes en la comunidad seri. Mary
Moser ha registrado muchos de ellos. Son interesantes en varios

10 “Howdy” es una versién muy coloquial para “hola” entre los estadounidenses
que aparentemente proviene de la frase “How do ye?” Fue registrada por pri-
mera vez en los principios del siglo XIX.
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niveles. Muchas veces es necesario estar en contacto con la fami-
lia misma para entenderlos bien. Un ejemplo tipico es Lapisiin,
habla de nifio para decir saraapi caziim (‘sarape bonito’). Estos
nombres demuestran la atencién prestada al nifio y al ambiente
jocoso en el que vive.

Se utilizan varios vocablos en combinacién con un nombre
para indicar respeto, etnicidad u otra sefia. Algunos ejemplos son:
cmiique Roberto (‘persona seri Roberto’), comcaii Saara (‘anciana
Sara’), cmaacoj Antonio (‘anciano Antonio’) y cocsar Luis (‘mexi-
cano no indigena Luis’). Un estudio de los nombres usados en
una cultura también tiene que describir este tipo de embelleci-
mientos (embellishments, usando la terminologia de Huddleston
y Pullum [2002]). Estos términos son indicativos de los valores
culturales, como el respeto a las personas mayores.

En la cultura seri, el respeto a una persona muerta se mani-
fiesta evitando el uso de su nombre por un tiempo. Si el nombre
era un apodo que se relacionaba con cierta palabra, esta cos-
tumbre ha impulsado la creacion de expresiones nuevas en la
lengua para reemplazar esa palabra, por lo menos localmente y
por tiempo extendido. Véase la discusién de algunos ejemplos en
C. Marlett (2014). También ha impulsado el uso de expresiones
respetables con el nombre del difunto después de cierto tiempo.
Algunos ejemplos son: ziix cmiique caii ctam Jestus Félix (‘cosa
persona seri adulto hombre Jests Félix"), ziix ctam Porfirio (‘cosa
hombre Porfirio’), ziix caaixaj quipnaail Ramona (‘cosa fuerte
con falda Ramona’), ziix cmotomn Pedro (‘cosa débil Pedro’).
Mas ejemplos se dan en S. Marlett (2008). El uso de este tipo de
expresiones que acompafian al nombre sefiala de manera muy
importante el respeto y cuidado que las personas en esta cultura
tienen para con las personas que han perdido a un ser querido.
Es importante documentar la existencia de estas costumbres que
casi nunca figuran en el diccionario tipico.

La costumbre de nombrar también se extiende a las mufie-
cas creadas o adquiridas por las nifias, nombres similares a los
apodos que se le ponen a los adultos. En la siguiente seccién se
explora mas sobre los nombres de ciertos animales y una forma
antigua de nombrar a las personas.
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Animales

Una costumbre de antafio era ponerle a un perro el nombre de
un cerro o de un lugar (Moser, 2003). Por ejemplo, Cimota es el
nombre de un cerro ubicado en el 4rea ancestral de Manuel Enci-
nas (circa 1870-circa 1931), quien dio ese nombre a su perro. Otro
ejemplo es el de Marfa Luisa Astorga, quien, cuando era nifia,
nombroé a su perro Cotj Ata Iti Ihiij, que es el nombre de un lugar
en el area donde vivia. Segtn ella misma, este acto servia para
recordar un lugar importante.

Sin embargo, hoy en dia esta costumbre se ha perdido y es
frecuente usar nombres de la lengua espafiola para los perros,
nombres bastante simples, como Canela, Giiera, Negra, Dia-
mante, Bengala, Transito, Max y Pancho Moreno, entre otros.
Este cambio probablemente refleje una transicién cultural rela-
cionada con la sedentarizaciéon de la poblacién y la influencia del
espafiol en la vida cotidiana.

Asimismo, se ha registrado el nombre del primer perro que
existié en la isla Tiburén, aunque no se sabe mas acerca de su
origen: Yoodli. El nombre incluye un sonido inusual, la d, y un
sonido atipico en la lengua seri, la aproximante lateral sonora /1/.

A los duefos de perros con nombres provenientes de topoé-
nimos se les llamaba, por ejemplo, Popocatepet! quih ai, ‘padre de
Popocatepetl’,"' si era hombre y el perro era macho; o Popocatepet!
quih ata, “‘madre de Popocatepetl’, si la persona era mujer. Esta
costumbre reforzaba atn mas el recuerdo de los topénimos y
la conexién entre la persona y el territorio. Un ejemplo es Xaasj
IThamoc quih ai (“padre del [perro llamado] Xaasj Ihamoc), topé-
nimo de un lugar lleno de cardones al este de Bahia de Kino, para
referirse al sefior también conocido como Santo Blanco.

Explorando un momento fuera de México, me sorprendié
encontrar por casualidad una discusién en torno a los nombres
de los caballos (horse names) utilizados por las personas de la
nobleza etiope (Mehari, 2007). Un ejemplo era Abba Garay (‘padre
de Garay’), donde Garay era el nombre de un caballo de gue-
rra. El uso estructural paralelo a la costumbre relacionada con los
perros en la cultura seri nos hace preguntarnos si en otras cultu-
ras el patrén se utiliza con otros animales.

' Este término en particular implica que el perro es macho. Creo que era mas
conveniente tener un macho para la caceria que una hembra.
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Grupos de personas

Existen términos para referirse a los grupos de personas, como
cocsar (persona o personas mexicanas no indigenas); yectz (singu-
lar, yequim), personas de la etnia yaqui; hdpatsoj (singular, hdpats),
personas de la etnia apache; hapaay (variante: mopaay), persona
o personas de la etnia o’odham. La existencia de estos gentili-
cios es un reflejo de la historia de los contactos entre los seris y
otros grupos. El primero (cocsar) es un préstamo que sefiala la
interaccién con otros grupos lingtiisticos cuyos nombres no
han sido documentados. Puede observarse la palabra en lengua
eudeve koksor ("esparfiol’) (Lionnet, 1986) posiblemente desde hace
algunos siglos atrds. Es importante subrayar que estos nombres
utilizados por los seris no coinciden exactamente con los autoet-
nénimos de los grupos mencionados. Las implicaciones de esa
observacién quedan por explorar.

En cuanto a los nombres usados para autodenominarse,
encontramos comcaac. Este es un sustantivo plural. En la actua-
lidad se pronuncia [kory'ka:k], mientras que en el siglo XIX se
pronunciaba [kom'ka:k]."” La forma singular es cmiique. Hoy
se pronuncia ['kwike], pero en el siglo XIX y principios del siglo
XX se pronunciaba ['kmi:ke]. Estas palabras importantes han
planteado desafios para los no familiarizados no solo en tér-
minos de pronunciacién, sino también en cuanto a la escritura.
Nadie sabia escribirlas a causa de los sonidos que contienen y
por falta de analisis. Mas tarde hubo intentos problemaéticos para
escribirlas, adornandolas con letras o tildes innecesarias, incluso
en documentos y sitios gubernamentales nacionales. Por lo tanto,
hasta hace poco, ha sido mucho més comun usar el exénimo seri.
La diferencia entre singular y plural ha producido confusiones
en los extrafos: expresiones como ‘nifio comcaac’ suenan curio-
sas debido a la yuxtaposicién de un sustantivo singular y una
palabra en plural. En espafiol, como en algunas otras lenguas, es
frecuente emplear la misma forma como sustantivo o adjetivo.
Dado que estas palabras no son adjetivos en la lengua seri sino
sustantivos que se refieren directamente a personas, expresiones
como ‘ropa comcaac’ o ‘perro comcaac’ suenan mas que curiosas:
suenan terribles. El intento de respetar la cultura mediante el uso
del autoetnénimo se enfrenta a diferencias gramaticales en las
dos lenguas que no se resuelven facilmente.

12 La evidencia de cémo se pronunciaba en el siglo XIX se encuentra en las listas de
palabras recopiladas por Bartlett (1852) y Pinart (1879).
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Los nombres de los subgrupos de los comcaac no se registra-
ron en la época colonial ni en el siglo posterior. Se inventaron
nombres, como tepocas, salineros, tiburones, guaimas, upanguaimas,
cocomagues 'y seris (Orozco y Berra, 1864:42), variantes de nombres
que aparecen en el mapa de Venegas (1757). Este hecho refleja la
distancia cultural entre los seris y los nuevos pobladores que los
querfan “reducir”. Los subgrupos importantes cuyos nombres se
registraron en E. Moser (1963; 2017) son: xiica hai iicp coii, xiica
xnaai iicp coii, Tahejdc comcaac, heeno comcaac, xnaamotat y xiica Hast
ano coii. Cada nombre tiene su significado y su historia, igual que
el grupo que representa. Seguramente también habia otros nom-
bres no registrados y ahora olvidados. El registro de los nombres
existentes indica el reconocimiento de una diversidad interna en
la cultura no solo en términos de regién, sino también, en algunos
casos, de habla y costumbres.

Se ha registrado el nombre de una pandilla, un grupo famoso
de doce hombres considerados malhechores por los seris: Ctamco
Catl (literalmente, ‘hombres broncos’). Uno de ellos tenia el apodo
Ziix Coojoj (‘cosa chaparra’ o posiblemente ‘cosa impaciente”).
Otro malhechor tenia el apodo Hant Ihiisax (‘vida de la tierra’),
nombre que no se explica facilmente. Es importante reconocer la
existencia de estos nombres, ya que reflejan parte de la historia,
la vida social y la percepcion de los personajes. Se han registrado
nombres tanto de personas que hicieron el mal como de aquellos
que no lo hicieron. Con cada generacion se pierde mas esa histo-
ria: muy poco se ha grabado y atin menos se ha descrito.

Lenguas

Sobre los nombres de las lenguas usadas en la cultura seri, no
hay mas informacién que la que se consigna en la seccién ante-
rior. Se usa el nombre singular del gentilicio seguido por una
nominalizacién del verbo caaitom (‘hablar’), iitom, que significa
‘con que habla’. Ejemplos de ello son cmiique iitom (lengua seri),
yequim iitom (lengua yaqui), cocsar iitom (espafol) y maricaana
iitom (inglés).”

Lugares
Se han registrado mas de seiscientos topénimos en el diccionario
seri (Moser y Marlett, 2010). Cada uno de ellos es un testimonio de

una conexion intima con el territorio y con una larga historia

13 Para obtener mas detalles, se pueden consultar S. Marlett (2008) y Nava (2021).
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(Martinez Tagtiefia y Torres Cubillas, 2018)."* Es probable que
se hayan perdido muchos mas nombres de lugares habitados en
anteriores siglos.

Algunos nombres son bésicos o primarios: Hoona, Sana, Saps,
Soosni, Tahejoc y Xnit, entre otros. Es evidente que no todos los
nombres son descriptivos, a diferencia de lo que ocasionalmente
se ha afirmado de manera muy general para lenguas indigenas.

Muchos nombres se refieren a lugares muy importantes en la
historia, como Hast Cacola.' Muchos de estos nombres incluyen
algtn tipo de descripcién de aquello que designan, como Zaaj An
Cooxp (‘cueva cuyo interior es blanco’). Muchos de estos nom-
bres son bastante sencillos en cuanto a lo que expresan, como
Hast Cacosxaj (‘cerro alto’, en referencia a Pico Johnson). Algunos
nombres indican una relacion con alguna leyenda, aunque esta
informacién se haya perdido con el tiempo, como Xepenocaaytaj
Oxédpaxam (‘lo que los caballos del mar [seres fabulosos] escar-
baron’). Otros nombres son realmente llamativos, como el que
se emplea para referirse a isla Las Animas, segtin nos informoé
don Alfredo Lopez: Hant licot Conttaca Toii Hant Céicaap Hast
(‘cerro donde uno pasa para ir al mundo mas alld’). Algunos
nombres estan relacionados con experiencias especificas, como
An Iquitj Quih An Him Ipacatx (‘"donde se tir6 el pantalén’, des-
crito en O’Meara et al., 2012). Ademas, ciertos nombres sirven
como enlaces con un pasado diferente y lejano, los cuales podrian
pasar inadvertidos y sin un estudio adecuado. Un ejemplo es el
nombre para la isla Rasa, Tosni Iti liquet (‘donde los pelicanos
tienen sus crias’)."”

Lo que no se percibe en estos nombres es evidencia de una
cultura anterior a los seris en la zona, como se ha registrado en
Inglaterra con los nombres que han sido documentados y expli-

™ La cantidad de nombres, sus formas y sus usos indican una relacién intima con
el entorno fisico. Ahora, reflexionando que solo eran dos nombres los que usé-
bamos para lugares en las 64 hectéreas donde creci en el estado de Nueva York,
la toponimia de la cultura seri me parece impresionante.

> Para conocer un andlisis estructural de los nombres, pueden consultarse Moser
y Marlett (2001) y S. Marlett (2008). Se reconocen los esfuerzos y la documenta-
cion de Luque Agraz y Robles Torres (2006), Henzi (2017) y O'Meara y Henzi
(2021).

6 Para mas detalles, constltense Moreno Herrera (2012) y S. Marlett (2022).

7" Lo que se ha afirmado en otro contexto sobre las lenguas originarias parece ser
correcto aqui también: hay ausencia de topénimos que incluyan el nombre de
alguna persona, a diferencia del inglés (por ejemplo, Washington) y el espafiol
(por ejemplo, Pueblo Miguel Aleman o Ciudad Juérez). Se puede consultar una
significativa investigacion en Bowen et al. (2015) y en Bowen (2022).
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cados en varias obras. Sin embargo, no podemos descartar esa
posibilidad.

Es notorio que ningtin topénimo seri aparezca en documentos
historicos,'® lo cual puede deberse a diversas razones, incluidas la
indecisién sobre cémo escribir los nombres y la falta de interés
debido a los intentos de exterminio de esta etnia. Atun hoy los
nombres de los pueblos donde viven los seris, que tienen poca
historia oficial, se han registrado en espafiol en vez de registrarse
con los nombres autéctonos: Punta Chueca (Socaaix) y El Des-
emboque (Haxol Iihom).” A la vez se observa que, incluso entre
los seris, se utilizan a veces los nombres en espafiol en reuniones
internas.

También es notorio, aunque no sorprendente dada la his-
toria, que no existan topénimos en el espariol de la regiéon que
provengan del seri, a diferencia de lo que ocurre en muchos otros
lugares de la reptblica.?

Estrellas y constelaciones

Cuando uno mira hacia el cielo en la noche, se percata de la
enorme variedad de opciones para nombrar las estrellas y las
constelaciones. Cualquier nombre es una construccién creada,
heredada o tomada como préstamo. Por lo tanto, la comparacién
de los nombres de estas puede ser interesante.

Algunos nombres reflejan una percepcién similar; la con-
gruencia de significado se debe a eso. La estrella polar, Azoj Canoj
Imatax (‘estrella que no anda’), tiene nombres que expresan ideas
similares en varias otras lenguas de América del Norte (Miller,
1997) y probablemente del mundo. IThamoquixp (derivado de
‘noche blanca’) para la Via Lactea no es un nombre sorprendente.

En otros casos, los nombres que comparten algunas culturas
pueden indicar la existencia de contacto cultural durante miles
de afios, que ha dejado indicios en los nombres. Los seris llaman
Cmaamc a la constelacién Pléyades. Este nombre probablemente

8 Descarto la presencia de los nombres Sierra Kunkaak y Bahia Kunkaak en
algunos mapas, porque eran invenciones de un extrafo; no son nombres que
provengan de la cultura seri ni se conforman con los patrones autéctonos.

19 Este hecho me recuerda lo que alguien me cont6 en un pueblo de la cultura tla-
paneca (los me’phaa) en Guerrero. El pueblo se habia fundado hacfa pocos afios
y cuando las autoridades intentaron registrar el nombre autéctono usado entre
ellos, la oficina del gobierno estatal les dijo que no era posible, que el nombre
tenia que ser en espafiol. Estas experiencias indican que todavia existe discrimi-
nacién para con las lenguas originarias y falta de poder en materia lingiiistica.

% Véase la discusion en Bonfil (1990:36), sobre la situacién en otros lugares.
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es una forma plural arcaica para cmaam (‘'mujer’). La forma plu-
ral actual es cmajiic. Para los seris, esta constelaciéon representa
un grupo de siete mujeres dando a luz.?' En varias otras culturas
de América del Norte, las estrellas representan mujeres jovenes
(Miller, 1997), aunque en algunas lenguas muy préximas al terri-
torio seri (maricopa y pima) representan algtin tipo de animal
pequeno.

Los nombres pueden estar relacionados con leyendas que
tienen moraleja, con costumbres y con lunaciones importantes
para la vida de la comunidad. Por ejemplo: Thamoquixp Quizjoj
(‘los que llevan la Via Lactea’) (Montano Herrera y Marlett, 2016;
Perales et al., 2019); Azoj Canoj Hant Ifii Caao (‘estrella que pasa
en la mafiana’), también llamado Coneaax Oaacta (‘lo que la que
se lava las manos mira’), Naapxa (‘zopilote’) para referirse al pla-
neta Venus y Naapxa yaao (‘cuando pasa [la estrella] Naapxa’ en
diciembre) (Hernandez Santana, 2015:98-99).

La comparacién de los nombres en diferentes culturas puede
revelar otras cosas interesantes. En Montafio Herrera (2007)
se ha descrito Hapj, una constelacién que corresponde, mas o
menos, al cinturén de Oridn. Las tres estrellas en la constelacién
son Haamoja (‘antilope’), Hap (‘venado bura’) y Mojet (‘borrego
cimarrén’). Este grupo se relaciona con Azoj Cmiique (una cons-
telacién que representa una persona). Lo que hallamos en Miller
(1997) es que en ciertos grupos yumanos, mas al norte en Méxicoy
en los Estados Unidos, la identificacién es exactamente la misma,
como explica Montafio, un cazador zurdo que esta tirando una
flecha. Atn mas, algo similar se encuentra en grupos que no
estdn cerca de la zona y que tienen una filiacién lingtiistica dife-
rente (yutonahua). Esta informacién, nos permite ver claramente
que habia contacto entre varias culturas que en algunos casos no
se relacionaban genéticamente. Esta informacién también ha ser-
vido para un importante estudio de la ecologia histérica (Wilder
et al., 2014).

Personajes legendarios, gigantes y otras entidades

Hay nombres de personas y personajes legendarios, incluidos los
gigantes. Entre ellos: Cmaam Ipca Ctcoos (‘mujer que cantaba
de la lluvia’, una mujer con poder espiritual relacionada con
la lluvia), Ziix Tisil Ziix Coox Ctcoos (‘cosa que siendo pequeria
cantaba de todo’, un muchacho que podia cantar de todo),

2 La version que Kroeber (1931) registré es un poco diferente: la constelacién es
una mujer y sus hijas (el original dice children) que salen a orinar.
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Ziix Anx6 Coohit (‘cosa que comia mucho’, un gigante comelén),
Hooro Coicaasitim Quiya (‘el que podia engafiar con oro’, un
engaflador famoso, posiblemente una persona ficticia que pro-
viene de otra cultura).

Entre los personajes sobrenaturales, estin Hant Caai (‘creador
del mundo’), Yooz (nombre alternativo para Hant Caai; también
es el dios cristiano; proviene de Dios), Hant Hasooma (creador
del primer seri y duefio de todos los animales), Hant liha Cootni
(espiritu de la cueva Haapis lihom), Hant linojaacoj (entidad
debajo de la tierra que causa temblores [Herrera Casanova, 2012])
y Slootxdla (“una mujer misteriosa que vive en una cueva y quien
viene por aquellos nifios que lloran sin parar [...]. Al traer a los
nifios o bebés a su cueva, los pone a asar sobre un fuego debajo
del cual pone unos berberechos para recoger la grasa que cae del
nifio mientras se estd asando. Prefiere nifios gorditos dado que
son mas jugosos” [Morales et al., 2019:327]). Todos estos nom-
bres nos vinculan con la historia, las creencias y la creatividad de
una cultura.

Plantas

También se ha dicho que a veces se ponian nombres de personas a
ciertos arboles. Un ejemplo es el mezquite llamado Maria Ignacia,
que fue reclamado por una mujer de ese nombre. La dulzura de
su fruto, utilizado para la harina de mezquite, era reconocida.?
Ademas, en la isla Tiburén, habia un 4rbol guayacan conocido
como Mocni Hasipitxot (‘guayacdn limpiado [como con papel
higiénico]’), que fue reclamado por una mujer y compartido con
otras personas. Este drbol provefa una buena cantidad de resina
usada en la produccién de un barro azul (M. Moser, 1964). Tam-
bién se registra un palo fierro con el nombre Comitin Giiera (“palo
fierro giiera’), aunque no se han preservado las razones detras de
este nombre. Ademds de que habria que hacer notar que la pala-
bra “giiera” no se usa normalmente en la lengua seri.

Mas de un cactus cardén tiene un nombre particular, apa-
rentemente derivado de alguna caracteristica distintiva y de
su ubicacién en un area donde habia pocos. Algunos ejemplos
incluyen Xaasj Xepe Iti Coyai Iteems (‘cardén barba de pirata’),

2 Este ejemplo me recuerda la costumbre de mi abuela materna de nombrar
ciertas matas en su casa con los nombres de las mujeres que se las dieron. Por
ejemplo, a una planta especifica le llamaba Mrs. Jones. Este tipo de practica
refleja el tema presentado arriba en la seccién sobre los animales, donde el nom-
bre se utiliza para recordar algo importante, en este caso, una amiga.
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Xaasj Cacola (‘cardén largas’, el nombre indica algo de ranuras
grandes), Hatni Océdptaxlca (el nombre indica que los péjaros car-
pinteros lo han picado).

Edificios, calles y negocios

En la comunidad seri, no hay una rica historia de edificios, calles
y negocios, lo que posiblemente explica la escasez de evidencia
de nombres en esta 4rea semantica.”? Generalmente, cuando se ve
un nombre escrito en un edificio, como el Centro Cultural Com-
caac “Coyote Iguana” en Punta Chueca, se entiende que el nombre
fue creado o promovido por un extrafo, lo cual representa una
forma de imposicién cultural. Un ejemplo de un nombre maés
interesante es Zeme Yapxot (‘flor de la puesta del sol’), nombre
que René Montafio ha dado al edificio donde da clases.

Cuando se llevé a cabo un proyecto de construccién de
edificios y calles en la década de 1970 (Esparza, 1975), los coordi-
nadores del proyecto asignaron nombres a las calles que crearon.
No obstante, hasta donde se sabe, estos nombres nunca se han
utilizado.

En general, no se han usado nombres autéctonos para
los negocios en las comunidades; a menudo, estos negocios ni
siquiera tienen nombres. Sin embargo, durante un tiempo, hubo
una tienda de una mujer seri en Punta Chueca que llevaba el
nombre pintado en letras grandes: Abarrotes Tahejoc (“Isla
del Tiburén”).

Fechas, eventos y grupos

Los nombres de las lunaciones empleados en la cultura seri apa-
recen por primera vez en Pinart (1879) y luego en Kroeber (1931).
Se actualizan en Moser y Marlett (2010) y se explican en Hernan-
dez Santana (2015). La dltima obra subraya la importancia no
solo de registrar el tema, sino también de estudiarlo, ya que el
sistema de lunaciones seris “sirvié6 como un marcador de activi-
dades culturales relacionadas con los ciclos naturales, pues cada
nombre con el que se conocian las lunaciones hace referencia
a situaciones ambientales o astronémicas distintivas y relati-
vas a cada periodo” (Hernandez Santana, 2015:76) . El hecho de
que estos nombres, desde hace mucho tiempo, tengan poco uso,
refleja los cambios culturales que han ocurrido.

% Esto contrasta con la costumbre en Inglaterra (mucho menos comun en los Esta-
dos Unidos) de dar nombres a casas particulares.
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No es sorprendente la falta de nombres para los dias de la
semana, puesto que la existencia de la semana como tal es una
invencién de otra cultura, que no tiene importancia en el con-
texto seri. En el diccionario aparecen dos nombres que reflejan
el contacto que los seris tenian con los ranchos para trabajar o
pedir ayuda en el siglo pasado. La palabra para “semana”, cuya
etimologia incluye un prefijo que proviene de una lengua yuto-
nahua, es icatoomec,* y usa la raiz ligada foomec de ‘domingo” (S.
Marlett, 2014). Con base en esta palabra, existen dos nombres:
icatoomec caacoj para ‘domingo’ (literalmente ‘icatoomec grande’)
e icatoomec heeque para ‘sdbado’ (literalmente “icatoomec pequeiio’).

Se hace referencia a cierto evento catastréfico de la prehisto-
ria seri, en el cual las personas se convirtieron en animales, con
el nombre Hant Haaco lima, que es hant (‘tierra’) seguida por una
nominalizacién de la expresién haaco cama (‘tener poder espiri-
tual, como de brujo’).

Por ultimo, me gustaria referirme a los nombres creados por
personas de la comunidad en los tltimos afios y que ya tienen
un alcance nacional e incluso internacional. El grupo de rock
Hamaéc Caziim (literalmente ‘fuego bonito’, traducido en su
material promocional como fuego divino) ha dado conciertos en
muchos lugares durante mas de diez afios. Los miembros de este
grupo también son responsables de la creacion de una actividad
cultural de musica que se realiza anualmente: Xepe An Coicoos
(literalmente “cancién acerca de la zona del mar’). Es posible que,
aparte de la palabra comcaac, estas sean las primeras palabras (y
nombres) de la lengua seri que se han reconocido y popularizado
fuera de la cultura seri.

Conclusién

El tema que nos ha ocupado en este articulo atin es extenso, no
abordamos la cuestién sobre las entidades que no reciben nom-
bres en la cultura seri, como en otras culturas en las que es
frecuente dar nombres a las lanchas y barcos, pero, al parecer,
eso no ocurre en la cultura seri. Asimismo, parece que tampoco
se ponen nombres a las canciones, aunque Astorga et al. (1998) pro-
ponen distintos géneros de canciones seris y sus caracteristicas.

En todas las lenguas, los nombres sirven para identificar
diversas entidades. En muchos casos, no se ha registrado mucha

% Agradezco a David Shaul su ayuda para mejorar mi comprension de esta
palabra.
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informacién de los nombres ni de sus caracteristicas morfolégicas
y sintacticas, aunque reflejan directamente las culturas particu-
lares de donde provienen. Los nombres conforman una soélida
evidencia de la historia de un pueblo, de su creatividad, de sus
valores y de su relacién con sus vecinos y el entorno. Cuando se
tiene un registro de los nombres, se facilita la conexién entre la
historia de una cultura y otras, més alla de la comparacién léxica.
Los nombres nos invitan a sumergirnos mas profundamente en
una civilizacién.

La documentacién de los nombres no es tarea facil, porque la
investigacién de estos requiere, o al menos solicita, tiempo para
reflexionar sobre muchos elementos 1éxicos e histéricos.

Por ultimo, cierta informaciéon en torno a los nombres es
muy susceptible de perderse, lo que subraya la importancia de
incorporarlos a la ensefianza de la lengua y de la cultura en la
comunidad de origen. Una educacién bilingiie y bicultural ver-
dadera deberia incluirlos.
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Resumen

En el marco de las investigaciones sobre las relaciones entre practicas
discursivas y practicas sociales, presento a continuacién un andlisis de
las descripciones que hicieron Joan Font en 1611, Carl Lumholtz en 1894
y Wendell C. Bennett y Robert M. Zingg en 1935 de los hablantes de
raramuri, con el fin de ilustrar la manera en que estas han motivado tres tipos
de respuestas que se han traducido en précticas sociales: a) hacer avanzar
los proyectos misionero, minero y civil hacia el septentrién; b) adquirir
pruebas a favor del evolucionismo antropolégico por parte de los etnégrafos
extranjeros y c) presentar un modelo de la cultura raramuri simplificado,
coherente y administrable. Hacia el final del texto, fruto de esta revision
histérica, presento una reflexiéon en torno a esta pregunta: jpara qué sirven
las descripciones etnogréficas?

Palabras clave: practicas discursivas, practicas sociales, Sierra Tara-
humara, pueblo rardmuri.

Abstract

Within the framework of research exploring the connections between
discursive practices and social practices, I offer an analysis of the depictions
provided by Joan Font in 1611, Carl Lumholtz in 1894, and Wendell C.
Bennett and Robert M. Zingg in 1935 regarding the raramuri speakers.
The aim is to illustrate how these descriptions have sparked three types of
responses, translated into social practices: 1) advancing missionary, mining,
and civil projects towards the north; b) acquiring evidence in support of
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anthropological evolutionism by foreign ethnographers; and ¢) presenting a
simplified model of rardmuri culture, one that is coherent and manageable.
Towards the conclusion, stemming from this historical review, a personal
reflection emerges concerning the question, what purpose do ethnographic
descriptions serve today?

Keywords: discursive practices, social practices, Sierra Tarahumara,
Rardmuri people.

En primer lugar, hay que creer que la tinica
finalidad del conocimiento de los fendme-
nos celestes [...] es la tranquilidad y la
confianza del alma, y este mismo fin es el de
cualquier otra investigacion.

Epicuro, Carta a Pitocles, [86].

Introduccion

Las lineas que siguen giran en torno a la relacién que las obras
escritas enfocadas en la produccién de conocimiento —concreta-
mente hablo de las descripciones etnograficas— mantienen con
el mundo social, proceder que unas veces ha sido visto como
un arriesgado caminar al borde de un acantilado (Certau, 1995),
en el cual se corre el riesgo de precipitarse y borrar toda dife-
rencia entre dos légicas —“la que organiza la produccién y la
interpretacion de los enunciados” y “la que rige las acciones y
las conductas” (Chartier, 2011:85)— y al que a veces se ha ubi-
cado dentro del “marco general de la condicién posmoderna” y
de las tematicas habituales de los vilipendiados cultural studies
(Reynoso, 2000:24).

Si elijo este tema y este proceder, es porque me interesa
reforzar y ampliar la hipétesis en torno a la cual, de un tiempo
a esta parte, gravitan mis reflexiones filoséficas y antropoldgicas
—expuestas en sus generalidades en otro lugar (Valdez Martinez,
2017)—, segun las cuales es posible concebir un sistema de toma
de decisiones basado en el conocimiento de la naturaleza y la
cultura, util para la vida cotidiana que tiene lugar en un mundo
donde se sospecha de las certidumbres de la cuantificacién, de
las categorias analiticas, de los modelos de comprensién y de las
definiciones cléasicas (Reynoso, 1996), un mundo donde la pre-
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gunta ;jqué es el ser humano? se responde con otra pregunta: ;eso
qué importa?

En un contexto asi, ;qué valor tiene el quehacer cientifico?
(Qué finalidad tiene hacer antropologia?, si al final parece no
haber una respuesta “correcta” a la pregunta kantiana “Was ist
der Mensch?”! ;Vale la pena empefiarnos en suponer que sabemos
qué es la antropologia y como se distingue de otras disciplinas?
¢Vale la pena empeharnos en suponer que podemos identificar
otras culturas y caracterizarlas en sus partes esenciales, y que
podemos entender el pensamiento de esas otras culturas diferen-
tes de la nuestra? (Copleston, 1984:17). Pienso que las pistas para
responder estas interrogantes ya nos las ha dado Epicuro, quien
en su tiempo fue testigo de un Atenas entre cuyos pobladores rei-
naba una “notoria sensacion de inseguridad frente a un mundo
que ha dejado de ser claro, limitado y preciso” (Garcia Gual,
2013:29) —tal como se denuncia que sucede en nuestros dias,
en los que “el progreso se ha convertido en rutina” (Reynoso,
1996:16), inseguridad ante la cual se respondi6 con el desarrollo de
un creciente individualismo (fenémeno que nos es tan familiar).

II

Para el fil6sofo de El Jardin, la finalidad de todo conocimiento
no es otra que la ataraxia, la imperturbabilidad animica ante
una sociedad perturbada por la angustia: no ha de buscarse el
conocimiento por el conocimiento, sino para despejar los mie-
dos irracionales que turban nuestro animo. “El bios theoretikds,
o existencia dedicada a la investigacién y al teorizar, queda asf
subordinado a una clara utilidad vital [...]. [Para Epicuro] el
conocimiento cientifico no es un fin en si mismo, sino un medio
para la liberacién del animo” (Garcia Gual, 2013:71-73).

Tengo la certeza de que este es un tema que se discute mejor
en un aula de Filosoffa y de que incluso el lector podria pregun-
tarse: ;jqué tiene que ver Epicuro con los hablantes de raramuri??

1 Es decir: “;Qué es el ser humano?”.

2 A lo largo del texto empleo la expresion “hablantes de raramuri”, en primer
lugar porque reconozco que es la lengua materna el instrumento con el cual
los seres humanos codificamos el mundo en sentido cultural y, en segundo

s i

lugar, porque considero que los términos “indigenas”, “tarahumares”, “tarahu-
maras”, “rardmuris” y semejantes surgen en contextos politicos concretos que
remiten a situaciones de contacto especificas y que enmarcan proyectos civili-
zatorios particulares que, en todo caso, hacen una distincién ontoldgica entre
un ellos (los rardmuris) y un nosotros (los mestizos), diferencia que resulta de un

proceso cultural, antes que esencial.
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Por eso me gustaria aclarar en esta introduccién que lo traigo a
colacion con el tnico afan de hacer ver que los pretendidos pro-
blemas posmodernos, relativos a la falta de certidumbre respecto
a la filosoffa, al saber cientifico, a la politica y al concepto de
lo humano, pueden resolverse con estrategias propias del periodo
helenistico, estrategias fincadas en la praxis, entendida como una
actividad en el mundo y como una actitud frente a él “que pro-
porciona a la persona una disposicién animica fundamental para
el vivir cotidiano” (Garcia Gual, 2013:71). Dichas estrategias,
me parece, pueden actualizarse y robustecerse con reflexiones y
criticas mas o menos contemporaneas a nosotros, como las que
surgen en la antropologia latinoamericana y que reconocen la
correlacion (mdas bien problematica) entre los espacios socia-
les de produccién del conocimiento denominado cientifico y el
efecto que dicho conocimiento produce en la realidad social y
en la vida cotidiana (D’Souza, 2014:127), estrategias que, segin
me parece, se pueden actualizar con las reflexiones y criticas y
con aquellos sefialamientos que ven en la produccién discursiva
de la antropologia un dispositivo que ha servido a la domina-
cion de la alteridad y que denuncian los efectos politicos reales
que tienen las investigaciones antropoldgicas que se realizan
en clave monolitica (Moszowski van Loon, 2022:126). En todos
los casos, la preocupacién es la misma: ;qué relacion tienen el
conocimiento (antropolégico) y la vida cotidiana?

He recurrido a Epicuro porque creo que los problemas y
las soluciones de ayer y de hoy convergen cuando se los aborda
poniendo el énfasis en las implicaciones que tiene el conoci-
miento en la vida practica, sobre todo en la toma de decisiones.
Podemos aceptar, pues, que el conocimiento antropolégico incide
en la vida. En eso estamos de acuerdo. Pero jde qué manera lo
hace? ;En qué términos se da dicha incidencia? ; Cui bono?

1

Para evitar conjeturas infundadas, a continuacién me dispongo a
analizar preliminarmente algunas de las descripciones que hicie-
ron Joan Font en 1611, Carl Lumholtz en 1894 y Wendell Bennett
y Robert M. Zingg en 1935 del modo de vida de los hablantes de
rardmuri — pensados como “otros” — con quienes interactuaron.
El fin del analisis es identificar el caracter ilocutivo de dichas des-
cripciones etnograficas.?

3 A sabiendas de que el término “etnografia” suele emplearse, por lo menos,

en dos sentidos —como el proceso de adquisicién de conocimiento sobre una
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Font fue el primer misionero jesuita que tuvo contacto
con algunos hablantes de rardamuri —1604 c., sensu Gonzélez
Rodriguez (1987:147) — y también el primero que ofreci6 una des-
cripcién de este pueblo, para la cual empled el género epistolar.
Por su parte, Lumholtz ha sido considerado pionero en el estudio
profesional de “los pueblos primitivos” de México. Fue él quien
puso al pueblo raramuri en el mapa internacional, pues sus des-
cripciones etnograficas, entre 1894 y 1902, acerca de las regiones
de México “por él desconocidas” y sus pobladores, inspiraron
obras monograficas, profesionales, como la de Bennett y Zingg
aqui resefiada, la cual, desde su publicaciéon en 1935, se convirtié
en un libro de cabecera para los especialistas en el pueblo rara-
muri que se formaban dentro y fuera del pais. Ese es el orden
en que se analizardn las descripciones. Se reflexiona acerca de la
forma en que han sido escritas y sobre las intenciones practicas
que podrian haber perseguido escribiéndolas en esos términos.

Ahora bien, limito mi disertacién a estos autores, puesto que,
aunque el corpus relativo al modo de vida raramuri es amplio,
suelen ser ellos la fuente principal de la que abrevan no solo los
trabajos clasicos realizados por los antropdlogos profesionales
de mediados del siglo pasado, sino también las mas recien-
tes investigaciones. No obstante, reconozco que el estudio aqui
esbozado podria ampliarse con una revisién sistematica de tales
fuentes secundarias, pues, después de todo, contienen descrip-
ciones etnogréficas acerca de los hablantes de raramuri, por lo
que son susceptibles de ser sometidas a un analisis como el que
aqui ensayo, pues “detras de toda descripcion hay algin interés
especifico —cientifico, comercial, militar o politico—, ademas de
la simple curiosidad (Pujadas i Mufoz, 2010:16).

Asi, pues, tras un analisis como el que aqui se propone, es
posible poner de relieve las tensiones, las continuidades y las
reelaboraciones que produce el discurso antropolégico en la vida
cotidiana y en la toma decisiones, y, asimismo, se pueden evi-
denciar tres tipos de intenciones: a) hacer avanzar los proyectos
misionero, minero y civil hacia el septentrién; b) adquirir pruebas
a favor del evolucionismo antropolégico por parte de los etné-

determinada realidad sociocultural mediante la aplicacion de métodos y técni-
cas de campo, y como el producto o resultado de la elaboracion e interpretacion
que hacen los investigadores (Pujadas i Mufoz, 2010:15), y admitiendo que
dichos sentidos fueron fijados profesionalmente apenas a mediados del siglo
pasado, entiendo que resulta problemaético darle el nombre de etnografia a las
relaciones de cronistas y exploradores. De ahi que, a lo largo del texto, prefiera
usar la expresiéon “descripciones etnogréficas” para referirme a los discursos
expositivos acerca de los hablantes de rardmuri en cuanto que otros.
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grafos extranjeros y c) presentar una simplificacion (Scott, 1996)
que pretende mostrar la coherencia interna del grupo rardmuri,
la posibilidad de comprenderlo y su condicién administrable,
intenciones colonizadoras en todo caso.

v

Asf las cosas, pregunto: jno queda escapatoria?; ¢la descripcion
etnogréfica (y el discurso antropolégico en general) estd conde-
nada a servir a los principios colonizadores? ;No implica esa
condena la necesidad de desechar cualquier pretensiéon etno-
grafica, cualquier discurso antropolégico, pues se supone que
vivimos en un mundo donde no hay lugar para neocolonialismos?
¢O acaso es posible encontrar otro thelos para los conocimien-
tos antropolégicos? Creo que si, siempre y cuando adoptemos
el punto de vista epictreo respecto al conocimiento cientifico y
seamos capaces de comprender las descripciones acerca de otros
modos de vida y el conocimiento antropolégico como fechne tis
peris ton bion, es decir, saberes para la vida.

Entiendo que esta solucion podria parecer arcaica y anacro-
nica, y hasta es posible que se me reproche tratar la interdisciplina
con demasiada laxitud (incluso para los posmodernos), por mi
pretension de hallar en la filosofia helenistica una respuesta a
la pregunta “;para qué sirven las descripciones etnograficas
hoy?” Por eso, y para tener una perspectiva antropoldgica de la
idea que aqui esbozo, cierro este ensayo con un planteamiento
que nos permite pensar la manera en que se interrelacionan
conocimiento y realidad —teoria y praxis, experiencia previa y
decisién actual, préctica discursiva y préctica social — en térmi-
nos concretos mediante el sistema nervioso y nuestra facultad de
aprendizaje, admitiendo que existen planteamientos materialis-
tas —justo como a Epicuro le hubiera gustado— que nos facultan
para afirmar que el conocimiento tiene efectos reales, unas veces
expresados individualmente; otras, de forma colectiva, pero
siempre a partir de la toma de decisiones que suelen estar tami-
zadas por los conocimientos que adquirimos a lo largo de nuestra
vida, conocimientos entre los cuales puede estar, por supuesto,
el antropolégico, que, como se vera conforme avance mi argu-
mentacién, puede entenderse no solo como una aproximacién a
otros modos de experimentar el fenémeno humano, sino, ade-
mas, como una fuente de alternativas con las cuales desplegar
nuestro animo (das Gemiit). Asi, el conocimiento antropolégico no
es concebido como una herramienta colonizadora, sino como una
herramienta emancipadora, cuya finalidad no es solo describir el
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ser humano, sino también mostrarle a este lo que puede hacer de
si mismo (Kant en Foucault, 2013:68). Pero apenas he planteado
el esqueleto de este texto y ya estoy adelantando conclusio-
nes. Pasemos, pues, a la parte mas menuda de este articulo: las
descripciones.

Joan Font y los taraumar (sic)

Omito hablar mucho sobre la persona de Joan Font, quien se
conoce en la historia por ser el fundador de las misiones jesuitas
en la Sierra Tarahumara y por haber sido el primer europeo en
tener contacto con los hablantes de raramuri —aunque Z. Mar-
quez sefala, en las notas que preparé para Las antiguas misiones de
la Tarahumara de P. M. Dunne (2001), que fue el padre Fernando
de Santarén quien tuvo el primer contacto, de acuerdo con las
informaciones que Francisco de Arista dejara escritas en 1618 en
Guadiana (hoy Durango)—. Los datos biograficos de Font y una
interesante sintesis de fuentes sobre su estancia entre los hablan-
tes de 6’dami (tepehuano del norte) y los hablantes de raramuri se
puede hallar en la obra de L. Gonzalez Rodriguez (1987:145-155).
Por el momento me limito a presentar, analizar y caracterizar una
carta de Font juzgada como la “relacién tarahumara por excelen-
cia” (Gonzélez Rodriguez, 1987:177; 186-195) y que aparece en los
Annuae de 1611 (correspondientes a los hechos de 1610). Se trata
de un documento del género epistolar, tan propio de los misione-
ros, cuyo destinatario no se nombra, pero que podria tratarse de
quien fuese visitador de la provincia de México en ese momento:
Rodrigo de Cabredo (Gonzalez Rodriguez, 1987:176).

Este dato ya es de por si interesante, pues nos puede indi-
car un tépico sobre el cual prestar atencién respecto a la relacion
entre practica discursiva y practica social: ;qué se pretende
cuando se describe lo otro a una autoridad (o a la institucién que
esta representa)? La respuesta parece obvia: mover sus dnimos
en una u otra direccion, incidir en la toma de decisiones. Y de
esto surge otra pregunta: ;en qué medida las descripciones estan
condicionadas por el publico a quien se dirigen? Otros indicado-
res interesantes son aquellos que refieren el contenido mismo de
la obra. Sin entrar en detalles, vale la pena sefialar aqui algunos
pasajes que nos pueden servir para elucidar el carécter ilocutivo
de esta descripcién.

En principio, como en la mayoria de los proyectos misio-
neros, podemos notar en esta descripcién la preocupacién por
identificar y sefialar el tipo de sujeto de quien se estd hablando,
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utilizando como referente lo previamente conocido. Asi, por
ejemplo, Font arranca la descripcion propiamente dicha diciendo
de los hablantes de rardmuri que “tienen razonable capacidad,
mas de la que he conocido en esta nacién tepehuana” (Font citado
en Gonzalez Rodriguez, 1987:186).* ;Capacidad para qué? Para
admitir la fe catdlica, por supuesto. Considero que este apunte
inicial respecto a su “capacidad” tiene la intencién de persua-
dir a las autoridades de que tiene sentido seguir invirtiendo en
el proyecto jesuita. Como veremos, esto serd reforzado en otros
fragmentos de la carta.

Cuando habla de su trajinar por la sierra, entre las rancherias
tarahumares® —ademads de sefialar como son las moradas, como
va vestida la gente (hombres y mujeres), la aparente carencia de
idolos, pero la profunda presencia de supersticiones y lo que
al misionero le parecen hechicerias—, Font se asegura de dejar
constancia de que esta esta “razonablemente poblada”, aunque es
“muy aspera” (Font citado en Gonzélez Rodriguez, 1987:187). En
cuanto al nimero de personas que habitaban los territorios serra-
nos, de nuevo nos tropezamos con una apelacién a lo que al autor
le parece “razonable” —en otro texto, Font nos ofrece una apro-
ximacién de lo que pueda ser “razonable” cuando dice que por
esas fechas (1610-1611) “quise tomar razén del nimero de gentes
de esta nacién tarahumara y por la cuenta que me dieron seran
unas 3,160 personas, sin las rancherias apartadas” (Font citado en
Decorme, 1941:253) —, pero en esta ocasion acompafiada de una
observacién sobre las dificultades que padece el misionero en
aquellas tierras, como dando a entender que, por el nimero
de almas que se pueden salvar, vale la pena cualquier esfuerzo.
Creo que esto tiene una doble intencién: por un lado, conmover
la voluntad de las autoridades para que envien mas operarios
jesuitas a la sierra y que se destinen mas recursos a la empresa
misional (Mérquez, 2008:104) y, por otro lado, poner el énfasis
en la ardua labor de los “ropas negras” (misioneros jesuitas) en

* Anteriormente, en 1607, Font habia escrito sobre quienes identificé como “tepe-
huanes”: “toda ella es gente buena, simple y no tan soberbia como estos otros
pueblos antiguos, desnudos y solo cubiertos de manta de pita” (Font citado en
Gonzélez Rodriguez, 1987:156).

> Se dice que la voz “Tarahumar” o “Tarahumara” se le debe a Joan Font, quien,
escuchando “rardmuri” y trocando la /r/ por /t/ habria castellanizado el
endoetnénimo empleado por los hablantes de rardmuri (Méarquez, 2008: 103). A.
Rodriguez Lopez nos informa que en la actualidad hay hablantes de rardmuri
en el sur de la sierra chihuahuense que se definen a si mismos como “taramur”
(Rodriguez, 2010: 31), que es, probablemente, la voz que Font escuché y de la que
derivé “tarahumara”.
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territorios todavia ignotos para los espafioles y otros europeos
(Fluvia, 1996 [1754]).

El primer motivo se comprende, porque es una constante
en las cartas que conforman los Annuae de los misioneros jesui-
tas: enfatizar el hecho de que en las tierras donde se trabaja,
que son fértiles en almas pero dificiles de caminar, las manos
nunca sobran y cualquier apoyo sera bien agradecido (Crespo y
Néjera Najera, 2020; Gardes de Fernandez, 2021).

El segundo es menos comprensible, salvo que se tenga en
cuenta el ambiente de hostilidad y desconfianza que reiné en torno
a la labor de los jesuitas en el noroeste septentrional de la Nueva
Espafia, que comenzo a gestarse a comienzos del siglo XVII y que
se agudiz6 en la década de 1740, cuando en las cortes espafio-
las se empez6 a barajar la posibilidad de que “la Compafiia era
peligrosamente poderosa en aquel rincén del mundo” (Clavijero,
1975:4), pues comenz6 a gestarse “la sospecha de que la orden
como tal era ante todo una gigantesca empresa politico-comer-
cial” (Alvarez Brun, 1961:3-4). Teniendo presente este ambiente,
podemos estar de acuerdo con la afirmacion segtin la cual en los
textos jesuitas hallamos no solo la intencién de informar, sino
también un verdadero esfuerzo propagandistico para contra-
rrestar la ola de hostilidad suscitada contra la orden (Calvo y
Jauregui, 1996).

Tras describir el modo de vida y las costumbres de los hablan-
tes de raramuri, Font ofrece algo asi como una recapitulacién (o
reiteracion) de lo ya mencionado, en la que, segtin me parece, son
maés que evidentes sus intenciones de producir précticas sociales
mediante sus practicas discursivas. Juzgue usted, atento lector, y
disculpe la cita in extenso.

El natural de esta gente es blando y mas docil que hasta agora he
tratado, como adelante se vera. Siembran maiz y frisoles con gran
abundancia, que aunque es verdad que siembran algunas semente-
ras, pero porque es tierra fria no se da bien el maiz [sic]. Las avenidas
de los rios y arroyos les suelen llevar sus tierras y les es muy dificul-
toso labrar otras de nuevo por falta de instrumentos. Los que ellos
usan son unos palos, y también por estar toda aquella tierra llena de
pinos, que es necesario cortarlos para que con sus sombra no aho-
guen el maiz. Por esta causa desean pasarse a otras tierras mayores
y mas escombradas, como son las que de presente hemos escogido
(Font citado en Gonzélez Rodriguez, 1987:189).

Las caracteristicas déciles del indio, la tortuosidad del
terreno, el empefio civilizatorio de los jesuitas pese a la carencia
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de instrumentos de labranza y otras dificultades, son identifica-
bles en el parrafo antes citado. Lo mismo se puede rastrear en
la mayoria de los textos jesuiticos de principios del siglo XVII
(Decorme, 1941). La diferencia la hacen aquellos textos que
presentan “indios barbaros” a los que no vale la pena intentar
evangelizar, por tratarse de “naciones enbueltas [sic] en la mas
ciega idolatria” (Calvo y Jauregui, 1996:xii), y a los que més bien
se les ha de combatir —como es el caso de los distintos grupos
hablantes de n’dee, mal llamados “apaches” —, si asi parece al
real 4nimo de las autoridades virreinales. En todo caso, vemos
pues, que la escritura, en uno u otro sentido, persigue la persua-
sién: la informacién precede a la toma de decisiones: si déciles, la
cruz; si barbaros, la espada.

Volviendo al texto que nos ocupa, a manera de cierre pro-
visional, Font describe el modo en que lo solian recibir gustosos
los hablantes de raramuri, solo “para que v. r. conozca el buen
natural de estas gentes” (Font citado en Gonzélez Rodriguez,
1987:189), quiza como recurso para dar muestra de la fidelidad de
los pobladores de la sierra que comenzaba a ponerse en duda
debido a los distintos alzamientos que se gestaban en esas apar-
tadas tierras dejadas de la mano de Dios y, atin mas grave, de la
prodiga mano de las autoridades espariolas y novohispanas.

Por altimo, Font da noticas de las minas de plata ubicadas en
Indehé (hoy Indé, Durango), tierras pobladas por grupos indige-
nas y mineros hispanohablantes. Aunque estas minas estan lejos
de las regiones frecuentadas por los hablantes de rardmuri, su
mencién en una carta a las autoridades es importante porque la
plata siempre resultard una justificacién razonable para cualquier
proyecto civilizatorio, misional, econémico o militar. Ademas,
Font reitera la importancia que tienen los padres en dicha mina,
pues no son infrecuentes las “ocasiones de desabrimiento entre
indios y espafioles, [las] cuales componen luego los padres, antes
de que pasen adelante” (citado en Gonzalez Rodriguez, 1987:192-
193), casi como haciendo una advertencia velada: si no ha habido
revueltas en los centros mineros a pesar de los abusos espafioles,
es por la intermediacion de los jesuitas. Si la Corona queria seguir
teniendo sus barras de plata, necesitaba asegurar la paz en las
minas y, a decir de las descripciones de Font y otros misione-
ros, para ello era necesaria la mano conciliadora de los hijos de
Ignacio de Loyola. Cosa importante, pues “por estos tiempos
bien que apreciaba este prudente Gobernador [de Guadiana, hoy
Durango] las grandes ventajas de estar en paz con los indios”
(Dunne, 2001:47).
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Con lo dicho hasta aqui me parece que podemos sefalar tres
modos en los que las practicas discursivas (las descripciones) se
relacionan con las précticas sociales (la toma de decisiones —en
este caso, decisiones administrativas—):

1. Sirven para crear cierto tipo de alteridad: barbaro o ddcil
para justificar un proceder: aniquilar o convertir.

2. Sirven parajustificar la instauracion de una u otra estruc-
tura administrativa: si los indios son belicosos pero sus
tierras son favorables o se hallan minerales en ellas, se les
hace la guerra; si son pacificos pero viven en tierras “tan
dificiles que bestias no podran andarlas” (Font citado en
Gonzélez Rodriguez, 1987:186), tal como es el caso de los
hablantes de raramuri que conocieron a Font, conviene
instaurar misiones y pueblos de visita en lugares estra-
tégicamente ubicados y convencer a los hablantes de
rardmuri de que muden sus asentamientos a los terrenos
seleccionados por los padres.

3. Sirven para persuadir a las autoridades (y, con suerte, a
la expectante sociedad) acerca de que vale la pena esfor-
zarse en conocer esos territorios extrafios y las costumbres
de esas gentes atin mas extrafias, y de este modo justificar
la actividad misma de los misioneros, basada en el supli-
cio voluntario —que, dicho sea de paso, solia provocar
la sospecha del lugarefio, tal como actualmente ocurre al
practicante de antropologia (Marquez Pedrefan, 2019) —.

Asi, pues, la breve descripcién de Font (como otros documen-
tos de su tipo) es una practica discursiva que guarda una relacién
mas o menos directa con ciertas précticas sociales vinculadas
con la toma de decisiones (politico-administrativas). Esto no es
poca cosa, pues revela, en primera instancia y de manera pre-
liminar, que el tipo de descripcién respecto a las relaciones
discursivas establecidas entre los actores (“los indigenas”, “la
sierra” y “el misionero” o mejor dicho: “los descritos”, “el espa-
cio” y “quien describe”) condiciona los tipos de relaciones sociales
que, de facto, pueden mantener.

Ahora bien, como vemos, las descripciones tienen una inten-
cién persuasiva, pero eso no implica que tengan efectos reales e
inmediatos. Prueba de ello es que “a pesar de la insistencia del
padre Fonte [sic] ante el gobernador [y, como vimos, ante otras
autoridades] no se logré el envio de mas operarios [...] hasta
1614, cuando estall6 la rebelién de los tepehuanes” (Marquez,
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2008:104-105), dos afios antes de que Joan Font fuera martirizado
por algunos hablantes de 6’dami en El Zape, Durango.

Y, no obstante el hecho de que no se haya logrado lo que
Font buscaba (el envio de mas operarios) mas que desalentarnos,
deberia movernos a nuevas reflexiones sobre la funcién de las
descripciones y sus efectos en el mundo real (cuando los tienen).
Sin afan de empezar a sacar conclusiones, pasemos al siguiente
apartado, bastdndonos, por ahora, que las descripciones de Font
sirvieron para:

* Representar una alteridad décil, apta para la fe catdlica.

* Justificar la creacién de nuevas misiones y pueblos de
visita.

* Validar su propio quehacer en la sierra.

(Hallaremos algo semejante en las otras descripciones que
revisaremos a continuaciéon? Averigiiémoslo.

Lumbholtz y los tarahumari (sic)

Sin duda, la obra mas conocida de Carl Lumholtz (aunque no
necesariamente la més leida) es Unknown Mexico, libro publicado
en inglés en 1902, cuyo principal objetivo es dar cuenta de los
afios de exploraciéon que pasé el propio autor en la Sierra Madre
Occidental, en la tierra caliente de Tepic y en lugares de Michoa-
can, entre 1890 y 1898. Es cierto: la obra contiene importantes
datos geograéficos, botdnicos, zoolégicos y, sobre todo, etnolé-
gicos, pero jcudl fue la finalidad de recabar estos datos? ;Qué
perseguia Lumholtz con sus descripciones?

El autor nos da una pista en el “Prefacio” del meollo de su obra
(Lumbholtz, 1902): lo que le interesaba era observar y registrar el
“estado étnico y antropolégico”® (pag. xiv) de los “habitantes de
las cavernas americanos de hoy” (pag. xii) y con esto “echar luces
sobre ciertas fases en el desarrollo del género humano” (pag. xiv).
Es decir, lo que le interesaba era probar la vigencia del esquema
evolucionista, tan en uso entre los intelectuales mexicanos de
finales del siglo XIX y principios del XX (Moreno, 1984), tomando
como muestra a los habitantes de la Sierra Madre Occidental, en
particular a los hablantes de raramuri.

¢ Esta y todas las que siguen, son traducciones libres del autor, a menos que se
indique lo contrario.
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Pero dicha obra es, en realidad, la refundicién de un variado
cuerpo de textos que se publicaron de manera independiente
entre 1891 y 1900, ora a manera de cartas dirigidas a la Sociedad
Geografica Americana de Nueva York y otras asociaciones por el
estilo —remitidas mientras atin se encontraba en campo—, ora
a manera de articulos de divulgacién en revistas que el explora-
dor noruego preparaba durante los periodos en los que se veia
obligado a interrumpir sus investigaciones por falta de recursos
y organizar lecturas para despertar el interés ptblico y asi hallar
financiamiento (Lumholtz, 1902:xi), mecanismo tan conocido por
quienes hemos dedicado algo de nuestro tiempo a la investiga-
cion. Con razén se ha afirmado de Lumholtz que se trata “de
un investigador con un gran talento para aprovechar tanto los
medios de comunicacién de la época como los circulos de mayor
influencia” (Klausen y Sorum, 2006:19).

Asi, pues, a la pregunta “;qué perseguia Lumholtz con sus
descripciones?”, podemos responder, al menos tentativamente,
que buscaba financiamiento para seguir investigando.

Pero ;para qué seguir investigando? Segun el propio autor
(Lumbholtz, 1902:xiv), “para echar un vistazo en el estado étnico
de los indigenas mexicanos de hoy y de los tiempos de la Con-
quista, y asi iluminar determinadas fases del desarrollo humano”.
De acuerdo, pero ;para qué tomarse esa molestia? ;Qué se gana
probando que los hablantes de rardmuri “estdn” en uno u otro
estadio del desarrollo de la humanidad? Esta pregunta, aunque
retdrica, vale para todo el quehacer antropolégico, y me gustaria
que se tenga presente en lo que sigue pero, sobre todo, al leer el
apartado titulado “; Tiene sentido hacer descripciones etnografi-
cas hoy?”

En realidad, si uno lee entre lineas lo que Lumholtz dice al
presentar al publico de habla hispana EI México desconocido, es
posible percibir un espiritu exotista, sustentado en teorias evo-
lucionistas, fundado nada mas y nada menos que en “el instinto
aventurero de los vikingos” que corre por sus venas (Lumholtz,
1945:vi). Es decir, el motivo de sus investigaciones antropolégi-
cas es una inquietud en su 4&nimo personal que, segin declara en
el original en inglés, se debe al tiempo que pasé “en compaiiia
de los negros canibales de esa region [Australia], acampando y
cazando con ellos”, pues “durante este periodo de aventura me
interesé en estas personas primitivas al punto de que el estudio
de las razas salvajes y barbaras se convirti6 en el trabajo de mi
vida desde entonces” (Lumholtz, 1902:vii).

(Podemos admitir esto como una respuesta valida? Dicho
de otro modo: ;podemos admitir que la satisfacciéon de las
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inquietudes subjetivas es una razoén suficiente para dedicarse
a la investigacion antropolégica? ;O méas bien vamos a decir
que la antropologia siempre debe tener una finalidad explicita-
mente ajena a la persona que investiga?

Soy partidario de que vale la pena reconocer los intereses
personales que motivan toda investigacién, sobre todo cuando
de una pesquisa antropoldgica se trata. Sin embargo, me parece
importante tener en cuenta los riesgos de incurrir en la idealiza-
cion del quehacer antropolégico para mantenernos criticos ante
los modos coloniales de representaciéon. Para no desviarnos del
tema, ilustraré esto que digo con el caso del mismo Lumbholtz.

Como se sabe, Unknown Mexico esta conformado por diver-
sos textos, pero me voy a ocupar ahora del articulo intitulado
“Tarahumari, life and customs”, aparecido en el volumen XVI
de la Scribner’s Magazine junto con otros tres articulos sobre la
geografia serrefia, las dificultades de habitar en ella y las danzas
practicadas entre los hablantes de rardamuri (Lumholtz, 1894).

Elijo este texto, en primer lugar, porque se trata del primero
en el que el autor habla expresamente acerca del modo de vida y
las costumbres de los “tarahumari” que conocieron a este curioso
explorador que se asume descendiente de Leif Erikson (Lumholtz,
1945:vi); en segundo lugar, porque si las fechas que el autor nos
proporciona en el prefacio de su multicitada obra son acertadas,
es probable que el texto se haya preparado durante la interrup-
cion que estuvo obligado a hacer en agosto de 1893 —luego de la
segundaincursiéonquehizoenlaSierraTarahumara—,lacualapro-
vecho para llevar sus colecciones” a Chicago “para exhibirlas en
la Exposiciéon Universal” y ver si asi conseguia mostrar “las
grandes ventajas que ofrece México a la Etnologia”, cosa que
consiguid, pues “viendo los resultados de mis expediciones ante-
riores, el Museo Americano de Historia Natural de Nueva York
me envié de nuevo a la que iba a ser la tercera y mas extensa
expedicién mexicana, la cual duré de 1894 a 1897” (Lumbholtz,
1945:xiv-xv); y en tercer lugar, por ser una muestra de un tipo de
descripcion etnografica exotizante, es decir, que procura poner
el énfasis en los atributos mas exéticos de un pueblo respecto a
otro, para bien o para mal, tipo de descripcién que vale la pena
conocer para evitarla en la préctica.

7 Una critica interesante respecto a la labor de Lumholtz como coleccionista,
puede hallarse el trabajo de Lira Larios (2015), quien analiza el contexto en
el que se realizaron las exploraciones de Lumholtz y reflexiona sobre el papel
del coleccionismo etnogréfico y de los peligros que tiene lo que denomina “obje-
tualizacién de la cultura indigena” y su posterior consumo en los museos.
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Pasemos, pues, a hacer un analisis preliminar de este texto
en concreto. A diferencia de otros articulos preparados durante
el periodo de exploracién, enfocados en la descripcién geogra-
fica, zooldgica y botanica de la sierra o en lo que tenemos a bien
llamar cultura material de los hablantes de raramuri (Penning-
ton, 1963), en el articulo que aqui se analiza es notorio el esfuerzo
que el autor hace para subrayar, por un lado, las caracteristicas
antropométricas de la poblacién serrana y, por otro lado, su
disposicién animica. En efecto, dedica algunas lineas a dar sus
impresiones acerca del modo de vestir y los casi nulos orna-
mentos que emplean “in contrast with most other savage races”
(Lumbholtz, 1894:297), ademas de mencionar algunas creencias
acerca del cabello, por ejemplo. Pero esta claro que su mayor pre-
ocupacion reside en la representacion fisica de los hablantes de
raramuri con los que ha convivido —lo que también justificaria el
amplio registro fotografico y sonoro que realiz6— y dejar cons-
tancia por escrito de la disposicién animica de esta gente.

Asi, nos encontramos, casi al inicio del texto, que “los tarahu-
maris [sic] de hoy son de estatura media y piel color café oscuro
[...] los tarahumaris [sic] son m&s musculosos que la mayoria de
nuestros indios norteamericanos” o que “sus dientes son excep-
cionalmente buenos” (Lumholtz, 1894:296), y otras alusiones a
su aspecto fisico: muchos llegan a vivir hasta cien afios, no sue-
len mostrar obesidad, no tienen barba ni gran vellosidad y aun
afirma que sus caninos no se distinguen de los incisivos.

Sin embargo, lo que mas le interesa destacar a Lumholtz es
la resistencia tarahumari, que se volvié mitica desde entonces y
que se ha repetido y aun exagerado muchas veces: alla donde
los hablantes de rardmuri trabajan para los hacendados mexica-
nos, nos dice: “son empleados para perseguir caballos salvajes
[...]. Dejan a los caballos totalmente exhaustos, mientras que ellos
siguen atn frescos. Serian capaces de correr mas que cualquier
caballo si se les diera tiempo suficiente” (Lumholtz, 1894:297).

Lo mismo sucede con sus apuntes sobre las largas horas que
pueden permanecer expuestos al rayo del sol y la resistencia
al dolor que presentan: “ciertamente, no sienten el mismo grado
de dolor que nosotros” (Lumholtz, 1894:297). Y si el lector curioso
se pregunta como puede saber lo del dolor”, a continuacién
transcribo sus métodos — por demds cuestionables—: “Una vez,
halé al mismo tiempo seis cabellos de la cabeza de un infante que
dormia, de unos seis afios, sin causarle el menor disturbio. Con-
tinué, y cuando arranqué 23 cabellos al mismo tiempo, el infante
se rasco la cabeza, pero continu6é dormido” (Lumholtz, 1894:297).
A lo largo de su viaje, hizo otras varias pruebas de resistencia
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fisica que consistian en levantar pesos y transportarlos ciertas
distancias.

Sin duda, estos apuntes sobre la fisonomia de los hablantes de
rardmuri que conocieron el espiritu aventurero de Lumholtz, asi
como las fotos que captur, tienen la intencién de ofrecer al gran
puablico una imagen visualmente “atractiva”, una imagen que
llame la atencién sobre las diferencias que estos indios tienen con
lo que el autor considera el mundo civilizado.

Lo mismo sucede con lo que escribe acerca de su disposi-
cién animica, que presenta en términos generales y esencialistas,
afirmando que los hablantes de rardmuri son asi y asi: casi por
naturaleza los varones son timidos; ellas, buenas madres, y los
nifios, “muy independientes”. Y, sin embargo, todos tienden a
ser mentirosos. Declara que son pacificos y gente muy paciente,
aunque vengativos y, hallindose en grupo, en extremo valien-
tes. Como una preocupaciéon mayor, el explorador noruego
declara que “los tarahumari [sic] no tienen una palabra para
amor” pero que, en cambio, “son capaces de ser celosos e incli-
nados a la coqueteria”. Por dltimo, declara que “el tarahumar es
un personaje bastante educado, para ser un salvaje” (Lumholtz,
1894:298-300).

De esta “gente ceremoniosa”, dice que tienen en alta estima
la retorica, al grado de que solo respetan a aquellos que hablen
sin dificultad “su complicada lengua”, cosa que experimento
en carne propia durante los primeros meses de expedicién
durante los cuales no contaba con la ayuda de ningan intérprete
calificado. A los intérpretes se los conocia como “lenguaraz”,
y en ellos reconoce una figura que “desempefia un rol politico
entre los tarahumaris [sic], siempre influencidndolos para que
vendan sus tierras” (Lumholtz, 1894:298-300). De ahi que, maés
adelante haga un par de advertencias a los exploradores novicios:
1) es importante elegir un buen lenguaraz, pues “si el susodicho
es un malandrin, perjudicard a los indios [...] y propiciara inter-
pretaciones imaginarias e incorrectas acerca de todo cuanto vea”
(Lumbholtz, 1894:300); y 2) es importante también aprender a hacer
preguntas a través del lenguaraz, puesto que de acuerdo con el
noruego, “el indio piensa de manera distinta a nosotros, y [...]
una pregunta directa puede no ser bien entendida [...]. Preguntar
algo a los indios es como preguntarle a un nifio. Requiere un tacto
especial y cierto conocimiento” (Lumholtz, 1894:303). ;Qué otra
cosa revela esto sino la perspectiva con la que Lumholtz se com-
placia cuando estudiaba a estos cave dwellers?

El culmen del escrito es la descripcion de una carrera de
bola que el autor pudo presenciar, registrar y dar a la prensa.



92 ¢PARA QUE HAN SERVIDO LAS DESCRIPCIONES...

Dicha carrera consiste en formar dos equipos de entre 15 y 30
corredores (cada equipo es representante de alguna poblacion)
y sefialar el nimero de veces que recorrerdn un circuito determi-
nado. Posteriormente, cada equipo toma una bola de madera de
aproximadamente 22 centimetros de didmetro. Tras colocarla en
su empeine, algin miembro de cada equipo lanza su respectiva
bola lo maés lejos posible, y asi lanzada, el equipo de corredores
persigue la bola para repetir la operacion y recorrer el circuito el
numero de veces prefijado, antes que el equipo contrario.

La importancia de la carrera radica en que en ella se conjugan
las caracteristicas fisicas y la disposicién animica que antes ha
descrito. La carrera, que, segtin dice, puede prolongarse por horas
y aun dias, es una prueba de que “el correr les viene tan natu-
ral como el nadar a los patos”, ademés de ser una oportunidad
para dar rienda suelta al espiritu apostador de este supersticioso
grupo, tan capaz de apostar muchisimo en las carreras u otros
juegos “y perderlo todo, excepto sus esposas. Ahi pintan la linea.”
(Lumbholtz, 1894:305, 311). Para subrayar la importancia que para
los hablantes de rardmuri tienen las carreras, el autor indica que
de ahi mismo les viene el etnénimo (cosa por demds cuestiona-
ble, pero que suele aceptarse, con sus variantes, pero sin mucha
discusion, por el significado poético que entrafia):® “Es por esta
préctica de donde la tribu recibe su nombre, tarahumari [sic] —de
tara (contar), y humari (correr), gente que corre con acuerdo a una
cuenta” (Lumbholtz, 1894:308).

Asi, pues, los “tarahumari” de Lumholtz son resistentes,
quizéd vengativos, apostadores y recelosos del foraneo, pero, al
mismo tiempo, de buen animo y disposicién. ;Y qué implica-
ciones tiene este tipo de representaciones etnogréficas? Es decir,
(qué tipo de practicas sociales provocaron las practicas discursi-
vas de Lumholtz en torno a los hablantes de raramuri?

Para no extenderme mas, y en el entendido de que para
responder estas dudas seria necesario realizar un trabajo mas
amplio, como el de Moszowski van Loon (2022) entre hablan-
tes de cora o huichol, solo quiero sefialar que estoy de acuerdo
con el lingtiista australiano R. M. W. Dixon, quien, refiriéndose a
las incursiones que Lumholtz hizo en Australia, declara que “la

8  También se ha dicho que el etnénimo correcto es “raramuri” y que esta palabra
significa “pies ligeros” (Ronquillo Arvizu y Balsanelli, 2022). Asimismo, lo replica
la actual poblacién hablante de rardmuri, segin he podido constatar en mis
estancias en las rancherias de Batopilas, Chihuahua, México. Sin embargo, hay
quienes afirman, posiblemente con acierto, que el etnénimo significa “gente” y
no “pies ligeros”, como se cree popularmente (Gotés Martinez et al., 2010:15n).
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visién popular de que los aborigenes de Australia son seres par-
ticularmente primitivos y poco desarrollados, en gran parte se
debe a la descripciéon que hizo Lumholtz de ellos como ‘caniba-
les’ y a la asercién de que sus capacidades mentales y verbales
eran muy limitadas” (Dixon citado en Klausen y Sorum, 2006:23),
cosa que también podria decirse en el caso de las incursiones en
Meéxico, pero, como digo, aqui hay trabajo por hacer (si acaso).
De cualquier manera, mdas que enjuiciar el proceder de Lumholtz,
me interesa sefialar que la suya representa cierta manera de
hacer descripciones etnogréficas. Veamos qué encontramos en
las descripciones que sobre los hablantes de raramuri se hicieron,
siguiendo las huellas de Lumholtz.

Bennett y Zingg y los tarahumaras

Se ha dicho que Wendell C. Bennett y Robert M. Zingg “han
levantado el edificio sobre la piedra fundamental colocada por
Lumbholtz” (Robles et al., 1978:19), en el sentido de que amplia-
ron y detallaron muchas de las observaciones del explorador
noruego, y aun se ha afirmado que la obra monumental de ellos,
The Tarahumara: an Indian Tribe of Northern Mexico, publicada en
1935, puede ser considerada como “el segundo de los dos trabajos
mas valiosos que existen sobre los tarahumaras y la regién de la
Sierra Madre en general” (Hinton, 1978:30), siendo el primero el
de Lumbholtz.

Nada mads empezar el texto, uno se topa con la afirmacién
de que la de los hablantes de raramuri es “una de las culturas
aborigenes americanas mas sencillas, poco modificadas por los
contactos europeos” (Bennett y Zingg, 1978:33). Esta simple sen-
tencia puede dar pie para comenzar a desmenuzar el sentido
del texto: de entrada, vemos que los autores piensan en térmi-
nos de simplicidad y complejidad, ademas de mostrar cierta
preocupacion por el contacto y la modificacién cultural, lo cual
ya deberfa darnos alguna pista respecto al caracter mismo de la
obra, que, a decir de Hinton (1978:27), “refleja la orientaciéon que
tenia la antropologia norteamericana hacia la década de 1930. El
interés pasaba de la reconstruccion de las historias culturales de
los grupos indios a la descripcién y andlisis de las culturas con-
temporaneas y a la preocupacioén por el cambio cultural”.

En ese sentido, podemos leer “ha sido nuestro propésito
describir la cultura tarahumara tal como existe en la actualidad
[1935]” (Bennett y Zingg, 1978:44) y asentir: a través de un relati-
vamente prolongado trabajo de campo — pero, sobre todo, gracias
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a un amplio sentido de la sistematizacion y al registro— los auto-
res hacen una descripcion amplia y, en cierto sentido, dindmica,
sobre todo en la tercera parte del texto, que se antoja una mues-
tra de como hacer interactuar los datos descriptivos consignados
en las primeras dos partes previas, lo cual da una representacion
de la cultura tarahumara como entidad funcional (Bennett y
Zingg, 1978:535).

Con un proceder méds metddico y sistematico que narrativo
y anecdético, en el libro se describen el ambiente de la sierra y
parte de las barrancas, asi como los animales domésticos, la agri-
cultura, la alimentacién, el manejo de la casa, la indumentaria
y el adorno personal (“Parte 17, redactada por Zingg). También
se describen aspectos sociales, como la economia, las formas de
gobierno, el parentesco, los ciclos de vida, las fiestas y los depor-
tes (“Parte I1”, escrita por Bennett).

Mas alld de la erudicién, lo que me parece importante es la
forma en que tales datos estan escritos, pues la mayoria de las
veces se hacen en tercera persona y en un eterno presente. Por
ejemplo: “Las fiestas del santoral son mucho mas sencillas. Se
baila el matachines [sic] toda la noche y, a la mafiana siguiente,
se distribuye comida y bebida en las casas de los anfitriones”
(Bennett y Zingg, 1978:478).

Los autores son claros e incluso reiterativos: “en esta mono-
grafia se ha descripto [sic] a la cultura tarahumara, tal como existe
en la actualidad”, y para ello los autores presentan “un conglo-
merado de rasgos indios y espafiol-mexicanos” (Bennett y Zingg,
1978:355) presentes en los hablantes de rardmuri que los conocie-
ron, rasgos que, para comodidad del lector, estan ordenados de
manera tabular, procurando establecer una distincién “entre lo
antiguo y lo nuevo, sin un indebido énfasis en lo antiguo” (Ben-
nett y Zingg, 1978:355) y haciendo ver que la representacion que
ellos ofrecen al mundo académico no es la de un pueblo puro,
sobreviviente, inmutable, sino la de un pueblo cuyo modo de
vida esta integrado, coherentemente, a los modos de los primeros
europeos que penetraron la sierra.

Les interesa sefialar los cambios ocurridos a partir del con-
tacto, por lo que “hemos mostrado cierto interés por la cultura
primitiva, en cuanto que [esta] funciona para que los tarahu-
maras se ajusten materialmente a su medio ambiente natural y,
socialmente, a sus semejantes” (Bennett y Zingg, 1978:44), no
sin aclarar también que “los rasgos antiguos y los nuevos son
igualmente significativos: los primeros por las modificaciones y
caracteristicas que han permitido su continuidad; los segundos,
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por las cualidades que han producido su aceptacién” (Bennett y
Zingg, 1978:535).

A partir del énfasis que los autores ponen en los elementos de
origen europeo introducidos en el mundo raramuri, me interesa
subrayar, concretamente, lo que se refiere al ganado caprino pues,
para Bennett y Zingg (y los que les siguieron o tomaron como
referencia), las cabras parecen tener un papel central en la “cul-
tura tarahumara”, mientras que, en otras descripciones, como las
de Font o las de Lumholtz, estas solo tienen un lugar incidental.
En efecto, antes de que en la sierra aparecieran los mineros y, tras
ellos, los misioneros — o al revés, segiin se cuente la historia—, no
habia cabras en la sierra; estas se introdujeron empezando el siglo
XVII, precisamente por las peticiones de los misioneros jesuitas.

Font, que escribié su descripcién en 1708, no declara haberse
hallado con rardmuris poseedores de cabras domesticadas, y
sabemos, gracias a los datos que recabaron Guendulain y Liza-
sodin, ambos visitadores oficiales de la Sierra Tarahumara (en
1725 y 1761, respectivamente), que en Tomdchic, en la década de
1720, no habia ganado menor y que en la de 1760 solo se conta-
ban 190 (entre cabras y borregos). De manera similar sucede en
Norogachi y Papigochi, que pasaron de no tener ganado menor,
a contar doscientas cabras y trescientos borregos entre visita y
visita (Dunne, 2001:315). Lumholtz nos habla de algtin tarahu-
mari que es considerado entre los ricos por tener hatos de treinta
o cuarenta chivas (1894:298). Y Bennet y Zingg hablan de un
complejo maiz-ganado (Bennett y Zingg, 1978:62), como dando a
entender que los animales europeos estan de plano integrados al
modo de vida de los tarahumaras. Estas variaciones (la importan-
cia de la cabra) sobre el mismo tema (el modo de vida rardmuri)
me llevan a pensar que, en realidad, se esta hablando de culturas
distintas en cada caso (la cultura que los autores se representan).

Para cerrar este apartado, paso ahora a reflexionar sobre
las implicaciones de presentar los datos descriptivos como lo
hacen estos autores (en tercera persona y en un eterno presente,
obviando la presencia de quien investiga) y sobre la importancia
de aprender a leer descripciones etnogréficas para evitar esencia-
lismos. Con ello quisiera empezar a perfilar mi propuesta.

El libro es muy rico en detalles lingtiisticos y descriptivos, y
por supuesto que quienes estudien la regién noroeste de México
necesitan consultarlo, pero vale la pena hacerlo con ciertas reser-
vas respecto al tipo de discurso que fomenta. Si tuviéramos que
comparar entre la manera de describir de Font y la de Lumholtz,
hallariamos sendos estilos que contemplan las vivencias particu-
lares de los autores quienes, mediante la narracién de sus propias
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actividades cotidianas (o de lo que les refirieron algunas personas
especificas), ofrecen una representacioén de su otro por contraste.
De hecho, la historia que nos cuentan no seria comprensible sin
su presencia: ellos mismos parecen ser no solo actores sino tam-
bién protagonistas en torno a los cuales, gracias a los cuales y a
través de los cuales ocurre la representacion del mundo: los otros
sirven a esa representacion: el misionero es tal porque hay almas
que salvar, y el explorador no existiria sin esas sierras de dificil
acceso y los cave dwellers.

Pero el caso de Bennet y Zingg es ciertamente distinto: uno
puede omitir a los autores y, al parecer, nada le ocurriria a las
descripciones que hacen: seguirfan intactas, monumentales, casi
seraficas. En este sentido, los autores estan ausentes del texto, y
no podemos rastrear una intencion personal expresa como las
que si nos dejan Font o Lumholtz. Esta ausencia podria verse de
dos modos: alguno habra que piense que asi es mejor: sustraer al
investigador de la ecuacién para quedarnos con una descripcién
objetiva (en el sentido de que se elimina la percepcién subjetiva
y el mero didlogo interno al suprimir el punto de vista de quien
describe), pero habra algtin otro que rechace esa pretension, por
irreal, porque sencillamente quien describe, para hacerlo, no
puede desaparecer de la escena (Tedlock, 1996). Ante esta disyun-
tiva, jqué se puede hacer? Pienso que, en principio, en cuanto
que investigadores, es importante prestar atencién a la manera
en que presentamos nuestros datos descriptivos, asi como dejar
constancia de como fue que obtuvimos esos datos. Como vimos
mas arriba, hay diferencia entre sentenciar “se afirma que el acep-
tar dinero por las relaciones sexuales imposibilita la curacién de
cualquier enfermedad contraida de ese modo” (Bennett y Zingg,
1978:524) y decir “Norsi nos informé que el aceptar dinero [...]”
e incluso “escuchamos que Norsi dijo que el aceptar dinero [...]".
Esa diferencia parece una nimiedad, pero no lo es.

Otro asunto que podria juzgarse como una nimiedad es que
la mayor parte del texto estd escrita en tercera persona. ;Qué
importancia tiene eso? Que es ahi, precisamente, donde ocurre
la construccién del otro: “ese lugar, el de la tercera persona es
uno excluido por definicién, sefiala E. Benveniste, en tanto [que]
su funcién es proporcionar el territorio para el intercambio entre
el que habla (la primera persona) y su destinatario (la segunda
persona)” (Carbo, 2001:270).

Y asimismo podria pensarse que no pasa nada por el hecho
de que el libro esté escrito en un eterno presente, como si fuera
una radiografia, o que esto se disculpa por la exactisima precisiéon
con que se describen los elementos materiales (Parte I) y sociales
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(Parte II) y atin por la manera en que se ponen en accién, segin
presenciaron los autores (Parte III), pero, de hecho, quiza resul-
ten mas problematicas y dificiles de combatir por presentarse
como obras monoliticas que presentan la cultura tarahumara
como algo perfectamente cerrado sobre si mismo y légicamente
ensamblado, lo que nos puede llevar a pensar que el retrato que
hicieron Bennett y Zingg se sigue aplicando con pequefias varia-
ciones para hablar en general de esta sociedad: a mas de noventa
afios de sus observaciones y pronodsticos, se sigue teniendo la idea
de que “el tarahumara vive de los ralos pastos de las laderas de
las montafias recogido para €l por los animales y transformados
mediante el ciclo de alimentacion animal en un fertilizante para
el maiz, que es el sostén de la vida tarahumara. Este es el ajuste
mas sutil, laborioso y delicado de la cultura de este pueblo al
medio ambiente de la ecologia [sic]” (Bennett y Zingg, 1978:63).
Pero la experiencia etnografica actual nos muestra, de hecho, que
el ndmero de cabras y de ganado en general es cada vez menor y
que, en la actualidad, hay muchas otras formas en que los hablan-
tes de raramuri sostienen su vida y codifican su existencia.

Como vemos, no es suficiente describir los elementos que
conforman una cultura, ni siquiera basta con dinamizarlos si se
los presenta en tercera persona y despojados de temporalidad.
De ahi que considero importante aprender a describir sin esencia-
lizar, pero ;es posible? ;Puede la descripcion etnografica escapar
de la trampa de la escritura? (Clifford, 1996:144). Personalmente
considero que si, siempre y cuando dejemos de atribuirle toda la
responsabilidad a los autores y comencemos a responsabilizar-
nos como lectores: pienso que una manera de poder aprovechar
el trabajo etnografico hecho hasta ahora (y no tener que echarlo
por la borda a causa de su notoria falta de vigencia) es asumiendo
el papel de lector critico y dinamizando con nuestra lectura las
representaciones que se han querido hacer pasar como inmu-
tables y cristalizadas, lo cual coincide con la idea de Lartigue y
Rivas (1978:11) segun la cual

[...] la lectura [de materiales etnograficos] contribuye a rectificar los
prejuicios, a eliminar las deformaciones y a hacer posible la expre-
sién, la intervencién de los que han quedado silenciosos y pasivos,
callados y manejados cuando no se hablaba més que de ellos y del
problema que representaban; la lectura llama la atencién sobre
la posibilidad de evitar simplificaciones, férmulas inadecuadas y
permite evaluar los alcances y las limitaciones de los enfoques expli-
citados; ademds hace posible la intervencién activa de la memoria,
la revalorizacién de conocimientos autocensurados porque se consi-
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deraban despreciables y la recuperacién de la palabra en contra del
monopolio silenciador.

Quiza sea momento de comenzar a hablar también de la res-
ponsabilidad lectora pues, después de todo, no es lo mismo leer
un texto de corte juridico, uno de ciencia ficcién o un instructivo,
que leer un texto antropoldgico, en el que no solo se habla de
las raras costumbres de un maés raro grupo —con un todavia mas
raro nombre —, sino que se habla, en cierta medida, del humano
mismo y, en consecuencia, del lector. Leer descripciones etnogra-
ficas nos pone en condiciones de sacar al autor y su texto de la
trampa de la escritura (aunque ambos, lector y escritor, se hallen
aunen la trampa de las palabras y las practicas discursivas). Ahora
pueden mantener un didlogo, porque “la lectura aproxima y
sustituye la distancia [...] de la letra, contra la que se rebelaba
Nietzsche [...]. La lectura que induce el didlogo crea esa distan-
cia critica, pero no alienada, de la autorreferencia consciente y
estd supliendo, con las intervenciones de los locutores sucesivos,
la ausencia del espacio frio y solitario de la letra” (Domingues
Rey, 2006:267-268).

Descripciones, ;jpara qué?, o los riesgos de la simplificacién

En su articulo “State simplifications: nature, space, and people”,
James C. Scott introduce la idea de que un mal generalizado de
las ciencias es la creacion de abstracciones simples que no repre-
sentan adecuadamente la complejidad de los procesos (tanto
naturales como sociales) que tienen lugar en la realidad (Scott,
1996). Mas bien, dice el autor, los modelos cientificos (como las
etnograffas) son muestras estéticas y estilizadas, cuyo objetivo
inmediato es facilitar la aprehensién del fenémeno estudiado,
pero cuyas consecuencias finales se pueden plantear en términos
de control: las simplificaciones son atemporales, estaticas, rigi-
das, y han de servir para tomar decisiones administrativas en
la medida en que son producto de especialistas, que sirven como
mediadores, encargados de orientar las decisiones. Y eso es pre-
cisamente lo que pasé con la monolitica monografia de Bennett
y Zingg.

J. Scott ejemplifica su argumento con el caso de la ciencia
forestal alemana del siglo XVIII —enfocada en la planificacién sis-
tematica de la explotacién de los bosques—, pero advierte que
el proceso por él descrito puede encontrarse en otras disciplinas
e instituciones. Yo propongo que puede hallarse también en el
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quehacer antropolégico en cuanto que cuerpo de conocimientos
producto de la ardua labor de especialistas profesionales.

En el proceso de simplificacién prima la preocupacién por
aspectos especificos, bien definidos y delimitados, orquestados
por lo que los profesionales consideren importante econémica y
administrativamente. Sin embargo, se pierden de vista o se menos-
precian muchas otras cosas que carecen de importancia solo en
apariencia (Scott, 1996:44). En este sentido, mediante un proceso
de simplificacion, los arboles de los bosques alemanes habrian sido
remplazados por arboles abstractos, a su vez representantes de
cantidades de lena (tal como los hablantes de rardmuri reales
se ven sustituidos por los tarahumaras de las etnografias). Recor-
demos, pues, que “el conocimiento de otros pueblos nunca ha
sido un lujo, sino una necesidad” (Warman, 1970:10).

;Tiene sentido hacer descripciones etnograficas hoy?

Como vimos, es posible identificar diversos tipos de descrip-
ciones etnograficas, pero todas sometidas al mismo conflicto: la
trampa de la escritura y la inexorabilidad del tiempo. Y, en buena
medida, cada una simplificando a su manera, en todos los casos
con tintes colonizadores. Esto nos lleva a plantearnos la pre-
gunta que encabeza este apartado y otras maés, ya esbozadas en la
“Introduccién”: jno queda escapatoria?; ;la descripcion etnogra-
fica esta condenada a servir a los principios colonizadores, cuasi
administrativos? ;O acaso es posible encontrar otra aplicacion
para los conocimientos antropolégicos, mas alla de la erudicién y
la administracién?

Pienso que si hay escapatoria, pero para ello hace falta admi-
tir tres cosas que, de entrada, pudieran resultar chocantes para
quienes abogan por una antropologia puramente tedrica, asi
como para los que apuestan por una antropologia militante, es
decir, para quienes piensan que el analista no debe intervenir en
lo mas minimo en la realidad que analiza, y para quienes piensan
que hay una irrevocable responsabilidad ligada con la transfor-
macion de la realidad a través del conocimiento y su aplicacién
inmediata. Yo soy de una idea menos radical en ambos sentidos,
y tengo mis razones para serlo: no creo que se pueda separar la
teoria de la practica, pero tampoco creo que haya quien tenga
la autoridad (etnografica o de cualquier tipo) para decirle a los
demas como deben vivir su vida.

Lo que hace falta admitir para que digamos que si tiene
sentido hacer descripciones etnograficas en la actualidad, es lo
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siguiente: ) en todo momento, los humanos en general asociamos
lo que vemos con nuestras experiencias previas; b) la actividad
creadora del ser humano depende de la variedad de experiencias
que acumule en su vida, asi como de la imaginacién y fanta-
sia que desarrolle a partir de su interaccién con el mundo real;
y ¢) la lectura critica de materiales etnograficos puede ser con-
cebida como una experiencia en si misma, que pasara a formar
parte del repertorio de conocimientos que cada uno tiene.

En este sentido, para que las descripciones etnograficas se
vuelvan relevantes, es decir, significativas para la vida cotidiana,
para el dia a dia, para formar parte del quehacer de quienes
se dedican a leerlas, tendrian que, en principio, dar cuenta de las
diferencias que pueden presentar entre si (Agar, 1996:120): con-
siderar que tales diferencias pueden responder, como ya dijimos,
a diferencias cronolégicas, aunque también puede tratarse de
diferencias debidas a la formacién profesional de quien las ela-
bora y aun a la tradicién cultural a la que se adscriban, asi como
al tipo de audiencia a quien se dirijan.

El lector de tales descripciones debera tener en cuenta que
en el texto confluyen, por lo menos, tres tradiciones culturales:
la del analista, la del grupo analizado y la del lector mismo, y
asimismo ha de considerar la descripcién no como la relacién
pormenorizada de una cultura (aunque en apariencia de eso se
trate), sino como un “puente entre tradiciones” (Agar, 1996:136),
pues la descripcién etnogréfica es, fundamentalmente, “un pro-
ceso de ‘mediacion de marcos de significado”” (Agar, 1996:136)
donde estd incluido el del propio lector.

El acto de redactar y leer descripciones etnograficas, enton-
ces, nos sirve para mediar nuestros marcos de significado, sobre
todo en la medida en que lo redactado y lo leido representan una
alternativa para el fenémeno humano, como arriba se dijo. Cono-
cer otros modos de resolver la existencia humana es otra forma de
conocer lo que, en potencia, uno es capaz de hacer. Integrar otras
experiencias a la propia mediante la lectura, la observacién y el
registro enriquece el repertorio de conocimientos con que cada
sujeto opera. Y es que, en cuanto que individuos capaces de parti-
cipar de fendmenos culturales, nada humano nos deberia resultar
ajeno. Aproximarse de manera sistemdtica a las experiencias
etnograficas —teniendo en cuenta el riesgo de la simplificaciéon
que siempre se corre— que en principio nos pueden parecer sor-
prendentes y atin incomprensibles, nos ayuda a ampliar nuestro
abanico de posibilidades, lo que estd en concordancia con lo que
decia mas arriba: la lectura de descripciones etnograficas repre-
senta un acercamiento a esos otros modos de vivir la misma vida
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de todo Homo sapiens: nos aproxima a otros modos de existir en
el mismo planeta, donde la manera de cada cual termina por ser
una de las multiples opciones de existencia del espiritu humano
(Gotés Martinez, 2010:18).

(Qué quiero decir con esto? Que vale la pena hacer y leer
descripciones etnogréficas para conocernos un poco mas y para
respetarnos como humanos. Asimismo quiero decir que tales
descripciones pueden tener un sentido préactico cuando muestran
alternativas concretas para resolver los quiebres que se presen-
tan en nuestras experiencias cotidianas. Pero, para ello, debemos
dejar de pensarlas como saberes para cambiar la sociedad. Mas
bien han de pensarse como saberes para dirigir la vida de cada
uno: ahi es donde radica el valor instrumental del conocimiento
antropoldgico: en el hecho de que toda accién se basa en cierta
forma de comprender el mundo, y la investigacién acerca del ser
humano contribuye, de hecho, a consolidar determinadas formas
de entenderlo y representar(nos)lo. En otras palabras: nuestro
modo de estar en el mundo depende de nuestro modo de pensarlo,
y nuestro modo de pensarlo depende de nuestras experiencias.
Afortunadamente, podemos nutrir nuestras experiencias con el
acto mismo de la lectura de materiales etnograficos.

De la filosofia practica a la descripcién etnografica y de regreso

Construimos nuestros esquemas de accién sobre la base de una
serie de anticipaciones y expectativas que, en principio, adquiri-
mos y reivindicamos culturalmente. Contamos con un repertorio
de conocimientos y, a su vez, dichos conocimientos estan orienta-
dos por metas que son suministradas por la tradicién sociocultural
en la que cada uno se forma (Agar, 1996:127). Pero estos esque-
mas no estan cerrados ni son permanentes; al contrario, se ponen
a prueba constantemente y se contrastan con la realidad coti-
diana, ademéds de modificarse con los nuevos conocimientos que
vamos asimilando. En este sentido, considero importante reparar
en qué entendemos por cultura, pues nuestra concepcién del mundo
cultural condiciona nuestra concepcién de nosotros mismos tanto
(o quiza mas) que nuestra concepcién del mundo natural.

La propuesta es, pues, que las descripciones etnogréficas, y
en general todo el saber antropoldgico, nos ayudan a “disponer
de planes de accién con antelacién, [lo cual] es una manera de
influir y decidir conscientemente sobre nuestro comportamiento
en el futuro” (Lafuente Flores, 2016:79). En este sentido, afirmo
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que las descripciones de los distintos modos de vida son un
repertorio de posibles acciones y alternativas.

Pienso que el conocimiento de la naturaleza y de los distintos
estilos de vida humanos nos brinda las herramientas necesarias
para deliberar acerca de nuestras acciones futuras, sean perso-
nales o colectivas. Entre mas perspectivas tengamos acerca de
la naturaleza y las diferentes culturas, mas planes de accién futu-
ros podremos idear, imaginar, crear, y con toda firmeza podremos
rechazar todo criterio que presente como absoluto o cristalizado
tal o cual comportamiento o modo de estar en el mundo. Sin
embargo, y ahora si para rematar, me interesa aclarar una cosa
para, en otro momento, profundizar en ella.

No son los genes las moléculas que acompasan y provocan el apren-
dizaje, las ideas ni la conformacién simbélica de la cultura. Ello
deviene de la facultad del cerebro-mente, y su cualidad 16gico-ima-
ginaria deriva de cada modo social-contextual que se incorpora
en el orden neurobiolégico del sujeto mediante un proceso que la
ciencia antropolégica ha convenido en denominar enculturacién o
endoculturaciéon. La enculturacién, como hecho social, participa en
la formacién de la persona a partir de estimular ciertas regiones cere-
brales para inducir y conformar en ellas nuevas secuencias y nuevos
circuitos neuroeléctricos (Gotés Martinez, 2018:5).

En principio, tales nuevos circuitos de origen endocultural
servirdn como fundamento para tomar decisiones, pero, a la pos-
tre, podemos entrar en contacto con otras experiencias culturales
no para aculturarnos, sino para ampliar nuestro repertorio de
alternativas: entre mas experiencias antropoldgicas tengamos,
mas podremos idear otras formas de vivir nuestra relaciéon entre
géneros y entre especies. Ahi, precisamente, radica el valor ins-
trumental del conocimiento antropoldgico, el valor de estudiar
para qué han servido las descripciones etnogrificas.



Noroeste de México, nueva época, num. 5, enero-junio 2022. 103

Referencias

Agar, Michael

1996 Hacia un lenguaje etnografico. En El surgimiento de la
antropologia posmoderna, compilado por Carlos Reynoso,
pp. 117-141. Editorial Gedisa, Barcelona, Espafia.

Alvarez Brun, Félix
1961 La Ilustracion, los jeusitas y la Idependencia americana. Edito-
rial Minerva, Lima, Peru.

Bennett, Wendell Clark y Robert Mowry Zingg
1978 Los tarahumaras, una tribu india del norte de México. Instituto
Nacional Indigenista, Ciudad de México.

Calvo, Tomas y Jesus Jauregui

1996 Prologo. En Apostélicos afanes de la Compariia de Jestis en su
provincia de México, editado por José de Ortega, Juan Anto-
nio Baltasar y Francisco Javier Fluvia, pp. vii-li. Centro
Francés de Estudios Mexcanos y Centroamericanos, Ciu-
dad de México.

Carbo, Teresa

2001 Notas para una historia discursiva del indigenismo
mexicano. En México: historia y alteridad. Perspectivas mul-
tidisciplinarias sobre la cuestion indigena, editado por Yael
Bitran, pp. 265-298. Universidad Iberoamericana, Ciudad
de México.

Certau, Michel de
1995 Historia y psicoandlisis entre ciencia y ficcion. Universidad
Iberoamericana, Ciudad de México.

Chartier, Roger
2011 Pluma de ganso, libro de letras, ojo viajero. Universidad Ibe-
roamericana, Ciudad de México.

Clavijero, Francisco Xavier
1975 Historia de la Antigua o Baja California. Porrda, Ciudad de
Meéxico.



104 ¢PARA QUE HAN SERVIDO LAS DESCRIPCIONES...

Clifford, James

1996 Sobre la autoridad etnografica. En El surgimiento de la
antropologia posmoderna editado por Carlos Reynoso, pp.
141-170. Editorial Gedisa, Barcelona, Espafia.

Copleston, Frederick Charles
1984  Filosofias y culturas. Fondo de Cultura Econémica, Ciudad
de México.

Crespo, Marfa Fernanda y Guillermo Antonio Najera Najera
(Coords.)

2020 Lecturas desde las Cartas Anuas. Contribuciones al estudio de
los jesuitas en Hispanoamérica. Universidad Auténoma del
Estado de Morelos, Ciudad de México.

Decorme, Gerard
1941 Laobra de los jesuitas mexicanos durante la época colonial 1572-
1767. José Porraa e Hijos, Ciudad de México.

Domingues Rey, Antonio

2006 Palabra respirada: hermenéutica de la lectura, pp. 267-272.
Universidad Iberoamericana; Ediciones y Graficos EON,
Ciudad de México.

D’Souza, Radha

2014 Las carceles del conocimiento: investigacion activista y
revolucién en la era de la “globalizaciéon”. En Epistemo-
logias del sur (perspectivas), editado por Bonaventura de
Sousa Santos y Maria Paula Meneses, pp. 121-146. Akal,
Madrid, Espafia.

Dunne, Peter Masten

2001 Las antiguas misiones de la Tarahumara. Gobierno del Estado
de Chihuahua; Secretaria de Educacién y Cultura, Chi-
huahua, Chihuahua.

Fluvia, Francisco Javier (Ed.).

1996 [1754] Apostolicos afanes de la Compaiiia de Jesus en su
provincia de México [Edicién facsimilar]. Centro Francés de
Estudios Mexicanos y Centroamericanos, Instituto Nacio-
nal Indigenista, Ciudad de México.



Noroeste de México, nueva época, num. 5, enero-junio 2022. 105

Foucault, Michel
2013  Una lectura de Kant. Introduccion a la Antropologia en sentido
pragmitico. Siglo XXI Argentina, Buenos Aires, Argentina.

Garcia Gual, Carlos
2013 Epicuro. Tercera edicién. Alianza Editorial, Madrid,
Espana.

Gardes de Ferndndez, Roxana

2021 La dimension literaria de las Cartas Anuas de Amé-
rica, siglo XVII. Letras, (84):37-57, DOL https://doi.
org/10.46553 /LET.84.2021.p37-57.

Gonzalez Rodriguez, Luis
1987 Cronicas de la Sierra Tarahumara. Secretaria de Educacion
Publica, Ciudad de México.

Gotés Martinez, Luis Eduardo

2018 Neuronas, excitabilidad, circuitos y cultura: la fisiologia cere-
bral y la produccion de la cultura. Imprenta Digital Cuatro
Fantésticos, Ciudad de México.

2010 Introduccién. En Los pueblos indigenas de Chihuahua. Atlas
Etnogrifico, editado por Luis Eduardo Gotés Martinez et
al., pp. 27-33. Instituto Nacional de Antropologia e Histo-
ria, Ciudad de México.

Gotés Martinez, Luis Eduardo et al. (Eds.)
2010 Los pueblos indigenas de Chihuaha. Atlas Etnogrifico. Instituto
Nacional de Antropologia e Historia, Ciudad de México.

Hinton, Thomas B.

1978 Introduccion. En Los tarahumaras. Una tribu india del norte
de México, de Wendell G. Bennett y Robert M. Zingg, pp.
25-35. Instituto Nacional Indigenista, Ciudad de México.

Klausen, Arne Martin, Arve Sorum y Svane Helen Kierulf

2006 Bajo el cielo de los trdpicos. EI gran explorador noruego Carl
Lumholtz. 100 atios de testimonios de los pueblos indigenas.
Traducido por Svane Helen Kierulf. Comisién Nacional
para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas, Kulturhisto-
risk Museum Universitetet i Oslo, Ciudad de México.



106 ¢PARA QUE HAN SERVIDO LAS DESCRIPCIONES...

Lafuente Flores, Victor Hugo de

2016 Libre albedrioy toma de decisiones. En Cerebro, subjetividad
y libre albedrio. Discusiones interdisciplinarias sobre neuroé-
tica, editado por Magda Giordano, Roberto E. Mercadillo
y José Luis Diaz Gémez, pp. 69-79. Herder, Universidad
Nacional Auténoma de México, Ciudad de México.

Lartigue, Frangois y M. Rivas

1978 Presentacion. En Los Tarahumara. Una tribu india del norte
de Meéxico, de Bennett, Wendell Clark y Robert Mowry
Zingg, pp. 9-14. Instituto Nacional Indigenista, Ciudad de
Meéxico.

Lira Larios, Regina

2015 Carl Lumholtz y la objetualizacién de la cultura indigena
en la Sierra Madre Occidental. Estudios de Historia Moderna
y Contempordnea de Meéxico, (50):8-27. DOI: https://doi.
org/10.1016/j.ehmcm.2015.08.001.

Lumbholtz, Carl

1945  El México desconocido. Cinco afios de exploracion entre las tri-
bus de la Sierra Madre Occidental; en la tierra caliente de Tepic
y Jalisco, y entre los tarascos de Michoacdn. Publicaciones
Herrerias, Ciudad de México.

1902 Unknown Mexico. Charles Scribner’s Sons, Nueva York,
Nueva York.

1894 Tarahumari life and customs. Scribner’'s Magazine,
16(3):296-311.

Marquez Pedrefan, Victor Manuel

2019 Alteridad y enfermedad. Una etnografia de la experiencia oni-
rica en San Pedro Jicoras, Durango. El Colegio de Michoacan,
Zamora, Michoacan.

Marquez, Zacarias
2008 Misiones de Chihuahua. Siglos XVII y XVIII. Consejo Nacional
para la Cultura y las Artes, Ciudad de México.

Moreno, Roberto
1984 La polémica del darwinismo en México. Siglo XIX. Universi-
dad Nacional Auténoma de México, Ciudad de México.



Noroeste de México, nueva época, num. 5, enero-junio 2022. 107

Moszowski van Loon, Adron

2022 La polémica de la alteridad de lo indigena en la antropo-
logia mexicana; una revaluacién desde Foucault y Butler.
Revista de Estudos e Investigagoes Antropoldgicas, 9(1):113-
136.

Pennington, Campbell W.
1963 The Tarahumar of Mexico. Their Environment and Material
Culture. University of Utah Press, Salt Lake City, Utah.

Pujadas i Muifioz, Joan J. (Ed.)
2010 Laetnografia como mirada a la diversidad social y cultural. Edi-
torial UOC, Barcelona, Espana.

Reynoso, Carlos (Ed.)

2000 Apogeo y decadencia de los estudios culturales. Gedisa, Barce-
lona, Espafia.

1996 El surgimiento de la antropologia posmoderna. Gedisa, Barce-
lona, Espafia.

Robles, Ricardo, Carlos Diaz Infante, Gilberto Chacén y Luis Ver-
plancken

1978 Proélogo. En Los tarahumaras. Una tribu india del norte de
Meéxico, de Wendell G. Bennett y Robert M. Zingg, pp.
15-23. Instituto Nacional Indigenista, Ciudad de México.

Rodriguez Lopez, Abel

2010 Gramitica tarahumara (1683) [Texto atribuido al jesuita
Thomas de Guadalaxara, sic.]. Universidad Auténoma de
Ciudad Juarez, Chihuahua.

Ronquillo Arvizu, Martin y Balsanelli, Alice

2022 El legado de Bronislaw Malinowski: el trabajo de campo,
una herramienta para la comprension de la alteridad en
comunidades indigenas de México. Revista de Estudos e
Investigacoes Antropoldgicas, 9(1):43-92.

Scott, James C.
1996 Sate Simplifications: Nature, Space, and People. Nomos,
38(1):42-85.



108 ¢PARA QUE HAN SERVIDO LAS DESCRIPCIONES...

Tedlock, Dennis

1996 Preguntas concernientes a la antropologia dialégica. En
El surgimiento de la antropologia posmoderna, compilado por
Carlos Reynoso, pp. 275-288. Gedisa, Barcelona, Espana.

Valdez Martinez, Angel

2017  Filosofia y biologia: por una ética basada en el conocimiento de
la naturaleza. Tesis de Licenciatura en Filosofia, Univer-
sidad Auténoma del Estado de México, Toluca, Estado
de México.

Warman, Arturo

1970 Todos santos y todos difuntos. En De eso que llaman antro-
pologia mexicana, compilado por Arturo Warman et al., pp.
9-38. Comité de Publicaciones de los Alumnos de la ENAH,
Ediciones Aguirre Beltran, Ciudad de México.



109

Matachini, la milicia de la Virgen entre los yaquis’

Raquel Padilla Ramos*

amb gentil aire
saltant enlaire
com volatins

los matatxins
fan, i altres balls
portant plomalls
gorres de grana

Con aire gentil
saltando en alto
como volatines

los matachines
hacen, y otros bailes
llevando plumajes
gorras de grana

Cancién popular catalana
(Miguel Ribes, 1616)

Resumen

Este articulo se dedica al estudio de la danza de los matachines, una figura
organizada de manera similar a una milicia que desempefia un papel
importante en los rituales yaquis, pero que ha sido poco mencionada
en las fuentes coloniales sobre la historia del norte de la Nueva Espaiia.
En el texto se analiza su origen europeo y la forma en que se introdujo
a la cultura yaqui. También examina la transicién que tuvo, de la ejecuciéon
burlesca a la solemne, la exclusividad de la misica con la que se danza y la
perspectiva que sobre ella tienen los yaquis. El articulo se basa en el estudio
de fuentes documentales, bibliogréficas, iconograficas y en datos recopilados
mediante trabajo de campo en la regién yaqui del estado de Sonora, México.
Palabras clave: yaquis, matachines, danza, musica, cosmovisién.
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Abstract

This paper is dedicated to the study of the matachines dance, a figure
organized in a similar way to a militia that plays an important role in Yaqui
rituals, but has been little mentioned in colonial sources on the history of
northern New Spain. The text analyzes its European origin and how it was
introduced into the Yaqui culture. It also examines its transition from the
burlesque performance to its solemn display, the exclusivity of the music
used in the presentation, and the Yaquis perspective about it. The article is
based on the study of documentary, bibliographic, and iconographic sources
and on data collected through field work in the Yaqui region of the state of
Sonora, Mexico.
Keywords: Yaquis, matachines, dance, music, worldview.

Introduccion

En la cultura yaqui hay una figura organizada a manera de mili-
cia que, aunque resulta de central importancia hoy en sus ritos,
se menciona poco en las fuentes coloniales de la historia del sep-
tentrién novohispano. Se trata de los danzantes de matachin.
Quizas al principio su funcién tuvo poca importancia en materia
de culto, pero ahora a los matachines se los considera soldados
de la Virgen.

Aparentemente, la palabra matachin fue importada a Espafa
desde Italia, pasando por Francia antes de la conquista de México.
Se refiere a los hombres que vestian ridiculamente y represen-
taban con sus danzas una rifia de muerte. Resulta intrigante el
modo en que se pasé de una danza —en la que unos hombres
mal vestidos se golpean con espadas de palo— a un culto que hoy
forma parte de la ritualidad catélica de los yaquis.

El pueblo yaqui es una sociedad indigena del noroeste de
México asentada en ocho pueblos fundados en el siglo XVII al sur
del estado de Sonora. Su lengua es nombrada jiak noki y, junto con
la del pueblo mayo, pertenece al sistema lingiiistico cahita, de la
familia yuto-ndhuatl. La historia de la resistencia yaqui contra el
dominio esparfiol y contra el gobierno mexicano para defender su
gobierno y su territorio, ha sido tema de libros, articulos, pelicu-
las y canciones. En la actualidad, hay aproximadamente cuarenta
mil yaquis si se incluyen los que habitan en Sonora y en Arizona
(Estados Unidos).

Este articulo intentard describir la danza matachin europea
y su introduccién en territorio yaqui, develar su transicion de lo
bufonesco a lo solemne, referir la musica que se toca exclusiva-
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mente durante esta danza y analizar la perspectiva que tienen
los yaquis sobre ella. No pretendo ordenar cronolégicamente los
eventos porque, en realidad, no analizo un evento particular, sino
que tomo elementos del presente los contrasto con el pasado.

Mis fuentes seran documentales y bibliograficas, entre las
que se encuentran la compilacion de notas antiguas sobre danza y
musica de Maurice Esses (1994), publicadas por Pendragon Press
bajo el titulo Dance and Instrumental Diferencias in Spain during the
17th and Early 18th Centuries (volumen III), y trabajos que se han
ocupado del tema matachin en el territorio yaqui (el Yaqui) y en
otros lugares. Incluiré asimismo fuentes iconograficas y datos
recogidos en trabajos de campo recientes en territorio yaqui en el
estado de Sonora, noroeste de México. Por lo pronto, hagamos un
breve y general repaso de la dancistica yaqui.

Las danzas yaquis

La ritualidad yaqui parece imposible sin la musica y esta sin la
asistencia de los danzantes. Estos se presentan en las ceremonias
publicas religiosas, como las fiestas patronales y las del Sabado
de Gloria, casorios, bautizos y cabos de afio.? Tanto en unas
como en otras se realizan intercambios para el equilibrio comu-
nitario y la compensacion social: se comparten alimentos, se reza
de manera colectiva y se practica la reciprocidad.

Las danzas rituales de los yaquis son, a saber, la danza del
venado, la danza del pascola, la danza del coyote, la danza de
los chapayekas y la danza de los matachines. Hubo otras, como
la de la libélula y la del cuervo, que ya no se ejecutan. De las
vigentes, todas se realizan en grupo, excepto la danza del venado
que, aunque es individual, en su ejecucién participan siempre los
pascolas. Hay también danzas menos visibles, como las del tam-
bulero y el alpes (alférez), que tienen la funcién de demarcar los
puntos cardinales para sacralizar el espacio con una cruz antes de
las ceremonias, pero no me detendré en ellas. Baste lo que acabo
de decir.

Es importante subrayar que en siglos pasados se hacfa una
marcada distincion entre danza y baile, poniendo el énfasis en
que “la diferencia [...] es que en la danza las gesticulaciones
y meneos son honestos y varoniles, y en el baile son lascivos
y descompuestos” (Esses, 1994:59). También hay que decir que

2 Cabo de afio es la ceremonia que se realiza en memoria de un difunto, justo al
afo de su fallecimiento.
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la danza era considerada un “baile serio en que a compés de
instrumentos se mueve el cuerpo, formando con las mudanzas
de sitio vistosas y agradables plantas” (Esses, 1994:60), defini-
cién que encaja perfectamente con la ejecucion del matachin. Sin
embargo, en este articulo no distinguiremos entre danza y baile,
sino que utilizaremos ambas palabras como sinénimos. Huelga
aclarar, sin embargo, que la palabra que los yaquis manejan es
precisamente danza, tal como la debieron aprender en tiempos de
la misién jesuita.

En las danzas yaquis, la relacién con el juya ania o mundo
del monte es palpable y queda demostrada en la omnipresencia
de la flor como elemento de pureza, belleza y con un insondable
trasfondo escatolégico. Existe, de hecho, una dimensién especial
para el mundo de la flor, conocida en jiak noki como sewa ania
(Moctezuma, 2012). Es este el universo del venado y un punto
de interseccién entre el mundo del monte, el yo'o ania o mundo
antiguo, y la Gloria. Es el lugar donde se deposita la esperanza de
trascendencia yaqui (Padilla y Trejo, 2012).

Sefiala Edward H. Spicer (1994) que la flor es simbolo de la
gracia de Dios, y José Luis Moctezuma (2014) hace notar que en
el mundo yaqui tiene un valor dual, porque se identifica con ele-
mentos masculinos y femeninos y porque la usan personas de
ambos géneros:

[...] sin crear conflicto en cuanto a su calidad definitoria en tal natu-
raleza, tanto en los mitos, en el ritual, como en la cosmovisién que ha
llevado a los miembros de estos grupos étnicos [se refiere a yaquis
y mayos] a ubicarla en un esquema dual, en el cual se neutraliza la
condicién de género en varios entornos culturales. Dado su caracter
polivalente, la flor tiene varias connotaciones, algunas de las cua-
les estan relacionadas con alma, espiritu, vida, sentimiento, pureza,
felicidad, danza, purificacién, arma divina, paraiso, fuego y adorno
(Moctezuma, 2014).

Durante la danza del venado, el hombre deja de ser humano
para transfigurarse en venado. Sus movimientos son suaves y se
realizan de acuerdo con la mdusica instrumentada por dos jiru-
kiam, que son varas estriadas de palo de Brasil que se raspan con
otra vara del mismo material y cuyas cajas de resonancia son la
mitad de una wejai o calabazo. Los cantadores de venado (maa-
sobwikreom) son siempre dos y cantan al unisono en jiak noki
arcaico. También los acompafia un baawejai o tambor de agua. El
venado representa la divinidad, el bien y la relacién con el mundo
del monte o juya ania. La danza del venado es exclusivamente
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ejecutada por hombres y, dados los instrumentos enumerados, su
origen prehispénico es indudable.

La indumentaria del venado es la siguiente, de arriba a abajo:
una cabeza de venado (masokoba) disecada, adornada con pafo-
letas de vistosos colores que simulan flores. Lleva unas correas
que sirven para sujetarla. Dicha cabeza se posa sobre una manta
blancay se usa un palito para detener el amarre, que queda oculto.
En el cuello, el danzante de venado lleva colgado un rosario que
cae en su pecho desnudo; las cuentas son de palo de Brasil y tiene
tres cruces de concha nacar. Cuando baila, el venado usa dos
guajes (denominados dyam) con los que marca sus movimientos.
Porta un rebozo (jikiam) que va atado con una rijgutiam, que es
un cinturén de cuero con correas de gamuza y, como cascabeles,
pezuhas de venado. En cada pie, el danzante lleva tres vueltas
de ténabois o capullos de mariposa ensartados. Baila descalzo y
siempre mudo.

La del venado, es sin duda la danza yaqui mds conocida a
escala mundial. En ciertas ceremonias se puede prescindir de ella,
pero casi nunca de los pascolas, que son los danzantes a quienes
el venado se enfrenta en la oposicion entre el bien y el mal. Los
pascolas son jocosos, burlescos y dicharacheros; bailan portando
una mascara elaborada con palo de guasima o chilicote, en forma
de coyote o de chivato, y en la parte superior de la cabeza recogen
con su pelo un mechén (jisa) para representar una vela. Van des-
nudos del torso y llevan un rosario similar al del venado. Envez de
rijgutiam, portan un cinturén con coyoles o cascabeles de metal.
De la cintura a las piernas, el pascola enreda una cobija, atdindola
con listones negros. El, como el venado, danza descalzo, pero
en sus piernas enrolla con muchas vueltas la sarta de ténabois.

La danza del pascola tiene su parte prehispanica, que se
manifiesta cuando se baila acompafiada del tampaleo o tambu-
lero, esto es, tamborilero. Mientras danza, el pascola lleva en la
mano un senaaso, que es un instrumento de percusion, parecido a
una pandereta alargada, con el que lleva el contrapunto del tam-
bor. Otras veces baila sones con instrumentos de origen europeo,
como el arpa o el violin. No hay cantos para el pascola, como
si los hay para el venado, aunque aquel a veces canturrea para
hacer bromas.

La danza del coyote es de indole guerrera. Debido a que en
la actualidad hay ausencia de guerreros y de guerras, es la menos
comun, y ahora se ejecuta tinicamente con motivo de la muerte
de algtn capitan de la etnia. El coyote del siglo XXI viste camisa
y pantalén vaqueros y se echa encima de la cabeza y la espalda
un chomo o tocado de piel de coyote o de zorro, amarrado con
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un pafio y con adornos de concha nécar. Solo un tambulero-can-
tador, sentado en el suelo, lo acompafa y vierte su canto en la
oquedad del tambor a la vez que lo percute.

Los chapayekas fariseos o judios, son danzantes que pagan
una manda o una penitencia. Su actividad ritual principal es lla-
mar a la comunidad a la austeridad y al recogimiento con motivo
de la Cuaresma, y no ejecutar una danza. Su papel oscila entre lo
cémico y lo perturbador. Sin embargo, por su importancia en el
organigrama religioso y sobre todo por su antagonismo con los
matachines, los describiré a continuacién. El chapayeka lleva una
mascara de cuero de chivato denominada choomo, palabra que en
jiak noki significa “madscara” o “tocado”, aunque carifiosamente
se le denomina sewa, o sea, “flor”.

Segtin su rango, la indumentaria de estos personajes varia, de
modo que hay entre ellos quienes caracterizan a personas; otros
representan animales. Entre los que representan personas,
también hay grados, a modo de estructura militar, asi que hay
soldados primeros y segundos, que utilizan choomo con orejas
y nariz grandes. Su cobija representa una armadura. Es el perso-
naje o penitente quien elige su choomo. Hay también vaqueros,
payasos, apaches y personajes actuales de la fardndula. Estos tie-
nen mas libertad para actuar y portan chaleco y polainas, sobre
todo los vaqueros.

Antes de colocarse la mascara, el judio, el fariseo o el cha-
payeka yaqui, pone en su boca un rosario manufacturado con
cuentas de vara prieta para sellar sus labios, pues no le estd
permitido hablar. Usa como uniforme (debajo de la vestimenta
siniestra) una camisa y un pantalén blancos. En los pies lleva
bea bocham o guaraches de tres puntadas. Lleva un cinturén tipo
rijgutiam y con él saluda moviendo las caderas. En su mano
derecha carga una espada fabricada en madera de guédsima,’ y
en la izquierda, un pufial de madera de sitabaro, conocido como
manita, con el que se comunica dando golpecitos en la espada
“como clave Morse”.* También con las percusiones, los chapaye-

3 A la gudsima se le pide perddn para tajarla. Pedir perdén debe hacerse en

enero, pero si el chapayeka es mayor de 30 afios, debera pedirlo a partir del 1 de
febrero, y por cada afio mayor a 30 que tenga el chapayeka, deberd sumar un dia
al mes para solicitar el perdén a la gudsima.

* Conversacion con Fernando Jiménez, cereso 1, Hermosillo, Sonora, 19 de enero
de 2015. Fernando esta preso desde septiembre de 2014 por ser uno de los mas
férreos defensores de las aguas del rio Yaqui en contra del proyecto denomi-
nado Acueducto Independencia del Gobierno del Estado de Sonora, el cual
trasvasa agua de ese rio a la cuenca del rio Sonora. Fernando Jiménez fue libe-
rado el 27 de agosto de 2015 (nota de la editora).
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kas marcan sus danzas y siguen los rezos cantados por el maestro
y las cantoras.

Para los yaquis, las danzas solo se conciben a la luz del tekipa-
noa o trabajo ritual. El tekipanoa, dice Spicer, “tenia el significado
de llevar a las vidas individuales el poder de los nuevos seres
sobrenaturales: ésos que los jesuitas nombraban e iban defi-
niendo cada vez mas claramente” (Spicer, 1994:79). Aunque este
concepto esta ligado al proceso de populacion (més exacto seria
“pueblizacién”’) del mundo del monte o juya ania, el hecho de
que se diga en jiak noki indica que ya existia, posiblemente con
una connotacién algo diferente, en tiempos prehispanicos, aun-
que se resignific6 en el periodo colonial. También es prueba del
impetu con el que los yaquis hicieron suyo el trabajo ceremonial
aprendido en la misién.

Rastros y rostros del matachin

Los antropélogos sostienen que la figura del matachin yaqui es
parte del organigrama religioso.® Sin embargo, aqui propongo
verla como una combinacién de milicia y religién, por razones
que expondré mas adelante. El elemento cémico estd ausente en
ella; mas bien es su contrapunto. Asi lo explica Miguel Olmos
(1999:41): “A menudo los significados cémicos son tomados a
partir de referentes coreograficos de otras danzas, que se encuen-
tran en relacion de oposiciéon y de complementariedad simbélica
con el discurso coreogréfico de la danza de matachines”.

En lo tocante a la documentacion colonial, hasta el momento
solo he encontrado a los danzantes matachines yaquis en un
expediente albergado en el Archivo General de la Nacién, en la
Ciudad de México, referente a la rebelién de 1739. No obstante,
por su importancia central hoy en los rituales yaquis y por ana-
logia con otros pueblos originarios y mestizos que también la
practican, lo més probable es que la danza se haya instituido
desde tiempos virreinales muy primigenios. No estd de mas
observar que la danza de los matachines se ha esparcido por casi
toda la América hispana.

Angel Acufia Delgado (2008) caracteriza la danza matachin
de los raramuris de la Sierra Tarahumara en Chihuahua como

Las comunidades yaquis son prehispanicas. Los europeos no poblaron, sino que
establecieron la institucién llamada pueblo.

¢ Enriqueta Lerma, “El nido heredado”, 2011, y José Luis Moctezuma, Yaquis, pue-
blos indigenas del México contempordneo, 2007, por ejemplo.
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una danza de invierno, esto es, que se baila de octubre a febrero.
En cambio, entre los yaquis se ejecuta todo el afio y puede
afirmarse que forma parte indispensable de cualquier fiesta
ritual. Sobresale su ejecucion en los dias consagrados a la Virgen
Maria, sobre todo en la fiesta de la Purisima Concepcién, de
Loreto y de Guadalupe. Corona su intervencién el dia de Nuestra
Sefiora del Camino, patrona de todos los yaquis. Ambos pueblos
tienen en comun que, pese a ser una danza impuesta, se la apro-
piaron y la volvieron, en palabras de Acufia Delgado (2008:106),
“significativa para su propia experiencia”.

Antiguamente se decia que la danza matachin se asemejaba a
cierta danza violenta que se practicaba en Tracia (peninsula Bal-
canica)’ y que fue llevada a Espafia como danza de mimos por
unas compariias espafiolas que estuvieron en Francia “para su
diversién y para dulce memoria de su amada patria la cristiani-
sima reina Marfia Teresa de Austria, gloriosa infante de Espafia”
(Esses, 1994:147). Se senalaba también que los franceses la habian
tomado de los italianos, considerados “grandes maestros de ges-
tos y movimientos” (Esses, 1994:147). El famoso escaramuche era
una de ellas. En ese tiempo se usaba en Europa la palabra “tropa”
para referirse al conjunto de personas (mimos, danzantes, bufo-
nes) que entretenian al rey, tal como la usan los yaquis ahora para
aludir a los matachines con una connotacién militar.

Huelga aclarar que la sociedad militar yaqui, aunque rees-
tructurada en la época colonial, tal como sugieren los nombres de
origen espafiol con los que se designa a sus miembros (capitan,
alférez, cabo, etcétera), existia antes del contacto con los euro-
peos. Alcanzé fama temprano en el siglo XVII por poner en pie
de guerra a siete mil hombres (Pérez de Ribas, 1985). El capitan
yaqui tiene también su forma nominal en jiak noki, que es wikoi
ya’ut, cuyo significado es “jefe del arco” (Spicer, 1994). Y no olvi-
demos la existencia de la antedicha danza del coyote —ejecutada
por los guerreros— y de un juramento para consagrar a los gue-
rreros coyotes.®

7 [...] “con celadas y coseletes [...] se davan tan fieros golpes que a los que los
miravan ponian miedo” (Esses, 1994:147).
8 “Para ti no habra ya muerte,
parati no habra ya dolor,
parati no habra ya enfermedad,
parati no habra ya sol,
parati no habra ya calor,
parati no habra ya noche,
parati no habra ya frio,
parati n habrd ya sed,
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En sus origenes, el baile matachin no lo llevaba a cabo una
cofradfa ni una milicia. Hasta donde las fuentes permiten ras-
trearlo, se sabe que surgié en Italia como parte del teatro callejero
carnavalesco del siglo XVI. Se caracterizaba por su vestimenta
“ridicula”, porque nunca hablaban en sus presentaciones, por el
uso de una mascara con nariz descomunal y, al parecer, por bai-
lar con “movimientos deshonestos” y torpes (Ramos, 1993).

En el mismo tenor, el escrito de presentacién de un disco
de Decca Records intitulado Music of the Spanish Theater (White,
1969), redactado por Edward Smith, refiere que los matachines
vestian “grotescamente”. Surge entonces la pregunta de cémo
y cuando se dio el proceso de solemnizacién de la danza mata-
chin, o sea, cudndo transité de lo grotesco a lo grave, tanto en
la vestimenta como en el propio baile, porque lo cierto es que,
en tiempos actuales, en los pueblos yaquis los matachines portan
indumentaria impecable y bailan, permitaseme la comparacién,
con la gracia de una codorniz.’ Solo los chapayekas usan masca-
ras con nariz desproporcionada. De hecho, ese es el significado
literal de la palabra chapayeka: “narizén”. A estos ya los describi-
mos someramente paginas atras.

Leticia Varela (1986), en La muisica en la vida de los yaquis,
puntualiza que los matachines no usan ninguna indumentaria
especial para la danza, pero si “complementos simbélicos”, como
la sonaja y la sewa, la cual es el tocado de la cabeza. Sin embargo,
al margen de que hay que tener en cuenta los recursos pecunia-
rios de cada danzante y sus padrinos, hay fiestas tan solemnes
que requieren que los matachines acudan uniformados de blanco.
En cualquier caso, he podido apreciar que esta es una costumbre
que se ha empezado a perder, de modo que hoy lo comtn es ver a

parati no habra ya hambre,
parati no habra ya lluvia,
parati no habra ya familia,
parati no habra ya alegrias,
nada podré atemorizarte, todo ha terminado para ti,
excepto una cosa:
Elcumplimiento del deber
enel puesto que se te designe, alli quedaras
porla defensa de tu nacién,
detu pueblo, de tu raza,
de tus costumbres,
detu religion.
¢Juras cumplir con el mandato divino?
[El nuevo guerrero-coyote responde]
Si”. (Lopez et al., 2013:142)
 Apreciaciéon de la autora.
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los matachines vestidos con pantalén vaquero y camisa, invaria-
blemente, y casi todos con guaraches de tres puntadas.

La sewa de los matachines esta fabricada con diversos mate-
riales. El armazoén consiste en un aro de carrizo con dos tiras,
también de carrizo, que se entrecruzan de lado a lado, hacién-
dose cuatro tiras. En su interseccion salen barbas o flecos hechos
de rafia o listones de colores. En las tiras se pegan tres rodajas de
cartoén (ahora de plastico) con dibujos de flores coloridas. Un buli
o guaje al que por dentro se le echa cola y se lo rellena de arenilla o
piedras muy finas, rojas, que son las que sacan las hormigas
cuando escarban, se lleva en la mano derecha. Puede ser rojo o
azul, dependiendo de la ubicacién del danzante. Azul y rojo son
colores que simbolizan la lucha de moros y cristianos (Olmos
Aguilera, 1999). Sin embargo, de acuerdo con la seméntica de lo
cromético entre los yaquis, representan el orto y el ocaso, res-
pectivamente. Son asimismo los colores de las cofradias de los
fiesteros, es decir, los grupos que organizan las fiestas patrona-
les. En la palma se encarna la cruz, que esta manufacturada con
carrizo y plumas. Durante los rituales, el matachin pone sobre
su camisa un cuello o pectoral elaborado con cuentas o cha-
quirones policromos. De acuerdo con el Diccionario de la Real
Academia Espafiola (1734:510), en el siglo XVIII el matachin era un

Hombre disfrazado ridiculamente con caratula, y veftido ajuftado al
cuerpo desde la cabeza a los pies, hecho de varios colores, y alterna-
das las piezas de que fe compone: como un quarto amarillo y otro
colorado. Formafe deftas figuras una danza entre quatro, feis t ocho,
que llaman los Matachines, y al fon de un tafiido alegre hacen dife-
rentes muecas, y fe dan golpes con espadas de palo y vexigas de vaca
llenas de aire. Le d4 la etimologia del verbo Matar, porque con los
golpes que fe dan parece que van & matarfe unos & otros (Real Aca-
demia Espatiola, 1734:510).

Algunos investigadores creen que la danza de los mata-
chines simboliza la lucha entre moros y cristianos (Rodriguez,
2009), incluso la que practican los yaquis (Olmos Aguilera, 1999).
Es muy posible que asi sea, ya que se difundi6é en una Europa
vencedora en las guerras contra los musulmanes por los lugares
santos. Sin embargo, en el contexto local hay lugares como Hué-
pac, Sonora, donde se presentan dos o tres danzas diferentes: por
un lado, la de los matachines, dedicada a la Virgen y a los santos
y, por otro lado, el baile de la marmota y el desfile del turco que
encarnan la pugna sefialada. De cualquier modo, los matachines
de ahora se consideran a si mismos soldados y van armados (de
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flores, guaje y palma-cruz). Como sefiala Miguel Olmos (1999),
los matachines de la Europa del Renacimiento se relacionan con
la vida del cuartel, con la guerra y con matar, aun cuando su fun-
cién fuese el entretenimiento.

La danza de matachin entre los yaquis es considerada por Spi-
cer como “la més sagrada de las danzas yaquis” (Spicer, 1994:121)
y “la principal danza sagrada del ceremonial yaqui” (Spicer,
1994:122). Asimismo, el espacio donde bailan, sea la iglesia o
un solar (santificado por la cruz), es considerado sagrado. Los
matachines yaquis no danzan por dinero ni en eventos comercia-
les, sino solo por cumplir cabalmente con el tekipanoa o trabajo
ritual, y su compromiso es adquirido no con seres terrenales, sino
con seres divinos o sobrenaturales, como la Virgen.

Tanto como personajes cémicos o solemnes, los matachines
de antafio y del presente, en los pueblos del rio Yaqui tienen en
comun las siguientes cosas:

Danzan en colectivo.

No hablan.

Portan indumentaria o accesorios vistosos y coloridos.
Bailan coreograficamente.

Llevan instrumentos en ambas manos.

SN

El aspecto militar de la danza yaqui de matachin esta dado
por el hecho de que quienes la bailan son considerados solda-
dos de la Virgen, solo que sus armas, en vez de las espadas y
vejigas de antafio, son una palma -que no son otra cosa que una
cruz- y un buli o sonaja, Ademas, llevan unas flores representa-
das en su corona-morrién, a las que también, como lo hacen los
fariseos, llaman sewa o flor. A la cabeza van siempre los monar-
cas (monajas), que son adultos experimentados. Al resto de los
danzantes se lo denomina “tropa”. Se ahade el malinche, un nifio
o preadolescente que porta una falda larga y blanca.

En las comunidades yaquis solo los hombres pueden bailar
matachin, sin importar la edad, a diferencia de otras regiones de
Sonora, como la zona ¢pata, también misionada por jesuitas, en
donde los matachines son nifias y muchachas. Los matachines
yaquis son huestes de combate, organizados como una milicia
sencilla. En el siglo XXI dedican sus danzas a honrar a la Virgen,
pero también, si es preciso, la protegeran, incluso con sus vidas.
En la flor encuentran su adminiculo mas poderoso. Casi siem-
pre el matachin baila con el cldsico guarache de tres puntadas,
marcando cruces con el movimiento de los pies y golpeando fuer-
temente el piso para que se espante el diablo.
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La palabra matachin proviene del italiano matachini, y es asi
como la pronuncian los yaquis antiguos. Es muy probable que
la danza haya sido introducida en el Yaqui por los padres igna-
cianos, misioneros en esa regién desde 1617 hasta su expulsiéon
en 1767. El hecho de que la danza fuera tan infrecuentemente
mencionada por los jesuitas en sus documentos, puede deberse a
que su préctica era tan comun que no se consideraba importante
sefialarla o bien porque se trataba de ocultar por ser una danza
hibrida, como la pascola.

Miguel Olmos (1999:39) cree que la danza matachin se fun-
damenta en las cuadrillas “practicadas antes de la conquista
espafiola, bajo la misma légica coreogréfica, en las diversas regio-
nes del actual territorio mexicano”, aunque reconoce su origen
europeo, lo mismo que Leticia Varela (1986). Ella cita en La miisica
en la vida de los yaquis un pasaje de la Historia antigua de México de
Francisco Xavier Clavijero (1974, Libro VII/45:243-44) para rela-
cionar la danza en cuestién con los antiguos bailes prehispéanicos
del centro de México, pero, en realidad, el jesuita no dice que sea
prehispénica y su descripcién es la de una danza practicada en
la época colonial, pero no especifica su origen. Recordemos asi-
mismo que Clavijero es un cronista de la segunda mitad del siglo
XVIII, algo tardio para la historia del México virreinal.

Spicer sugiere que los ignacianos instituyeron la danza mata-
chin para remplazar otras danzas de origen indigena que no eran
acordes con el cristianismo (Spicer, 1994). Para no descontex-
tualizar la cita de Spicer, debo aclarar que se refiere en particular
a la ropottia, coreografia en la cual los matachines elaboran con
listones de colores una trenza a partir de un gran palo de madera
clavado en el suelo. Esta ejecucién de tipo danza del &arbol
europeo, sefiala el antropdlogo, pudo sustituir a otra que no era
del agrado de los padres, en la que se empalaba a los enemigos.
Ahora representa “el ascenso del espiritu al cielo”, de acuerdo con
Enriqueta Lerma (2011), pues con su participacién trenzando lis-
tones en una garrocha durante los cabos de afio, los matachines
ayudan a las almas a ascender a él. Asi, en las danzas yaquis se
representan “diversos simbolos que permiten interpretar la con-
cepcion vida-muerte” (Lerma, 2011:173). Hay una descripcién
de una danza similar en el siglo XVIII, durante la fiesta de Corpus
Christi:

[...] una danga el dicho dia de quatro grecianos y quatro grecianas
[...] los quales an de hacer las mudangas siguientes: lo primero de
dos en dos y luego todos juntos y un cruzado de en quatro en quatro
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y luego todos juntos con un baile que llaman rrondefia® y luego con
unas bandas an de hacer un toqueado que texan de manos que todos
vienen hacer un texido que lo vean todos y lo an de tornar y luego
otros palotearse con los dos al que an de yr al rrededor hacer otros
diferentes bayles e mudangas que rrequieren dichas dangas (Esses,
1994:87).

Una de las fiestas de mayor magnitud y esfuerzo comunitario
de los yaquis es la que se realiza en honor a la Virgen del Camino
en la Loma de Bacum. Esta festividad es inconcebible sin la ejecu-
cién de las ropottias por parte de cada uno de los pueblos yaquis.
Pero sobre ella hablaremos mas adelante.

Volviendo al tema de la necesaria presencia de los matachi-
nes en los actos fanebres yaquis, ofrezco aqui varios ejemplos
extraidos de testimonios vertidos en el libro Mujeres yaquis de
Jane Kelley (1982). Uno de ellos habla de las “controversias fami-
liares” suscitadas en el velorio del prefecto, pues este se habia
convertido a una iglesia protestante y por ende no acudieron
pascolas ni matachines. Cuando su esposa fallecid, tampoco asis-
tieron “los parientes que consideraban que Antonia debia tener
un velorio yaqui, con ramada, pascolas, matachines, maestros y
cantoras” (Kelley, 1982:373).

En el siglo XVIII se hablaba de danzas de cuenta, esto es, dan-
zas en las que se debian contar los tiempos por compas para hacer
las mudanzas. La de los matachines es de esa clase y, como he
sefialado, esta u otras muy parecidas se ejecutaban en la fiesta de
Corpus: “parecié Luis de Mongén; y dixo que se obligava y obligo
de hacer y hara las cinco dangas para la fiesta del Santisimo Sacra-
mento, una de musica y otra de quenta y tres de cascabel [...]
y todo esto an de hacer por tiempo de quatro afios primeros”
(Esses, 1994:62).

Todo apunta a que la danza matachin fue formada de varios
tipos de danzas europeas teatralizadas, entre ellas la mojiganga y
la méscara. De hecho, llama la atencién la siguiente descripcion
de una maéscara con influencia mexicana:

[...] una muy gentil mascara acaballo que vino desta manera. Entré
un truhdn cantando en verso la prision de Montezuma de cuya
representacion era la mascara que se hazia; estaban mas de duzientos
onbres encamisados y tocados como yndios en el rincén de la plaza
de palacio, donde estaba una tienda muy pintada que representaba
la casa de Montezuma, y él dentro con sus caziques coronados. Alli

10" Por Ronda, ciudad de Malaga en Espafia.
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lleg6 un embajador de parte del capitin general don Hernando
Cortés, y sobre muchas demandas y respuestas, vino con caziques,
retrayéndose unas veces los yndios y otras los christianos con gran
grita y alarido de los yndios, hasta que algunos de los christianos dis-
pararon el artilleria, cuyo fuego puso tanto temor en los yndios, que
se desbarataron, y fue preso Montezuma, y subiéronle a las ancas
del caballo del marqués y asi andubieron dando carreras delante de
palacio veynte de caballo con hachas en las manos y bestidos de muy
buena mascara, y asi se acabé la fiesta (Esses, 1994: 64).

Esta descripciéon nos remite a las danzas de matachines de
Nuevo México y de lugares en México en las que se representa
a Moctezuma, que es, de hecho, uno de los personajes principa-
les. Aunque los contenidos no son los mismos, recordemos que
los matachines de antafio eran hombres de pelea. En las danzas
yaquis, sin embargo, no se registra la presencia de Moctezuma ni
hay confrontacién ni drama. La batalla se da en otro nivel, como
se explicard mas adelante. Un baile de méascara del siglo XVIII fue
descrito como de

[...] asta ocho personas de diferentes trajes, muy lucidamente besti-
dos de tabi de colores. Hicieron su entrada con achas en las manos
y con ellas dangaron bistosas y nuebas mudangas. Acabada la mas-
cara se dibidieron y dancaron y baylaron diferentes mudancgas |[...],
y fue muy de ber en mediode los empecados bayles que en los tea-
tros acostunbran, mudarles el sol, y a de gallarda, ya el canario, qual
billano, quél el torneo” (Esses, 1994:68).

En otra danza europea llamada “de los gigantes”, los dan-
zantes vestian “como mujeres, con unas ropas blancas de lienzo”
(Esses, 1994:68), lo que nos conduce irremediablemente a la figura
de las y los Malinches. Leticia Varela (1986) y Miguel Olmos
(1999) coinciden en que la Malinche suple a la Virgen Maria pre-
sente en diversas versiones de la danza. El “mogigén”, por su
parte, y teniendo en cuenta que debié de haber muchas variantes,
era un danzante europeo que

[...] aparecia vestido grotescamente [...] el cual llevaba en la mano
una vara con dos vegigas de carnero hinchadas colgando. Con esta
botarga iban una porcién de hombres y mugeres, vestidos ellos de
moros y ellas de dngeles, con alas y toneletes blancos, guardadas por
el arcangel San Miguel, que era un joven de gallarda presencia de
cabellos rubios. Este llevaba en la mano una espada desnuda y en la
otra un escudo ovalado (Esses, 1994:63).
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En el terreno de las especulaciones, sospecho que, de la
mojiganga, la danza matachin pudo obtener la indumentaria
angelical, blanca. Empero, hay que tener en cuenta que en el siglo
XVII se habla de otras danzas, como la de espadas, en las que los
ejecutantes, entre ellos matachines, van vestidos de “delgado y
blanquisimo lienzo” (Esses, 1994:90). Un contrato de danzantes
para una procesiéon de Corpus Christi en cierta ciudad espariola,
que data de 1611, describe de tal modo las actividades a reali-
zar, que, a no ser por las mencionadas caperuzas negras, bien
pudiera referirse a los danzantes de matachin yaquis del siglo
XXI. Leamos:

[...] sacaran una danca de dangantes que an de ser ocho los que en
ella an de entrar y mas un tanborilero e yran en la procesién que
el dicho dia a de acer la ciudad [...] e irdn en ella desde que salga
de la yglesia mayor hasta la buelta a ella e an de ir todos los dangan-
tes vestidos de blanco muy limpios con cintas de colores e caperuzas
negras [...] dangando y toqueando con sus palotes e haciendo muchas
mudangas y toqueados' diferentes (Esses, 1994:91).

Escritos del siglo XVIII nos hablan asimismo de flores y coro-
nas abiertas en el atuendo (Esses, 1994:75). Estamos acercandonos
al matachin yaqui. Por otro lado, la portacién de objetos en la
mano era, probablemente, para evitar que se emplearan los bra-
zos en el baile, ya que esto se consideraba casi pecaminoso.” En
las danzas antiguas, el énfasis de los movimientos se ponia en los
pies, cosa que se reforzaba con el uso de cascabeles en Europa y
ténabois o ténabaris entre los pascolas y venados yaquis y otros
danzantes amerindios. Algunos calificaban a los matachines de
siglos anteriores como “ridiculos” por “encoger la pierna” al
bailar, “cosa muy fea en qualquier parte que se haga” (Esses,
1994:71).

Los matachines yaquis son mencionados en las cronicas de
los misioneros josefinos que fueron llevados a “civilizar” a los
pueblos del rio Yaqui a finales del siglo XIX (Enriquez y Ramirez,
2009). Lo relata asi el padre Manuel Robledo, quien a media-
dos del siglo XX se dio a la tarea de recopilar el material de la

' Toqueado es un “son o golpeo acorde que se hace con las manos, con los pies,
con un palo o con otra cosa”. En http://buscon.rae.es/drae/srv/search?val=-
toqueado. Consultado por Raquel Padilla el 16 de enero de 2015.

12 “Las “danzas’ son de movimientos mas mesurados i graves, i en donde no se usa
de los brazos, sino de los pies solos; los ‘bailes” admiten gestos mas libres de los
brazos, i de los pies justamente” (Esses, 1994:59).



124 MATACHINI, LA MILICIA DE LA VIRGEN...

orden josefina relativo a estos sucesos, “segin se conservan
entre nosotros por tradicion, cartas y articulos en el Propagador
y en los diarios de aquellos tiempos” (Robledo, 1952:s. p.). Dice
asi Robledo:

A ellas les toco [sic] en suerte admirar una fiesta tradicional que los
indios celebraron en honor a la Virgen del Camino. Desde el mes
de Mayo [sic] se preparan los danzantes y ensayando diariamente de
mafana y de tarde, y el dltimo dia de junio se reunieron en Bacum
[sic] peregrinos de los ocho pueblos en nimero de tres mil, como
quinientos guerreros y unos doscientos danzantes.

Alli le hicieron al Padre Beltrdn un regio recibimiento. Celebrose [sic]
la Misa [sic] con un caliz [sic] nuevo, obsequio de la esposa del Presi-
dente [sic] Don [sic] Porfirio y luego sigui6 la tanda de los indios que
trataron de celebrar a su Reina [sic] con las danzas que acostumbran.

Al baile de Pascola siguieron los Matachines con sus penachos de
colores, lentejuela, espejillos, y chaquira llevando una sonaja en la
izquierda y un manojo de hermosas y largas plumas en la diestra
(Robledo, 1952: s. p.).

Hay fotografias de danzantes matachines que datan también
de la misma época en que los josefinos misionaron en territorio
yaqui, ubicadas en el Museo del Hombre en Paris, y otras de
principios del siglo XX, como una de yaquis matachines en un
batallén en Mérida, Yucatan, publicada en el periédico La Voz
de la Revolucion (1915)."* La acompafia una nota que sefiala que
estos matachines danzaron en la hacienda San Pedro (cerca de
Mérida) ante el sinaloense Salvador Alvarado, a la sazén coman-
dante militar de Yucatan. Eran yaquis deportados como soldados
de leva. Hay mas material fotografico de principios del siglo XX,
como de yaquis danzando en Térim o en Santa Rosalia, Baja Cali-
fornia Sur. En todos los casos, los matachines van de blanco.

La matachineada

Al igual que en muchos otros lugares, en el Yaqui se llega a ser
soldado de la Virgen por gusto propio o por promesa (manda)
personal o de los padres. Podemos ejemplificar esto con la narra-
cién de Jane Kelley en el libro Mujeres yaquis:

13 “Informacién grafica de la inauguracion de la escuela de agricultura”, en La Voz
de la Revolucion, Mérida, Yucatan, martes 7 de diciembre de 1915.
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Ramona conocié a su novio, Chico Flores, en la escuela Richey en
Pascua, en uno de los periodos breves y poco frecuentes en que asis-
ti6 a la escuela. El padre de él habia abandonado a su familia antes de
que naciera Chico, y su madre habia muerto recién nacido. Por ello lo
cuidé su tia abuela y madrina de bautizo, dofia Simona Soto. Desde
que era nifio padecia asma crénica y bronquitis, necesitaba tomar
medicinas y que lo curaran constantemente. Una vez que estuvo
muy malo, dofia Simona hizo la manda de que él seria matachin, y
el joven comenzé a cumplirla a los quince afios (Kelley, 1982:354).

Me contaba un matachin de Cécorit, Rio Yaqui, que cuando
era nifio se “apunté a la matachineada” [nétese como la accion
de bailar el matachin devino en sustantivo]. Solo podia pensar
en eso y ensayaba los pasos en la calle o mientras se bafiaba. En
Toérim, Rio Yaqui, asimismo he visto a Luis Angel un nino de 9
afios que pronto serd consagrado' como matachin, ensayar los
pasos espontdneamente en el solar donde vive. El caso de Chico
Flores, antes narrado,va también en el mismo sentido:

Habia empezado a trabajar cuando tenia 12 afios, porque la familia
necesitaba dinero. Pero el trabajo en los campos polvosos de algo-
dén agravé sus padecimientos respiratorios. Asi que una parte del
tiempo trabajaba y otra estaba enfermo. Ademas, preferia cumplir
sus deberes de matachin, y por ello trabajaba muy poco (Kelley,
1982:354).

Chico era ademads reconocido como un padre afectuoso
que jugaba con su hijo durante horas y “le ensefiaba los pasos
de los matachines y llevaba el ritmo con unas cucharas”
(Kelley, 1982:373). Un yaqui de Pascua que se habia convertido a
la religiéon bautista, no quiso dejar de cumplir con sus obligacio-
nes como matachin. Es més, prometi6 a sus hijos como danzantes
(Spicer, 1994:317).

De acuerdo con Sylvia Rodriguez, quien realizé un estudio
sobre la danza matachin en Nuevo México entre pueblos picu-
ris y tiwas, esta es un “drama ritual” que es “representado”” en
ciertas fiestas patronales “[...] caracterizado por dos filas de dan-
zantes enmascarados que usan sombreros tipo mitra con listones
largos multicolores” (Rodriguez, 2009). Hasta aqui, eso parece

1 Algunos yaquis que desempefian un cargo ritual son consagrados en la iglesia;
esto los compromete mas y enaltece su labor.

5 La autora es angloparlante; usa el verbo perform, que también puede traducirse
como ejecutar, actuar y desempenar.
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una descripcion del matachin yaqui; sin embargo, en ella hay
muchos detalles que disienten, entre ellos la interpretacién de las
figuras de la Malinche y el monaja.

El monaja o monarca en el Yaqui, a diferencia de otros lugares
donde se baila el matachin, no esta relacionado con Moctezuma.
Aunque algunas versiones sefialan que fueron los tlaxcaltecas
—aliados de los espafioles durante la conquista— quienes incul-
caron la danza matachin en el norte de México y quienes hacen
notar que el nombre correcto es el nahuatlizado matlachin, creo,
al igual que Spicer, que fueron los misioneros jesuitas quienes
instauraron esta danza entre los yaquis, o al menos colaboraron
vigorosamente en resignificarla. Creo también que el término
“matachin” es adecuado (sin que esto signifique que matlachin
sea incorrecto), porque proviene del italiano mattaccino, que se
traduce como payaso o bufén, segiin lo asienta la Real Academia
Espafiola.'

Bajo esta tesitura, a la Compania de Jesuds, probablemente no
le interes6 infundir en los yaquis a un personaje como Mocte-
zuma, el cual, por cierto, segtin afirma Julio Montané, fue llevado
al septentriéon novohispano por los naborios —indigenas de ser-
vicio personal o de trabajo por salario— que acompafaban a los
espafioles durante la conquista y entre los cuales hubo tlaxcal-
tecas. En cambio, los padres debieron de estar profundamente
comprometidos con enfatizar el liderazgo del monarca espariol,
en contraste con la emblematica figura del mundo indigena, la
Malinche, de menos envergadura que el tlatoani.

En la danza matachin yaqui, pues, no est4 presente el drama
ni la tensién propiciados por la conversion de Malinche. Es
simple y llanamente una danza-ofrenda que simboliza, segin
algunos yaquis actuales, el encuentro de dos mundos, dado por
la presencia del monarca y Malinche, y que representa ahora la
relaciéon con la Virgen Maria. De hecho, lejos de toda tirantez,
la del matachin, es una danza de armonia y conciliaciéon. En
palabras de Spicer, el baile matachin “en el curso de su adapta-
cién los yaquis lo despojaron de todos los elementos dramaticos
refindndolo hasta convertirlo en una pura devociéon danzada”
(Spicer, 1994:84).

La Malinche en la danza yaqui es en realidad el Malinche,
pues solo un nifio varén puede desempefiar tal papel. Creo que, a
fin de cuentas, independientemente de Moctezumas y Malinches,
del género de los ejecutantes o de la presencia de otros persona-

* En http://buscon.rae.es/drae/srv/search?val=matachines. Consultado por
Raquel Padilla, 12 de enero de 2015.
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jes, como abuelos y toros (como en Nuevo México), la intenciéon
de este articulo, mas que remarcar las diferencias per se, es ubicar
los origenes y subrayar las semejanzas y particularidades de la
danza matachin yaqui respecto a otras, en su contexto histérico
y cultural.

Cabria indagar sobre la estabilidad de la danza matachin
yaqui en la linea del tiempo en lo que concierne a la coreogra-
fia, la vestimenta, la instrumentacion musical y, por supuesto, los
significados subyacentes. Por lo pronto, de acuerdo con el relato
de los josefinos, ya tenemos elementos para sospechar que los
instrumentos han sido permutados.

Sabemos asimismo que, en la rebelién de mediados del siglo
XVIII, un grupo de yaquis subversivos sustrajo los ornamentos
(albas, manteles, mantillinas y casullas) de la misién de Belén,
Rio Yaqui, para con las albas introducirse a la sala del misio-
nero a bailar el matachin y luego hacerlo por todo el pueblo de
Huirivis, todo esto en el marco de la fiesta de Corpus Christi."”
Aunque muy probablemente en esa ocasion se traté de un baile
jocoso, pues la intencién era perturbar al padre. La busqueda de
la vestimenta blanca nos indica que ese es el color sobre el que se
trabajaba la indumentaria del matachin, al igual que ahora. No
tengo informacién sobre los posibles cambios en los pasos del
baile, pero la palabra espafiola “mudanza” para referirse a ellos
en las coreografias contintia en uso.

La mtsica y los miuisicos de matachin

En los siglos XVI y XVII, tanto en Europa como en el recién con-
quistado México, la musica era un elemento sustantivo para la
celebracion de la liturgia catdlica y se cuidaba mucho que fuera
de calidad. No obstante, ya en el siglo XVIII comenz6 a presen-
tarse la queja de que en las iglesias se estaba tocando musica que
no era precisamente sagrada:

Las cantadas que ahora se oyen en las iglesias son, en cuanto a la
forma, las mismas que resuenan en las tablas [...] ;No debiera ser
toda la composicién apropriada para infundir gravedad, devocién
y modestia? [...] De esta suerte la musica, que habia de arrebatar el

17 Archivo General de la Nacion: Fondo Indiferente Virreinal, Seccion Californias,
Vol. 76:1739. También: Indiferente virreinal, Seccién Misiones, Expediente 2,
Fojas 4, Caja 1285:1739.
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espiritu del asistente desde el templo terreno al celestial, le traslada
de la iglesia al festin (Esses, 1994:8-9).

El autor de estas palabras consideraba que eso obedecia al
“tropiezo” con los aires e ideas del teatro, y lo atribuia a la igno-
rancia de los propios eclesidsticos. Lo mismo sucedia con el baile:

El bailar no es de su naturaleza malo ni prohibido, antes en algunas
tierras es necessario para tomar calor y brio; pero estan reprovados
los bailes descompuestos y lascivos, especialmente en las yglesias y
lugares sagrados, como esta dispuesto por muchos concilios y cano-
nes (Esses, 1994:61).

De hecho, en Toledo, Espafia, qued6 expresamente prohibido
bailar en los templos “antes de haber puesto fin al oficio divino”
(Esses, 1994:74), segtn ley del concilio provincial, pues se con-
sideraba una torpeza el haber tomado las iglesias para danzar,
asi como hacerlo en las procesiones, “en las cuales el Sanctisimo
Sacramento se lleva por las calles y por los templos con tal sonada
y tales meneos, cuales ninguna persona honesta sufriera en el
burdel” (Esses, 1994:74). Sin embargo, el autor de estas palabras
advierte que hay otras danzas, “como las de los gigantones y las
que solamente constan de hombres, porque éstas estan tan dipu-
tadas piadosamente para festejar y solemnizar las fiestas de el
‘Corpus Christi’, su Octava y otras en honra de tanta solemni-
dad” (Esses, 1994:74), que no debian considerarse ilicitas. La de
los matachines actuales, aunque en el XVIII se les denominara de
otra forma, entrarian en la clase de las danzas licitas.

Asi pues, se consideraba incluso que habia danzas no tea-
tralizadas, como la de los seyses,'® que estaban cristianamente
instituidas y cuyos ejecutantes bailaban delante del Santisimo
Sacramento “con toda destreza, reverencia y gusto de los que
miran” (Esses, 1994:74). También habia danzas similares con-
formadas por danzantes (en algunos casos se sefiala que eran
“colexiales”) (Esses, 1994:75) dispuestos en ocho filas, alineacién
que seguramente fue la que mas se avino a la significacién de los
habitantes de los ocho pueblos como concepto. Estos representan
la aceptacion del cristianismo, del nuevo orden y de la vida en
policia. Para los yaquis, ademds de ser un importante referente de
identidad (Padilla y Trejo, 2010), es un concepto que detenta un
profundo valor etnopolitico.

8 El nombre bien puede referirse a las filas de danzantes, como los matachines.
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La fiesta de Corpus Christi —que se celebra el jueves inme-
diatamente después del dia de la Santisima Trinidad, esto es, el
jueves que sigue al noveno domingo después de la primera luna
llena de primavera en el hemisferio norte— fue la mas ventu-
rosa en términos musicales y dancisticos durante las décadas en
que los jesuitas misionaron en el Yaqui. Fue, por supuesto, una
costumbre que lleg6 de Europa,’” en donde se estilaba contratar
maestros que preparaban a los jévenes para ese dia “sacar una
danza de 7 personas con sonajas, guitarras y tambores para la
fiesta del Corpus de este afio” (Esses, 1994:21). Esa no era preci-
samente la practica que lleg6 de los europeos al mundo yaqui,
pues fueron los misioneros quienes se encargaron de ensefiar a
los nativos los pasos que hasta la fecha ejecutan y, por lo menos
por el documento de los matachines subversivos antes citado,
sabemos que la presencia de los matachines en Corpus Christi
era fundamental.

Hasta el momento no me es posible precisar si los matachines
yaquis de la época misional solo danzaban en la fiesta del Santo
Sacramento o si desde entonces se adscribieron como soldados de
la Virgen. Tampoco sé mucho sobre la misica que acompafiaba
en sus origenes la danza del matachin de Europa, salvo que al
principio era cantada. Ya en el siglo XVIII se tocaban sones para
bailarlo (Ramos, 1993), como sucede hoy en dia con los yaquis,
que utilizan guitarras y violines, aunque segun el relato de
Robledo, a finales del siglo XIX se emplearon tambores y flautas:

[Los matachines] Bailaron al son del Cancon que es un tamborcillo, y
de una flauta parecida a la chirimia.

Al son del tamborcillo ejecutaron pasos dificiles armonizando con
las sonajas, cruzaron con gracia las plumas que llevaban en la mano
formando figuras de muy buen gusto. Esto lo hicieron con mucha
devocion y los indios que miraban estaban entusiasmados. De todas
partes dice Sor Teresa Silva que estuvieron con mucha devocién
(Robledo, 1952:s. p.).

Entre los tiwas y picuris, como ahora entre los yaquis, la danza
se realizaba de manera simétrica y sincrénica, no desparpajada
como antafo. En el acompanamiento de la danza matachin en el
Nuevo México indigena y mestizo, se usan violines y guitarras
(Rodriguez, 2009) y se contratan musicos profesionales. Entre los

19 [...] “y les compele a que sacasen y bistiesen las mismas dangas, que sirvieron
en la fiesta del Santisimo Sacramento el dicho afio, que fueron zinco dancas, tres
de cascavel, una de miusica y otra de cuenta” (Esses, 1994:66).
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yaquis, en cambio, dentro de toda la cofradia religiosa hay un
grupo de musicos que se dedica tnica y exclusivamente a tocar
a cada sector de danzantes. Entonces hay miusicos del venado,
musicos de pascola y musicos de matachin. Como comentario al
margen, entre las bondades de ser musico de danzantes, es que
durante las fiestas los musicos son los primeros en ser atendidos
a la hora de comer.

Es importante subrayar que en la danza matachin de los
yaquis se utiliza un tambor denominado kubaji para convocar
a los danzantes, el cual es tafiido por el Malinche. El kubaji se
manufactura con tronco de guasima o de sauz para la pared del
instrumento y cuero de venado (aunque dltimamente se usa mas
el de chiva) para el parche. Se toca con una baqueta de madera
local, sitabaro o palo de Brasil, que produce un sonido fuerte y
alegre, a diferencia del tambor del chapayeka, que es mas lagu-
bre y profundo, o el de pascola, que tiene un sonido méas agudo.
El kubaji de matachin tiene un sonido marcial. El tamborilero
(tambulero o tampaleo) debe marcar los cuatro puntos cardi-
nales mientras toca, al tiempo que las ténanchis (adolescentes o
doncellas aprendices del conocimiento religioso yaqui) agitan las
banderas ceremoniales, santiguando y bendiciendo con el movi-
miento. Este evento marca el inicio de la danza.

La sonaja (buli en yaqui y guaje en lugares de Mesoamérica
con influencia ndhuatl), el tambor y la bandera fueron también
objetos muy socorridos en las danzas de la Europa de los siglos
XVII y XVIIL: “Esta es una mujer muy redicula con tres arliquines
en la cabeca con sus banderas y sus sonajas que anda alrededor
el medio cuerpo tocando la guitarra y los arliquines de abajo
tocando ynstrumentos y dangar con un pie” (Esses, 1994: 65),°
aunque es muy probable que el buli y el kubaji ya se emplearan
entre los yaquis antes de la llegada de los espafioles.

Matachini, la cofradia militar

Los yaquis usan la palabra koparia (cofradia) para referirse a su
organizacion religiosa y en particular a las hermandades que la
conforman: cantoras, matachines, maestros, ténanchis y killostes.

% También: “Primeramente una danca de quatro moros y quatro cristianos [...].
Los moros [...] con su tambor de guerra bestido con su baquero, y un toro que
a de benir con esta danza” y “Primeramente una danga en la qual an de ir ocho
moriscas y un morisco [...] y an de ir vailando o lo morisco y con su tamboril”
(Esses, 1994:89).
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Debemos entender la cofradia yaqui como un imaginario social*
que, aunque tiene fachada del Viejo Mundo, en su germen puede
haber algo o mucho de la sociedad yaqui de tiempos prehispa-
nicos. Se trataria, pues, de una instituciéon que fue arropada por
los indigenas porque en su sociedad ya existia algo parecido,
pero que fue resignificada de acuerdo con su realidad y entorno,
puesto que mantiene cierta disidencia respecto a las cofradias del
centro del Virreinato.

Las cofradias en Espafa eran de caracter gremial y econé-
mico, y llegaron a ser verdaderas instituciones de crédito que se
aglutinaban en torno a un santo. Arribaron a la Nueva Esparia con
los conquistadores, pero existian en Europa posiblemente desde
el siglo 11, aunque no estaban reglamentadas. Pasaron diez siglos
para que el papa les diera reconocimiento oficial. Posterior a ello
se ajustaron de acuerdo con el derecho canénico con una funcién
basicamente filantrépica (Dominguez, s. f.). Gran parte del éxito
de la misidn jesuita entre los yaquis estriba en la introduccién de
las cofradias o hermandades con sus estructuras jerarquicas.

Las cofradias, apunta Spicer, “pasaron a ser el principal
instrumento de participacién de los yaquis en la iglesia, bajo la
direccién de los jesuitas” (Spicer, 1994:372). Fueron bien acep-
tadas y prosperaron tanto que hoy en dia muchos yaquis estan
afiliados a una o varias. Para los que no lo estan ni pertenecen al
organigrama civil, los yaquis usan la expresion kia polobe, es decir,
un “pobrecito” (Spicer, 1994). La influencia de la Compaifia de
Jestis qued6 plasmada en las formas nominales que los yaquis
tienen para referirse a estas hermandades, pues son las que se
usaron en los siglos XVII y XVIII, como cantoras y killostes, esta
altima derivacién de prioste. Y el adjetivo “mayor” se emple6
para denotar a los que encabezan estas agrupaciones: capilla
mayor o maestro mayor, por ejemplo.

Sefiala Héctor Martinez en “Las cofradias de la Nueva
Espafia” (1977) que estas sirvieron para unir a los pueblos indige-
nas golpeados por la guerra de conquista y a la vez como medio
de evangelizacién, y que se constituyeron con representantes
elegidos por votacién: rector, mayordomo o hermano mayor
y diputados. Entre los yaquis no existe tal forma de organiza-
cién interna, aunque es preciso advertir que para sus cofradias
siempre tienen, como quedé dicho en el pérrafo anterior, un
“mayor” a quien ellos denominan con la voz yaqui yowe, que sig-

2 Las significaciones imaginario-sociales son, en términos de Cornelius Castoria-
dis (2007), quien acufi6 el concepto, el potencial creador de una sociedad, que se
muestra en su entramado simbdlico y se manifiesta en sus instituciones.
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nifica “viejo” o “mayor”, lo que puede deberse a la edad, aunque
también a la autoridad moral que posee. Asi, hay pascola yowe,
maejto yowe (maestro de la iglesia) y, dentro de los matachines,
monaja yowe. Todos los mayores se distinguen por ser los mas
respetados, y su palabra es considerada verdadera® y ejemplar.

Por lo demandante de la actividad, tanto en términos dan-
cisticos como rituales, ser matachin entre los yaquis es motivo de
orgullo. Los jefes de los matachines o monajas son por tanto con-
siderados personas de respeto y autoridad. El siguiente relato es
de Jane Kelley (1982), quien, en su trabajo de campo en Pascua,
comunidad yaqui de Arizona, se percat6é de la potestad de los
monajas

[...] un borracho nos acos6 a mi y a mi ayudante, alternando acti-
tudes truculentas con piropos. Tan pronto como la mujer a la que
habiamos acompariado a la fiesta observé lo que estaba sucediendo,
lanz6 una diatriba contra el vicio de la borrachera, y aclaré que noso-
tras estdbamos con ella y no debiamos ser molestadas. El resto de la
noche nos sent6 en unas sillas junto al jefe de los matachines que des-
cansaba (uno de los grupos de bailarines ceremoniales) y nos aislo
del borracho (Kelley, 1982:37).

Ser matachin implica un gran esfuerzo y sacrificio personal
y familiar no solo por los gastos en los que hay que incurrir para
confeccionar el ajuar, sino también por la demanda extraordina-
ria de energia y brios para la ejecucion de las danzas, que suelen
durar varias horas, exigir desvelos y madrugones y pasar lar-
gos momentos de rodillas en el suelo en silencio y solemnidad
mientras las cantoras y el maestro yowe hacen los rezos corres-
pondientes a la ocasién. Cada baile por si mismo puede durar una
hora y media o hasta mas. El cronista de la cultura yaqui, Gera
René R. Quintero (2014), ha escrito recientemente en su cuenta de
Facebook, respecto a la fiesta de la Virgen de Loreto, que es una

[...] devocién ampliamente difundida en toda la Tribu Yaqui, donde
existen muchas figuras marianas con esta advocacién. La Virgen
de Loreto es la santa patrona de todas las cofradias de danzantes de
Matachin, [sic] llamados los soldados de la virgen [sic], quienes al
acudir a cualquier fiesta domestica llevan consigo la imagen de
la Virgen de Loreto (Quintero, 2014).

2 Los yaquis emplean el vocablo luuturia para referirse a la verdad yaqui. Es una
palabra que encierra varios conceptos, entre ellos, la cultura, la idiosincrasia y
el ethos grupal.
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Hay que advertir, sin embargo, que otros investigadores
sefialan que la patrona de los matachines es la Virgen de Gua-
dalupe y no la de Loreto (Moctezuma, 2007). En mis trabajos
de campo he recibido la misma informacién. Debido al trabajo
evangelizador, pero también por el gusto y la resignificacion de
los pueblos originarios, la danza de los matachines est4 disemi-
nada préacticamente por toda América indigena y mestiza, como
ha quedado asentado. En México se la encuentra en varios esta-
dos con variantes y cosas en comun entre los diferentes grupos
que la bailan. Asi, podemos presenciarla ademas de en Sonora,
en Oaxaca, Puebla, Tlaxcala, San Luis Potosi, Nuevo Ledn, Zaca-
tecas, Chihuahua, Durango y Jalisco.

Para el caso yaqui, proponemos ver el baile matachin como
una danza indo-misional, pues llegé6 a los pueblos cahitas yaqui
y mayo como vehiculo para la evangelizacién, aunque segura-
mente su ejecucion se negocié con los indigenas, en términos de
lo que representa su propia ritualidad, a partir de sus significa-
dos y simbolos. De igual modo, hemos observado que la danza
matachin se manifiesta en la amplia zona nahuatl y sus areas de
influencia, incluida la Gran Chichimeca. Valdria preguntarse
por qué no se instituy6 en la también extensa drea maya, cuando
entre los mayas también habia danzas colectivas coreografiadas.
¢(Acaso para los franciscanos las danzas teatralizadas no eran 6pti-
mas para la transmisiéon del cristianismo porque provenian de
una actividad (performance) amenazante? Los rasgos que tiene en
comun el matachin en todos los lugares donde se baila, son los
siguientes:

) Se trata de un acto colectivo.

) Los danzantes se colocan de manera alineada.

) Los pasos se realizan de modo sincronizado.

) Los danzantes se visten para la ocasién y vistosamente
con objetos en manos y cabeza.

oo

[}

Hablemos ahora de cémo se lleva a cabo la danza matachin
entre los yaquis y cudl es su funcién.

Los matachines en la cosmovision yaqui

En los grupos cahitas, la danza matachin es un baile devocio-
nal y coreografico ejecutado por hombres de distintas edades y
rangos, cuyos pasos estan conformados por varias mudanzas.
Consisten estas en un patrén de baile colectivo determinado por
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cierto nimero de movimientos acompasados. Como concepto
dancistico, la mudanza data al menos del siglo XVIII, segin se
aprecia en “Mudanza de oficios y matachines” de Antonio de
Zamora, citado por Emilio Cotarelo en su Coleccion de entremeses,
loas, bailes, jacaras y mojigangas (1911), y este a su vez por Rafael
Ramos (1993). En ese siglo se habla de ella como “cierto ntimero
de movimientos, que se hace en los bailes y danzas, arreglado al
tafiido de los instrumentos” (Esses, 1994:2).” También en esa cen-
turia se precisaba que era la mudanza una “ligacién de pasos que
mudando de unos a otros, formen un todo” (Esses, 1994:2). Otra
acepcion, algo complicada, subraya que la mudanza

[...] es un sencillo adelante con izquierdo y otro atrds con derecho
dar un saltillo sobre el pie derecho juntamente echando el izquierdo
adelante en alto, luego ir a dar con el izquierdo en el derecho y jun-
tamente levantarse atrds en alto, luego ir a dar con el derecho en
el izquierdo y hacer sobre él dos quebraditos, luego dar un saltillo
sobre el pie izquierdo y tornar a hacer otro tanto hacia el otro lado
(Esses, 1994:79).

Podemos inferir la funcién de cada danza yaqui por las
expectativas puestas en ellas y las reacciones de la comunidad.
Asi, mientras que la danza del venado es de profunda solemni-
dad y la del pascola, lépera y graciosa, la de los matachines es,
como ya apuntamos, de armonia y conciliacién. Los matachines
son “soldados buenos” (Spicer, 1994:123) y quienes asisten a las
ceremonias pueden pasar horas sentados en el piso de la iglesia
para regocijarse viéndolos bailar. La suya es, pues, una danza de
gozo y jubilo.

Los matachines son apoyados y bien vistos por la comunidad.
Spicer (1994) observé a mediados del siglo XX que constituian
una cofradia de cuarenta o mas personas en cada pueblo. Hoy
en dia hay pueblos, como Loma de Guamtchil, donde hay tantos
grupos de matachines que tienen que hacer turnos para bailar.
Casi todos son jovenes y nifios, lo cual es indicador de renovacién
de cuadros. Claro, la santa patrona de Loma de Guamichil es la
Virgen de Guadalupe, pero en los otros pueblos no es significa-
tiva la diferencia y es que, como me dijo un danzante, “aunque
algunos no practiquen, en realidad todos los yaquis somos mata-

% El compilador Esses (1994) cita a un autor de apellido Brossard, quien escribié
un diccionario de musica que fue traducido del francés al castellano en 1705, sin
especificar mas.
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chines”, refiriéndose a los varones, por supuesto. Asimismo, es
comun que los danzantes de pascola bailen también el matachin.

Entre los yaquis, el gusto por lo matachin radica en la impor-
tancia de su funcién, que no es otra que la de contrarrestar la
maldad. En la celebracién del Sdbado de Gloria (Sabado Santo
desde la reforma litargica de 1955), hay un drama teatralizado
en el que se enfrentan los chapayekas (descritos paginas atras)
y los soldados de Roma, representantes del mal, con pascolas,
venados y sobre todo con matachines. Mientras que los chapa-
yekas estdn armados con espadas de madera, los matachines no
emplean mas instrumentos de ataque que las flores de su indu-
mentaria, sobre todo la de la corona o morrién, a la que ellos
llaman sewa, como ha quedado asentado. Los matachines bailan
vigorosamente durante las acometidas de los chapayekas contra
la iglesia. Apunta Spicer:

Mientras los Venados y los Pascolas bombardean con flores a los
Chapayekas, los Matachines danzan, es decir, mueven las flores de
sus cabezas cerca de los malévolos atacantes. Los yaquis dicen lite-
ralmente que “Las flores matan a los Judas”, y a todo lo largo de la
época de la Waehma [Cuaresma] han estado diciendo, para explicar
el hecho de que los Matachines no ejecuten sus danzas sagradas en
las fiestas domésticas como lo hacen durante el resto del afio, que “a
la Kohtumbre [la organizacion militar que prevalece durante la Cua-
resma, es decir, los fariseos] no le gustan los Matachines, no le gustan
las flores” (Spicer, 1994:105).

Una de las formas de expresar el triunfo sobre el Maligno
en la iconograffa cristiana catélica es mediante la imagen de la
Purisima Concepcién de Maria. En ella, la Virgen se perfila a par-
tir del Apocalipsis de San Juan como una “mujer vestida de sol,
con la luna debajo de sus pies y en la cabeza una corona de doce
estrellas” (Apocalipsis, 12:1), pisa una serpiente, que no es otra
cosa que la representacion del “gran dragén rojo que tenia siete
cabezas y diez cuernos, y sobre sus cabezas habia siete diademas”
(Apocalipsis, 12: 3). Esto podria explicar el fervor matachin para
con la Virgen y el afan por realizar fuertes pisadas para espantar
al demonio.

Hay que afiadir que entre los varios sones de matachin (son
de Teresita y son de san Francisco, por ejemplo), hay uno deno-
minado La Batalla, posiblemente el mas importante. Los yaquis de
ahora lo relacionan con la batalla del Mazocoba, que en realidad
fue una masacre del Ejército mexicano contra los yaquis en 1900
pero, por lo antes dicho, yo no dudaria de que se tratara de una
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pieza de musica creada para expresar el antagonismo ritual entre
los Judas y los matachines, y de ese modo simbolizar en musica y
danza la eterna oposicion entre el bien y el mal.

Hasta donde he podido observar, la pauta para comenzar
la musica del matachin durante las ceremonias no la marcan los
musicos sino los mismos danzantes. El monaja yowe, agrupado
con el resto de los matachines en la puerta de la iglesia, ha con-
sultado previamente con los otros dos monajas y ha decidido
cual seré su ejercicio o materia de baile. Puede ser el Tamachico,
el Choki lo’i o el Ganchito. La mas elaborada es el Ocho (y de
nuevo recordamos los Ocho Pueblos) y se elige para ocasiones
muy especiales, como cuando bailan para san Francisco en su
festividad.

Mientras los monajas consensuan, los musicos “calientan”
suavemente algunas piezas que son definidas por el violinista
mayor, conocido entre los yaquis como Ilabeleo yowe. Cuando el
monaja mayor siente que entre los sones que se estan practicando
uno es apto para la coreografia elegida, suena fuertemente su buli
para avisar a todos que es el momento de empezar. Entonces los
musicos comienzan a tocar con vigor. El monaja yowe espera a
que la musica del son elegido dé dos vueltas (melodia/descanso,
melodia/descanso) para iniciar el baile. Invariablemente, el pre-
ludio del baile lo indica la triple santiguada por parte del monaja
yowe, quien hace la sefial de la cruz con su palma. Enseguida los
danzantes hacen tres acercamientos al espacio de baile, “por la
Santisima Trinidad”.

En el interior del templo, los misicos siempre se colocan del
lado izquierdo en el orden siguiente, de izquierda a derecha:
segundo guitarrero, segundo labeleo (violinista), primer labeleo
(o labeleo yowe) y primer guitarrero. Los danzantes en la nave
de la iglesia, en la cual obviamente no hay bancas, se sittan de la
siguiente manera: el monaja yowe en medio, y un paso adelante,
a su izquierda y a su derecha, los otros dos monajas. Atras, ali-
neados en dos columnas, toda la tropa, formando filas de ocho,
aproximadamente., Sin embargo, no es raro que la tropa llegue a
ser tan grande que las filas de matachines excedan el tamafio de
la iglesia y unos tengan que bailar afuera. La disposicién de los
danzantes y de los musicos en una ceremonia yaqui dentro de la
iglesia es como se ilustra en el siguiente diagrama:
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FIGURA 1. Disposicién de los musicos y de los danzantes en una ceremonia
yaqui dentro de la iglesia. Elaborado por Raquel Torta Padilla.

Cada materia de baile dura entre cuarenta minutos y una
hora y media, pero, como se presenta en tandas intermitentes,
suele suceder que en el transcurso de una noche ceremonial los
matachines deban bailar hasta siete horas. En la fiesta de la Vir-
gen del Camino, en Loma de Bacum, los bailes se extienden dos
dias, entre el 1 y el 2 de julio, por lo regular a temperaturas supe-
riores a 40° Celsius. No completar las coreografias es impensable,
y cuando se terminan todas las rondas, ademés del cansancio de
los danzantes, se percibe también el orgullo, ya que se esta cum-
pliendo con el tekipanoa.

Por el contrario, si un matachin no danza con vigor o no
atiende el llamado (uhbuani en jiak noki) durante cierto tiempo,
aun cuando no sea sancionado por el monarca ni por la comu-
nidad, no serd bien visto. Se espera mas bien que los seres
sobrenaturales con quien adquirié el compromiso se encarguen
del escarmiento, que puede ser el regreso de la enfermedad o del
problema que lo llevé a inscribirse en las filas de los soldados de

la Virgen.
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La fiesta del Camino aglutina a yaquis de todos los pueblos,
incluso los que habitan en Hermosillo, Pascua y Guadalupe (Ari-
zona). La sede, Loma de Bacum, es escenario de un despliegue
de esfuerzos comunitarios para agradar y honrar a la Virgen del
Camino, una pequefia imagen de bulto a la que envuelve una
historia de sangre, fuego y dolor.** La fiesta del Camino ha ate-
morizado en varias ocasiones al Estado mexicano debido a la
muchedumbre que acarrea y a que se celebra en jornadas elec-
torales. Ademads, consideremos que las fiestas son propiciadoras
de insurreccién por el anonimato y el consumo de alcohol. En la
fiesta del Camino los pueblos yaquis compiten para determinar
el orden en que bailaran los distintos grupos de matachines y por
ver quién es el mas brioso.

Conclusiones

La elegancia del venado y lajocosidad del pascola han opacado de
algin modo a los matachines. Quiza por eso esa danza ha sido la
menos estudiada entre las danzas yaquis. Posiblemente también
tenga que ver que ha habido cierto desdén de los investigadores
hacia ella por tratarse de la danza mas comudn y socorrida en las
ceremonias, y por estar diseminada (con sus particularidades,
claro estd) en otras sociedades indigenas de México y allende sus
fronteras, a diferencia de las dos primeras.

Proveniente del Viejo Mundo, la danza matachin fue intro-
ducida a territorio yaqui por los misioneros jesuitas. Los padres
se pudieron topar con un camino allanado por la presencia de
danzas parecidas entre los yaquis, pero no he encontrado cro-
nicas que hagan referencia al respecto. En realidad, las fuentes
coloniales son muy escuetas cuando hablan de los matachines. El
hecho de que sus atuendos estén inventariados en los protocolos
de entrega de las misiones,” sugiere que la danza estaba total-
mente permitida como actividad religiosa.

% Enla masacre de Bacum, ocurrida en 1868, el ejército encabezado por el coronel
Préspero Salazar Bustamante maté a mas de cien yaquis en el interior de la igle-
sia 'y le prendi6 fuego al templo. Algunos de los que pudieron escapar, pusieron
asalvo la pequenia virgen de talla de madera del siglo XVIIl y la resguardaron en
la sierra Yaqui.

% Enel inventario de entrega de la mision de San Luis Gonzaga de Bacadéhuachi,
comunidad 6pata de la zona serrana de Sonora, elaborado por el padre Manuel
Aguirre en 1766, se da cuenta de la existencia de trece enaguas para matachines.
Hasta aqui tenemos una somera pista. William B. Stephens Collection, Univer-
sidad de Texas en Austin. Entrega que hace el Padre Visitador General Manuel
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En este articulo he tratado de constatar que la danza mata-
chin arrib6é al noroeste de la Nueva Espafia como una danza
reestructurada por la Compafiia de Jesus, tanto en sus pasos
como en su presentacion y en sus significados, en aras de sacra-
lizarla. También he comprobado que lo que hoy observamos es
una danza recreada (en términos de Castoriadis, 2007) por los
mismos yaquis, de modo que antes, en tiempos misionales, se
danzaba para agradar al Santo Sacramento en jueves de Corpus
y ahora para honrar a la Virgen. Antes se danzaba para acom-
pafiar la liturgia, hoy se danza para librar una batalla contra
el mal; antes se danzaba con faldones, hoy se baila —a excepcién
del Malinche— con pantalén y camisola.

Sin embargo, hay elementos estables en la danza de mata-
chin yaqui, a saber: el uso de la corona o morrién con flequillos,
el que solo la bailen hombres, el asumir el baile como la parti-
cipacién en una batalla y el uso de coreografias con mudanzas.
Podemos tal vez afiadir el manejo de la palabra “tropa” que usan
los matachines para nombrar su organizacién, aunque por fuera
empleen més la de “soldados”. Surge la pregunta, empero, de por
qué en la amplia zona de misién de indios épatas, limitrofe con
territorio yaqui, los ignacianos instauraron una danza matachin
bailada por muchachas y nifias, y entre los pueblos cahitas , por
varones. Si encontraron reticencia en los yaquis a que las mujeres
danzaran, no lo sé, pero conjeturo que mas bien influy6 la forma
organizativa de la milicia yaqui prehispénica. Por supuesto, fal-
tan estudios mas profundos para afianzar estas ideas, tanto sobre
los yaquis como sobre los ¢patas y la orden jesuita.

Al final quedan mas dudas que respuestas, pero con este
articulo he iniciado el camino para acompafar a otros investiga-
dores que se han preocupado por subsanar la deuda contraida
con los soldados yaquis de la Virgen.

de Aguirre al padre Joseph Liebana de la misién de San Luis Gonzaga de Baca-
déhuachi y sus dos pueblos de visita Nuestra Sefiora de Guadalupe de Nacoriy
San Ignacio de Mochopa en 23 de agosto de 1766.
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Resumen

Entre 1697 y 1768, la Compaifiia de Jests establecié una red de misiones
en la Antigua California. En tales misiones y su entorno, europeos,
novohispanos, nativos californios, indigenas de otras regiones del virreinato,
mulatos y filipinos componian su poblaciéon. La diversidad poblacional,
vinculada con el desempefio de distintas actividades y oficios, constituye
un panorama de interacciones culturales que hay que explorar y cuya huella
en el establecimiento del régimen misional resulta importante conocer para
entender mejor la historia del noroeste novohispano.
Palabras clave: California, misiones, jesuitas, poblacién, diversidad.

Abstract

1

From 1697 to 1768, the Society of Jesus established a network of missions in
Antigua California. In such missions and its surroundings, the population
was made up of Europeans, New Spain, native Californians, indigenous
people from other regions of the viceroyalty, mulattoes and Filipinos. This
population diversity, linked to the performance of different activities and
trades, constitutes a panorama of cultural circulations and interactions to
be explored, whose impact on the establishing of the missionary regime is
important to know for a better understanding of the history of the northwest
of New Spain.
Keywords: California, missions, Jesuits, population, diversity.
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Introduccion

La historia de las misiones jesuitas en la Antigua California se
conoce fundamentalmente merced a los testimonios escritos por
los propios misioneros, quienes, como resulta natural, ofrecen
una visién sesgada acerca de su presencia en la peninsula baja-
californiana desde 1697 hasta su expulsién, ocurrida en 1768.
Esas fuentes no solo procuran enaltecer la tarea evangelizadora
desarrollada durante dicho periodo, sino que también traslucen
los prejuicios ideoldgicos, raciales y de otros tipos que tenian los
misioneros frente a culturas distintas de las europeas. A pesar
de esos prejuicios, se encuentran datos importantes que ocupan
un lugar a veces marginal en las crénicas, noticias y correspon-
dencia, que pueden ser de interés para conocer la vida cotidiana
en las misiones. Uno de los aspectos de tal cotidianidad que
logran vislumbrarse en dichos textos es la existencia de una
poblacién cultural y étnicamente diversa.

Desde las primeras cartas del padre Juan Maria de Salva-
tierra poco tiempo después de la fundacién de Nuestra Sefiora
de Loreto en 1697, resulta factible percibir una multiplicidad de
personas provenientes de diferentes geografias que confluyen
en el esfuerzo por evangelizar la peninsula bajacaliforniana. Las
cartas, asi como otros documentos escritos por contemporaneos
y sucesores de Salvatierra, dan cuenta de la presencia de indivi-
duos y grupos de personas con origenes distintos del hispano,
europeo o californiano, lo que dibuja un panorama variopinto. En
él no solamente los misioneros y nativos de la peninsula resultan
protagonistas del proceso de construccién del singular régimen
jesuitico que se impuso en esas latitudes durante setenta afos,
sino que también aparecen otros actores. Entre ellos hay personas
y colectividades de la etnia yaqui y otros grupos indigenas de la
contracosta, ademds de mulatos y filipinos que fueron agentes
de la transformacion cultural desarrollada en ese periodo. Otros
agentes son los novohispanos y los americanos de distintos ori-
genes, entre los cuales hay mestizos nacidos o avecindados en
lugares como los actuales estados de Sonora y Sinaloa. Tales
individuos suelen asociarse con el ejercicio de distintos oficios
y actividades, como las labores agricolas, la construccién de edi-
ficios, el empleo de armas, la fabricaciéon y el mantenimiento de
embarcaciones.

La percepcion de los jesuitas sobre estos habitantes tempora-
les o permanentes de las misiones no siempre suele ser favorable,
pues, como explicaremos maés adelante, los ignacianos recelaban
de la influencia que algunos de ellos pudieran tener sobre los
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nativos. Si bien los misioneros consideraban que los habitantes
originarios de la peninsula eran culturalmente inferiores, incluso
frente a las etnias del centro de la Nueva Espafa, también los
concebian inmersos en una especie de estado de pureza que por
su aislamiento o ignorancia les habria mantenido a salvo de las
malas costumbres propias de los europeos de su época.

El ntimero preciso de estos residentes de la Antigua Califor-
nia no resulta facil de calcular. Sin embargo, las menciones a su
presencia y actividades salpican distintos momentos de la his-
toriograffa misionera jesuita, con lo cual puede vislumbrarse la
diversidad poblacional y el ambiente multicultural que segura-
mente caracteriz6 los enclaves peninsulares. En un acercamiento
inicial, el objetivo del presente trabajo es documentar de manera
general, a reserva de profundizar posteriormente en otras fuen-
tes, tal diversidad y multiculturalidad.

Antecedentes

El establecimiento de diecisiete misiones de la Compaiiia de Jests
en la Antigua California se dio durante un régimen de excep-
cionalidad, por virtud del cual los padres detentaban tanto la
autoridad religiosa como el poder civil y la regulaciéon de
la fuerza militar (Del Rio, 1998:64-65). La fundamentacién juri-
dica de tal estado de cosas remite a la Real Provision suscrita por
el virrey José Sarmiento y Valladares, conde de Moctezuma, el 5
de febrero de 1697. El documento autorizaba a los padres jesuitas
Eusebio Francisco Kino y Juan Maria de Salvatierra

[...] llevar la gente de armas y soldados que pudieren pagar y muni-
cionar a su costa, con cabo de entera satisfaccién, experiencia y
cristiandad que eligieren, pudiéndole remover siempre que faltare a
su obligacién, dandome cuenta del que nombraren, para su aproba-
cion, y, encaso deremoverle, para expedir las 6rdenes que tuviere por
convenientes en el servicio de Su Majestad (Sarmiento y Valladares,
1697, £. 6).

Del mismo modo, se otorg6 a los ignacianos la facultad para
nombrar a las personas que administrarian justicia en nombre del
rey. Dicho de otra forma, el acuerdo entablado con el gobierno
virreinal liberaba a los jesuitas de cualquier autoridad superior
a ellos en territorio bajacaliforniano, a cambio de que no usa-
ran recursos provenientes de la Real Hacienda para establecerse
en esa region, sino que utilizaran tnicamente los que pudieran
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“pagar y municionar a su costa”, como se lee en el documento
arriba citado. Los jesuitas pugnaron por gozar de esas condicio-
nes administrativas y politicas en sus misiones debido, al menos,
a dos inquietudes fundamentales.

La primera de ellas era evitar conflictos entre los nativos de
la peninsula y los soldados que acompanarian a los misioneros.
El padre Eusebio Francisco Kino participé en varias expedicio-
nes a la peninsula por parte del almirante Isidro de Atondo y
Antillén entre 1683 y 1685. Durante la primera de ellas, el pro-
ceder imprudente del personal militar comandado por Antillén
cuando asesiné a un grupo de guaycuras en las inmediaciones de
lo que hoy es el puerto de La Paz, puso en riesgo la expedicién y
obligé a desamparar el sitio: debieron trasladarse hacia el norte
hasta establecer un nuevo puesto de avanzada en un lugar cerca
de Loreto, denominado San Bruno (Lazcano Sahagtin y Gémez
Padilla, 2021:98-107). Esa experiencia dej6 claro para Kino que,
para evitar este tipo de incidentes, la autoridad militar debia estar
sometida al control de los misioneros.

Por otro lado, como ya hemos sefalado, los jesuitas esta-
ban al tanto de que el contacto de los pescadores de perlas, los
soldados y civiles en general con los nativos acarreaba la posi-
bilidad de que indujeran a estos tltimos a tener vicios como
el consumo de alcohol, el gusto por el dinero, la prostitucion y
una conducta poco sumisa o abiertamente rebelde. En pocas pala-
bras, los misioneros entendian que la convivencia con personas
poco instruidas y portadoras de valores cuestionables para ellos
era un riesgo inminente de contaminacion moral, situacién con-
traria a la intencién de salvar las almas de los nativos y adversa a
la posibilidad de asentarse pacificamente en la peninsula.

Por tanto, durante los setenta afios de presencia jesuita en
la antigua California, los padres lucharon a toda costa en con-
tra de que se establecieran asentamientos civiles y vigilaron, en
la medida de lo posible, la conducta de soldados, marineros y
artesanos para reducir al minimo el contacto con los californios.
También restringieron el trato con los codiciosos buceadores de
perlas, porque los indigenas del norte novohispano solo repre-
sentaban para ellos una fuerza de trabajo barata y desechable, a
la cual no dudaban en recurrir cuando podian. No obstante, es
un hecho que los misioneros repararon en que los soldados y
otros forasteros constituian un mal necesario, pues habia acti-
vidades para cuyo desempefio ni los californios ni los propios
padres estaban suficientemente instruidos.

En aspectos militares, agricolas y distintos oficios, como el
levantamiento de edificaciones, existe registro de la circulacién
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de nativos del norte virreinal, sobre todo yaquis provenientes de
las misiones lideradas por el padre Kino, quienes llegaban a la
peninsula para combatir a los californios rebeldes, fabricar tabi-
ques de adobe y sembrar gramineas. También se consigna que
hubo distintos artesanos, carpinteros y albaiiiles, sobre todo mes-
tizos, trabajando en la fabrica de iglesias. Los mulatos, llegados
en el Galeén de Filipinas o desertores de otras tripulaciones,
eran un grupo poblacional muy menospreciado al cual se atri-
buian conductas perniciosas. En cambio, a los “chinos”, es decir
a los filipinos, se les reconocian habilidades de carpinteria para
fabricar o mantener las embarcaciones y muebles de las iglesias.
Lo cierto es que la coexistencia de esos grupos humanos
result6 inevitable y contribuyé a moldear de distintas formas
el régimen misional. Su movilidad a lo largo de la peninsula fue
constante. Y tras la expulsion de los jesuitas, en 1768, es muy pro-
bable que hayan permanecido ahi, amoldandose y sirviendo al
nuevo modelo de administracién de las misiones, impuesto por
el visitador José de Galvez, representante del gobierno virreinal,
y por fray Junipero Serra, padre superior de los franciscanos,
encargado de recibir y administrar las propiedades bajacalifor-
nianas que antes fueran de los jesuitas hasta 1773, cuando los
dominicos relevaron a la orden serafica (Crosby, 2002).

Multiculturalidad desde la fundacion jesuita hasta la expulsion

Las distintas cartas que escribié Juan Maria de Salvatierra acerca
del primer viaje que lo llevd, en octubre de 1697, a las costas de
la Antigua California para fundar la misién de Nuestra Sefiora
de Loreto, en el puerto que hoy lleva dicho nombre, constituyen,
por si mismas, testimonio y sintesis ejemplar de la multiculturali-
dad que marcé el proyecto ignaciano en esa geografia. En dichas
cartas, citadas por Miguel Venegas, se narra que la expedicién se
realiz6 con dos embarcaciones de pequefio calado. En la primera
nave lleg6 Salvatierra desde la contracosta del golfo de California
junto con un reducido grupo de personas de los mas diversos
origenes y nacionalidades:

Don Luis de Tortolero [espariol], alférez, y primer capitan del Presi-
dio de California: don Esteban Rodriguez Lorenzo, portugués, que
después, por largos afos, fue capitan: Bartolomé de Robles Figueroa,
criollo de la provincia de Guadalajara: Juan Caravana, marinero mal-
tés: Nicolas Marquez, marinero siciliano; y Juan, mulato del Peru.
Agregaronse tres indios: Francisco de Tepahui, en Sinaloa: Alonso de
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Guayavas [sic por Guasavas], en Sonora; y Sebastian® de Guadalajara
(Venegas, 1979:17-18).

También llegaron en esa nave el capitan espafiol Juan Anto-
nio Romero de la Sierpe,® quien habia participado en la dltima
expedicién californiana de Eusebio Kino e Isidro de Atondo y
Antillén. En total, los acompafiantes del padre Juan Maria eran
tres espafioles, un portugués, un maltés, un siciliano, un mulato
peruano y tres indigenas (uno de Sonora, uno de Sinaloa y otro
mas del actual estado de Jalisco). De todos los presentes, solo un
tercio provenia de una misma nacién (Espafa) y en conjunto, los
once constituian un pequefio ejército multinacional y multicultu-
ral cuyos integrantes desempefiaban tareas especificas.

Solo Salvatierra vestia habito. El resto de sus acompafian-
tes eran civiles sometidos a la autoridad religiosa y destinados
a distintas tareas: tres navegantes y por lo menos dos militares.
Del mulato y los tres indios apenas contamos con informacién,
pero se puede afirmar, siguiendo la lectura de las cuatro cartas
escritas por Salvatierra entre el 26 y el 28 de noviembre de 1697
(Leén-Portilla, 1997), que resultaban aptos para manejar armas
y artilleria, colaborar en todo tipo de tareas manuales y muy
probablemente estaban adiestrados también en la practica de la
carpinteria. En cualquier caso, todos eran gente de confianza para
el jesuita. Las dificultades habidas en esa expediciéon inaugural
no daban margen para reclutar improvisados ni desconocidos.
Se puede suponer, en consecuencia, que los nativos —el jalis-
ciense, el sonorense y el sinaloense— provenian de misiones
donde el sacerdote habia estado previamente y que contaban con
experiencia anterior a su lado en retos semejantes al que ahora
enfrentaban en Loreto.

Antes de su llegada a la Antigua California, el padre Juan
Maria habia desempefiado una larga carrera como misionero,
mediante la cual no solo acumulé experiencias y conocimien-
tos para aplicarlos en su fundacién peninsular; también conocié
personas de diversas razas, lenguas, origenes y condiciones.
Durante sus afios formativos en la Nueva Espana residio y tra-

2 Este “Sebastian de Guadalajara” es, sin duda, el mismo “mozo muy fiel llamado
Sebastian Martin de Verititan [sic por Huentitdn]”, mencionado por Salvatierra
en una carta que dirige al padre provincial Antonio Xardén en 1710. Por ende,
se trato, en efecto, de un colaborador indigena muy cercano y leal al misionero
(Gonzélez Rodriguez, 1997:229-262).

Primo del tesorero de Acapulco y benefactor de las misiones californianas,
Pedro Gil de la Sierpe.
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bajé en la capital, Puebla y Guadalajara. También presidi6 el
Colegio de Novicios de Tepotzotlan, fue visitador en las misio-
nes de la Tarahumara y Sonora. Dentro de una carta dirigida
al virrey duque de Linares, Fernando de Alencastre Norofia y
Silva, en mayo de 1705, el padre Salvatierra hizo notar el valor
de tal aprendizaje, resaltando sus relaciones con distintos gru-
pos humanos: “Yo no entré nuevo en este trabajo; sino envejecido
en los trabajos de la Nueva-Vizcaya, y poniendo freno a los
alzamientos de esas Naciones, y ayudandome de la buena corres-
pondencia de los espafioles, asi soldados, como vecinos, y buena
amistad con los indios” (Venegas, 1979:156).

Seguramente entre los preparativos para el viaje hacia Loreto
decidié cuél seria la conformacion del grupo que lo acompa-
faria, en cuyo caso la diversidad de los integrantes es un dato
indicativo de la estrategia jesuita para las misiones: rodearse de
personas leales, escogidas y experimentadas, con distintos perfi-
les y habilidades susceptibles de aprovechamiento. Por otro lado,
la proporcién de diez a uno entre civiles y religiosos bien pudo
ser mas o menos constante durante todo el régimen misional
en la antigua California. Las razones para ello serian de indole
préctica: los jesuitas lideraban sus emplazamientos y estaban
suficientemente calificados para capacitar a otros individuos en
algunas tareas, pero, al mismo tiempo, necesitaban brazos y men-
tes dispuestas para realizar actividades que ellos no dominaban.

La variedad étnica, cultural y de oficios que se registr6 en
el viaje inaugural de Salvatierra hacia Loreto no parece que
haya sido excepcional, sino una constante durante los afios de la
evangelizacién jesuita. Como testimonio de la dltima etapa de
la estancia de los religiosos, hay dibujos de la autoria del sacer-
dote bohemio Ignaz Tir$, quien desde 1763 hasta la expulsién de
la orden fue responsable de las misiones de Santiago y San José
del Cabo en el sur peninsular (Gonzédlez Rodriguez, 2015). La
mayoria de estas ilustraciones, elaboradas en una fecha descono-
cida, durante el destierro europeo de Tirs, representan el paisaje
y entorno de la antigua California, y dejan ver la forma en que
este sacerdote percibia la vida cotidiana en sus dos misiones.
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FIGURA 1. Ignac Tir$, ldmina 8, San José del Cabo, la otra misién de San José,
al pie del promontorio de San Lucas en California, la cual también casi he
terminado de construir. Aqui se representa la llegada del galedn de Filipinas que
ahi se provee de bastimentos. Imagen tomada de Gonzalez Rodriguez, 2015:57.

Por ejemplo, la lamina denominada San José del Cabo, la otra
mision de San José, al pie del promontorio de San Lucas en California, la
cual también casi he terminado de construir. Aqui se representa la lle-
gada del galeon de Filipinas que ahi se provee de bastimentos (figura 1)
muestra un conjunto de pobladores de la misién mas austral. Se
observa poco mas de una veintena de personas, entre las cuales
hay mujeres, nifios y hombres. Pueden reconocerse las siluetas
de dos jesuitas y otros tantos soldados, montando todos a caballo
y cruzando un pequefio puente. También hay un nativo semi-
desnudo encaminandose al huerto. Ademas, dos joévenes, una
pareja, mujeres lavando ropa, una dama y su esclavo — quien sos-
tiene una sombrilla—, nifios con un adulto y un grupo a lo lejos,
compuesto por civiles que reciben a los marineros del Gale6n
de Filipinas.

En cambio, en la lamina denominada La mision de Santiago,
en California, que casi he terminado (figura 2) se aprecia una dama
a caballo, multiples operarios en ropa de trabajo (montados y
haciendo suertes con dos toros o vacas cerca de la cocina) y tres
nifias con amplios vestidos, seguramente en compaiiia de su maes-
tra. Por dltimo, la lamina titulada Rancho de mi mision de Santiago
a tres millas en el camino a San José del Cabo (Gonzalez Rodriguez,
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FIGURA 2. Ignac Tir§, ldmina 9, La misién de Santiago, en California, que
casi he terminado. Ilustraciéon tomada de Gonzélez Rodriguez, 2015:59.

2015:53) muestra tres individuos masculinos, seguramente sol-
dados o vaqueros, resguardando unos cuantos ejemplares de
ganado vacuno y caprino. También se observan mulas o caballos.
Las bestias aparecen en parejas y da la impresién de que mos-
trando solo dos ejemplares de cada especie se pretende ilustrar la
pluralidad existente y no expresar fidedignamente la cantidad de
animales habidos. Tal criterio, cualitativo mas que cuantitativo,
posiblemente se extrapol6 a la representacién de las personas.

Lo importante, en todo caso, es subrayar que Tir$ se esforzé
por hacer visibles las diferencias en los tonos de piel y tipos
de vestimenta de los distintos pobladores de ambas misiones.
(Probablemente el rancho servia a ambas). También se ilus-
tran las diferentes actividades a las que se dedicaba cada uno
de los individuos. Esta multiplicidad de tipos en la poblacién
de las misiones, donde los sacerdotes y neéfitos aparentemente
representan tan solo una porcién menor de la totalidad de sus
habitantes, encuentra un correlato descriptivo, de forma muy
escueta pero reveladora, en las crénicas, noticias y cartas de los
jesuitas: fuentes que exploramos a continuacién para registrar
distintos grupos humanos.


José Javier Rojas
Lápiz
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FIGURA 3. Ignac Tirg, lamina 6, Rancho de mi mision de Santiago a tres millas en
el camino a San José del Cabo. Imagen tomada de Gonzélez Rodriguez, 2015:53.

Los yaquis y otros nativos

Después de la expedicién de Salvatierra en 1697, aunque no
existe una descripcién puntual acerca de los acompafiantes de
los jesuitas que arribaron desde el continente, los documentos
de los misioneros dan testimonio, en diferentes momentos, de la
presencia de nativos provenientes de otras regiones del territorio
novohispano. Un afio mds tarde de la fundacién de Loreto, en el
verano de 1698, cuando los primeros jesuitas y sus acompafiantes
desarrollaban exploraciones a lo largo de la sierra La Giganta, el
mismo padre Juan Maria hace un recuento de los colonizadores
de la antigua California que se hallaban en su territorio, diciendo:
“nos hallamos en tierra [californiana] con veinte y dos espafoles
y algunos indios de la otra banda” (Del Rio, 1998:155).

El padre Francisco Maria Piccolo, quien desembarcé en la
peninsula poco tiempo después del viaje fundacional de Salva-
tierra, encabez6 varias exploraciones del territorio. Us6é como
guia un mapa elaborado por Eusebio Francisco Kino a partir de
la informacién que habia recabado durante los viajes realizados
en compafia de Atondo, entre 1683 y 1685. En las exploraciones
encabezadas por Piccolo, los jesuitas hallaron nuevas poblacio-
nes de californios. A tales nativos no solo les provoco curiosidad
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la presencia y vestimenta de los misioneros y sus acompafiantes
espafioles, sino también el aspecto de los representantes de los
grupos indigenas venidos del otro lado del golfo de California.
En una carta de Piccolo dirigida al padre Juan Maria de Salvatie-
rra, escrita mientras el primero de estos misioneros atravesaba la
Sierra La Giganta para fundar la misién de San Javier, se refiere
que los habitantes cochimies de esta regién “se admiraban de los
caballos, otros de las cabras y perros, otros de los indios yaquis
que iban con sus capiruzas” (Piccolo, 1962:149).

Testimonios posteriores confirman el papel protagénico
que desemperiaron los yaquis, cuyos lideres eran seguramente
allegados al padre Eusebio Francisco Kino. Acompanaron a los
misioneros cuando exploraban el territorio bajacaliforniano. En
1706, cuarenta indios de esa etnia pasaron a la peninsula para
participar en una expedicién hacia el sur de la sierra y el lito-
ral, quiza con la intencién de preparar el terreno para establecer
las misiones que habrian de fundarse en torno a 1720. Entre ellas
estdn los emplazamientos de Nuestra Sefiora de Guadalupe y
Nuestra Sefiora del Pilar de La Paz. En dicha ocasién los nedfitos
de la contracosta no siempre se vieron en la necesidad de servir
como soldados para la defensa de los misioneros, combatiendo a
los nativos peninsulares hostiles. Pero en ciertos momentos estos
yaquis se integraron activamente a la disuasién de las rebeliones
locales, colaborando con soldados de Loreto y un namero indefi-
nido de californios bautizados, entrenados y reclutados para las
filas del pequetio ejército colonizador. La informacion sobre esta
circunstancia proviene del padre Miguel Venegas:

[...] acab6 el padre Juan Ugarte de dar las disposiciones para la
entrada a registrar la costa del sur. El capitan de la nacién yaqui,
a quien el padre pidi6 para la empresa cuarenta indios guerreros de
su satisfaccion, no se contenté con enviarlos; sino se embarco tam-
bién y vino con ellos. El capitdn del presidio de Loreto se previno
para la expedicién con doce soldados y algunos indios amigos. Dis-
pusiéronse las bestias, y vituallas para la jornada; y con toda esta
gente, repartida en tres tropas con buen orden, salieron de Loreto el
p-Juan de Ugarte y el hermano [Jaime] Bravo en 16 de noviembre de
1706. A la misién de San Xavier y al pueblo de visita [de] Santa Rosa-
lia, de donde llegaron a un arroyo que llamaron San Andrés, porque
sobre él se dijo la misa el dia del santo apostol. Hallaron en el camino
muchos indios de paz; pero cerca del mar se pusieron en armas
mas de doscientos indios de la nacién guaycura, antigua enemiga,
y ofendida de los espafioles, que hubieron de caminar ordenados y
prevenidos. Registrdse la costa por algunas leguas al sur, y solo se
hallaron muchos esteros con varias rancherfas, que se sustentaban
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de la pesca, pero sin mas agua dulce en la costa, que los pequefios
pocitos abiertos por los indios para beber. Volvieron hacia el norte y
caminaron algunos dias con grande escasez de agua, reconociendo
ser toda la costa del mismo modo (Venegas, 1979:196-197).

Los yaquis, segtin esta fuente, eran muy valorados como sol-
dados, pero asimismo tenian otras habilidades de gran interés
para los misioneros, como su resistencia fisica, capacidad para
recorrer y explorar el dspero terreno peninsular. El citado Vene-
gas refiere que durante diciembre de 1706 el hermano de Juan
de Ugarte, Pedro, estaba oficiando misa en Loreto y cantando
las letanias, cuando “antes de acabarlas, grit6 un indio yaqui en
su lengua: agua, agua, agua” (Venegas, 1979:198), avisando de esta
manera el hallazgo de alguna poza o manantial. Se dice que esos
mismos yaquis realizaban labores de apoyo a la agricultura, pues
cuando Juan de Ugarte descubrié lugares propicios para estable-
cer nuevas misiones: “Envi6 para la mision, esto es a su casa, por
hachas, azadones y otros instrumentos para desmontar, arrancar
piedras, abrir zanjas, y disponer la tierra para sembrar. Y como los
yaquis estaban hechos al trabajo, dirigidos por el padre Ugarte, y
con su ejemplo, en poco tiempo hicieron mucho, y levantada una
presa en el arroyo para encaminar el agua a la zanja prevenida, se
comenzé desde luego a establecer alli una siembra” (Del Barco,
1973:257).

Todo indica que la presencia de nativos de otras regiones
del virreinato en las misiones de la Antigua California no era
permanente, sino que obedecia a solicitudes especificas de los
misioneros con un cardcter temporal determinado por las activi-
dades que se necesitaba realizar. El cronista ignaciano Miguel del
Barco sugiere que los nativos de la contracosta recibian algin tipo
de retribucién por las actividades de auxilio que desarrollaban en
beneficio de los emplazamientos peninsulares, pues una vez esta-
blecida una nueva misién en la sierra La Giganta: “Vencida [por
Ugarte y sus acompafiantes] la mayor dificultad, despaché [a] los
yaquis pagados y contentos a su tierra: y el padre prosigui6 des-
pués con los suyos [neéfitos californios] en disponer mas tierras
y aumentar la sementera, segtin lo que el agua alcanzaba a regar”
(Del Barco, 1973:258). El mismo Juan de Ugarte, en 1721, realiz6
otra expedicién, de caracter maritimo, para explorar el litoral del
golfo de California. En esa ocasién utiliz6 dos embarcaciones y
se hizo acompafiar por una pequefia armada multinacional cuya
composiciéon no deja de recordar al grupo que habia acompanado
a Juan Maria de Salvatierra en su viaje inaugural hacia Loreto
en 1697:
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[...] seis eran Europeos: dos de estos habian pasado el Estrecho
de Magallanes; y otro, sobre haber navegado el Mar Atlantico,
habia hecho la carrera de Philipinas, y sido llevado prisionero a
Batavia [Indonesia], cuando fue apresada la Nao de Philipinas en el
Cabo de San Lucas; y otro habia hecho varios viajes a Terra-Nova.
Los demés eran indios de la tierra. El piloto, hombre de inteligencia,
y experiencia, se llamaba Guillermo Estrafort. En el esquife Santa Bdr-
bara iban ocho personas, dos chinos, o philipinos (que es lo mismo en
el comtn lenguaje de Nueva-Espafia), un indio yaqui, y cinco califor-
nios, que son en todo veinte y nueve personas (Venegas, 1979:344).

En esa expedicion se utiliz6 una balandra nombrada El
Triunfo de la Cruz, cuya construccién coordiné el mismo padre
Juan Ugarte. En su fabricacién participaron indios californios, asi
como tres oficiales carpinteros llegados desde la contracosta (Del
Rio, 1998:149). Sin embargo, en el contexto de la rebelién que ini-
ciaron los perictes en 1734, hubo la mayor urgencia para contar
con yaquis en las misiones de la Antigua California. Durante la
cual destruyeron diversas iglesias del sur peninsular y perdieron
la vida los padres Lorenzo Carranco, de la misién de Santiago,
y Nicolds Tamaral, responsable de la de San José del Cabo. Una
vez que comenzaron estas hostilidades y habiendo sido asesina-
dos los padres que se mencionan, el sacerdote Clemente Guillén,
quien fungia como superior de las misiones californianas, se apre-
surdé a solicitar a sus hermanos sonorenses “que prontamente se
enviasen sesenta indios guerreros, y alguna gente de razén con
armas de fuego” (Venegas, 1979:483).

Llegados a California esos yaquis y “gente de razén”, su pri-
mera tarea fue confederarse con californios fieles y soldados de
Loreto para rescatar ornamentos y alhajas sagradas de algunas
misiones que los padres, en su huida, habian abandonado:

Asi lo hicieron [californios armados por los yaquis y acompafiados
por ellos], cargando en hombros las cruces de todas las misiones de
San Ignacio, Nuestra Seiiora de Guadalupe y Santa Rosalia; y entrando en
el presidio en ordenada procesion con ellas a cuestas, se querellaron
amorosamente con los padres [para que no los abandonaran] (Vene-
gas, 1979:484).

Después, el improvisado ejército se dirigié a la misién de
Nuestra Sefiora de los Dolores, en el sur, y a prudente distan-
cia tanto de Nuestra Sefiora del Pilar de La Paz como de Santa
Rosa de las Palmas —ya no se diga de las arrasadas misiones de
Santiago y San José del Cabo— se decidi6 establecer una base
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de operaciones, pasando otro grupo a La Paz “teniendo comu-
nicacién para socorros y viveres por mar, y haciendo desde alli
entradas al sur” (Venegas, 1979:486). Es muy probable que un
numero considerable de los integrantes del mencionado batallén
yaqui, compuesto, segtin algunas fuentes, por cien guerreros (Del
Rio, 1998:159), haya permanecido en la peninsula después de las
refriegas contra los californios rebeldes y se hubiera incorporado
en otras tareas de apoyo a los misioneros, si bien se dice que una
parte de ellos “estaba ansiando por el retorno a su tierra” (Tara-
val, 2017:156).

La participacién de indios amigos en el combate a poblacio-
nes hostiles tenia sus origenes en una practica implementada por
Juan Maria de Salvatierra desde antes de llegar a la California,
cuando era visitador de la Tarahumara y Sonora. En una de sus
ya citadas cartas de noviembre de 1697, la que dirige al padre
Juan de Ugarte, escribe sobre un levantamiento indigena que
le habia tocado sofocar poco antes de dirigirse a la peninsula,
cuando “estuvieron nuestros hijos serranos tan constantes en la
fe que viéndose amenazados de los apodstatas, si no seguian su
bando, salieron para la tierra del enemigo setecientos flecheros
[...] y les mataron muchisima gente” (Leén-Portilla, 1997:94).

A lo largo de sus primeros meses en Loreto Salvatierra
enfrentd el asedio recurrente de californios interesados en des-
pojar a la expediciéon de sus bastimentos. El misionero sefiala
que habia con él nativos provenientes de la contracosta, quie-
nes se habfan incorporado a la expedicién con posterioridad al
desembarco fundacional para fortalecer al grupo colonizador,
coordinandose con su jefe militar en funciones. En la descripciéon
de uno de estos episodios bélicos iniciales, dice el padre Juan
Maria que “admiti6 el capitan don Luis [de Tortolero] la oferta de
dos soldados de ir acompafiando a dieciocho indios flecheros que
se ofrecieron ir tras el rastro [de los agresores]” (Leén-Portilla,
1997:120).

La convivencia de los californios con los yaquis y segura-
mente otros nativos del noroeste novohispano fue, por lo visto,
cotidiana, y foment6 una composicién pluriétnica en las misiones
jesuitas, incluidas las mds nortefias. Al respecto, el padre Miguel
Venegas informa que el misionero Juan Bautista Luyando, fun-
dador y responsable de la misién de San Ignacio Kadakaaméan
alrededor de 1728, se hacia acompafiar por un soldado (segu-
ramente espafiol o novohispano, llegado de la contracosta),
un “ladino criado en Loreto” y “uno del pais, bautizado el dia
antecedente” (Venegas, 1979:395). Aparte de guerrear entre si,
resulta de interés preguntarse cudles habran sido otro tipo de
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interacciones entre nativos de la peninsula e indigenas de distinta
procedencia. No se puede descartar que hayan configurado pare-
jas ni tenida descendencia y resulta obvio que se las arreglarian
para comunicarse entre si, aprendiendo la lengua del otro.

Por otra parte, surge la pregunta acerca de como reacciona-
ron los nativos de la contracosta frente a usos y costumbres de los
californios, y viceversa. Ademas, aparecen interrogantes respecto
a la actitud que asumieron los misioneros ante la circunstancia de
que los nativos locales aprendieran técnicas de guerra y el manejo
de las armas por parte de los indios foraneos. Este aprendizaje,
por lo visto, no inquietaba del todo a los jesuitas, ya que forta-
lecia las capacidades bélicas de los nedfitos. Pero resulta logico
pensar que los padres tuvieron algunas precauciones para evitar
que tal tipo de entrenamiento militar llegara a californios enemi-
gos de los jesuitas; no obstante, no tenemos mayor informacién
al respecto.

“Chinos” y mulatos

Como hemos visto, la diversidad poblacional se mantuvo durante
todo el periodo de la estancia jesuita en la Antigua California.
Aunque no conocemos con precision los flujos migratorios que
se fueron desarrollando hacia las misiones a partir de 1697, todo
indica que el namero de habitantes fordneos fue aumentando
con rapidez conforme se establecian y consolidaban nuevos
emplazamientos. El citado cronista Miguel Venegas sefiala que,
en 1700, cuando apenas se habian fundado unas cuantas misio-
nes en la zona central de la peninsula, “habia ya en la California
sesenta personas, entre espafioles, mestizos, e indios de la Nue-
va-Espafa” (Venegas, 1979:56). Por su parte, el también citado
Francisco Maria Piccolo, en 1702, da a conocer que, en la misién
de Loreto, tras su viaje hacia la capital novohispana “dejé también
en compafiia del padre Rector Juan Maria diez y ocho soldados
con sus cabos; de estos son dos casados y tienen alld a sus mujeres
y hijos. Dejé mas ocho personas, que son chinos y negros de ser-
vicio”. Junto a tales personas estaban veinticuatro marineros que
asimismo residian en el puerto lauretano y se dedicaban princi-
palmente a atender los barcos que daban servicio a las misiones
(Piccolo, 1962:57).

Evidentemente, las actividades cotidianas de esa poblaciéon
eran diversas e importantes para la vida de los emplazamientos,
lo cual involucraba numerosas personas en funciones que no reci-
bian tanta atencién como las evangelizadoras o militares, pero que
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sin duda resultaban igualmente esenciales. Sabemos, por ejem-
plo, que poco antes de 1761, el hermano coadjutor Juan Bautista
Mugazabal, debido a su avanzada edad, fue enviado a Loreto,
donde tenia a su cargo, entre otras responsabilidades, “correr
inmediatamente con el pagamento de los soldados, marineros y
otros oficiales para los barcos [asi] como herreros, carpinteros
y calafates” (Del Barco, 1973:294).

Al parecer, los forasteros que mejor se desempefiaban en
tareas demandantes de habilidades manuales eran los llamados
“chinos”, que en realidad eran originarios de las islas Filipinas.
Miguel del Barco sefala que en la misién surefia de Santiago, el
padre Antonio Tempis, llegado ahi en 1736, tenfa “un sirviente
filipino (a los cuales en la California, como en México y en toda
la Nueva Espafia, llaman chinos), hombre de buenas costum-
bres, de buen natural, de mucha razén y no poca industria para
cualquiera mecénica, cuyo nombre era N. Carrera” (Del Barco,
1973:316). En 1721 el padre Juan de Ugarte comenta que otro
misionero, el sacerdote Jaime Bravo, responsable de la misién de
Nuestra Senora del Pilar de La Paz, vivia en compafia de “dos
chinos y un mozo sirviente, con cinco indios amigos de Loreto”
(Del Rio, 1998:107).

Resulta dificil conocer la composicién étnica o siquiera
el ntimero aproximado de artesanos asentados en Califor-
nia. El padre Juan Jacobo Baegert, misionero en San Luis
Gonzaga y quien, en el exilio, después de la expulsion, escribié
un largo documento donde examina su experiencia peninsular
durante diecisiete afios, deja ver que ademas de una poblacién
permanente dedicada a labores de mantenimiento de las embarca-
ciones, la circulacién de distintos operarios entre las misiones era
constante:

Ademas de los soldados y pocos marineros, vivian en Califor-
nia y tenfan su domicilio en Loreto, uno o dos medio-ebanistas y
medio-carpinteros, asi como otros tantos herreros. De vez en cuando
vagaba por el pais otro carpintero independiente que trataba de
ganarse algo en las misiones, si habia bastante madera. Este llevaba
tan poca herramienta de fierro que la podia cargar en la bolsa de
sus pantalones. Fuera de estos artesanos no habia otros en Califor-
nia, sino que, por lo general, cada quien era su propio zapatero, su
sastre, su albaiiil, su talabartero, su molinero, su panadero, su bar-
bero, su boticario y su médico; hasta la fecha, nadie ha pensado en
hacer venir a California a peluqueros, cartélogos, sastres de moda,
dulceros, pasteleros o cocineros de Paris, merceros, cafeteros, saltim-
banquis o comediantes. Y en verdad, mientras exista California, toda
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esta gente siempre llegard prematuramente. jDe cuadntas cosas puede
uno prescindir! dijo el filésofo (Baegert, 2013:191).

Lo mismo que con los yaquis, surgen preguntas acerca de la
interaccién entre californios y filipinos, asi como respecto a la trans-
misién de técnicas, conocimientos y habilidades de unos a otros.
La presencia de marineros y artesanos orientales probablemente
no solo contribuyé al desarrollo de tareas de caracter manual
como las de “herreros, carpinteros y calafates” mencionadas lineas
arriba, sino que posibilité la capacitacién de los nedfitos locales
para la practica de dichas actividades. Es un hecho que los nati-
vos locales tuvieron un importante aprendizaje de diferentes
oficios, pues después de la expulsiéon de los jesuitas, durante las
expediciones organizadas por el fraile franciscano Junipero Serra
y el visitador José de Galvez a la Alta California, un namero inde-
terminado de ellos acompafi6 a los expedicionarios, en virtud de
que los nuevos administradores de la peninsula los consideraban
experimentados obreros y artesanos (Haas, 2013:51).

En contraste con el aprecio del cual gozaban los “chinos”
o filipinos, el grupo étnico que mas desprecio y preocupacion
provocaba entre los misioneros eran los mulatos. Por principio,
queda muy claro que los misioneros no trasladaban a la peninsula
a esas personas, sino que eran desertores de distintos barcos que
tocaban o se aproximaban a costas de la Antigua California y per-
manecian ahi con pocas oportunidades para integrarse al entorno
misional. El padre Miguel Venegas afirma que los mulatos y mes-
tizos “dejados en aquellas costas por los navios extranjeros, de
corsarios, y de piratas, que tocaron en ellas [eran] la levadura que
corrompia la sencillez de aquellos indios, faciles por si mismos
a ser llevados a todo lo malo” (Venegas, 1979:445). De hecho, se
atribuye a dos mulatos, llamados Botén y Chicori, haber fraguado
el ataque inicial contra las misiones surefias donde se desataron
las rebeliones perictes de 1734, conflicto que estuvo a punto de
causar el naufragio del proyecto evangelizador:

De esta rebelion hubo algunos amagos el mismo afio de 1733 y prin-
cipios de 1734 en las dos misiones de Santiago y de San Joseph. El
Gobernador indio de Santiago, llamado Botén por los indios, ele-
gido para este cargo por mayor capacidad, y su sangre mezclada de
mulato, y de indio, y por obligarle mas a ser bueno, volvié a sus
desérdenes [sexuales] antiguos [es decir, la poligamia] y no enmen-
dandose con los avisos secretos, fue forzoso reprehenderle, y afearle
sus delitos en publico. Reincidié sin embargo mas sueltamente, y el
padre [Lorenzo] Carranco se vio obligado a deponerle, y castigarle
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en publico. Lejos de humillarse, quedé extrafiamente ofendido, y
tent6 por varios medios sublevar a los nuevos cristianos, para quitar
la vida al padre (Venegas, 1979:445).

[...]

Era cabeza de una de estas [rancherias cercanas a San José del Cabo]
un mulato, llamado Chicori, que vivia envuelto en sucia carnalidad
con mucho ndmero de mujeres [...]. Finalmente tent6 el bendito
padre [Nicolds Tamaral] todos los caminos que supo, para atraer
aquel corazén rebelde a la Fe, mas nada logré: el gentil quedé mas
duro con esta visita, y ofendido de un lado con la reprensién; y teme-
roso por otro, de que algtn dia se le quitasen otras mujeres, resolvié
matar al padre, si pudiese, y alzar la nacién contra todos los misione-
ros (Venegas, 1979:447).

Aunque escapa a nuestras posibilidades e intereses actua-
les esclarecer los prejuicios que habia respecto a las diferentes
etnias y origenes de los habitantes forasteros de California, hay
que notar que ademds de los mulatos se habla de un ntimero
impreciso de “negros”, a quienes aparentemente se trataba con
la misma confianza que a los filipinos o “chinos”. Por otro lado,
es un hecho que la variedad de origenes, etnias y culturas no se
reducia a lo hasta aqui consignado, pues es muy probable que
hubiera mestizaje entre los naturales y marineros del Gale6n
de Filipinas, pescadores de perlas y piratas, entre otros grupos.
Como muestra de lo anterior, el padre Ignacio Maria Napoli dice
haber visto en el sur de la peninsula sujetos altos, “gordos y muy
blancos y bermejos” (Del Rio, 1998:165).

Conclusiones

La vida en las misiones de la Antigua California entre 1697 y 1768
fue mucho més compleja de lo que podria pensarse en virtud
de la interaccién entre nativos y misioneros. Una de las carac-
teristicas de esa complejidad reside en la heterogeneidad de la
composicion poblacional y cultural de los residentes de las misio-
nes. En estos lugares no solamente habia misioneros, nedfitos y
soldados, sino también otros grupos humanos de distinta pro-
cedencia, como, por ejemplo: yaquis, nativos de otras regiones
del virreinato, filipinos y mulatos. Ponderar la abundancia de
tales grupos humanos, asi como su efecto en la configuracion del
noroeste novohispano, resulta clave para entender la diversidad
y riqueza cultural de esa zona de México desde el pasado hasta
la actualidad.



162 DIVERSIDAD POBLACIONAL Y OFICIOS...

Seguramente el examen detallado de los libros de bautismos,
casamientos y defunciones de cada misién y la exploraciéon a
fondo de otras fuentes podra arrojar mayores luces en torno a la
diversidad poblacional y las interacciones entre los distintos gru-
pos humanos presentes en el entorno misional. De esta manera
estaremos en condiciones de vislumbrar las verdaderas circuns-
tancias de la vida cotidiana en esos enclaves, desarrollando con
mucha probabilidad una visién de la Antigua California como
una regién sumamente dindmica, inmersa en incesantes procesos
de circulacién de personas y con importantes vinculos tanto con
el resto de la Nueva Espafia como con otras zonas del mundo.
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Resumen

Hace tres décadas, durante la elaboracion de mi tesis de licenciatura y el
protocolo de investigacién para la primera temporada de campo en el sitio
Boca de Potrerillos, consulté distintas bibliotecas de la Universidad de Texas
en Austin donde encontré textos poco conocidos de cronistas, misioneros,
militares y visitadores de las provincias internas durante el periodo virreinal
También via ensayos de etnélogos y lingiiistas, entre los que destaca el trabajo
de John Swanton, quien a principios del siglo XX construye los vocabularios de
las lenguas coahuilteca, solano, aranama, tonkawa, cotoname, comecrudo y
maratino. Debido a que se trata de los pocos testimonios sobre las lenguas
de los pueblos originarios del noreste de México, se decidi6 reconfigurar
los listados, adecuando y corrigiendo errores de traducciéon y presentar la
propuesta en tablas que agrupan las palabras conforme a la formacién
socioeconémica, modo de vida, creencias, cosmogonia y caracteristicas fisicas
de dichas sociedades indigenas.

Palabras clave: noreste de México, arqueologia, etnohistoria, pueblos
originarios, lenguas, vocabularios.

Abstract

Three decades ago, during the preparation of my bachelor’s final work and
a proposal for the first field season at the Boca de Potrerillos site, I consulted
different libraries at the University of Texas at Austin where I found almost
unknown texts by chroniclers, missionaries, military and visitors of the
internal provinces during the viceregal period. I also found essays by
ethnologists and linguists. Among them I highlight the work of John Swanton,

Instituto Nacional de Antropologia e Historia en Nuevo Leén. moises_vala-
dez@inah.gob.mx. ORCID 0000-0002-2377-3570.
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who at the beginning of the 20th century built vocabularies corresponding
to the coahuiltecan, solano, aranama, tonkawa, cotoname, comecrudo and
maratino languages. As they are the few testimonies about the languages of
the native peoples of northeastern Mexico, it was decided to reconfigure the
lists, adapting and correcting translation errors and presenting the proposal
in tables that group the words according to socioeconomic formation, mode
of life, beliefs, cosmogony and physical characteristics of said indigenous
societies.

Keywords: northeastern Mexico, archeology, ethnohistory, indigenous
groups, languages, vocabularies.

Las fuentes y su problematica

En otofio de 1989 elaboraba mi tesis de licenciatura, cuando me
di cuenta de uno de los grandes problemas que enfrentamos los
interesados en el estudio del pasado de los territorios que hoy
ocupan los estados de Nuevo Leén, Coahuila, Tamaulipas y el
sur de Texas: aproximarnos al reconocimiento de las lenguas de
los pueblos originarios desaparecidos del noreste mexicano.

Por esas fechas, a peticion del Centro Regional del Instituto
Nacional de Antropologia e Historia (INAH) de la regién noreste,
preparaba junto con Solveig A. Turpin y Herbert H. Eling de
la Universidad de Texas en Austin, la logistica para la primera
de tres temporadas de investigacion que llevariamos a cabo en
el sitio arqueol6gico Boca de Potrerillos, ubicado al norponiente
del estado de Nuevo Leén. Como parte de los preparativos para
integrar el protocolo de investigacién que seria presentado al
Consejo de Arqueologia, consulté distintas bibliotecas de la men-
cionada universidad y logré reunir articulos, informes, reportes y
otros textos relacionados con los escasos estudios arqueolégicos
sobre el sur de Texas y la regién noreste de nuestro pais.

Durante la buasqueda, encontré los trabajos de Thomas Nolan
Campbell (1988) y de Martin Salinas (1990), cuyas referencias
bibliogréaficas me guiaron hacia fondos especializados, donde,
después de algunas gestiones, tuve acceso a textos poco cono-
cidos de cronistas, misioneros, militares y visitadores de las
provincias internas durante el periodo virreinal, asi como a ensa-
yos de etndlogos, lingtiistas y otros estudiosos que convivieron
con los dltimos descendientes indigenas de mediados del siglo
XIX y principios del XX.

A los documentos que consulté en la Universidad de Texas, se
sumo otro tanto que revisé en acervos del Archivo Municipal de
Monterrey, el Archivo General del Estado, el Archivo General
de la Nacion, asi como en bibliotecas de la Universidad Auténoma
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de Nuevo Leén, en el Museo Nacional de Antropologia y en el
Instituto Tecnolégico de Estudios Superiores de Monterrey.

Ademas de concluir la parte etnohistérica de la mencio-
nada tesis, elaboré dos articulos sobre el tema (Reyes y Valadez,
1996:575-594; Valadez, 1992; Valadez y los Reyes, 1997:133-153),
y al corpus de la informacién, a través de os afios, se agregaron
otros materiales que fueron la base para el presente articulo.
Sobresalen: la crénica de 1649 del capitin Alonso de Leén y
las descripciones de 1735 a 1740 de don Josseph Antonio Fernan-
dez de Jauregui y Urrutia y de fray Agustin Morfi de 1778 (De
Leon, 1961; Fernandez de Jauregui, 1963; Morfi, 1950); el manual
y confesionario de fray Bartholome Garcia (1760); el diario de
visita de fray Gaspar José de Solis en 1767 y 1768 (en Kress y
Hatcher, 1931); y la relacién de fray Vicente Santa Maria (Garcia,
1760; Kress y Hatcher, 1931; Santa Maria, 1973); ademas de los
derroteros de viaje y estudios de Jean Louis Berlandier y Rafael
Chovell en 1831, Adolph Uhde en 1861 y Albert Gastchet en 1886
(Berlandier y Chovell, 1989a y 1989b ; Gatschet en Powel, 1891;
Uhde, 1861).

Lenguajes y primeras clasificaciones

En si, las complicaciones para identificar y definir las poblacio-
nes y las lenguas que se hablaron en Coahuila, Nuevo Ledn,
Tamaulipas y el sector austral de Texas, iniciaron desde la misma
incursién ibérica en el siglo XVII, debido a la particularidad que
tenian los indigenas de mantenerse a perpetuidad en el modo
de subsistencia mediante la apropiacién directa de los diversos
géneros faunisticos, vegetales y minerales durante la trashuman-
cia ciclica estacional (Valadez, 1993:124-139; 2017).

Por los usos y costumbres respecto a las relaciones maritales
que describen las crénicas, al parecer se trataba de familias con
estructura de parentesco matrilineal (De Leén, 1961:29; Ruecking,
1955:364). Estas vivian en campamentos de residencia temporal,
conformados por entre diez y quince viviendas dispuestas en
circulo y por entre ocho y diez individuos por unidad habitacio-
nal (De Ledn, 1961:18). En suma, cada campamento congregaria
entre cien y ciento cincuenta individuos que debieron pertenecer
a una misma familia extensa o banda.

El modo de subsistencia de los indigenas mediante la apro-
piacién directa de los recursos naturales y su alta movilidad
provocaron confusién en los occidentales, quienes, en cuanto a
la organizacién social del caso que nos ocupa, se conformaron
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con enlistar los nombres que escucharon: entendieron cémo nom-
brar cada una de las numerosas bandas que deambulaban por el
extenso espacio al norte de la zona térrida del Trépico de Can-
cer (Campbell, 1988; Valadez y Reyes, 1997:139-144). Cada banda
registrada en los documentos debié pertenecer a una macrofami-
lia 0 macrobanda con una lengua o variante de ella segtn el area
territorial que ocupaba. Esas mismas familias o bandas, a nivel
regional, seguramente pertenecieron a una macrofamilia lingtifs-
tica, cuya definicién ha sido muy complicada y polémica, debido
a la desaparicién de los pueblos originarios.

Entre los primeros intentos de agrupar las lenguas indige-
nas del noreste de México, pueden mencionarse la geografia de
las lenguas y la carta etnogréfica de Manuel de Orozco y Berra
en 1864 (Orozco y Berra, 1864), el cuadro comparativo y descrip-
tivo de Francisco Pimentel (1875) y el ordenamiento de Cyrus
Thomas de 1909 (1911).

Con base en dichas clasificaciones y analizando en detalle
las palabras indigenas contenidas en crénicas, fuentes y en el
tipo de documentos etnograficos que se ha descrito, John Swan-
ton (1915; 1940) construye vocabularios, listas de pronombres,
indices y articulos gramaticales correspondientes a las lenguas
coahuilteca, solano, aranama, tonkawa, cotoname, comecrudo y
maratino, lenguas que Edward Sapir (1920:280-290) ubica en una
familia que denomina hokano-coahuilteca.

En fechas posteriores aparecen nuevas listas de palabras de
otros sectores de la region noreste, lo que permite identificar las
lenguas: naolan del sur de Tamaulipas (Weitlaner, 1948); quini-
gua del centro de Nuevo Leén (Del Hoyo, 1972; Gursky, 1964);
y garza y carrizo-yeme de ambos lados del rio Bravo entre las
actuales poblaciones de Laredo y Reynosa (Goddard, 1979:370).
Considerando estas tultimas, Maurice Swadesh (1967:100-115;
1968:75) modifica el planteamiento de Sapir (1920), y las agrupa
en una familia que llama coahuilteca o coahuilefia.

Conforme a la ubicacién aproximada de los pueblos ori-
ginarios, elaboramos la figura 1, que muestra la distribucién
geografica de las lenguas de nuestra area de estudio.

Artefactos, estilos y mitotes

Debido a la extinciéon de las lenguas a finales del siglo XIX y a la
escasez de material sobre ellas, han sido muy cuestionadas las
propuestas para reconocer la familia a la que pertenecieron
laslenguas delaregion noreste de México (Goddard, 1979:380-381;
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I—— Cotoname y Comecrtido

Maratino

Naolan

FIGURA 1. Distribucién de las lenguas originarias del noreste.

Swadesh, 1968:75-78). Situacién similar ocurre con el ndmero
de investigaciones arqueoldgicas que se han realizado sobre el
vecino territorio texano y otras regiones de México, en las que la
del noroeste probablemente sea la menos estudiada de nuestro
pais. Entre el reducido namero de arquedlogos que se han ocu-
pado de ella se pueden mencionar:

L. Aveleyra (1951)
Tamaulipas R. McNeish (1958; 1961)

C. Pérez Silva (2004)

G. Ramirez Castilla (2007; 2008; 2015)

L. Aveleyra (1956)

Gonzélez (1987; 1988; 1990; 1992)

F. Gonzalez Rul, L. (1990)
Coahuila Heartfield, L. (1976)

P. Martinez del Rio (1953)

W. Taylor (1962; 1966)

S. Turpin y H. Eling (1999)

J. Epstein (1961; 1966; 1969; 1972; 1980)

B. McClurkan (1966; 1980)

R. Nance (1972; 1980; 1992)

J. Ramirez (2000; 2003; 2007; 2009; 2010; 2011; 2014)
Nuevo Leén A. Rivera (1995; 2007; 2012)

H. Smith III (1978)

S. Turpin, H. Eling y Valadez (1993; 1994; 1996; 1998)

M. Valadez (1992; 1993; 1997; 1999a; 1999b; 2001;

2002; 2005; 2104; 2021)
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En nuestro caso, reconocemos algunos indicadores arqueol6-
gicos que pueden reforzar la idea de un pasado compartido entre
las sociedades del norte de México. En primer lugar, artefactos
liticos, tales como puntas de forma ojival de base recta, céncava y
convexa, con o sin adelgazamientos basales o acanaladuras para
su enmangue, como los tipos Clovis y otras similares, se distribu-
yen por todo el territorio mexicano y corresponden a las primeras
ocupaciones humanas, etapa en que denominé “la apropiaciéon de
los territorios” (Valadez, 2021:74-75). Cuando cada grupo recurre
a los saberes y los conocimientos adquiridos siglos atras y elige
determinadas particularidades de las planicies, cafiones, rios,
nubes, lomas, estrellas, cerros, cumbres, valles y demas elementos
del entorno biogeografico que le son necesarios para estructurar
su concepcion de ese nuevo entorno en el que empieza a interac-
tuar y a convertirse en parte integral (Bender, 1999; Ingold, 1993;
Layton y Ucko, 1999; Valadez, 2005:73) en relacién directa con
la explotacién de los recursos biéticos y minerales que, a su vez,
“rutinizaron” (Giddens, 1995:24) su vida ciclica y permitieron su
reproduccién biolégica y social (Valadez, 2017), incluida la parti-
cularizacion de la lengua mediante el desarrollo de las variantes
por region de las que hablaremos mds adelante.

Pasemos ahora a nuestro segundo indicador arqueoldgico
regional. En este caso, son los pequefios gasterépodos pro-
venientes de la costa del golfo, de la familia de la Marginella,
modificados para emplearse como cuentas o pendientes, que se
han encontrado en Nuevo Leén, en los sitios arqueol6gicos Boca
de Potrerillos (Turpin et al., 1994:347-348), la cueva La Morita II
(Valadez y Zepeda, 2011:49) y en Cafiada Alardin (Rivera, 1998).
También en el estado de Coahuila, L. Heartfield (1975) los recu-
pera de los sitios C-147, C-149, C-150 y 168. Esa misma situaciéon
se da en L. Aveleyra et al (1956:126) en relacién con la Cueva
de la Candelaria, y en S. Turpin y H. Eling (1999:27-29), en lo
concerniente a la Cueva Pilote. Por dltimo, McNeish los reporta
en sus excavaciones en la Cueva del Armadillo, en Tamaulipas
(McNeish, 1958:96).

El rango cronolégico en que se utilizaron dichos ornamen-
tos comienza hace uno 2 500 afios y culmina en el siglo XIII de
nuestra era, tiempo durante el cual, a través de simples redes
de intercambio, las Marginellas viajaron desde la costa de Tamau-
lipas hasta los grandes bolsones del drea de Mapimi, cruzando
mas de seiscientos kilémetros de planicies, valles y acciden-
tados ecotonos de la Sierra Madre Oriental, y sus portadores
llevaron consigo en los largos recorridos numerosas précticas,
usos, ideas, creencias, palabras y tradiciones rupestres, como el
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Chiquihuitillos, cuya primera version propusimos hace veinticinco
afios (Turpin et al., 1998:105-116) que, como veremos, es el tercer
elemento de andlisis que utilizo para reforzar la hipétesis de un
pasado y probablemente de una lengua que, aun con variantes,
permitia el contacto entre distintas poblaciones del septentrién
mexicano.

Comentaré de forma muy breve que el primer analisis
estilistico del arte rupestre de esta region fue realizado por H.
Smith en 1978, quien estudia cuatro sitios de Nuevo Leén y uno
de Coahuila. Distingue 25 disefios basicos que compara con los
estilos rupestres de diferentes dreas culturales. Concluye que
la mayor coincidencia de los iconos del noreste era con los del
sur de California y propone que, por encima de la distancia y de
las diferencias de cultura material, los grupos indigenas de ambas
regiones tuvieron en esencia similares sistemas de organizacion,
defensa y creencias chamanisticas, ademas de pertenecer a la
familia lingtifstica comtn hokana (Smith, 1978).

En lo que a mi respecta, por més de dos décadas he analizado
en detalle el grafismo rupestre de cientos de sitios arqueolégicos
de Nuevo Ledn, Coahuila y Tamaulipas, lo cual me ha permitido
ampliar y redefinir las caracteristicas, la temporalidad y la exten-
sién del estilo Chiquihuitillos (Valadez, 2021:64-79), que incluye
ahora dos principales variantes que se dividen a su vez en tres
etapas que comienzan hace més o menos 7 500 afios y perduran
hasta hace 1 500 afios.

El estudio de lo Chiquihuitillos comprende la revisién minu-
ciosa de los vestigios y contextos arqueolédgicos, ademas de la
consulta de fuentes documentales y algunos mitos de tradiciéon
oral que, de ningiin modo intentan comprometer las diferencias
en tiempo y espacio, pero que a nuestro entender describen parte
del simbolismo encriptado en el testimonio rupestre, debido a la
peculiar condicién de los pueblos originarios de mantener formas
similares de organizacién y de subsistencia.

En la propuesta original, la tradicion estilistica Chiquihuiti-
llos se circunscribia a una franja marginal entre Nuevo Leén y
Coahuila, lo cual no estaba del todo equivocado, porque corres-
pondia a su etapa inicial de desarrollo. Sin embargo, con el paso
del tiempo se expandi6 territorialmente por cientos de sitios y
alcanz6 su maxima expansiéon hace unos 5 500 afios hasta que
empez6 su decadencia hacia el primer siglo de nuestra era.

Ademas, el estilo Chiquihuitillos (Valadez, 2021:77-78) tuvo
una distribucién similar a la de las mencionadas Marginellas
(véase figura 2), extendiendo por cinco milenios su iconografia
rupestre, desde las costas del territorio tamaulipeco, hasta las
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planicies, lomerios bajos y conjuntos rocosos de la porcién coahui-
lense, duranguense y chihuahuense de los bolsones.

Macro Familia
Linguistica Hokana
Remota

FIGURA 2. Expansion del estilo Chiquihuitillos y de las cuentas de Marginella.

Sobresale, ademads, que a través del trueque y del intercambio
transitaron por los largos senderos de la vida némada estacio-
nal, las provisiones y enseres necesarios para la subsistencia
cotidiana, llevando consigo tradiciones, conocimientos y saberes
que debieron trasmitirse de generacion en generacién, utilizando
como estrategia para franquear la territorialidad regional, la
celebraciéon de los llamados mitotes, mediante los cuales se con-
gregaban diferentes grupos para celebrar o conmemorar eventos
de trascendencia, como la convocatoria a conflictos bélicos, las
ceremonias fnebres, los nacimientos, los ritos de paso, los matri-
monios, los cambios de jefatura y los pactos de paz (Valadez,
1993:130; 1997:191-198; 1999a:207-210; 2017).
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Entre la parafernalia y usanzas de los mitotes, era comdn
la ingesta de brebajes y preparados para facilitar el transito del
paisaje profano al paisaje sagrado y ritual. Utilizaron plantas de
efectos alucinégenos, como la Sophora secundiflora y la Lophohora
williamsii, mejor conocidas como el frijolillo, frijol de mezcal o
colorin, y el peyote, respectivamente (Valadez, 1999b:117-118).
Ambas plantas se mencionan a menudo en las crénicas y consti-
tuyen nuestro cuarto indicador sobre un norte que hace milenios
compartio ciertas préacticas, como la “danza del frijol rojo” y el
“culto al peyote” (Schultes y Hoffman, 1982:70-71).

Lenguas y voces

Con la desaparicion de los pueblos originarios en el siglo XIX, las
costumbres, los ritos, la ideologia y las lenguas que se hablaban
en los trescientos mil kilémetros cuadrados que abarca el actual
noreste mexicano, quedaron en el olvido. Ni los esfuerzos de
etnografos, etnélogos y lingtiistas que hicieron listas de palabras,
vocablos, nimeros y articulos, lograron atraer a especialistas en
la materia, quienes desestimaron dichos escritos por su reducida
cantidad.

Sin embargo, por tratarse de los tnicos testimonios conoci-
dos sobre la manera en que dichas sociedades se comunicaron
y nombraron su cultura material en esta regién, reconfiguramos
las listas de Swanton (1940), adecuando y corrigiendo errores de
traducciéon y presentando nuestra propuesta en tablas que agru-
pan las palabras conforme a la formacién socioeconémica, modo
de vida, creencias, cosmogonia y caracteristicas fisicas de las
hoy desaparecidas sociedades indigenas norestenses.

Vocabularios

Coahuilteco [C], solano [S], comecrudo [Cm], cotoname [Ct] y
maratino [Mt].

Entorno natural, recursos, materias primas

noche tcum, takom [C] / glo’], hexlai’le, patotiau” [Cm] / bai” [Ct]

bosque kiapaine, xai’, somi’, wai’, yawe’t [Cm] / tamu [Mt]

dia t’il [C] / al, glol, maptama’k [Cm] / 6 [Ct]
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Entorno natural, recursos, materias primas

tarde, atardecer

tcum, takom [C]
/ etela'm(le)
[Cm]

viento cortante

pape’t, pel [Cm]

nube

a’x, ape’l, mape’l,
yohue’l [Cm]

aguas termales

aussoles [Cm]

sowetiau” [Cm)]

campo, terreno | somi” [Cm] seco, arido pehuet, ptau [Cm]
fslzémpago, Y0 | met [Cm] pedernal, silex woyekuel [Cm]
g:iz;zlata’ kio [Cm] luna llena pehepolam [Cm]
espuma ] |ore pa-uta’p [Cm]
calor mahape’], granizar pamesai’ [Cm]

hielo, carambano,
nieve

kem [Cm]

loma, colina

yahuen [Cm]

niebla, bruma,

milio [Cm] /

luna

anua [C]

neblina ma’yen [Ct]
nublado, s " wai” [Cm] / tamu
brumoso meyo, milio [Cm] | montafia [Mt]
. kamla“, somi” . .
tierra [Cm] / pe'n [CH] isla a’x, te [Cm]
marea baja, . . .
bajamar peki’s [Cm] hierro wahuen [Cm]
meteorito ketekui” [Cm] pantano, ciénaga | kamla’, pa’k [Cm]
kamla’, pa’k,
lodo, barro, peti’y [Cm] / llano pele’x [Cm]
zoquete ./
pen [Ct]

norte, frente frio

emlakta'm [Cm]

pradera, llanura

pele’x, somi” [Cm]

terreno elevado yahu’en [Cm] lluvia a’x, mape’l [Cm]

roca pakma’t, llover me’]l, pamesai”
woyekue’l [Cm] [Cm]

sedimento pa-uyau [Cm] arena wahuen [Cm]

ribera, orilla, costa | kon [Cm] mar atanawai” [Cm]

ladera de cerro o

iyu"’si [Cm]

sierra, serrania

yahue'n [Cm]

tormenta

montafa
cuesta, pendiente | wai [Cm] plata emtai” [Cm]
chubasco, wam [Cm] cielo, firmamento | ape’l [Cm]
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Entorno natural, recursos, materias primas

verano mahape’l [Cm] nieve kem [Cm]

gg;g)o » estruendo ma’k [Cm] cesa la lluvia elpa [Cm]

tronar, retumbar | klewe'm, tocon apo’l [Cm]

(rayo) pakuatiwak [Cm] pap

?Ilfl f;? menguante | oot [Cm] sol a’l[Cm] / 6" [Ct]

ig?l;(e)ﬁg?(; wam [Cm] tornado remolino | wam, po(t) [Cm]

zagf\fas;:’ silvestre, fgggf [pCaI}I/SUya’p, luna creciente ka'n [Cm]

amanecer, alba E:%z;e[’c[ﬁm] / tierra adentro we’fta [Ct]

2;2 bajo de xud’xe [Ct] invierno pasekiau” [Cm]

tarde noche }'al]lm [Cm] / ovx aire gura'm [Ct]
apam [S .

agua apx[Cn[ﬂ] / ax[CH] polvo po’-una [Ct]

viento gﬁgﬁ I[I(lj]t]/ suelo kaml'a [Cm]

Fauna

lobo kla’m, payauya’p, payawiau” [Cm] / kombo’x [Ct] / bum
[Mt]

escarabajo wisnep [Cm] chinche wisnep [Cm]
xam [Cm] /

pajaro komio'm [Ct] / abeja sepiau” [Cm]
magtc [Mt]

armadillo mowen [Cm] ave yam [C]

hormiguero ;;xelftic[)?g]t, pelo no [S]

cardenal Egrixs{sflf?ém] berrendo icnako” [Cm]
kla’m, yatau” . .

0s0 [Cm] felino mu’s [Cm]

garra de felino xai’, pakssa'p, bicho, rastrero neke’t [Cm]

ciempiés

kayau’, lemi,
wami’, yawe't
[Cm]

colibri

kica'x [Cm]
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Fauna

gato montés xuepe’t [Cm] cucaracha wisne’p [Cm]
murciélago wessi” [Cm] aullar wayo [C]

kol[Cm] / . .
grulla karako'r [Ct] camaleén kelenkui’s [Cm]

p wakate” [Cm] / .

bufalo wiya'-u [Ct] oruga epe’-u [Cm]
mariposa yalu’-i [Cm] coyote kla'm [Cm]
zopilote paketiapo” [Cm] | felino moteado epapu’l [Cm]
cuervo pa’l [Cm] cachorro de zorra | pu’s [Cm]

. kai [C] / kla'm .
animal [Cm] paloma xa'm [Cm]
hormiga kiome’t [Cm] aguila E(g;;r}’ pa-uta’p

ketuau’, kla'm
perro [Cm] / kowa'u huevo de aves yau” [Cm]
[Ct]

» ahui’, pawetia’p .
estiércol [Cm] pulga nahueli’z [Cm]
anguila poska’m [Cm] rugir pamawau” [Cm]
;fgjgén de sepe’l, yau” [Cm] | grufiir paka’m [Cm]
mosca keswahui” [Cm] garza kol [Cm]
rana paka’-u [Cm] insecto wisnep [Cm]

. xa'm, pa-uta’p " .
halcén [Cm] lagartija kuakau” [Cm]
jabali, puerco mo’k [Cm] / .
salvaje esmo’k [Ct] piojo ak [Cm]
caballo poya’k [Cm] liendre pati” [Cm]
pelo de caballo elpau” [Cm] urraca yatau” [Cm]

ekna’t(la), emi,
herradura meklai, poya’k nido alua“x, xa'm [Cm]
[Cm]
cuerno, yémo” [Cm] / . xa'm, pakui’s
cornamenta yo mo [Ct] chapulin [Cm]
gusano medidor | wekati” [Cm] ajolote kuakau” [Cm]
cer}zcintle, xa’m, peka’'m nutria a’x, alua’x [Cm]
ruisefior [Cm]
mosquito keswahui” [Cm] pantera xuepe’t [Cm]




176 VOCES DE OTROS TIEMPOS. LENGUAS...
Fauna
. ketau’, xa'm / s xa’m, pepo’k
perico pa-ulape’t [Cm] pichén [Cm]
xa'm / pa-
loro ulape’t, yalui mapache pakwa’-ule [Cm]
[Cm]
pelicano ;2?;:’;;22&??8&1 alacran eskan[Cm]
k C . .
rata tslé?nn;'& [né]t]/ rugir pamawau” [Cm]
vibora de panate’l, pase’l, - N
cascabel wemuu 'k [Cm] araha wisne’p [Cm]
cuervo xa'm, pal [Cm] ardillon kiomsi” [Cm]

péjaro carpintero

xai’, xa’m, te [Cm]

picar, herir

kamau” [Cm]

wemu 'k [Cm] /

u-i [Cm]

vibora, serpiente kia“-uxa [Ct] tarantula paka’-u [Cm]
gavildn ?é;ﬁ' pa-uta’p garrapata ko’k [Cm]
cola, rabo e’p, imawe’t [Cm] jaguar xuepe’t [Cm]
4 / a’suxuga [Ct] Jag p
tecolote, lechuza xa'm, mo’elpa’, sapo axklepe™-u [Cm]

gato montés

kiwete’t, mu’s,

grulla, garza

pu’s [Cm]

[Cm]

macho pakma’t [Cm]
kla’m, payauya’p, .
lobo payawiau’ [Cm] avispa set [Cm]
ewe” [Cm] /
venado kéma’s [Ct] / gusano selau” [Cm]
kons(gio) [Mt]
taklaxpo [C] /
buho xa’m, pakma’t, carcoma epe’-u [Cm]
u-i [Cm]
xa’m, mo’elpa’, domar, ..
tecolote, lechuza u-i [Cm] domesticar somi” [Cm]
s[C . .
zorra E:S;’,[[CIH] / guajolote esmakue’t [Cm]
. kiexue'n [Cm . . p
conejo kia’xhem[[Ct]] / ardilla isma’-u [Cm]
xa'm, pu’s [Cm .. . .
ganso / kra’lrz [Ct][ I jinete ela’x poya’k [Cm]
caracol gni'ss, pakma't excremento pawetia’p [Cm]




Noroeste de México, nueva época, num. 5, enero-junio 2022.

177

Fauna
. guati’ [Cm] / ke’m, poya’k
liebre gama'ro [Ct] yegua [Cm]
glai”, peklai [Cm] < .
tortuga / gapa’x [Ct] arafar a’tsiu [Ct]
xa’m, mapi” [Cm] | cuadripedo .
ala, alas / mia‘pa [CH] macho yo mo [Ct]
puma izflp [el\}thm] / telarafia espen [Cm]
Flora
arbusto yalu™-i [Cm] baya, mora a’u [Cm]
zacate xai’, pamso’l [Cm] | cafia kua’k [Cm]
castafio empta’-u [Cm] rama xai [Cm]
yerba a’sa’x [Cm] coma (fruto) kemo” [Cm]
xai, pake’tle,
corteza pamoxma’m arbol del ébano wa’-u [Cm]
[Cm]
lampazo aklelo”, pamuai” encino ayauya’p [Cm]
p [Cm] siempreverde payauya p
glepo’, kai, pele”x . glake'n, kua’s
chapote negro [Cm] granjeno [Cm]
awai’, exno’, xai’, .
flor pawai’ [Cm] heno gloxkue’l [Cm]
ad, pe’-iwa’s .
fruta [Cm] hoja sel [Cm]
gloxkue’l, kaiset,
pasto xai [Cm] / sua’u | tronco de arbol xai” [Cm]
[Ct]
tasajillo (cactdcea) | aikiet [Cm] musgo pio’s [Cm]
nudo en la xai’, pawape’l .
madera [Cm]p p hongo, seta wai” [Cm]
agave kai, pitai” [Cm] Anacahuita FCaX? pe’l, wai’
maguey epie’-u [Cm] nuez del nogal kai [Cm]
nenufar aklelo’, pai-i [Cm] | nogal xai” [Cm]
nogal (4rbol) glepo” [Cm] chile rojo ta-u [Cm]
semilla heke’l [Cm] nopal mapen [Cm]
matorral glake'n [Cm] calabaza kai [Cm]
espinoso swahue’l [Cm] raiz yemo” [Cm]
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Flora
genin, genint [S]
arbol / xai” [Cm] / espina te [Cm]
do’pax [Ct]
tuna 3\;:,5;211 /[Ct] sauce, mimbre sepiauya’m [Cm]
camote pakma’t [Cm] yuca e’-u [Cm]
mezquite F&E [Cm] / dan tasajillo kua’s [Cm]
Caceria
en busca de, tzakex, saayex [C]
buscar / pama [Cim] capturar awagat [Cm]
tap [Cm] /
lanzar, arrojar aka, na’yowe, dardo sepiauya” [Cm]

pepolam [Cm]

kua’k [Cm] /

[Cm]

flecha ka’-u [Ct] / ciri lanza, lanceta payat [Cm]
[Mt]

caza, caceria ?(e:r;a’i]’kwena’ punta lemi” [Cm]
kla’m, pamo’l . .

perro de caza [Cm] disparo de arco paya’-u [Cm]

asta de flecha kua’k, [Cm] ubres kene [Cm)]
kemiop, paya’-u,

dispara, disparos | payehepi” [Cm] / | derribar ahua’p [Cm]
katama [Mt]
xai’, tap [Cm] /

arco ke'mma [Ct] / chicote kuapi” [Cm]
mahka [Mt]

disparar nohgima [Mt] silbar, chiflar papusamai” [Cm]

Recoleccion

canasta pawape’l [Cm] panal de abejas sepiau” [Cm]

recolectar, iyiwke;’ ‘m

cosechar aname m,
tawelo” [Cm]

Pesca
pez ?(t;;]S , selau” pargo atui’s [Cm]
canoa xai’, pakwatatap anzuelo awagat [Cm]
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mano

wen [Cm]

Pesca
bagre pakma’t [Cm] cafia de pescar xai’, xom [Cm]
pescador pakati” [Cm] red man [Cm]
bote para pescar | a’x, pakati” [Cm] | remar wen [Cm)]
anapetuan [S
lago gaknlja’t [Crr[1]] / remo yap [Cm]
wamak’, pahauai” .
balsero [Cm] lagarto selau” [Cm]
yana wana [S] /
rio atmahau” [Cm] / | matalote gna’x [Cm]
a’x, kata'm [Ct]

. p pakna’x, wemu’k . .
tiburén [Cm] hundirse elpau” [Cm]
nadar akike te [Cm] panga, chalupa pakwatatap [Cm]
pez espada selau” [Cm] esturion gla'm [Cm]

Artefactos, utensilios e instrumentos,

xai’, palakuap .
perforador [Crm] hacha apake’t [Cm]

apakue™n(le), .
cuerda de arco apatuet(le) [Cm] cascabel xalma’t [Cm]

apakamsap(le), .
escoba xai’, yalu’-i [Cm] hacha apake’t [Cm]
daga, navaja de kawi’, xa’l, we, arco xai’, tap [Cm]

e’-u, gatla'm(la),

cordon, cuerda,

pakui” [Cm]

tapon tawelo” [Cm] soga kabristo” [Cm]

barreta kayepo’, xayepo” adhesivo walai” [Cm]
[Cm]

martillo awakui’l, epo’, machete epo’, pakma’t

[Cm]

serrucho, serrote,
sierra

apaket (le) [Cm]

bolso, costal

meklai [Cm)]

kawi, xayepo” [Cm]

cuchillo / komio'po [CH] raspador, raspar | kawi [Cm]

. . filo, afilado, o
aguja pelai(le) [Cm] agudo ika'm [Cm]
navaja xayepo” [Cm] varita wixne’p [Cm]

piedra de amolar

apaki’(le) [Cm]

enderezar, estirar

weme'n [Cm]

baston, palo, vara

xai’, sepiauyam
[Cm] / do”pax[Ct]

mango delgado

peto'n [Cm]
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Artefactos, utensilios e instrumentos,
enderezado, pakfiapen, . .
estirado weme'n [Cm] punta, distal lemi” [Cm]
paja, pajilla, gloxkue’l, Madera, de .
popote pawe’le, sel [Cm] | madera xai” [Cm]

cuchillo peletero

&hia’-u [Ct]

Alimentacion y Preparacion

comida, alimento

ham [C] / kai’, pamakua’, pa’muapl, payawa’p(le) [Cm] /

haha'me [Ct]

carne, pulpa

ahauh [C] / nikaog [S] / ewe’, kai [Cm] / kéma’s [Ct] /

migtikui [Mt]

tortilla kainika, cainica [S] / pamaplai’le [Cm] / kamaplai” [Ct]
fuego talom [C] / klewe'm len [Cm] / manéx [Ct]
sal tiene, chiene [S] / sepe'n [Cm] / da’-dn [Ct]

dulce, empalagoso

pakomlayau’, wiau” [Cm] / ya'x [Ct]

beber, ingerir

ouxu [C] / kam [Cm] / xua’xe [Ct] / baah(ka) [Mt]

[Cm]

comer ham / kai [Cm] / haha'me [Ct] / migtikui [Mt]

cocinar g:gﬂﬁ;ﬁ; [Cm] carbon pa’l[Cm]
cortar kawi, te, wé [Cm] | cazuela ko-ome’t [Cm]
pan kai, pase” [Cm] maiz tz‘xigi {g’]n] /
quemar Fée:{]pamakua’ lefia pamakua’ [Cm]
ayuno 3](:’31{1&;(]’ pasa’m, comelo namo [S]
moler, triturar epiu’, pakuape’l loza payawa’p [Cm]

miel de abeja

pekue’l sepiau
[Cm]

grasa, sebo

pa’k, wewui”
[Cm]

mazorca de tawelo” [Cm] plato ayenwa’p(la), kai
graminea (Cm)

mazorca de maiz I/)il;t;rl;};:jg?ég m] olla Fgﬁ?’ ko-ome’t
comestible kai [Cm] preparar nelpo’k, yap [Cm]
hervidor de agua | k’-ome’t [Cm] purga a’x, pepolam [Cm]
pisca, espolvorear | ehap [Cm] crudo peya’p [Cm]
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Alimentacion y Preparacion

vapor

klewe'm, ya-
una’k [Cm]

salado

payesiau” [Cm]

guaje, jicara

a’x, guapo’k, kai
[Cm]

correa, cinta

guapi” [Cm]

taza pamakua” [Cm] hambre, apetito ikwalua’k [Cm]

mortero e-u” [Cm] carne de venado | ewe” [Cm]

masticar akwaina mie [Ct] | almidén, fécula e’-u [Cm]
apaki’s [Cm] / meklai, mepe’l

metate komoi” [Ct] mascar [Cm]

soplador po(t) [Cm]

Atuendo y arreglo personal

pelon, rapado peke’l [C] bariarse pawa [Cm]
cochinilla, grana F&?E]e n, pamso’] cinto, banda wam [Cm]
piel de venado ewe’, ehtie'm [Cm] | barba xa’l [Cm]
pakuape’t [Cm] / | vestimenta, .
sombrero, gorro garo’pa [Ct] atuendo meklai [Cm]

mocasines

meklai, po’so,

prenda, vestido

meklai [Cm]

te’-u [Cm]

peine, peineta, apakiasa’m(la) .

peinar [Cm] taparrabo pape’-ula [Cm]

algodon e’-u, mepe’l [Cm] | pantalon wam [Cm]

collar papola’mla [Cm] | costura, costurera | pelai(le) [Cm]

. emte’, le"xo, .

bolsillo meklai, te [Cm] rasurar kawi, wen [Cm]
mapi” [Cm] /

anillo apakam(le), camisa meklai [Cm]
ekna’t(la) [Cm]

;?:ﬁggﬁ:’s meklai, wami [Cm] | falda meklai [Cm]

sarape meklai, mepe’] [Cm] | marcar, estampar | mala’i [Cm]

roscado, enhebrar

pelai(le) [Cm]

tatuaje

pakahuai” [Cm]

lana

emo’l, wuay” [Cm]

torcer, girar

teme’t [Cm]

taparrabo

wam [Cm] /
xaguatema [Ct]

zapatos

meklai [Cm]

pluma / plumaje

xa'm [Cm] /
kuwai [Ct]

trapo, tira de tela

hua“xhe [Ct]
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Atuendo y arreglo personal

paliacate, pafiuelo | hua’xhe [Ct]
Anatomia, fisiologia y desarrollo humano
nacer k’uana, im [C] / kela’xpapau [Cm]
ser, existir hikomeya [S] / alpa’, alua"x, aneluem, nati, ya-uno, ya't [Cm]
morir xam, tzam [C] / kamau’, plau, pokuet [Cm] / wa téxo [Ct]
nifio (varén) kica"x, pelawi’s, nawaso’l, pekio't [Cm] / kuwo’sam [Ct]
candidiasis, . .
algodoncillo xa'm, yata” [Cm]
mujer tagu, t'awalam can [C] / ke’'m [Cm] / kata'n [Ct] / tciwat [Mt]
hombre, varon xagt [C] / pamua’l [Cm] / xuaina’xe [Ct]
infante pekio’t [Cm] / huwaxe [Ct] / tzikuini [Mt]
estar vivo Féx?sofl’ yowe'n nifio pam, t"anpam [C]
estado de animo | kalo [C] dolor kayau” [Cm]
ser humano pilam, po [C] bebé pekio’t [Cm]
embriagarse pamesua’k [Cm] | sordo papua’l [Cm]
aliento, respirar po(t) [Cm] defecar pawetiap [Cm]
retrasado, tonto ekna, §omi”, eructar aikatua’k [Cm]
pesna’k [Cm]
lisiado, tullida xi” [Cm] muerto kamau’, plau
[Cm]
bizco, estrébica u-i [Cm] lunar e’-u, yape'l [Cm]
kax [C] / P
eyacular pepolam [Crm] lagrima w-au [Cm]
daraluz teal [C] excremento ahui” [Cm]
persona esto’k [C] pecho, torso tzotz [C]
cerilla del oido wa’-u [Cm] seno femenino tam [C]
heces fecales kale’t [Cm] pestafia watz [C]
kuas, hatz [C] /
sangre kia’l [Cm] / sd’x | mejilla welo” [Cm]
[Ct]
ano til” [C] pecho, térax kene” [Cm]
cuerpo ?gfgﬁh [C]/ met oido, oreja ali” [Cm]
utero k’uax, cipok [C] ceja u-i [Cm]
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Anatomia, fisiologia y desarrollo humano

[Cm]

fg:xﬁi;iiii)s xué [C] pestafia u-i [Cm]

;gr? :siéilliflos malaux [C] brazo "ot mapi” [C]
gi]r.::s, busto trélsamm[([:gtl]] / axila guahia’k [Cm]
glateos, trasero ale’], kepel [Cm] | espalda swahue’l [Cm]
vientre, abdomen ‘I;Vje:vgcl?%c/t]k 0, dedo mapi [Cm]
codo pawape’l, mapi’ ufia xayepo” [Cm]

puiio, puiietazo

apta’k [Cm]

lesioén, herida

k’aux [C]

enferma

t'al, tza, saxpam
[C]

enfermedad

tal [C]

nifa, chica

ke'm, kica"x [Cm]
/ kuwo’sam [Ct]

huella humana

malai” [Cm]

[Cm]

kuaska'm,
crecer papewe’t [Cm] frente pex [Cm]
dolor de cabeza ([?éar;lx], kayau’ caderas kepe’l, wax [Cm]
escuchar, oir teakei [C] / ye’ intestinos wa’xh [Cm]

xasal [C] /

[Cm]

corazén kayase'l [Cm] rodilla, rétula i-apo” [Cm]

en su corazon . p

(de él) met [Cm] pierna ale’l [Cm]

articulaciones pawapta’k [Cm] | labio xa’l [Cm]

cojo, rengo kayau’, xi" [Cm] | higado am [Cm]

vida tpa, pﬂ?m [€1/ locomotriz xai’, me't [Cm]
payase’l [Cm]

ligamentos apakuen(le) [Cm] | fiebre, calentura | elea”

vivir E]illlaar'r; [téira [c1/ corazén asaguan [S]

. kuayomane, max .

ver, mirar [Cm] / tepeh [M] muela pakuape’l [Cm]

demente, loco man'[C] / pa’tni, boca xa’l [Cm]
powi [Cm]

mano maux [C] / mapi” bigote xa’l [Cm]
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Anatomia, fisiologia y desarrollo humano

hombres (género)

esto’k, gna’x
[Cm]

desnudo

pekel [Cm]

mutilado

papo’l [Cm]

ombligo

kiemu” [Cm)]

ufia del pie o de

1 emi’, eso’k [Cm] | cuello, nuca amo” [Cm]
a mano
amamantar kene’, yeso” [Cm] | fosas nasales paptak [Cm]
huérfano pakwesso'm [Cm] | tuerto u-i [Cm]
parésito giahu’is [Cm] energia, vigor ahua’p [Cm]
pene gluk [Cm] chato papnan [Cm]
peney testiculos | ulamai” [Cm] saliva xateti’s [Cm]
purgar pawetiap [Cm] escroto emo’], lok [Cm]
diestro, brazo pepeki’sen [Cm] P
derecho / kato’wan [Ct] hombro pese’n [Cm]

P nawi’s pafwe’- . .
me auto exploré uni [Cm] nervios gna’k [Cm]
fg:II;ietﬂiZs melkaui” [Cm] olor, hedor pamata’p [Cm]
enfermo kayau” [Cm] costillas wa’x [Cm]
enfermo del . . .
estomago yeahu [Cm] aspirar, inhalar ehio [Cm)]
costado del cuerpo | teme’t [Cm] planta del pie wami” [Cm]
Zi;altlgrir?ao’ kuam [Cm] llaga, tlcera kayau” [Cm]
piel Fgﬁgm’ emo’l escupir pakoklap [Cm]
oler ([eélrlr?]’ weka’payo estomago am, kiemu” [Cm]
dormilén eikahua’k, telom testiculos kiwete’t [Cm]

[Cm]

espina dorsal swahue’l, te [Cm] | eczema kuam [Cm]

[Cm]

bizcar, estrabismo | teme’t [Cm] piernas delgadas | peto'n [Cm]
pararse, ponerse | mapta’kle, . s

de pie nelpo’k [Cm] orinar iwe’he[Cm]
apestoso, fétido pamala’p [Cm] pulgar amha'n(1¢) [Cm]
deglutir, tragar, xa'm, petawi’ vena keme'n [Cm]
digerir [Cm]

baba a’x, kie’, powui ufia del pie emi’, eso’k [Cm]
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Anatomia, fisiologia y desarrollo humano

dedos delos pies | emi’, mapi [Cm] | diente i" [Cm]
kekla“xpapau, .

gemelos Kuitin I[DCI}:II] arruga payai’la [Cm]

Sisetsiggﬂz/ epiu” [Cm] mufieca mapi” [Cm]

. wa’-u [Cm] / .

ojo aro’kwan [Ct] adulto kata'm [Ct]
ape’l [Cm] / .

cara makua't [CH] lengua expe'n [Cm]

. emi’, lemi” [Cm] .

pie / aye’sim [Ct] cabello makua’t [Ct]

. . wa’xh [Cm] / .

intestinos kuwe’le [Ct] oler, olfatear exno” [Cm]
ela’x [Cm] / .

cabeza makua’t [Ct] vomitar yehau [Cm]

nariz gi’[xc[t]cm] /¥~ | hyeso temporal | u-i [Cm]

cordén umbilical | pong [Mt] muslos ale’l [Cm]

fuerza koh [Mt]

Parentesco

tia xotal, makis, makit“an, mitcal, tcal, tatce, taic [C] / ke'm,
ken [Cm]

hermano kuénita/p, xe}t’él, makutzan, matzan, t"atal [C] / soya [S] /
kanosa’, ko’s [Cm]

padre xanai, mama, tanage [C] / papam [S] / mawi’s [Cm]

primo mamotcam, mamou [C]

hija palam, k“ui, xue [C]

nieto (genérico)

kuant“an, ha [C]

nieta kuant’an, h3, tzat’an [C]
nieto ha, kuant’an, mat’an [C] / ta-i [Cm]
acostarse (houh)t’am [C]

boda, casamiento

xek atazawamkeé [C]

casarse k“au, xek’atazawamke, tayagu [C] / kwau [Cm]
madre 1éi, tai, tzawax [C] / naha [S] / ma’t, te [Cm]

. kant’an, tcatz xop, xk’ou, xontan, mixal, p“ai, tax, tala,
sobrino

talt’an [C]
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Parentesco

sobrina apxaic, ta'n, apxat’an, kant’an, tcatzxop, xk’ou, p“ai, tax,
tzoxal [C]

menstruar houx(sal), ot"awaxopé [C]

tio kotctan, kou, kuanax, kut’an [C] / kia'm [Cm]

deseo kawa, xamtzam, tapamo [C] / hipayo [S]

cufiada mitcal, tatce, taic [C] | soltera tayagu [C]

cufiado aptax ai, kuatzo [C] | emparentada ta [C]

concubinato H}am’,k/an’ concubina mek [Cm]
tayagt [C]

fornicar PI[C] / pataita’m adulterio pes [Cm]

[Cm]

esposo, conyuge

k’au [C] / tkuau”
[Cm]

deseo reprimido

elua’x [Cm]

kuap” [C] / _.
besar ahua'p, xa'l [Cm] nuera hoi [C]
abortar kaux, tcal [C] separado paxti [C]
suegra tcam, makis [C] pretendiente tcam, k'ui [C]
embarazada ;1}1?111:[[511]/ hijastro uspame [C]
hijo f;ét’ [Pér::] [c1/ relacion wax [C]
yerno yawa [C] pariente pam [C]
hijastra palam [C] separarse Egrlnc]] / apta’k
madrasta tapai [C] padrastro ta [C]
unida xagt [C] abuela kawa [C]
esposa tayagi [C] / ke'm enamorado pataita'm [Cm]
[Cm]
hermana i%?:?gg]s] / ken, amante kwau [Cm]
desear a alguien | kuan, pukal [C] unido, juntado yena mle[Cm]
no d_esear a kis, kaka [C] nervios gna’k [Cm]
alguien
amar ?é)r(f:]p [C]/ kwau olor, hedor pamata’p [Cm]
. mam [C] / sarpullido,
pareja ahane’k(la) [Cm] | exantema kuam [Cm]
padres ta-i [Cm] costillas wa’x [Cm]
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menor que
alguien

petawi’s [Cm]

inmaduro

yalu’-i [Cm]

hermana menor

ken, ko’s [Cm]

Organizacion social y patron de asentamiento

indio (genérico)

esto’k, somna’-u, gna’x, nawaso’l [Cm] / xai’'ma [Ct]

Indio Comecrudo

esto’k, kai, peya’p [Cm] / Arangua’, xai’'ma [Ct]

Indio Tejon

estok Tejo'n [Cm]

paisano

paulape’t [Cm]

Indio Pinto

pakahuai” [Cm]

banda, clan

wam [Cm]

Selakampo’m

Indio Comanche lider katawan [Cm]

[Cm]
. esto’k, somi’,

Indio Cotoname selakampo'm [Crm] comandante kwamlal [Cm]

Indio Carrizo esto’k [Cm] ciudad wamak [Cm]

Indios Pakawa Pakahuai” [Cm] mulato pa’l[Cm]

Indios p .

Karankawa Arangua” [Ct] nombre lekau” [Cm)]

Indios . L

Tampacuas’ xai'ma [Ct] originario kam [Cm]

Indios Pintos tha'we [Ct] vecino, limitrofe | gleka’l [Cm]

Charco . . oL

Escondido Amos, pa’l [Cm] | ruta, camino a’l, kica’x [Cm]
atmahau’,

Rio Bravo pakma’t [Cm] / sendero hue’ya [Cm]
a’x, kata'm [Ct]

Espariol pepo’k, u-i [Cm] | transitar emi” [Cm]

Tamaholipa Mesme’t [Cm] dejar huella malai” [Cm]

pueblo, villa

xuai [C] / ama’t,
wama’k, yawe’t
[Cm]

hombre blanco

pepo’k [Cm]

kwamlal,

hala, xa’t, tete

jefe katawan [Cm] lenguaje [Cm]
gobernador ;:Lar‘;lv;t/,r[l &Zm] india (mujer) | nan [Ct]
mestizo | gaefa?lkigﬂ'alf P indio salvaje f(ezlre;ljampo’m
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Vida cotidiana, vivienda y trashumancia
dormir tzarr}(')xu(ém) [C] / paite” eme’t [Cm] / ma’tsékuka [Ct] /
tutce [Mt]
quedarse, cip” [C] / ayapa casa xuai, xam [C]
permanecer [Cm] !
coha‘pit.ar, p1[C] / pataitam puerta walai’ [Cm]
convivir [Cm]
cueva, caverna e’-u, somi” [Cm)] viga pahuai’(l) [Cm]
habitar, residir, txam [C] / elua’x clavar pikak tzam [C]

habitante

[Cm]

cerca, valla

kayepo’,
payahuai”

almohada, cojin

pakwetai‘le [Cm]

xamaya [C] /

divertir a alguien | ene’t, paka’(le) pileta a’x, kon [Cm]
[Cm]
kai [C] /
caminar, andar kiapai‘ni, kie’, poste xai” [Cm]
kio, yenhel [Cm]
Eﬁgﬂirsadén’ ekna [Cm] bafiarse pawape’l [Cm]
pahuai’(l), -
techo wama’k [Cm] canal de agua kie” [Cm]
recorrer kiapai'ni [Cm] deshabitado nawi’s [Cm]
antorcha apaket(le) [Cm] en la cima ayapa [Cm]
eluax [Cm] / pella’p(le), pa’k
cama k&'m [Ct] lavar [Cm]
meklai, mepe’l . .
ZI;%??’ cobertor, [Cm] / hdawa’ss lavandera Fceg{a] p(le), ke'm
: [
. elpau” [Cm] / .
silla na’xe [Ct] respaldo dessilla | paptak [Cm]
gloxue’l, pawe’le . . kale’t, pawetiap
petate [Cm] bacin, orinal [Cm]

. patata'm(le) [Cm] .
asiento / na‘xe [Ct] cuna awekna’t [Cm]
jabén pella’p (le), pa‘k ir ahi aiwama m [Cm]

[Cm]
jsiéntate! sentarse | pa‘we [Ct] ir para alla jawo’yo! [Ct]
en casa elpau” [Cm] sitio, lugar panate’l [Cm]

volver a casa

utepa [Mt]

vivienda

txam [C]
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Beligerancia

matar, asesinar

tcap [C] / kamau” [Cm] / wa’txuka [Ct] / paahtcu [Mt]

rendirse, maso [C] comandar kwamlal [Cm]
abandonar

en contra Fgﬁll’ya-ama’m contingente esto’k [Cm]
vencer ;2;1;;?;(151?();&] atacar k’oxtawai [C]
atrevido gzg;;:'ﬁgﬁ] sufrir kuax(ai) [C]
detonacion miop [Cm] azotar watz [C]
pelear, combatir | wak [Cm] hazafas, proezas | yekerena [Cm]

por la fuerza,

[Cm]

Violentamente pa-uta’p [Cm] bala kemiop [Cm]

foraneo, extrafio alaux, somi’ perdonar kaatz(um) [C]
[Cm]

macho, cabrén pahuel [Cm] herir kamau’, wé [Cm)]

polvora aka, kemio’p ahorcar ahua’p [Cm]

pistola, revolver

kemio“p, pu’s
[Cm] / komio’p
[Ct]

lesion, herida

xowamte” [Cm]

refriega, rifia,

arma, rifle

komio“p [Ct]

altercado wa’k [Cm] guiar, liderar kamau” [Cm]
parar en seco te [Cm] recapturados pateta’m [Cm]
valiente, patua’m, wak .
aguerrido [Cm] guerrero pakwa’l [Cm]
débil, debilidad, N P
debilitado papiewi” [Cm] guerra, batalla kamau” [Cm]
ira, cOlera, furia powi” [Cm] golpear, abofetear | wa-uta’k [Cm]
miop [Cm] / herida

pili’ep [Cm]

huir, escapar

watap [Cm] /
pamini [Mt]

ganar, vencer

pekota’m [Cm]

contingente,
fuerzas

koh [Mt]

fugarse

kugtima [Mt]

enemigo, rival

koapagtzi [Mt]
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Paisaje, cosmogonia, religion, ceremonialismo y chamanismo

bueno, amable,

ka [C] / pele’x, pese’x, poxla“p [Cm] / kéna’x [Ct]

generoso

deseo kawa, xamtzam, tapamo [C] / hipayo [S]

el diablo tamox [C] / pahuel, yame’] [Cm]

arrodillarse, (ma)k’makox [C] / alkape’t()le, elpau” [Cm] / kéna’x, sa”
hincarse [Ct]

malo, maligno

krisen [S] / a“pal, elia“wa-ite, pilie"p [Cm] / ka"-u [Ct]

templo ewaye hhi, pele’x, wama’k [Cm]
el paso o

acontecer del pa’kenmam [C]

tiempo

pocién, veneno

kua’k, pa-uple, “petakai’, sel [Cm]

lignum vitae arbol
de la vida

xai’, pa’k, pella“p(le) [Cm]

pensamiento,
idea, reflexion

met [Cm]

llorar, sollozar,
llanto

le, wayo [C] / sela™i, ulamai” [Cm] / pa’ma [Ct] / xa’kue
[Ct] / mimigihi [Mt]

succionar, chupar

aiuna’p, kene’, pe’kla [Cm] / hu&’xle [Ct]

tabaco sihik, sihic [S] / a’x [Cm] / sua’-u [Ct]
gle%f/cei?iccﬁ,d pil[C] creer spamo [C]
fiesta, festin iliwat [C] adorar le [C]
drogado, wanta apexama
intoxicado man [C] creyente (]
frijolillo, colorin samin [C] doctrina mestia [C]
augurio, vaticinio | kam, san, sno [C] | templo tiopa [C]
glorificar, alabar | 1¢, letzam [C] purificar cap’awano [C]
. kuaxo, mo, yewal xa [C] / oka'we

embrujado [C] danzar [ct
danza, baile txeé / kuama’k sagrado cap’an [C]

[Cm] & P
el cielo, la gloria Férlfil [C]/ ape’l invocar taman [C]
confesar o ki _
confesion malkaita [C] saber x0 [C]
rogar, implorar k’tai [C] peyote ﬁ?ﬁi’ [C]/ peyot
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muy alegre, tecap [C] memoria xam [C]

£0Z0S0

seres animados pa, po [C] infierno t'oaxam [C]

padre, sacerdote 1[<é1]t atze, totatze maldiciones caic [C]

pagar (por pecar) | katzoguo [C] cruz kau [C]

perdonar, kuatz(um), talo . _

indultar [C] advertir am [C]
tcan, manam, _ _

bueno capan [C] alma xam, tpa [C]

la danza del _ .

mitote txe [C] poseer mi [C]

pecado 1[<(’zé]1ux, saxpam bruja kuaxo, yéwal [C]

impudico xuanikahame, rememorar xam [C]

p caic [C]
ungir, untar apekatai’(le) [Cm] | un espiritu tamox [C]

e’-u, pepola'm

cenizas len, seme’l [Cm] el bien [Cm]
ienda, - <
zr’;;z?len 4 kam, san, sno [C] | puro capan [C]
cigarro a’x, pe’kla [Cm] indigno (k)ammam [C]
hechic/ero, mago, | .o lice’l [Cm] cantar le [C] / koya'ma
chaman [Ct]
aina’p,
curar mapeme’ ma aparecer ake’k [Cm]
[Cm]
dafio, perjuicio xowamte” [Cm] frijolillo patoli‘to [Cm]
muerte xﬁm,/ tzam [C]/ confesar ite” [Cm]
plau” [Cm]
ensefiar x0, (oux)ciwa(ko), uro a’x, poska'm
tanko [C] p [Cm]
temer a algo Fcar};awela’-u tutor, asesor met [Cm]
drogado, afisiau’, . .
intoxicado pamesua’k [Cm] volar kio, kolma’s [Cm]
saber, conocer hala, yanam [C] asustar pewaptai'ne [Cm]
misa, ceremonia | ite” [Cm] Dios kio [Cm]
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mezcal ?gzi?u/’ epieu | imbor patapta’k [Cm]

Mision ;géje[’f ][ér;_]e n, flautin papa-usa’mle

g}recep.t 05, payav/va'p(le), medicina kam [Cm]

isposiciones yawe’t [Cm]
cascabel, sonaja ;ﬁ:ﬁg’rﬁaxtell pintar pakahuai” [Cm]
untar, frotar E[iéﬁ‘?]kle’k’ pe't picotear palakua’p [Cm]
. le, um [C] / ekna, .,
contar, decir Kiwa [C[nrl]/ peyote ko’p [Cm]
mundo, tierra tap [C] / kam la poseer kam [Cm]

[Cm] / pe'n [C]

anua [C] / kuiti'n

a’l [Cm]

mes [Cm] cura, padre ewaye hhi [Cm]
el paso o
acontecer del pa’kenmam [C] danzante ma’wayo [Cm]
tiempo
mafana (dia teum [C] /

I maptamak, am- sombra paptiotiau” [Cm]
siguiente) ute” [Cm]
medio dia alua’x, ya-una’k, gritar, chillar ulamai” [Cm]

glo’], hexlai’le,

apenado

media noche ma-tte” [Cm] el presente te [C]
homble‘t, le't, . .
norte pasekiau” [Cm] domingo timiko [C]
apa [C] / . .
el pasado maptama’k [Cm] el tiempo maliné [C]
remitirse a un walai” [Cm)] comprension x0 [C]
suceso
Las Pléyades kwamo” [Cm] diario kuiti'n [Cm]
estrella fugaz emi, ketekui’ Arco iris a’l, maiko’k [Cm]
[Cm]
mafana, alborada | ma-ute” [Cm] rayo de luz lau” [Cm]
cantante kuatmpak, afo axako, atalam [C]
ma’wayo [Cm]
arrepentido, ekohua’k [Cm] cantar kuampak [Cm]
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estrella de la

ketekui”, ma-ute”

mafana (Venus) | [Cm] tabaquera ahatai [Cm]
estrella de la ketekui”, lesum alma met[Cm]
tarde (Venus) [Cm]
succionar, chupar ;ielfﬁlaafli’cﬁ?e/’ discurso xa’t [Cm]
nako [C] / max,
pensar ye’ [Cm] entender hala [Cm]
l_a cuenta del sekua [Cm], desentender pa-uka'm [Cm]
tiempo
til[C] / a’l, . . .
hoy maptamak [Cm] oeste (poniente) kio’t / we’fta [Ct]
a’l, lesum, ma-
ayer ute, somi’ [Cm] desear mek [Cm]
hechiceria kamau,
bruieria 4 xowamte’, no desear pes [Cm]
) tewalise’l [Cm]
. le’t [Cm] / ota’- .
este / oriente ume [CH] humo kaye’m [Cm]
ko'm [Cm] / pa’- .
fumar una, sua’-u [Ct] soplar po’-une [Cm]
kiau” [Cm] / se’ta anua [C] / ka'n
sur [t luna [Cm]
ketekui” [Cm] / . P
estrella ka’pra [Ct] embriagarse pamesua’k [Cm]
pipa a/\’);),a lfi?r?:ilc[t]cm] pintura corporal | tha"we [Ct]
gritar de jubilo maamehe [M]
alegria
Verbos y acciones
enojado xt'ewal, xam, yam [C] / pakwase’l [Cm]

ser, estar, existir

kuan, no, o, po, so, tcoxai [C]

ir

aneleum,. kaipaine, kie, kio, le"xo [Cm]

cubrir, tapar

xa’l, meklai, mepe’], walai” [Cm]

levantar, subir

anawen, pawe’le, paynui’, tap [Cm]

descansar

xuax, tzamox(am) [C] / iwakuet, pohokue’t [Cm]

surgir, ascender

ake’k, kio, maptama’k, wata’k [Cm]

robar, quitar,
hurtar

(6ux)tcalak [C] / welkua'm [Cm]
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Verbos y acciones

parar, detener

alpa’, ehap, malai’, nelpo’k [Cm]

querer, desear
algo

kawa [C] / mek, eikahua’k [Cm]

anotar, apuntar,
escribir

pakahua’i, pati’ssi, sulpape’l [Cm]

correr, trotar

kie” [Cm] / mta’ra [Ct] / kuino, kugtima [Mt]

finalizar, acabar

[Cm]

preguntar k’tai, xuakam [C] | apurar aytna [C]
imponer, dirigir | hoi tanko [C] advertir am [C]
bajar, descender | t’6tzam [C] volar yam [C]
quemar, B _ .
incendiar tixam(ko) [C] venir kal, tcon [C]
adherir, sumar tagex [C] interceder saxop [C]
traer, acarrear tco [C] romper k“xuakalap” [C]
ocultar xak, xaulax, 1é [C] | enojar xt'ewal

. mao [C] / ya- aux [C] / ite”
subir, ascender una’k [Cm] llamar [Cm]
abandonar, _ - cip” [C] / kol
desertar maso [C] engarfiar [(?m% 1/
ayudar, asistir tagex [C] exhortar taman [C]
esperar, aguardar | kuam [C] cuidarse otaktzin [C]
desear, anhelar xamtzam [C] dividir saxop [C]
desagradar, _ .. _ .
disgustar ya[C] emitir (houh)t’am [C]
cuidar, atender kuam [C] sofiar sk’atzauxtam [C]
giesstzgiccilido’ aspame [C] revelar, exponer | taikagto [C]
soportar, tecal [C] adormecido tzamoxu(am) [C]
aguantar
convertir, volver | hoi [C] entrar %lé)]émmam, yax
rogar, suplicar xuakam [C] suplicar, rogar k'tai [C]

tco [C] / . - _
llevar, trasportar apakam(le) [Cm] expiar katzoguo [C]
hoi, wako [C] / _ .

causar, provocar | ... [Cm] abrazar op’ol [C]
terminar, xai [C] / itakua’k pelear koi [C]
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apenado, xuanam [C] / te _
avergonzado [Cm] apurar aytna [C]
enaltecer, 1¢, letzam [C] bromear xamaya [C]
ensalzar
irse, partir de oux pako [C] perder houx(sal) [C]
esperar, anhelar kuam [C] nombrar aux [C]
tza [C] / . -

devolver pelkua’m [Cm] observar, mirar mas [C]
sostener, tomar, _ _
abrazar xuatz [C] prometer tam [C]
descansar Fg]é X tzamox(am) reingresar yax [C]
realizar, llevar a h(‘)} [C] / aine’me, decir, afirmar ka, le [C]
cabo ite” [Cm]
significar saux [C] juntar, unir xagt [C]
apreciar, elogiar | le [C] ver, mirar mas [C]
aumentar, tco [C] / ko- . _
incrementar e’rewe [Cm] necesitar saayex [C]
limpiar, aclarar pellap(le) [Cm] ordenar tanko [C]

. kie’, le"xo, na, . _
venir, llegar paskue’1 [Cm] recibir tz6 [C]
venir a %(é(;;jae-a-una ma | salir de oux pako [C]
contraer payawai’le [Cm] | manejar, asir k’ai [C]
visitar kamam [C] tener mi [C] / pat [Cm]
trabajar hoi [C] informar le, um [C]
comenzar, iniciar | payowa’tni [Cm] | reestablecer tza [C]
secar e’-u, panate’], encerrada ot’awaxope [C]

adquirir, comprar

hua'm [Cm]

clasificar, ordenar

ka [C]

cerrar, acercarse

walai [Cm]

llevar, tomar

tco [C]

llegar

kio, paina’k [Cm]

tocar, palpar

k'ai [C] / Klap
[Cm]

subir a, llegar
hasta

wata’k [Cm]

esperar

kai [C]

doblar, flexionar

payawai’(le)
[Cm]

dame

sieh [S]
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kamau’, plau, .
excavar pokue’t [Cm] perforar epe’-u [Cm]
para entrar o epe’-u, ite’, . .
ingresar meka‘reyo [Cm] enfriar pakli” [Cm]
descender, bajar | elpa [Cm] aislar kawi, te [Cm]
:taégiir;?r, kuayomane [Cm] | continuar kiapai'ne [Cm]
me’l, pamesai’,
caer, recaer chap [Cm] morder kuam [Cm]
cay0, descendi6 ehap [Cm] traer paketetua’k [Cm]
ajustar, encajar, ekna’t [Cm] cerrar walai [Cm]
adaptar
olvidar E(Céﬁ][C] / hala envolver wam [Cm]
revisar, registrar, PRI . 1o
palpar paiwe’-uni [Cm] | quitar talo [C]
ganar, obtener E%);r{]c 1/ akek pronunciar FSIE]:] / ekna

dar, ofrecer

ax [C] / ayema”
[Cm]

vistazo, atisbo

pakma’t [Cm]

manejar,

awagat, mapi”

le, am [C] / ekna

[Cm]

manipular [Cm] hablar [Cm]
;nef;;rar:l;gsee, anwalom [Cm] salir a kerenami [Cm]
abandonar, g;lzsf,r[)c[]cén ] mentir kol [Cm]
no abandonar pe-a, una‘ma cargar e’t [Cm
[Cm] & p

. ahane’k(la), .
aligerar pamakua’ [Cmm] burlarse paka’(le) [Cm]
zg;cigl’lga]a’ paketetua’k [Cm] | mover kie” [Cm]
;itigﬁ?l/a do xai [C] nombrar hala, tete [Cm]
abrir :Egtii(’ls)p [téé(l’] poseer kam [Cm]
perder elia’wa-ite [Cm] | pinchar, pellizcar | klap [Cm]
hacer ite”, pekue’l [Cm] | poner ya-ama'm [Cm]
jalar, estirar X kwap, nawi’s reemplazar apakam(le) [Cm]
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Verbos y acciones

leer, consultar waxlau” [Cm] cepillar axpakle’k [Cm]
ax, tza [C] / .

regresar payenui’ [Cm] jugar pehau [Cm]

abreviar, acortar | pu’s [Cm] adquirir, comprar | hua’m [Cm]

sentar, sentarse elpau” [Cm] aserrar weé [Cm]

saltar, omitir, .. difamar, .

ignorar pa-iwe’-uni [Cm] desprestigiar pekatai” [Cm]

separar, dividir

saxop [C] /
pawapta’k [Cm]

pulir, alisar

axpakle’x [Cm]

stitcha’x me™n?

;Qué quieres? [t descubrir peke’l [Cm]
. kal, kuan [C] / deslizar, p
r nohgima [Mt] deslizarse me’l [Cm]

saltar, brincar

paka’u [Cm] /
maatzimetzu [Mt]

ratén, roedor

tséma’x [Ct]

/ aneluem [Cm]

reconocer hala [Cm]
Sustantivos

interrogacion, | 5 ) miedo talam [C]

pregunta
mi-, o-, a-, -t, pin

cosa [C] / tokom, tom | aversion ya[C]
[Cm]

gusto por algo _ .

(me gusta) pthu, tu [C] falsedad cp’ [C]

nombre aux [C] miedo talam [C]

firsgmento, parte | | izkuan [C] bondad cap’an [C]

lastima xuankam [C] verdad man [C]
pakati’,

doblado, torcido | mapeme ma, palabra le [C]
pawape’l [Cm]

curva, doblez pawape’l [Cm] borde, orilla kon [Cm]
pakli’, pasekiau”

frio [Cm] / hawe’ss fondo ale’l, el [Cm]
[Ct]

testamento kam, san, sno [C] carta, misiva xai’p [Cm]

fila, hilera

yap [Cm]

ruido

mio p [Cm]
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prisa, apuro,
precipitacién

sap [Cm]

nivel

pame’le [Cm]

hacia el norte

emlakta’'m [Cm]

linea

weme n [Cm]

carga, peso

ahuap, pe’t [Cm]

mutuo, préjimo

yawe’t [Cm]

jbuen dia!

etayuap(le) [Cm]

otra parte

iyope’m [Cm]

caja

alpekueten [Cm]

otros

apahe’l [Cm]

dolor, afliccién,

pena tal [C] por el otro lado wapna’k [Cm]

asa, manija, .. . .

mango klap [Cm] rabia, ira, c6lera powi [Cm]

}Iar;};);)rslt(e)r, kol [Cm] reflexion -enta [Cm]

reciprocidad -enta, klap [Cm] | ronda pawape’l [Cm]

lado, lateral ?g?rﬁa/ gleka’l cono apaket(le) [Cm]
Adverbios

ahora nakué, namo, payam [C] / maptama’k [Cm] / mohka [Mt]

cerca tan tani [C] / gleka’l, pahuai” [Cm]

gzssgﬁgsida’ wamalét [C] / semi”, ya'k [Cm]

que anu, ka, xakat, t"a, tu [C] / inan, tete, toko'm [Cm]

lejos x0p, meska’'m [Cm] / hua'npa [Ct] / kuitisikuima [Mt]

sin ka'm, pessua’, somi [Cm] / kuwe’le [Ct] / -he [Mt]

muy pam [C] / eikauhua’k[Cm] / kuitisikuima [Mt]

apa [C] / yawe't

mucho, muchos [Cm] / a-a [Mt] acerca de iwatanét [C]
nunca nakué [C] otra vez tza [C]

no (de respuesta) Eia(’[rg][érfr?]r 51/ también ai, in pthu [C]
Ianta/a;qsli)éo, noes mo [C] entonces mem [C]

no (no gracias, no | axam [C] / sa” . .

quiero) [Ct] / -he [Mt] alla mi [C]

tal vez makpaxtikalo [C] | igual a, tal como | tu [C]

;ipr i;l:mente, xuako aye [C] al fin, finalmente | wamalét [C]

realmente, en
realidad

xanaye [C]

quiza

taneé [C]
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infraganti

Adverbios
de la misma
formia, pthu [C] pronto aye [C]
igualmente
de repente, aye [C] / kie”, ya
repentinamente [Cm] regularmente sal [C]
antes ;1;;51[51]1]/ ya'k, entonces pahu
Eé;‘;eoz’ al mismo aye [C] / ya [Cm] | en esa ocasién apa [C]
perjudicialmente | saxpam [C] ocasionalmente yo [C]
en, dentro kue [C] / hak finalmente wamalét [C
[Cm]
entonces F&?m’ mi, namo alla mi [C]
tecoxai [C] / . .
hay taapam [S] también in [C]
sobre de ?grer} ya-una’k en conjunto xag [C]
;porqué? ??a' Egk at, mem, ;dénde? anu [C]
mahue’l, yawe’t . .
todo [Cm] acerca de inyu’s [Cm]
Ielrllistggo ast senowe’ya [Cm] | cuyo mi [C]
detréas de ng?]a,k' wama'k por el contrario wam [Cm]
si [aé,n)l( ]é [C]/ aapag al fin, al final yase'n [Cm]
sacar Ialilr(;;;i(x[ec’i’n] muy lejos somi” [Cm]
en flagrancia, inyu’s [C] mas lejos napet [Cm]

poco a poco

akma’t, sen [Cm]

en un ratito

icikue'n [Cm]

que significa, que
quiere decir

hala [Cm]

delante de

wama’k [Cm]

en medio

ya-una’k [Cm]

enfrente de

alpai’(la) [Cm]

a la mitad, al
centro

ima’k [Cm]

por si mismo

nawi’s [Cm]

abajo, debajo

le’t [Cm] / el
[Cm] / e’ta [Ct]

aqui, aca

ya [Cm]




200 VOCES DE OTROS TIEMPOS. LENGUAS...
Adverbios

1 , . -
c?lgllil ?Jissja apa [C] ;cuando? ayexta, tu [C]
asi, de este modo | puhu [C] ;como? tete [C]
juntos, en _
]c onjunto xagt [C] no hay nada paam [S]
completamente wa-, saux [C] en adelante nape’t [Cm]
Fambién, mak, t'an [C] fuera ekuete'n [Cm]
igualmente
ﬁa)r;/a iii)que’ por ya-uno [Cm] fuera de hak [Cm]
el mismo, igual a | nawi’s [Cm] afuera moya’k [Cm]
ahorita, en un icikue'n [Cm] con ya-una’k [Cm]
momento
si (afirmar) ya-uno” [Cm] donde xat [Cm]
junto con %/énml]el, yetka'm por qué tete [Cm]
jven!, jven aqui! sanxe [Ct] dibujar E((iz’rl;v]vap, tap
jvdmonos!, . gleka’l, wam
ivamos! awo’yo [Ct] alrededor [Cm]
después de que niwa [Mt] apa [C] siempre
aun asi, aunque kuaahne [Mt] sin embargo mex [C]

(individuos)

Preposicion
- wamalét [C] /
en kue, tan, tu [C] desde le’t, wam [Cm]
antes de sima [C] a través de (houh)tam [C]

. - pax, tu [C] / hak
mediante saux [C] para [Cm] / tamu [Mt]
por yo [C] hacia tuyo [C]
durante apa, yo [C] de ma, ta'm tu [C]
sobre pax [C]

Pronombre
ella mi-, o-, a-, -t, u-, wa- [C] / hykomeya [S] / nani” [Cm]
muchos

axtzo, apa, ka, oxaux [C] / sekua, yawe’t [Cm]
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Pronombre

nada pin [C] alpa’, ka'm, pessua’, somi’, toko'm [Cm]

wa-, yo, . .
todo tawaxayo [C] otro ai, axtzo, pil” [C]
cualquier ata, ma, pil’, pin aquello que tu [C]

pin [C] / toko'm, | . .
algo tom [Cm] éstas(os) atc, tci [C]
cualquiera mak, t'an [C] ellos Ht/ll-t/] o-[C]/ me
cada ata [C] esta pa, pi, po, ta [C]
él 3\7&1 friléf ot aquellos atc, tci [C]

a-, mi, o-, u, wa-
su (de él) [C] / eke’, men vuestra xa-, mai [C]

[Cm]
(cuanta(os)? xat, t"a [C] scudl? anu [C]

na, tzin [C] / na,
yo ye-ina’n, ye'n ;quién? ka, pil”

[Cm]
altima vez apa [C] a quien pil” [C]
muchas veces %’S(_i [C]/ nabaog mi, mio ye'n [Cm]

tu (pertenencia)

xa-, mai, mi [C] /
emna™ [Cm]

uno mismo

nawi’s [Cm]

na, ta- [C] / sieh

[€]

yo mismo [S] / nawi’s, ye'n | nuestro ment [Cm)]
[Cm]

yo mismo FSa], ta- [C]/ sieh tuya mi [C]

alguien, alguno gna’x, tom [Cm] | ese, aquel ’Eﬁ/ﬁ] [Cm] / tze

Usted empa“i nanar, éste toko'm [Cm]
ye-ina'n [Cm]
na-, ta- [C] / .

nuestro ming [M] su (de ellos) in [Cm]

nosotros ye-inan [Cm] / ellos mismos nawi’s [Cm]
ko, ming [Mt]

ta xa-, xamin, mai cualquier cosa tom [Cm]
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Conjuncién

ko, mam, mat, mex, mexd, mi, tz'an, awaxta, -éx [C] / he
Y [Mt]

ino, mem, mi, .
porque 1o [C] o mak, t’am [C]
o/ o bien mak, t'an [C] ante sima [C]
para que, a fin mem, san, tu, .
de que into, kue [C] pero mat, mi [C]
dividido, x0p, meska’'m _
distribuido [Cm] €n ese caso puhu [C]

Adjetivos
solo xanmo, tu [C] / nawi’s, somi” [Cm]
- atitit’an, can [C] / anawe wayi, kica"x, petawi’s, sekua

pequefio

[Cm] / kuwo’sam [Ct] / -i [Mt]

plano, llano, liso

pame’le, papo’l, peki’s poska'm [Cm]

viejo

akna, gna’x, pat, pilie’p [Cm]

cualquiera de las
dos

mak, t’an [C]

miserable,
desdichada

kuatz(um) [C]

fuerte, duro

tz0 [C] / pa-uta’p, sewetiau” [Cm]

gran, excelente,
genial

pakmat’, poska'm, yawe’t [Cm] / kata'm [Ct]

alto, elevado

pakna’x, ya-una’k [Cm] / kata'm [Ct]

irrif;(g:i%ilita do (xa)tam [C] / pessua” [Cm] / kugtima [Mt]

malo K aux, saxpam, caic | alguna pil” [C]

borracho, ebrio man [C] verdadera man [C]

gz}?g,nrr;alvado, k’aux, caic [C] agil yekerena [Cm]
axtcixu, oxtcixu s

poco [C] / sekua [Cm] azul payasu’i [Cm]
tcan, manam, .. .

bueno capan [C] vieja aptzai [C]
xuanikahame [C] _

deshonesto / pakati” [Cm] sola mo, tu [C]

. péwa caminar, L
descuidado andar 1 [C] ultima apa [C]
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Adjetivos

paika’m, pa-isia‘u

café, marréon

amargo [Cm] gratis kanak [C]
grande, enorme g 21;12 antl, [pcarl;r]la’x, descuidado pateta'm [Cm]
castafio, pardo, pamso’l [Cm] oscurecido painate’] [Cm]

vista, monstruoso

ciego Ela (f;as,lf[-ém] vacio, hueco alpa” [Cm]
limpio F(?I};l] s, peki’s extinto ekuete'n [Cm]
claro, evidente xi’, payesui [Cm] | primer kuiti'n [Cm]
pa’l, patotiau’, . <.
oscuro yatau’ [Cm] antigua aptzai [C]
sucio, corrupto papela’ple [Cm] | lleno paka'm [Cm]
agotado, cansado | papiewi” [Cm] gris yatau” [Cm]
ofensivo ala kayau, u-i’ [Cm] | verde yalu-i [Cm]

?ri’\l;iill’ endeble, Fgﬁ]le,t’ telom duro, dificil pa-uta’p [Cm]
f/lz(sigtlﬁ’ agil, papaye’l [Cm] pesado maketiau” [Cm]
?ja%?srégggi‘;ir/ ekna’t [Cm)] caliente sowetiai” [Cm]
amigo ;éavﬁi?ag(ej']l /[Cm] infaltable waya [Cm]
oculto, escondido | kama’t [Cm] ligero klewe'm [Cm]

hueco, hoyo

e’-u, pawapta’k
[Cm]

verde claro

yalu’-i [Cm]

?Sr?iz?ggg’ alpa’, e’-u [Cm] largo woska'm [Cm]
indolente,

%nser,lsi‘lglle, pateta’m [Cm] bajo e’-u, pu’-s [Cm]
impavido

extenso, amplio 5:5\;:2’{ ’CIIJ;)]S ka'm, silenciosa lé [C]

ultimo, final %g;:l]n’ pesna’k oscurecido panate’l [Cm]
izquierda gvael;l‘,\::zgs[,(?m] pobre nahakme'm [Cm]
impostor, farsante | kol [Cm] rapido sap, ya [Cm]
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Adjetivos
nuevo pele’x, sawalpa® abundante nahakme 'm [Cm]
[Cm]
bonito pese'x, poxla’p aspero, rugoso wa-uta’p [Cm]

[Cm]

purpura, morado

panate’l [Cm]

suave, blando

wahue'n [Cm]

preparado, listo

resplandeciente, . . .
esplendoroso paptope’t [Cm] ladrén welkuam[Cm]
maduro, pe’-iwa’s [Cm] superior ya-una’k [Cm]

silencioso, callado

ekna, mekayéna,
somi” [Cm]

inutil, inservible

pilie’p [Cm]

algo de, un poco
de

apehe’l [Cm]

célido, templado

sowetiau” [Cm]

hacia arriba,

ascendente ya-una’k [Cm] cuyo hombre ta’hikam [Cm]
joven Eé;[]q /Keax | il yalu-i [Cm]
negro g:ll E’Ca:]a u[Cm]/ htimedo, mojado | pa’k [Cm]
r0jo 1[(8112’] };agsss,?é [cy hondo, profundo | e-u [Cm]
blanco rpfeps(())"l-(i [[%IH] / corto pu’s [Cm]
capaz, habil kugtima [Mt] amarrado papo’1[Cm]

parecido, similar

niwa [Mt]

negruzco, prieto

pamo’l [Cm]

Numerales
uno (1) pil” [C] / kuiti'n [Cm]
dos (2) axté [C] / kuiti'n [Cm]
tres (3) axté [C] / yi'y [Cm]
cuatro (4) puwant’zan [C] / saath [S] / nawui” [Cm]
cinco (5) xttyopamaux, maxuaxiyo [C] / makue’l [Cm]
seis (6) axté, tcikuas [C] / panawuyi [Cm]
siete (7) puwantzan [C] / makue’l [Cm]
ocho (8) axté, puwant'zan [C] / xomenank, mata’he, yi’y [Cm]
nueve (9) xtilyopamaux, maxuaxtyo, puwant’zan [C] / yina’-u [Cm]
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axte, xityopamaux, maxuaxtyo [C] / dieina’wi, xomenank,

diez (10) yi'y [Cm]

once (11) axté, xilyopamaux, maxu axayo [C]
doce (12) axté, puwant’zan [C]

trece (13) axte, puwant zan [C]

catorce (14)

axte, puwantzan [C]

quince (15) axté, xityopamaux, maxuaxiyo [C]
dieciséis (16) axté, xityopamaux, maxuaxiyo [C]
diecisiete (17) axté, xayopamaux, maxuaxayo [C]
dieciocho (18) axté, tcikuas [C]

diecinueve (19)

axteé, tcikuas [C]

veinte (20)

taiwako [C]

veintiuno (21)

taiwako [C]

treinta (30)

axté, xityopamaux, maxuaxuyo, taiwako [C]

cuarenta (40)

axté, maxuaxayo, taiwako [C]

cincuenta (50)

axté, xayopamaux, taiwako [C]

Gramatica
Locucion conjuntiva causativa Conector
por eso, por .
consiguiente, de | mi, pahu [C] epsoer Se:relltfg(z)on, en pahu [C]
ahi que
Sufijo indicativo Locucion prepositiva
que sefiala algo am [C] ?;ﬁ;;igﬁ’c ?a de | Paxoyokuex [C]
disrlrllfilr{?ltcil\e;o Sufijo de plural Signo de puntuacion
: signo de .
-1 [Mt] -a [Mt] in%errogaci()n e [Cm]
Articulos

el (la)

| pa, to, tu [C] / tze [Mt]
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Comentarios finales

Este trabajo de ningtin modo intenta comprometer o cuestionar
el quehacer de los especialistas en el complicado tema de la lin-
giliistica histérica, menos atin ante la insuficiencia de informacién
sobre las lenguas que se hablaron en la regién noreste de México.
Sin embargo, hacemos nuestra la exhortacién de Maurice Swa-
desh (1968:75-78) a historiadores, arquedlogos y estudiosos, para
que al margen de sus eventuales consultas a fuentes y documen-
tos histéricos registren toda palabra, voz o dato que encuentren
sobre los pueblos originarios de estas latitudes, con la confianza
de que dicha labor aliente a algin lingiiista o especialista a
interesarse en analizar y tratar de identificar la lengua a la que
pertenecian tales expresiones.

Ejemplo de lo anterior ha sido la identificacién de la lengua
sanan que, al parecer, se hablaba en los territorios ubicados entre
el oriente de Coahuila y las inmediaciones de San Antonio, Texas
(Johnson y Campbell, 1992).

Otro interesante estudio se intitula “Naturaleza y cultura en
el norte de México”, en el que J. Ramirez plantea que mediante
algunos nombres de plantas, animales, recursos naturales y
objetos de la vida cotidiana se distinguian los diferentes grupos
entre si, siguiendo una estructura de parentesco de tipo totémico
(Ramirez, 2011).

Incluso el reordenamiento de las listas de palabras que hace-
mos en este escrito, puede también ser una pequefia contribucién
al encargo de Swadesh. Estamos conscientes de que la desapari-
cién de los pueblos originarios hace siglo y medio eliminé para
siempre la posibilidad de contar con grabaciones o adecuados
registros y fonética de las palabras, frases, expresiones y todo lo
pertinente al ambito profesional de los lingtiistas para el estudio
de una lengua. Empero, toda aportacion de las distintas disci-
plinas que pueda sumarse a los recursos con que contamos los
arquedlogos para refrendar las hipétesis e interpretaciones que
hacemos sobre los contextos y restos materiales en esta region,
sera siempre bienvenida.
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Resumen

Cerro Juanaquefia es uno de los sitios arqueolégicos mas importantes del
noroeste de Chihuahua para analizar el proceso de domesticacion de plantas
y el sedentarismo durante el periodo Arcaico Tardio (1500 a. C.). Dicho sitio
fue estudiado por Hard y Roney (1999) y su equipo de trabajo. Sin embargo,
en esa investigacion no se realizé un estudio puntual sobre las caracteristicas
de los distintos grabados en roca que se distribuyen en el asentamiento. Con
base en lo planteado anteriormente, el objetivo del presente trabajo consiste
en describir las caracteristicas formales y espaciales del arte rupestre en cerro
Juanaquefia, como también entablar una discusién en torno a la diversidad de
motivos rupestres representados, y como estos pueden arrojar informacién
sobre el posible uso del arte rupestre en el asentamiento.

Palabras clave: cerro Juanaquefa, cerros de trincheras, noroeste de
Chihuahua, arte rupestre, iconografia.

Abstract

Cerro Juanaquefia is one of the most important archaeological sites in
northwestern Chihuahua to analyze the process of plant domestication and
sedentary lifestyle during the Late Archaic period (1500 B.C.). This site was
studied by Hard and Roney (1999) and their team. However, no specific study
was carried out on the characteristics of the different rock petroglyphs that
are distributed in the settlement. Based on what was stated above, the objective
of the present paper is to describe the formal and spatial characteristics of
the rock art in cerro Juanaquefia, as well as to engage in a discussion
around the diversity of represented rock motifs, and how these can provide
information about the possible use of rock art in the settlement.

Keywords: cerro Juanaquefia, cerros de trincheras, northwestern
Chihuahua, rock art, iconograph.
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Introduccion

En las dltimas décadas se han llevado a cabo diversas investiga-
ciones sobre la ocupacién temprana del noroeste de Chihuahua.
He aqui algunos ejemplos: Cruz (1996), Cruz y Maxwell (2015),
Gallaga y Garcia (2019), Gallaga, Ortega y Garcia (2016), Muifioz
(2019, 2020), Phelps (1998), VanPool et al., (2009) y Hard y Roney
(2004). Este ultimo identifica los sitios denominados cerros de
trincheras debido a que las elevaciones montafiosas tienen terra-
zas artificiales. En ellos son evidentes la ausencia de ceramica,
la gran cantidad de litica tallada y pulida y las estructuras cir-
culares formadas de rocas. En el sitio mas representativo, cerro
Juanaqueria, los investigadores registraron varias puntas de
proyectil (tipo San Pedro, En Medio, Hatch o Hueco) relacio-
nadas con las comunidades que habitaron la regién durante los
altimos momentos del periodo Arcaico (1500 a. C.-200 d. C.). De
manera andloga, los fechamientos de radiocarbono obtenidos de
los restos de maiz sugieren que la ocupacién principal del sitio
ocurri6é durante el Arcaico Tardio (1500 a. C.-500 d. C.) (Hard y
Roney, 1998).

Estos objetos conforman un patrén hasta ahora atipico en la
regién, porque muestran la complejidad de la evidencia mate-
rial y porque denotan un proceso temprano de sedentarismo y
domesticacién de plantas. Se investigaron catorce sitios, todos
localizados a lo largo del rio Casas Grandes en los municipios de
Janos, Nuevo Casas Grandes y Casas Grandes, cerro Juanaquefia,
cerro Vidal, cerro El Canelo y cerro Las Torres son los més repre-
sentativos. Sin embargo, el total de los asentamientos comparten
entre si caracteristicas similares y su construcciéon fue definida
por Hard y Roney (1999) como un acto planeado durante el
periodo Arcaico Tardio.

En este panorama complejo, se encuentran diversos sopor-
tes rocosos con los grabados de los que hablan Hard y Roney
(1998). No obstante, no se llevé a cabo ningtn estudio sobre las
caracteristicas de tales elementos. Con base a lo mencionado se
desarroll6 el proyecto de investigaciéon denominado Arte Rupestre
de los Sitios cerros de Trincheras del Noroeste de Chihuahua, México,
que se present6 como tesis de maestria en arqueologia en El Cole-
gio de Michoacan (COLMICH) (Muifioz, 2023), el cual aborda la
informacién general sobre el arte rupestre plasmado en cerro
Juanaquenia, cerro Vidal, cerro El Canelo y cerro Los Torres. El
objetivo principal de la investigacién consistié en caracterizar las
dindmicas espaciales de los conjuntos rupestres, los materiales,
los elementos arqueolégicos y el entorno fisico de dichos sitios
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cerros de trincheras. Finalmente, se comprob¢ la hipétesis segtin
la cual el arte rupestre de los sitios objeto de estudio tenia una
importancia social que se asociaba espacial y simbodlicamente con
el medio fisico, mas que con las dreas domésticas compuestas por
las terrazas artificiales o circulos de roca para dormir.

Los estudios de Hard y Roney (1998) sobre cerro Juana-
quefa son imprescindibles para conocer el desarrollo cultural del
noroeste de México. Empero, en ellos no se explica qué papel des-
empefiaron los grabados en el asentamiento. Para dar respuesta,
primero es necesario analizar las caracteristicas formales y espa-
ciales de los conjuntos rupestres en el asentamiento, de modo que
se pueda indagar acerca del uso que le dieron los antiguos pobla-
dores del sitio a los espacios que tienen arte rupestre.

Cerro Juanaqueifia

El sitio se ubica en el noroeste de Chihuahua y colinda con Sonora
y la Sierra Madre Occidental al oeste, y al norte con Nuevo
Meéxico. El asentamiento esta sobre una elevacién montafiosa de
140 metros (m) de altura que se alza sobre el valle del rio Casas
Grandes, desde donde es posible divisar la confluencia de dicho
afluente con el rio San Pedro. De manera especifica, el sitio estd
cerca de la Colonia Oaxaca y a poco mas de seis kilémetros de la
ciudad de Janos hacia el este.

Descripcién del entorno

La elevaciéon montafiosa que conforma el sitio es claramente ob-
servable desde el valle de Janos (figura 1), porque se destacan las
varias lineas horizontales que dibujan las terrazas que rodean la
parte superior del cerro. Desde la cumbre del sitio es posible ver
el valle, el rio Casas Grandes, el rio San Pedro, las montanas y
las primeras elevaciones que forman parte de la Sierra Madre
Occidental. Cuando se recorre cerro Juanaquefia, pueden obser-
varse distintos tipos de pastizales, interrumpidos por bloques de
rocas de origen baséltico, y vegetacién como mezquite (Prosopis
glandulosa), gobernadora (Larrea tridentata) y biznaga (Ferocactus
wislizenii).
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FIGURA 1. Imagen satelital del sitio cerro Juanaqueiia,
tomada de Google Earth el 10 de diciembre de 2021.

Evidencia arqueoldgica

El sitio consta de 468 terrazas artificiales y 106 circulos de rocas,
dentro de los cuales Hard y Roney (1997, 1999), junto con su
equipo de trabajo, encontraron diferentes materiales arqueolé6gi-
cos vinculados al periodo Arcaico Tardio (1500 a.C.-200 d.C.). A
este periodo corresponden el desecho de talla, litica expedita, las
puntas de dardo con pedidnculo, los metates planos y en forma
de cuenco con evidencia de uso extensivo, fragmentos dseos de
fauna y restos de plantas (Cruz y Maxwell, 2015:6-7; Hard et al.,
2009:77).

Un hecho importante es que, hasta ahora, en Chihuahua la
fecha mas antigua del maiz temprano es 3050 A. P. Todos estos
materiales son diagndsticos para los sitios de tipo cerros de trin-
cheras del periodo Arcaico Tardio (1500 a.C.-200 d.C.) enla region
de Casas Grandes. No obstante, la mayor densidad de ellos se
halla en cerro Juanaquefia; la cantidad disminuye en sitios meno-
res, como cerro Vidal, cerro El Canelo y cerro Las Torres, aunque
la heterogeneidad de cultura material es basicamente la misma
(Hard ef al., 2001). A partir de la evidencia material que se ha
consignado hasta ahora, puede inferirse que los espacios domés-
ticos estuvieron habitados por una pluralidad de individuos que
experimentaron cambios en su economia debido al sedentarismo
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evidente y a la produccién de alimentos: maiz y amaranto (Hard
y Roney, 1998:1662).

Registro del arte rupestre

El punto de partida es la premisa de que el arte rupestre fue
elaborado concienzudamente en espacios significativos para
los antiguos pobladores, lo cual puede estar asociado con varios
motivos: la delimitacién territorial, el registro de eventos astro-
némicos, la caza y las actividades en contextos habitacionales y
comunales, entre otros (Viramontes y Flores, 2017). Por ende, la
manufactura de los motivos rupestres tiene una razén de ser y
el estudio contextual de ella es de gran utilidad para identificar
patrones en su distribucién, por lo que el analisis espacial resulta
fundamental para la presente investigacion.

Se identificaron los soportes con grafismos en transectos con
direccién noreste. Inicialmente se prospect6 el extremo sur del
cerro hasta llegar a la cima, para después recorrer el area media
y, por ultimo, el extremo norte del sitio. Los grabados rupestres,
como observan Hard y Roney (1998:19), se localizan en las terra-
zas superiores y en la cima de la elevacién montafiosa, aunque
también hay trincheras en la parte inferior.

En total, se identificaron 67 grabados (véanse el cuadro 1y
la grafica 1), de los cuales la gran mayoria se encuentra mirando
hacia el oeste (véase figura 2), rumbo en el que fluye el rio Casas
Grandes. No obstante, hay petrograbados diseminados alrededor
del sitio, sobre todo en el extremo sur. Hay que advertir que no se
observ6 ningtin cambio significativo en la patina de los motivos
rupestres y que es evidente la diversidad de los grafismos repre-
sentados. En ellos aparecen figuras antropomorfas con méscaras,
jinetes, cruces y nimeros de fechas de inicios de 1900, entre otras
cosas. Respecto de la técnica empleada, la gran mayoria de los
grafismos se realiz6 por desgaste, y solo uno mediante percusion.
En cuanto a la visibilidad, la mayoria de los motivos estan en
espacios amplios y casi siempre mirando hacia el horizonte, con
direccién oeste y suroeste, hacia el valle y el rio Casas Grandes. Se
cree que no hay grafismos en espacios ocultos o de dificil acceso.
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Tipo de motivos deNr{rl::t:f/(())s Tipo de motivos deNiI(I)ltei:;:)s
Motivos geométricos Motivos figurativos
1. Circulos 6 11. Jinete sobre caballo 1
2. Lineas rectas 4 }ﬁéitall’f;opomorfos con 1
3. Lineas en zigzag 1 Iljz,rfAﬂntrop omorfos de 2
4. Lineas onduladas 2 14. Letras 18
5. Cuadrados 5 15. Nameros 4
6. Grecas 1 16. Cruces 2
7. Cartuchos 2 28
8. Rectangulos 1 Motivos abstractos
9. Cruciformes 4 | 8
é?;]ilziegrtléngulos con 1 No identificados
27 | 4
Total 67

CUADRO 1. Cantidad de los distintos tipos de motivos rupestres
registrados en cerro Juanaquefia. Elaborado por Mufioz (2023).

B Motivos Geométricos
= Motivos Figurativos
W Motivos Abstractos

® No Identificados

GRAFICA 1. Porcentaje de los distintos tipos de motivos rupestres

registrados en cerro Juanaquefia. Elaborado por Mufioz (2023).
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Simbologia
Distancia en Metros

© Conjuntos Rupestres
Terrazas
— Circulos de Roca

[ Jsm 40 80 120 160

Cl 10m
Eism Metros

Elaborado por: Alan M. Mufioz

FIGURA 2. Terrazas, circulos de roca y conjuntos rupestres
en cerro Juanaquena. Elaborado por Mufoz (2023).

Ahora bien, hay varios motivos rupestres que pueden ser
diagnésticos para distintas cronologias (Schaafsma, 2005) como
un primer acercamiento, ya que no es posible saber su temporali-
dad porque no hay fechamientos directos. Aun asf, los referentes
que se consignan a continuacién pueden ser de gran utilidad para
conocer los estilos de arte rupestre representados y reflexionar
acerca de la relacion espacial y simbélica que guardan con el
asentamiento.



Noroeste de México, nueva época, num. 5, enero-junio 2022. 225

Figuras antropomorfas de perfil

Algunos de los disefios que pueden ubicarse dentro de un marco
cronolégico general, son los motivos antropomorfos representa-
dos de perfil. Estos conforman un tipo de grafia relacionado con
el arte rupestre de la cultura de Casas Grandes y con grupos afi-
nes, como ocurre con Jornada Mogollén y Mimbres en el suroeste
de los Estados Unidos y noroeste de México (Shaafsma, 1980).
Se hallan en los conjuntos 22 y 1 de cerro Juanaquefia (véanse
figuras 3 y 4).

Sitio: Cerro Juanaquena E
Conjunto: 22
30cm

FIGURA 3. Conjunto 22 de cerro Juanquefia, figura antropomorfa representada
de perfil. Elaborado por Muiioz (2023).

Un ejemplo de los motivos antropomorfos representados
de perfil puede observarse en algunos trabajos de Schaafsma
(2005:221), el primer caso dentro del sitio Arroyo de los Monos
(figura 5), donde se aprecia una figura antropomorfa vista de per-
fil mientras sostiene lo que segun la autora podria ser una vasija
de tipo efigie (Schaafsma, 2005:221), motivo similar al Conjunto
22 de cerro Juanaquefia por la vista de perfil y la representacion
de mas detalles de la figura humana, como ojos, boca, nariz,
manos y lo que parece ser la cabellera.
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Hem

FIGURA 4. Conjunto 1 de cerro Juanaquefia, figura antropomorfa
representada de perfil. Elaborado por Mufioz (2023).

El Conjunto 22 es distinto de las representaciones de antro-
pomorfos que se presentan en periodos anteriores o posteriores
y que tienden a ser més esquemaéticas (Schaafsma, 1980). El otro
ejemplo comparativo se ubica en el sitio Arroyo Seco (Schaafsma,
2005:221), que tiene un rostro humano de perfil (figura 5), pare-
cido al del Conjunto 1 del sitio cerro Juanquefa, porque ambos
comparten que la representacion de los ojos, la nariz, y el cabello
se hace mediante lineas verticales.
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FIGURA 5. Ejemplos comparativos de motivos rupestres. Imagen
superior: Arroyo de los Monos, petrograbado (Schaafsma, 2005:223).
Imagen inferior: Arroyo Seco, petrograbado (Schaafsma, 2005:221).
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Antropomorfo con mascara

En cerro Juanaquefia sobresale el Conjunto 19, compuesto por
una figura antropomorfa con las extremidades flexionadas. El
rostro porta un patrén geométrico que puede entenderse como
una mascara (véase figura 6). Este es un disefio frecuente en la
region Jornada Mogollon que data de alrededor de 1200 o 1300 d.
C. (Schaafsma, 1980).

Sitio: Cerro Juanaquena ;S <L:j

Conjunto: 19
20cm

FIGURA 6. Antropomorfo con mascara localizado en cerro Juanaquefia.
Elaborado por Muiioz (2023).

Seguin Sutherland (2006:17), la méascara se convirtié en un
simbolo que tomaba el papel de intermediario entre los humanos
y las entidades sobrenaturales. A su vez, dichos disefio se rela-
ciona con los espiritus katchinas, entidades vinculadas al culto
del agua en el suroeste de los Estados Unidos. Incluso hoy en dia,
los grupos hopi y zuni realizan ceremonias con mascaras para
traer lluvia y balance a su comunidad (Sutherland, 2006:16). Aun
asi, cronolégicamente hablando, los disefios de mascaras tuvie-
ron mayor presencia en la regién de Jornada Mogollén (figura 7)
en Texas, Chihuahua y Rio Grande en Nuevo México, mas que en
la cultura de Casas Grandes. Sutherland (2006:18) mostré algu-
nos disefios.
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FIGURA 7. Pinturas rupestres de méscaras en multiples sitios de la
region Jornada Mogollén. Tomado de Sutherland (2006:18).

Cartuchos

Para Schaafsma (2005) los cuadros o cartuchos forman parte de la
iconografia de la cultura de Casas Grandes. Los motivos pueden
variar mucho. Aun asi, por lo general se trata de figuras rectan-
gulares o cuadradas que contienen lineas y tridngulos, entre otros
elementos geométricos, como los que la autora dice que hay en
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sitios relacionados con la cultura de Casas Grandes (véase figura
8). En particular, se identificé un conjunto en cerro Juanaquefia,
conformado por un soporte rocoso (Conjunto 9) que contiene un
disefio cuadrangular con lineas en el interior y en el extremo infe-
rior del motivo (véase figura 9).

M R

FIGURA 8. Disefios de cuadros del estilo paquimé, de los
sitios La Angostura (extremo superior) y Arroyo de los Monos
(extremo inferior). Tomado de Schaafsma (2005:227).
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Sitio: Cemo Juanaquefa ?;
Coanjunta; 9

25cm

FIGURA 9. Disefio de tipo cartucho localizado en cerro
Juanaquenia. Elaborada por Mufoz (2023).

Cruces

Por otra parte, los conjuntos 16 y 25 son un claro referente del
periodo Histérico posterior a la llegada de los espafioles. El 16
consta de una estructura que posee una cruz en su extremo supe-
rior. En cambio, en el 25 (véase figura 10) se observa una figura
que tiene una base escalonada, con una cruz en la parte supe-
rior, lo cual podria indicar la existencia de algtn altar. En ambos
casos, los motivos se representaron de manera aislada en los
soportes rocosos que estdn inclinados u orientados hacia el cenit.

Jinetes

La tnica representacion de un jinete se localiza en cerro Jua-
naquefia (Conjunto 18). Se trata de una serie de trazos esquema-
ticos que representan un caballo y un jinete que parece portar un
sombrero y un arma (véase figura 11). Un circulo rodea la figura.
El grabado se represent6 aisladamente y mira hacia el horizonte
noroeste. Estd muy claro que se trata de un disefio ejecutado
en una cronologia tardia que puede vincularse con la época
del contacto.
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Sitio: Cerro Juanaquena ;!;
Conjunto: 25
20cm

FIGURA 10. Disefio de cruz localizado en cerro
Juanaquefia. Elaborado por Mufioz (2023).

Sitlo: Carng Juanaguena w t;‘_-::j
Conjunto: 18

FIGURA 11. Disefio de jinete localizado en cerro
Juanaquefia. Elaborado por Mufoz (2023).
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Ultimos comentarios

Con base en los multiples estudios de Hard y Roney (1998), la
mayor ocupacién de cerro Juanaquea se llevé a cabo durante
el periodo Arcaico Tardio (1500 d. C.-200 d. C.), por lo cual
se podria pensar que hay una gran diversidad de grafismos
de ese entonces. Sin embargo, los motivos que pueden servir de
diagnostico del periodo Arcaico (6000 a. C.-200 d. C.), como las
figuras geométricas bésicas y abstractas, tienen un porcentaje
minimo o nulo.

Incluso debido a la ausencia de motivos geométricos diag-
nosticos del periodo Arcaico (6000 a. C.-200 d. C.) en cerro
Juanaquefia, parece que dicho sitio no presenta un arte rupestre
que tenga relacién con el tiempo de mayor ocupacion del asen-
tamiento. En cambio, la mayorfa de los disefios pertenecen al
periodo Medio de la cultura de Casas Grandes (1200 d. C.-1300
d. C.), al de Jornada Mogollén (1200 d. C.-1400 d. C.) y al periodo
Historico posterior a la llegada de los espafioles.

A manera de propuesta, podria decirse que cerro Juanaquefia
fue un espacio habitacional con caracteristicas defensivas, como
sefialan Hard y Roney (2007). Es probable que en las terrazas
hayan existido estructuras elaboradas con material perecedero
en donde el arte rupestre no era tan visible como lo es en la
actualidad. Por ende, los grafismos fueron elaborados después
de la ocupacién de comunidades durante el Arcaico Tardio (1500
a. C-200 d. C) con las caracteristicas espaciales mencionadas en
parrafos anteriores y ensefiando con un vinculo estrecho entre el
rio Casas Grandes, el horizonte, el valle y la elevacién montafiosa.

Ahora bien, la pregunta es: ;por qué el arte rupestre
corresponde a otros periodos que no son parte de la mayor ocu-
pacion del sitio durante el periodo Arcaico? Segtin Hard y Roney
(1998:1662), la evidencia material del Posarcaico de cerro Juana-
quefia es limitada: cinco puntas de proyectil posteriores a 1500
A. P., al igual que dos concentraciones de tiestos ceramicos, una
de ellas datada entre 1250 y 750 A. P., y otra concentracién de 10
metros de didmetro con treinta tiestos lisos que se asocian con
el periodo Histérico (500 A. P.). Por dltimo, el arte rupestre del
periodo Medio (750-500 A. P.), del periodo Histérico y posible-
mente de otros periodos (Hard y Roney, 1998:1662).

Con base en lo que se ha expuesto en este articulo, es posi-
ble afirmar que el uso del espacio fue distinto en las multiples
ocupaciones del sitio y, solo en la primera (Arcaico Tardio) hubo
habitacién del sitio. Una gran variedad de materiales lo atesti-
guan, incluidas unas estructuras habitacionales. Después se tuvo



234 MISCELANEA. LOS PETROGRABADOS DE...

la presencia de comunidades de la cultura de Casas Grandes, de
Jornada Mogollén (1200-1450 d.C.) y del periodo Histérico. Sin
embargo, no se habité, sino que se apropiaron simbélicamente de
la elevaciéon montafiosa mediante la elaboracién de un arte rupes-
tre que entablaba una relaciéon entre la sociedad y un entorno
dotado de significados. Debido a la falta de habitacién no hay una
gran variedad de cultura material posterior al Arcaico Tardio.

En cambio, la manufactura de petrograbados se debi6 a la
importancia simbolica de un espacio en particular, como pudo
haber sido el rio Casas Grandes, fuente de agua permanente
y camino natural. También es posible que la elevacién monta-
fiosa haya tenido valor simbélico por si misma. Por otra parte, el
sitio pudo haber sido frecuentado de manera estacional por las
comunidades mencionadas, o bien ser parte de un camino impor-
tante para las comunidades de la cultura de Casas Grandes y
después para los grupos de cazadores-recolectores que se movili-
zaban constantemente a causa de los conflictos con los espafioles.

De manera complementaria, estd el caso del sitio cerro del
Diablo (Mufioz, 2020), también denominado Pefién del Diablo
(Gallaga et al., 2016), localizado a 10 kiléometros en direccion
suroeste de cerro Juanaquefia. En este asentamiento se registro
una gran cantidad de petrograbados de tipo geométrico, figuras
asociadas con el periodo Arcaico y puntas de proyectil de dicho
periodo (Gallaga y Garcia, 2019). Pero no se hallaron estructu-
ras habitacionales ni elementos que sugirieran una permanencia
mas larga en ese lugar. En contraste, cerro Juanaquefia muestra
que las comunidades de su primera ocupacién dieron al espacio
un uso defensivo (Hard y Roney, 2007).

Con fundamento en el uso descrito, es probable que los sitios
de cerros de trincheras durante el periodo Arcaico (1500 a. C.), en
especifico cerro Juanaquefia, se emplearan para edificar vivien-
das, elaborar alimentos y tener un control visual del entorno.
También hubo otros espacios a los que se dio un uso distinto:
frecuentados en determinadas fechas de importancia social para
las comunidades, como podria ser el Pefién del Diablo, situado
a pocos kilémetros de distancia, lo cual podria significar que se
utilizaba para las festividades o actividades de cohesién social
(Gallaga, comunicacién personal, 2020).

Este caso en particular nos muestra que a partir de las dis-
tintas ocupaciones hubo un interés en entablar una relacién
simbolica del arte rupestre con el medio fisico, ya que, como se
dijo, los grabados de cerro Juanaquefia estdn orientados en direc-
cion oeste hacia el rio Casas Grandes, en espacios con muy buena
visibilidad y fuera de las terrazas artificiales.
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Puede entenderse cerro Juanaquea como un asentamiento
de mucha importancia simbélica para distintas comunidades a
partir de la ocupacién temprana (1500 a. C.), durante la cual se
habitaron las terrazas y, posteriormente, grupos pertenecientes
a la cultura de Casas Grandes y de Jornada Mogollén (1200 d.
C.-1400 d. C.) frecuentaron el asentamiento y elaboraron distintos
grabados en soportes rocosos, apropiandose del entorno y dotan-
dolo de significados.

Cabe mencionar que el presente texto es un primer acerca-
miento al estudio puntual de los grafismos en cerro Juanaquena.
Se ha desarrollado una serie de ideas que pueden ayudar a
comprender las actividades culturales que tuvieron lugar en el
asentamiento y la manera en que distintas comunidades modi-
ficaron el espacio y lo dotaron de significados mediante sus
actividades diarias.
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Parte 1

El conocimiento de los yaquis a través de la historia y antropo-
logia incentivé los trabajos de Raquel Padilla Ramos durante
su trayectoria profesional. Dicho conocimiento académico fue
siempre a la par de su activismo y el conocimiento de las luchas
llevadas a cabo por y para los propios yaquis. En ese tenor,
Raquel Padilla pasaba de la historia a la antropologia a través de
las herramientas tedricas y metodolégicas de cada disciplina. Tra-
baj6 con archivos, pero también a través de un relevante trabajo
etnografico que propicié todo tipo de preguntas de investiga-
cion relevantes para el entorno de los yaquis y de la sociedad
sonorense en general. Es por lo anterior que esta primera parte
del libro coordinado por Esperanza Donjuan y José Luis Mocte-
zuma, aborda estudios de corte antropoldgico acerca de distintos
sucesos, problemaéticas actuales, nuevos protagonistas y saberes
en torno a este pueblo originario.

El primer trabajo inédito, realizado por Raquel Padilla e inti-
tulado “Los yaquis, entre la guerra y la deportacién”, la autora
analiza la historia yaqui desde la perspectiva de la deportacion,
abordando inicialmente los sucesos del exterminio y genoci-
dio. Este dltimo concepto es definido como una “serie de actos
cometidos con la intencién de destruir, total o parcialmente a un
grupo nacional, étnico, racial o religioso” a lo anterior se integra
la afirmacién del genocidio yaqui a través de las caracteristicas
que toma como la “muerte, dafio fisico o mental, alteraciéon del
entorno y de las condiciones de vida con miras de destrucciéon
fisica, total o parcial, la imposicién de medidas tendentes a evitar
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los nacimientos dentro de un grupo y transferir de manera for-
zada a miembros del grupo insertandolos en otro” (p. 40).

Es por las circunstancias anteriores que se afirma que el
Estado mexicano de finales del XIX e inicios del XX, buscaba por
derecho del Ejecutivo federal, aplicar la pena mayor a los pri-
sioneros de guerra, que remitia desde su visién y con base en
el Diccionario Escriche! al “traslado compulsivo de reos a sitios
lejanos, pérdida de bienes o de la patria potestad de sus hijos”. En
ese sentido, Yucatan fue dicho lugar de confinamiento que reci-
bi6 a los yaquis como prisioneros de guerra y obligados a realizar
trabajos forzados.

Por otra parte, se encuentra su traslado a Tlaxcala y a otros
estados del centro de México como el Valle Nacional. Lo anterior,
sucede posterior a la deportacién; en dichos estados los proce-
sos de Revolucion y Posrevolucion llevaron forzadamente a los
yaquis a ser soldados de leva. A pesar de guardar caracteristicas
diferenciadas, lo cierto es que en ambos procesos se encuentra
el objetivo por parte del Estado mexicano de separarlos de los
valores més relevantes como grupo étnico: su territorio mismo
que afianza su cultura, identidad y religién, el rio Yaqui y sus for-
mas tradicionales de gobernarse. En este tenor, la autora recoge
los testimonios de la leva: especialmente el de Wenceslao y su
retorno desde Tlaxcala y Veracruz a los pueblos yaquis en Sonora.
Explicandolo como ejemplo modélico de yaquis que viven la gue-
rra, la deportacién y el exterminio desde distintas facetas y en
correspondencia a distintos momentos histéricos.

Para culminar con este trabajo, se recurre a otro ejemplo
modélico de yaquis en Tlaxcala, mismo que de forma coherente
conecta con la relacién establecida entre esta historia y el actual
Museo Nacional de las Culturas del Mundo de Gotemburgo,
Suecia. Con dicho objetivo explica, a través del testimonio de Fer-
nando Jiménez Gutiérrez, la basqueda de sentido de objetos y
fotografias que llegaron a través del Instituto Nacional de Histo-
ria al conocimiento de Raquel. Es por lo anterior que, de forma
didéctica y con la maestria de una especialista, explica mediante
un trabajo de observacién y busqueda de significados a través
de imégenes, la visiéon y percepcion de sus testigos, y de los mul-
tiples significados de los rituales que se representaban en dichas

! Escriche, Joaquin, Juan Nepomuceno Rodriguez de San Miguel y Marfa del
Refugio Gonzalez. Diccionario razonado de legislacion civil, penal, comercial y
forense. Universidad Nacional Auténoma de México, Instituto de Investigacio-
nes Juridicas, Ciudad de México, 1993.
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fotografias; entre ellas destacaban la danza de los matachines y el
Luto Pajko llevados a cabo entre 1934 y 1935.

En el mismo tenor, el trabajo de Adriana Mufioz, “Yaquis en
Suecia: de deportaciones a feminicidio. Relato de un proceso de
restitucién”, nos explica la llegada de la coleccién perteneciente
al pueblo Yaqui deportado en Tlaxcala hasta el museo anterior-
mente citado. Para abordar la tematica, la autora nos habla de dos
versiones del proceso de restituciéon de la coleccién, misma que
es importante afiadir que no fue robada, sino otorgada por los
yaquis en Tlaxcala a la comisién encabezada por Gosta Montell,
y las hermanas Bodil Christensen y Helga Larsen. Las versiones
que aborda la autora son las de los yaquis en Pascua, Arizona y
la que se explica a través del Museo de Culturas del Mundo y
su contacto con el INAH en México. En dicho tenor, explica que,
si bien las versiones del proceso no son unanimes, la autora se
aboca a explicar cémo se dio el contacto con el INAH y sus espe-
cialistas, momento en el que se une Raquel Padilla Ramos como
estudiosa de la etnia.

Parte de la situacién de dichas versiones radicaba en conside-
rar que el proceso de restituciéon no se debia de llevar a cabo con
Arizona, Estados Unidos, sino con los yaquis de México, lugar
de donde habian salido los objetos de la coleccién. Asi pues, la
perspectiva tomo otro cauce, ya que, a decir de la autora, no eran
objetivos u objetos de un proceso de restitucién, sino mas bien
una herencia yaqui, la visién de los testigos de un momento his-
térico muy preciso y cuyos objetos de la coleccion era necesario
contextualizar para analizar su trascendencia y valia. Por lo ante-
rior, se integré una comisién de yaquis provenientes de distintos
pueblos aledafios al Rio, de distintas generaciones y profesiones.
Por lo anterior, defensoras de la etnia, musicos tradicionales,
maestros y la misma Raquel Padilla, fueron a dicho museo a
conocer las piezas, tocarlas y dotarlas de significado. Posterior
a esto, surge el inicio del proceso de restitucién, mismo que fue
consolidado en junio del afio 2022.

Por su parte, Enriqueta Lerma nos habla de las mujeres de
la tribu yaqui, las que Raquel conocié y cuya resistencia coti-
diana se busca rescatar; en ese sentido, analiza el papel de las
mujeres en la cultura yaqui y sus funciones, entendidas como
actividades o pensamiento socialmente regularizado. La autora
menciona que las funciones no son fijas, sino que se recrean por
condicionantes, segtin su edad y lugar en la estructura social. Asi-
mismo, estan atravesadas por relaciones de poder al interior del
grupo que las hacen que vivan procesos de tensién y negociacién
continua. Distintos procesos exégenos a la etnia que tienen que
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ver con proyectos de infraestructura, delincuencia organizada y
suplantaciéon de autoridades tradicionales, han ocasionado que
las mujeres se impongan ante muchos de los hombres de la tribu
y los obliguen a pensar en su estatus como representantes de la
etnia y defensores de la etnia y cultura yaqui.

Un elemento relevante es su percepcién de la identidad de
género que resulta de privilegiar su pertenencia a la etnia; en
palabras de la autora y con base en los posicionamientos de Kris-
tin Erickson, se asumen yaquis antes que mujeres. En ese sentido,
se observa mayor empatia hacia los hombres del mismo grupo,
inclusive “encima de la afinidad que pudieran sentir hacia las
mujeres yoris” (p. 79). La autora afiade a dicha perspectiva que
el “asidero” de la construccion de la identidad y punto en comdn
con los hombres yaquis refieren a una historia compartida, la
ritualidad y su participacién en ella.

Un ejemplo relevante del poder que ejercen las mujeres
yaquis al interior de su comunidad refiere a la participacién de
la kiyoistei, jefa suprema de la iglesia, a quien el consejo de ancia-
nos le consulta acerca de decisiones como las de nombrar a nuevos
gobernadores de la tribu. En ese sentido, los cargos de las auto-
ridades tradicionales han sido analizados previamente no solo
por hombres yaquis, sino también por estas mujeres que forman
parte de la organizacién de la Iglesia como las cantoras, kiyois-
tei, tenache y alpés. Por lo anterior se concluye que las mujeres
forman parte del entramado de poder dentro de la etnia, y por
lo anterior, su grado de identificacion con los hombres yaquis a
razén de compartir circunstancias sociales e histéricas similares,
es mas fuerte que interpretar su identidad de género de forma
individual. Asi pues, “antes que todo, se autoidentifican como
yaquis, e interpretan desde ahi su ser social en el contexto actual”.

Parte de esaidentidad, la observamos a través de la vestimenta
de las mujeres yaquis. Con el objetivo de analizar lo anterior, José
Luis Moctezuma Zamarrén y Raquel Padilla Ramos, hacen una
exposicién sobre los origenes y sentidos del vestido tradicional
yaqui. En su texto, los autores explican como la flor conforma
un papel fundamental para su cosmovisién, de manera que esta
de forma omnipresente en la vida de los yaquis. En este tenor,
explican cémo la flor fue integrada a la vestimenta tradicional
a mitad del siglo XX; misma que estuvo influenciada del Hupil
Maya y cuya estancia, en circunstancias azarosas en dichas zonas,
les permiti6 inspirarse en esos disefios. Sin embargo, los autores
mencionan que desde tiempos ancestrales, la relaciéon con las flo-
res en el Huya Ania, el mundo o universo del monte, representa
uno de los dominios simbdlicos y lingtiisticos méas representati-



242 RESENAS

vos de la etnia. Asi pues, entre sus connotaciones refieren al alma,
espiritu, vida, fertilidad, feminidad, sentimiento, felicidad, puri-
ficacion, fuego y adorno.

Por su parte, Carmen Castillo, Gerardo Pineda y Abril Valen-
tina Pineda, hacen un recorrido histérico sobre los procesos
identitarios de los yaquis vinculados con el territorio y rio Yaqui,
para comprender la vida y lucha por la resistencia de esta etnia.
Los autores parten desde hace mas de 500 afios, para explicar los
procesos de colonizacién y dominacion occidental en territorio
yaqui. Realizan también un recorrido en el siglo XIX, especial-
mente desde las implicaciones de las Leyes de Reforma como
forma de comprender y organizar la propiedad comunitaria en un
contexto que pretendia individualizarla; posteriormente, expli-
can los procesos politicos alternos en torno al territorio yaqui, de
los mandatarios Judrez y Diaz, que resultaron en una acometida
al territorio indigena a razén de “conformarse mds modernos y
orientarse por el interés econémico individual” (p. 129).

El trabajo anteriormente aludido pone especial atencién al
periodo de Lazaro Cardenas como “una breve esperanza”. Explica
cémo en este momento, se logré restituir 485 253 hectdreas de
propiedad comunal; ademas de destinar el 50% de lo almacenado
en la presa de La Angostura; sin embargo, una demanda impor-
tante sigue pendiente: la devolucién de los pueblos de Cocorit
y Bacum que, desde el siglo XIX, los habfan poblado paulati-
namente. En ese sentido los autores nos muestran el nacimiento
de dos poblados que se formaron al migrar los yaquis origina-
rios de Cécorit y BAcum: Loma de Guamdchil y Loma de Bacum.
De la misma forma aborda la lucha por el agua derivado de la
vision de desarrollo por parte del Estado durante el siglo XX,
asimismo, del presente siglo con el Acueducto Independencia:
batallas por el agua y territorio que atin no han terminado.

Otro punto fundamental de esta primera parte radica en el
trabajo de Elisa Coronel Higuera y Raquel Padilla Ramos. En este
ejercicio, se abordan los saberes médico-corporales de las mujeres
indigenas desde la Sonora colonial hasta el siglo XXI y remiten a
pensar en ellas como aporte a sus comunidades a través de sus
saberes, practicas y su relacién con el territorio. Para analizar
estas tematicas las autoras emplean los términos saberes y cono-
cimientos, que de antemano explican, “no todo conocimiento es
parte del saber, pero todos los saberes incluyen conocimientos”;
el sentido del saber tiene entonces un significado mayormente
comunitario. Como ejemplo de lo anterior, en lo que refiere a
los grupos cahitas, su vision explica las enfermedades natu-
rales y las no naturales. Las primeras son proclives a aliviarse a
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través de una terapia de la naturaleza, pero también del medi-
camento que indique algtin doctor, como pastillas o jarabes. Por
otra parte, las enfermedades no naturales son el “mal puesto”,
aquellas que ningtn doctor puede curar y que es necesario ser
llevado con la curandera. En este sentido, el conocimiento médico
tiene sus limites, mientras que el saber médico “se mueve en
ambos campos y radica sobre todo en las mujeres”. Es en estos
altimos saberes curativos, donde las autoras ponen su énfasis
de analisis.

En el mismo tenor existe una relacién simbiética entre el
territorio, identidad, subsistencia, ritualidad y sensibilidad de
la comunidad. Al defender el territorio, cuestién sumamente
cotidiana dentro de las etnias, implica también la defensa de la
cultura y de los distintos saberes, entre ellos, los que hace alusién
su analisis: los curativos. En este sentido, las curanderas con-
forman un papel destacado dentro de las comunidades yaquis
que, a decir de las autoras, “han adquirido el don y son parte
de una genealogia de especialistas de la medicina tradicional”.
Otros papeles destacados de las mujeres y sus saberes cura-
tivos, refiere al papel de las parteras, que son las mujeres que
atienden el embarazo, la fertilidad el puerperio y algunas enfer-
medades de la infancia. En suma, la mujer indigena ha sido la
depositaria de los saberes médicos y curativos de su cultura: un
trabajo que siguen desempefiando hasta la fecha y que comulga
con sus ideales mas elementales como son la defensa de su terri-
torio, lugar en el que nacen y se dan los recursos necesarios para
desempefiarlos.

Edna Lucia Garcia Rivera

Departamento de Historia y Antropologia
Universidad de Sonora
lucia.garcia@unison.mx



244 RESENAS

Parte II
El ADN de una historiadora y antropéloga comprometida

Con esta resefia me uno al merecido homenaje a nuestra que-
rida compariera Raquel Padilla Ramos que, por iniciativa de los
coordinadores y con la participacién de los autores del libro, qui-
sieron dejar como testimonio de su reconocimiento a la labor que
realiz6 como historiadora, antropdloga e investigadora compro-
metida. De manera personal, tuve poco trato con ella, aunque
eso no quiere decir que desconociera muchas de las cosas en las
que estaba involucrada. Afortunadamente, me tocé ser parte del
jurado que decidié su entrada como investigadora de tiempo
completo al Centro INAH Sonora, ademas, al participar en algu-
nas comisiones de evaluacién académica pude enterarme de sus
trabajos de investigacion, asi como de los esfuerzos relativos a la
defensa del patrimonio cultural material, como inmaterial, en el
noroeste de México.

Debo aclarar que esta resefia solo comprende una de las dos
partes en las que esta integrado el libro (sin contar la presenta-
cién y la introduccién). Se trata de siete de los catorce ensayos
que lo componen, es la parte relativa a los temas pertenecientes a
la historia. Para iniciar, hay que sefialar que los siete ensayos en
su conjunto estdn estrechamente relacionados con los intereses y
quehaceres de Raquel Padilla. En este sentido, me parece impor-
tante decir que entre los libros que tienen la intencién de hacer un
homenaje a una persona, este libro logra mostrar muy claramente
una fuerte afinidad con ella. Asi surge la pregunta ;Cémo fue que
los coordinadores del libro alcanzaron este objetivo? Al parecer,
la eleccion de los participantes tuvo como principio rector invitar
a aquellos que hubieran trabajado muy de cerca con Raquel o,
cuando menos, quienes discutian cotidianamente con ella temas
de mutuo interés. Y como ella tenia una gran variedad de intere-
ses, el libro nos muestra esa particular caracteristica.

Una valiosa labor que estuvo realizando, junto con Espe-
ranza Donjuan, fue el registro del patrimonio mueble de algunas
iglesias de Sonora. Como resultado de previas observaciones e
investigaciones realizadas por Esperanza, lograron reconocer
que, en el pasado colonial, el culto a la Virgen de Loreto y su
Santa Casa, habia tenido un lugar importante dentro del patrimo-
nio cultural intangible en algunas poblaciones sonorenses, entre
otros lugares. Pero sobre todo, por la permanencia de dicho culto
en Bacadéhuachi, donde esta advocacién Mariana ejerce su patro-
nazgo hasta el dia de hoy. Tema poco estudiado hasta entonces,
por lo que ambas investigadoras dedicaron tiempo y esfuerzo
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para describirnos sus origenes y permanencias; documentar las
fiestas patronales de la mencionada poblacién de Bacadéhuachi,
emprender investigaciones sobre la devocion Mariana en Sonora
y presentar ponencias relativas al tema. Nos comenta Esperanza,
que tal fue el atractivo del culto a esta virgen para Raquel, que
bautizé con el nombre de “La Loretana” a la casa que ella tenia
en la poblacién del Sauz, en el municipio de Ures, relativamente
cercano a Hermosillo.

Por otra parte, Cynthia Radding aborda un tema muy recu-
rrente en la historia de Sonora, que Raquel lo tenfa en su ADN de
historiadora y antropéloga. Se trata de la sublevacién de 1739-
1741, movilizacién de protesta multiétnica que involucré a varios
pueblos de las cuencas de los rios sinaloenses, extendiéndose
hasta alcanzar los asentamientos del sur y centro de Sonora. Caso
con el cual, la autora nos describe cémo, a mediados del siglo
XVIII, las comunidades yaquis y mayos defendieron sus espacios
y exigieron respeto a su autonomia. Autonomia que les diera el
derecho de mantener el propio manejo de su economia, ademas
de la injerencia en el culto de la doctrina catélica en sus comuni-
dades. Sus protestas —nos dice Cynthia Radding— “levantaron
en alto las imagenes dramaéticas de la liturgia, expresadas en sus
danzas y cantos, siempre vinculando estas expresiones con el
poder espiritual del monte: del huya ania (de los yaquis), es decir
“del mundo del bosque.” (p. 201). Asi, puede observarse como en
ese entonces los oficiales indigenas que se rebelaron defendieron
tenazmente su autonomia politica, la posibilidad de tener su pro-
pio gobierno, ain en medio de sus divisiones internas.

A propésito de oficiales indigenas, y por el mismo sendero
del trabajo de Cynthia Radding, José Marcos Medina Bustos ana-
liza el papel del lider yaqui Juan Ignacio Jusacamea, también
conocido como Juan Banderas. Un personaje central en la agi-
tada vida politica de los primeros afios de vida independiente
(entre 1825 a 1833), tanto por encabezar a los yaquis al enfrentar,
una vez mas, a las fuerzas invasoras de sus territorios, militares
federales y estatales, asi como al ponerse al frente de la resisten-
cia pacifica ante las politicas contra su autonomia. Para lo cual,
nos dice su autor, debié utilizar la astucia, la negociacién y las
alianzas con sectores de las elites sonorenses. Andlisis para nada
sencillo ya que, “la documentacién que ha quedado de esa época,
no permite hacer una caracterizacion facil de su desemperio, lo
cual ha generado diversas versiones en la historiografia” (p. 232)

Con este tltimo sefialamiento se puede observar una de las
formas del trabajo y quehacer de los historiadores, es decir, el
analisis de documentos y de las interpretaciones que los propios



246 RESENAS

historiadores construyen. Esta tiltima labor constituye el objeto de
estudio de esta participacién, en donde el autor reconoce el des-
tacado andlisis de este tema realizado por Raquel Padilla Ramos
en 2010, en el texto denominado: “Autonomia y Ley de Dios en
las significaciones imaginario sociales de los yaquis durante la
jefatura de Juan Banderas”, publicado en el libro Religion, nacion
y territorio en los imaginarios sociales indigenas de Sonora. 1767-1940.2

Medina Bustos identifica dos grandes periodos de las obras
en las que se aborda la figura de Juan Ignacio Jusacamea. El pri-
mero comprende de 1828 a 1962, época durante la cual, los autores
analizados por Medina estan mas preocupados por lograr alcan-
zar la unidad nacional y el desarrollo econémico, lo que los lleva
a observar negativamente el liderazgo y los movimientos yaquis
de resistencia. El segundo periodo va de 1962 a 2020, periodo en
el que se escribe desde centros de investigacién académica, por
lo que sobresale el interés en el conocimiento, sin dejar de estar
presentes las tendencias ideoldgicas de quienes escriben, prevale-
ciendo la solidaridad con los indigenas, asi como la reivindicacién
de sus derechos. Ademas, en este ambito de lo académico destaca
la diversidad de hipétesis planteadas y, por lo mismo, la necesi-
dad de la apertura de nuevos campos de observacion y de una
gran cantidad y diversidad de fuentes histéricas a trabajar, a lo
que se suma una mayor colaboracién entre las especialidades o
disciplinas que abordan este tipo de temas.

Sobre esta tltima reflexién encontramos el trabajo de Zulema
Trejo Contreras, quien nos lleva a observar la historia del con-
vulso siglo XIX, de sus variados y repetidos levantamientos
sociales, sus guerras e invasiones extranjeras y las multiples resis-
tencias indigenas, a través de la dptica femenina mediante una
fuente documental escasamente trabajada, como lo es la corres-
pondencia privada. Es de sefialarse, que se ha trabajado poco este
tipo de documentacién por la raquitica existencia de la misma o
la enorme dificultad de encontrarla. De hecho, la autora sefiala,
con optimismo y esperanza, que si encontr6 las misivas que le
sirvieron para la realizacién de este ensayo, seguramente habra
mas correspondencias que nos ayuden a construir la historia del
siglo XIX con los ojos de las mujeres de ese tiempo.

Por otra parte, la correspondencia es la fuente principal del
trabajo de Raquel Torta, “...andlisis de la correspondencia yaqui

2 Donjuan Espinoza, Esperanza, Dora Elvia Enriquez, Raquel Padilla Ramos y
Zulema Trejo Contreras (Comp.) Religion, nacién y territorio en los imaginarios
sociales indigenas de Sonora. 1767-1940. El Colegio de Sonora, Universidad de
Sonora, Hermosillo, Sonora, 2010.
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previa a la paz de Ortiz”. Aunque se trata de otro tipo de episto-
lario, el que ayudé a establecer la comunicacién del lider yaqui,
Juan Maldonado “Tetabiate”, con el coronel del Ejército federal,
el veracruzano Francisco Peinado. La idea central de este trabajo
es mostrar que el lider yaqui reproduce las formas de escritura de
su contraparte con la idea de adecuar su discurso y asi favorecer
intereses propios, como una estrategia de lucha y sobrevivencia.
Esto a pesar de que Juan Maldonado no hablaba castellano, por lo
que debi6 recurrir necesariamente a intérpretes para que leyeran
y tradujeran del espafiol al yaqui las cartas remitidas por Pei-
nado. Y, a la inversa, para plasmar en espariol las ideas en yaqui
del jefe Tetabiate y los otros miembros de su comunidad.

Esta correspondencia —nos dice la autora— nos permite
observar las distintas etapas de la negociacién entre las partes en
conflicto, la que duré aproximadamente cuatro meses. No era la
primera vez que los yaquis establecian comunicacién epistolar
con los yoris, por lo que en sus epistolas se muestra plenamente
el conocimiento adquirido de las formas de la diplomacia, aun-
que se puede percibir que su discurso aparente va mas alld de las
buenas y adecuadas maneras de comunicarse. Es asi que parece
claramente que se trata de una estrategia de lucha, de la defensa
de su autonomia y de su sistema tradicional de vida.

El siguiente trabajo utiliza como principal fuente de infor-
macién las notas periodisticas relacionadas con los yaquis,
aparecidas en las paginas del periédico Regeneracion. Publicacién
peridédica fundada —como se sabe— por los hermanos Jests y
Ricardo Flores Magén, acompafiados por Antonio Horcasitas.
Este ensayo de Alonso Torta esta dividido en cuatro partes, ade-
mas de la introduccién y las conclusiones: 1. La guerra del Yaqui
en el periédico Regeneracién, 2. La deportacion de los yaquis,
3. Madero y los yaquis en el periédico Regeneracion, y 4. No rin-
dais las armas hermanos Yaquis.

Al autor no le sorprende que el periédico magonista denun-
ciara las atrocidades porfiristas cometidas contra los yaquis, con
crudas descripciones de muertes y asesinatos o la deportacion de
mujeres y nifios. Ademads de la corrupcién de los gobernadores
sonorenses y de los altos mandos del Ejército al utilizar el con-
flicto contra las comunidades yaquis para obtener ganancias,
mediante la invencién de puestos militares que no existieron,
pidiendo dinero para comprar equipo de guerra que nunca se
compro, o con la venta de indigenas a esclavistas yucatecos. Por
este camino, Alfonso Torda nos hace ver que gracias a las inves-
tigaciones de Raquel Padilla, hoy sabemos que en esa lista de
beneficiados con la llamada guerra yaqui, estaban comerciantes
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de distintos géneros, que no tenian empacho en vender sus mer-
cancias, tanto al gobierno, como a los rebeldes (p. 352).

Tampoco le sorprende al autor del ensayo que los editores del
peridédico Regeneracion denunciaran el incumplimiento de Fran-
cisco I. Madero con los indigenas sonorenses, a quienes prometié
devolverles la tierra arrebatada y sacar al Ejército de su territo-
rio. Ya que los magonistas consideraron que cualquier trato a que
llegaran terminaria en una traicién de Madero, por lo que le afia-
dieron el calificativo de “embaucador” al llamado “apéstol de la
democracia”. Esto porque denunciaron en sus paginas que dicho
presidente sabia muy bien que las tierras que supuestamente
devolveria se vendian en Los Angeles, California, por medio de
una poderosa compafifa de bienes raices, a la que no le quitaran
nada para no perder el apoyo de los millonarios de Estados Uni-
dos. Por otro lado, lo que si sorprende a Alfonso Torda, y lo deja
planteado como para futuras investigaciones, es el hecho de que
las relaciones entre magonistas y yaquis no pasaran de la mera
solidaridad y las buenas intenciones, a pesar de que coincidian en
su demanda mas sentida, como era la necesidad de restituir las
tierras usurpadas a sus legitimos duefios.

Asi llegamos al altimo de los ensayos de la segunda parte del
libro. Se trata de un ejercicio de historia oral, herramienta de his-
toriadores y antrop6logos, con la cual se ayudan para construir o
recuperar valiosos testimonio, de ahi su titulo: “El sentir Yaqui.
Testimonios”. Mediante el recurso de la entrevista, José Luis Moc-
tezuma le pregunta al grupo de amigos yaquis de Raquel Padilla,
con los que viaj6 a Suecia, a revisar el material etnogréfico de
esa comunidad sonorense resguardado en el Museo de las Cultu-
ras del Mundo: Anabela Carlon Flores, Teodoro Buitimea Flores,
Fernando Jiménez Gutiérrez y Félix Espinoza Espinoza.

Por cierto, dicho material etnografico ya se encuentra en tierra
sonorense gracias a la labor precisamente de este grupo, enca-
bezado por la investigadora del INAH Sonora. La entrevista fue
realizada basicamente con cinco preguntas: 1. ;C6mo conocieron
a Raquel y por qué trabajaron con ella? 2. ;Cémo ven ustedes
el trabajo de Raquel con los yaquis? 3. ;Qué significa el retorno
del material etnografico de Tlaxcala a los ocho pueblos yaquis?
4. ;Cual fue su relacion con Raquel y cuél fue la relacién de los
yaquis con ella? y 5. ;Cémo ven el hecho de que a Raquel le hayan
hecho importantes ceremonias yaquis, ademas de que una parte
de sus cenizas las depositaran en el Bacatete? Vale mucho la pena
conocer las diferentes respuestas que dieron los entrevistados,
por ello, invito a los lectores de esta resefia a leerlas completas
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en el libro. Aqui sélo transcribo una pequena parte, ordenada de
manera diferente a como estan en el texto:

“Porque ella sumaba mas hacia la unidad y no a fragmentar a los
yaquis... Ella sirespetaba lo de nosotros... Ella era jamut yowe, ‘mujer
lider (de mayor jerarquia)’ con toda esa experiencia y conocimiento
que tenia para moverse dentro del mundo yori...

Como luchadora de las buenas causas se gané el corazén del indio
yaqui, ella fue de las personas que estaban en el frente defendiendo
el territorio... Ella siempre estaba disponible desde el mundo yori
‘no yaqui’ con su inteligencia, amistad y conocimiento, como yoeme,
es decir ‘como yaqui’...

Comencé a trabajar con ella en sus investigaciones, yo como parte de
la cofradia de los chapayecas o cojtumbre yaura y [por] ser descen-
diente directo de uno de los “hijos de la deportacion” [a Tlaxcala]...

El trabajo [escrito] que realizé Raquel sobre los yaquis es una opor-
tunidad de conocer la historia yaqui, [ya que] conocemos nuestra
historia de manera oral y no siempre se tiene la oportunidad de
contar con alguien [como Raquel] que tenga ese conocimiento, ya
que muchos de nuestro mayores ya descansan en el mundo de los
ancestros...

(...) cuando entré al lugar donde tenian todo [el material etnografico]
de los yaquis alla [en Suecia]... sentia la presencia de yaquis adentro
del cuarto... Me parecié mucho a lo que los mayores nos cuentan... lo
que se conoce como el Yoo Joara [‘lugar de encanto’]...

En una ocasién le dije a Raquel que vefa a todos nuestros mayores
caidos en [la] guerra, los que sufrieron en los cerros, [todos ellos] a
lado suyo... de eso me acordé... cuando me dijeron que [sus ceni-
zas] las llevarian con Tetabiate. Ella se merece estar en ese lugar, a
un lado de Tetabiate, ella se merece estar en nuestro territorio...

Ojala que salgan mas Raqueles y que nosotros, en honor a ella, haga-
mos lo que nos corresponde hacer”.

Por dltimo, con las siguientes palabras definié la propia
Raquel Padilla el lugar donde ahora se encuentra una parte de
sus cenizas: “La sierra del Bacatete es un punto geografico emble-
matico para casi cualquier sonorense. [Pero] para los yaquis
significa mucho més que eso, es tierra sagrada, depositaria de su
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historia de resistencia y es morada de héroes”. Lugar donde por
iniciativa de mujeres de Pétam, se decidi6 depositar una parte de
ella, como reconocimiento de la solidaridad que siempre mostré
con ellas “la maestra, yoowe (ancestral)”.

Edgar Omar Gutiérrez Lépez

Direccién de Estudios Histéricos

Instituto Nacional de Antropologia e Historia
egutiérrez.deh@inah.gob.mx



251

Sublimes paisajes sonorenses.
Historias detras del obturador

Yorubyth Nereyda Ruiz Sierra*

La fotografia me ha permitido observar los paisajes a través del
lente, enfocar, ajustar, detener cada parte del cuerpo, dejar de res-
pirar, dar un clic, sonreir y suspirar; para finalmente quitar el ojo
del lente, bajar la camara, disfrutar y admirar las maravillas de
la naturaleza, quedando en el interior de aquella caja con lentes
un recuerdo intacto de ese momento para ser compartido aqui
y ahora.

La fotografia de paisaje es la apreciacion visual de un entorno
y su diversidad. A través de ella se puede tener un registro his-
térico de los cambios en la superficie de la tierra, ya sea por
el impacto de la naturaleza o los grupos humanos, es posible
visualizar la vida de civilizaciones pasadas en estos lugares, asi
como lograr que otros ojos en diversas partes del mundo admi-
ren estos lugares, y a pesar del tiempo y la distancia conozcan
mas sobre una regién. En el mejor de los casos, puede ser tanto el
impacto de aquella imagen que quieran vivir en carne propia la
experiencia de estar ahi.

Esta coleccion fotografica muestra la diversidad de paisajes
en territorio sonorense, desde el mar hasta el desierto y el cielo
que los ilumina. Sus colores se imponen; el azul del mar de cortes,
pasando por el verde del sahuaro, el amarillo de atardeceres y
gobernadoras, hasta el café del desierto, arenas y montafas. Las
nubes y las tonalidades que da el cielo les da ese toque particular
que los hace tnicos.

Antes de llegar a Sonora tenia la idea de un paisaje desértico,
un lugar solitario, inhdspito y lleno de arenas, sin embargo, en
mi paso por diferentes lugares del estado me he encontrado con
fascinantes e irreales paisajes, logrando entender que el desierto
tiene vida.

Las imédgenes que a continuacién presento fueron tomadas
entre los afios de 2017 y 2022, algunas durante los recorridos

*

Pasante en arqueologia por la Universidad Autéonoma del Estado de México, CUT
Tenancingo. lakers.14.nr@gmail.com.
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en campo como parte de la labor arqueolégica y otras, en lar-
gas caminatas de exploraciéon personal. Dentro de los lugares
capturados se encuentran el mar del Golfo de California y la isla
Tiburén, lugar del pueblo comcaac, algunos lugares del territorio
yaqui, El Pinacate y Gran Desierto de Altar donde transitan los
tohono o’odham.

Cada una de las fotos representan parte importante de mi
vida, cada una tiene un recuerdo en concreto cargado de senti-
mientos. Espero lograr trasmitir la felicidad, la paz, el cansancio
y la nostalgia que senti en cada toma.

Que los que habitan estas tierras sonorenses estén orgullosos
de sus paisajes, que se logren conservar y muchos ojos tengan la
oportunidad de apreciarlos, y a los que no las conocen atin, que
esto sea un impulso para salir a la aventura.



Noroeste de México, nueva época, num. 5, enero-junio 2022. 253

Reflejo. Atil, Sonora, 2017.
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Atardecer y sombra. Atil, Sonora, 2017.

3 J . R .
Entrada al nacimiento. La Pintada, 2019.
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Dualidad: sombra y luz. Sonora, 2019.

Gris profundo. Puerto Libertad, Sonora, 2017.



256 DOSSIER FOTOGRAFICO

Mira arriba. Puerto Libertad, Sonora, 2022.

Las huellas que se borran. El Pinacate y Gran Desierto de Altar, 2017.
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El abismo se acerca. Guaymas, Sonora, 2018.

TR
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El desierto tiene vida. Trincheras, Sonora, 2018.
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Ilusion. El Pinacate y Gran Desierto de Altar, 2017.

La erosién en el tiempo. Trincheras, Sonora, 2018.
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Abrigado en tinieblas. Atil, Sonora, 2018.
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|

Sincronia en el aire. Atil, Sonora, 2017.
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Entre sahuaros existo. Puerto Libertad, Sonora, 2022.

Desierto y mar, muerte y vida. Puerto Libertad, Sonora, 2022.
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Gobernando en el desierto. Guaymas, Sonora, 2017

5.:\ 1

Sahuaro lunar. Desemboque, Sonora, 2022.
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Instructivo para autores

Noroeste de México es una revista de difusion cientifica, dirigida
a las/os estudiosas/os de las ciencias sociales y las humanida-
des. Su objetivo es publicar articulos originales y relevantes de
investigacién con enfoque regional centrados en la investigacién
antropoldgica e histérica del patrimonio cultural del Noroeste
de México y Suroeste de Estados Unidos, a partir de enfoques
disciplinarios o interdisciplinarios afines a las ciencias sociales y
aplicando metodologias cuantitativas y cualitativas. Los articu-
los publicados acreditan un proceso de dictamen académico en la
modalidad de pares ciegos. Todas las contribuciones, en la moda-
lidad de articulo, ensayo, resefa de libro o memoria fotografica,
deberén ser inéditos, preferentemente en espafiol, y con enfoque
regional en las disciplinas antropolégicas e histéricas aplicando
metodologias cuantitativas y cualitativas.

Memoria fotografica

Aquellos investigadores que trabajan con temas de fotogra-
fia mexicana podran proponer una seleccién de entre 15 y 20
fotografias articuladas por aspectos tematicos o de otra indole
historiogréfica o antropolégica, para su publicacién. Las fotogra-
fias deberan tener una resolucién minima de 300 dpi., tamafio
carta, en formato JPG. La seleccién ird acompanada de un texto
explicativo no mayor de cinco cuartillas.

Modo de entrega de originales

El material propuesto se enviara tnicamente en formato digi-
tal, como archivo adjunto en un mensaje de correo electrénico a
noroestedemexico@inah.gob.mx.

* Los ensayos no excederan de 20 cuartillas incluyendo biblio-
grafia, las resefias de libros serdan de 4 cuartillas maximo,
mientras que los articulos no excederan de 30 cuartillas inclu-
yendo referencias.
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Los textos se entregardn en Word, con tipografia estilo Times
New Roman tamafio 12, interlineado 1.5 pto. sin espacio entre
parrafos. Sin sangria de la primera linea de cada apartado,
con sangria en los siguientes parrafos. Los distintos niveles
de titulos estaran claramente marcados.

Se deberan incluir en la primera pagina, como nota a pie, la
siguiente informacién: nombre del autor, adscripcién, direc-
cion de correo electrénico e identificador ORCID, aplicable
a cada autor. En el caso de articulos, ademas se incluird un
resumen de 150 palabras como maximo en espafiol y su ver-
sién en inglés, asi como hasta cinco palabras clave en ambos
idiomas.

Todas las notas aclaratorias deberén ir a pie de pagina con su
llamada en numeracién corrida en ardbigos volados.

Los dibujos, mapas y fotografias se denominaran figuras,
las graficas se llamardn gréficas y las tablas o cuadros se
llamaran cuadros. Cada una estard numerada y se indicara
en el texto el lugar donde corresponda (figura 1, figura 2,
etc.), afiadiendo un breve texto descriptivo que no exceda
de tres lineas, con el crédito legal. Las graficas, tablas y cua-
dros deberédn elaborarse y enviarse en Excel, dibujos, mapas
y fotografias tendran una resolucién minima de 300 dpi. Se
enviard cada uno de estos archivos por separado, indicando
claramente a qué nimero de figura, gréafica o cuadro corres-
ponde.

En el caso de imagenes que requieran permisos especiales,
el autor o autora debera hacer los tramites correspondientes.
Para referencias no textuales en el cuerpo del texto se deberan
incluir entre paréntesis los dos apellidos de la autora o autor
(para el caso de referencias en espafol) y el afio de publica-
cion separados por una coma. A partir de tres autores, solo
se escribira el o los apellidos de la primera autora o autor,
seguido de et al. y el afio, separados por coma, ejemplo: (Wil-
cox et al., 2008). Para referencias textuales, o parafrasis, incluir
la pagina correspondiente, ejemplo: (Faulhaber, 1995:302-
303) o (Faulhaber, 1995:156, 302). Para dos o maés referencias
del mismo autor y afio etiquetar cada referencia como “a”,
“b”, etc., segin su aparicién en el manuscrito, ejemplo:
(Watson, 2008a; 2008b). Cuando se trate de més de una
referencia, se citardn en orden alfabético de los autores, no
cronolégico de la fecha de publicacion, ejemplo: (Aguilar
Zeleny, 2011; Pailes, 2017; Watson, 2007).

Las citas textuales que ocupen menos de cinco renglones
no se separaran del texto e irdn entre comillas; las de mas
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de cinco renglones se separardn del texto dejando una linea
en blanco antes y una después, sangrando cinco espacios a
la izquierda; se escribirdn a renglén seguido, incluyendo la
referencia correspondiente al final de la cita de acuerdo con
las indicaciones de los incisos anteriores.

* Las referencias de fuentes primarias como archivos histori-
cos, documentos en archivo, cartas, etc., se incluirdn como
nota a pie siguiendo la numeracién corrida, conforme al for-
mato que se indica més adelante.

* Las referencias bibliograficas se enlistaran bajo el titulo de
Referencias al final del escrito, en orden alfabético a partir
del apellido del primer autor. En los casos de varias referen-
cias del mismo autor, irdn en orden de la mas reciente a la
mas antigua, sin repetir el nombre. En caso de autores ibe-
roamericanos se pondra apellido paterno y materno si se
conoce. Asi mismo, deberd escribirse el nombre del autor o
autora, no iniciales. El formato para presentar los distintos
tipos de referencias se explica a continuacion:

Libro impreso y electronico:

Autor o autores

Afio Titulo. Edicién (si es distinta a la primera). Traductor.
Titulo de la serie o coleccién, volumen. Editorial, lugar
de publicacion. (Para mas de un autor, ponga en orden
inverso de apellidos solamente el primero, separando con
comas los subsiguientes, usando “y” en lugar de la coma,
antes del altimo autor).

Brannif, Beatriz

1992 La frontera protohistérica pima-épata en Sonora, México.
Coleccién Cientifica, Vol. 1. Instituto Nacional de Antro-
pologia e Historia, Ciudad de México.

Gouy-Gilbert, Cécile

1985 Una resistencia india: los yaquis. Coleccién Hors, Centro de
Estudios Mexicanos y Centroamericanos, DOI: 10.4000/
books.cemca.3352, con acceso el 8 de junio de 2021.
(Cuando no se cuente con el DOJ, sustituya por la URL).
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Martin, Debra L., Ryan P. Harrod y Ventura R. Pérez

2013  Bioarchaeology: An Integrated Approach to Working with
Human Remains. Manuals in Archaeological Method,
Theory and Technique. Springer, Nueva York.

Libro con editor o compilador:

Nombre del editor (Ed.), compilador (Comp.), director (Dir.),
colaborador (Colab.), organizador (Org.), etcétera.

Afio Titulo. Edicion (si es distinta a la primera). Traducido por
(nombre del traductor). Titulo de la serie, volumen. Edito-
rial, lugar de publicacién.

Singleton, Theresa A. (Ed.)

1985 The Archaeology of Slavery and Plantation Life. Studies
in Historical Archaeology, Academic Press, Orlando,
Florida.

Libro reimpreso:

Cobo y Peralta, Bernabé

1956 [1653] Historia del Nuevo Mundo. Obras del P. Bernabé
Cobo de la Compaiiia de Jesus, editado por Francisco Mateos.
Ediciones Atlas, Madrid, Espafa.

Capitulo de libro impreso y electronico:

Autor
Afio Titulo. Nombre del libro, volumen, editado por (nombre del
editor), paginas (pp.). Editorial, lugar de publicacién.

Douglas, John E. y Arthur C. MacWilliams

2015 Society and Polity in the Wider Casas Grandes Region. En
Ancient Paquimé and the Casas Grandes Word, editado por
Paul E. Minnis y Michael E. Whalen, pp. 126-147. The Uni-
versity of Arizona Press, Tucson, Arizona.

Keltner, Dacher y Paul Ekman

2003 Introduction: Expression of Emotion. En Handbook of Affec-
tive Sciences, editado por Richard ]. Davidson, Klaus R.
Scherery H. Hill Goldsmith, pp. 411-414. Oxford University
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Press, Nueva York. Disponible en https://lammce38pk-
j41n8xkpliocwe-wpengine.netdna-ssl.com/wp-content/
uploads/2013/07/Intoduction-Expression-Of-Emotion.
pdf, con acceso el 13 de noviembre de 2016.

Articulo en revista impresa y electronica:

Autor
Afio Titulo. Nombre de la revista, volumen(ntimero):paginas.

Flannery, Kent V.
1973 The Origins of Agriculture. Annual Review of Anthropology,
2(1):271-310.

Fields, Misty, Edward E. Herschaft, Debra L. Martin y James T.
Watson

2009 Sex and the Agricultural Transition: Dental Health of Early
Farming Females. Journal of Dentistry and Oral Hygiene,
1(4):42-51.

Hamilakis, Vingas

2003 Iraq, Stewardship and “The Record”: An Ethical Cri-
sis for Archaeology. Public Archaeology, 3(2):104-111.
DOI:10.1179/pua.2003.3.2.104. (Si la publicaciéon online
precede la publicacién impresa y se desconoce el niimero
de paginas, sustituirlas por “en prensa”).

Articulo de periédico impreso o electronico:

Reportero(a)

Ano Titulo. Nombre del periédico. Dia y mes de publicacién:pa-
gina. Lugar de publicacion. (si el articulo no estd firmado,
el nombre del periédico reemplaza al autor).

Paz Avendario, Reyna

2022 Rescatan acervo documental y sonoro sobre huicholes y
coras de Theodor Preuss. La Cronica 14 de febrero:21. Ciu-
dad de México.

Paz Avendario, Reyna
2022 Rescatan acervo documental y sonoro sobre huicholes y
coras de Theodor Preuss. La Crénica 14 de febrero. https:/ /



268 INSTRUCTIVO PARA AUTORES

www.cronica.com.mx/cultura/rescatan-acervo-docu-
mental-sonoro-sobre-huicholes-coras-theodor-preuss.
html, con acceso el 14 de febrero de 2022.

Ponencia o conferencia:

Autor
Anio Titulo. Nombre del simposio, coloquio, etc., lugar donde se
llevé a cabo.

Padilla Ramos, Raquel

2010 Antigachupinismo y antiyorismo yaquis en el siglo XIX.
Ponencia presentada en la 11 Reunion sobre Independencia y
la Revolucion en el Noroeste de México, La Paz, Baja Califor-
nia Sur.

Tesis:

Autor

Afio Titulo. Grado que se obtuvo con la tesis y especialidad,
departamento o facultad, Universidad, lugar de presenta-
cion.

Alvarez Palma, Ana Maria

1985 Consideraciones sobre una comunidad agricola pre-
hispénica en el sur de Sonora. Tesis de Licenciatura en
Arqueologia, Escuela Nacional de Antropologia e Histo-
ria, Ciudad de México.

Cajigas, Rachel

2019 Human Modifications to Sonoran Desert Lanscapes during
the Early Agricultural Period: Geoarchaeological Investi-
gations at Tumamoc Hill, Arizona, U.S.A. and La Playa,
Sonora, Mexico. Tesis de Doctorado en Filosofia, Depart-
ment of Geociences, The University of Arizona, Tucson,
Arizona.
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Manuscrito inédito, reportes, informes:

Autor

Afio Titulo. Tipo de manuscrito, nombre del archivo donde
estd disponible, institucién que alberga el archivo, ubica-
cion del archivo.

Carpenter, John, Guadalupe Sanchez y Elisa Villalpando

1998 Rescate arqueolégico La Playa (SON:F:10:3), municipio
de Trincheras, Sonora, México. Informe técnico, Archivo
Nacional de Arqueologia, Instituto Nacional de Antropo-
logia e Historia, Ciudad de México.

Dellinger, Samuel C.

1932 Notas de campo originales inéditas del abrigo Ozark.
Manuscrito en archivo, University of Arkansas Museum,
Fayetteville, Carolina del Norte.

Paginas web y documentos electrénicos

Autor
Afio Titulo. Tipo de documento, URL, fecha de acceso

Beta Analytic

2020 Beta Analytic: Datacion por radiocarbono desde 1979.
Documento electrénico, https:/ /www.radiocarbon.com/
espanol/beta-analytic.htm, con acceso el 18 de enero de
2021.

Combahee River Collective

1977 Manifiesto Colectiva del Rio Combahee - Una declaracién
negra feminista. Documento electrénico, https://www.
herramienta.com.ar/articulo.php?id=1802, con acceso el 5
de octubre de 2019.

Materiales de fuentes primarias (documentos historicos,
registros administrativos, cartas, testimonios orales, etc.).

Debido a que este tipo de referencias provienen de archivos
especificos y variados, es imposible proveer una férmula
general para tales citas, sin embargo, es importante incluir
los siguientes datos:
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Nombre del archivo, el titulo del trabajo (si existe), la natura-
leza del material (ejem., carta [opcional]), el nombre de la
coleccién, el ntimero de identificacién (legajo, fasciculo,
folio, etc.), la fecha (si se conoce) y la localizacién geogra-
fica del material.

Archivo General de la Nacién, Lima [AGN], Juzgado de Aguas
3.3.7.23,f.3.v.

Cita sucesiva: AGN y la referencia “Aguas” (ej., AGN, Aguas
3.3.4.39,3.3.9.9).

F. Boas a E. B. Howard, carta, 9 de mayo de 1935, Papeles de Boas,
American Philosophical Society, Filadelfia, Pensilvania.

Raimond Quenel, Etienne Govreau y Marie Louse Quenel a
la Casa de Gruys Verloins, venta de la propiedad, 8 de
febrero de 1752, Manuscritos Kaskaskia [MK], Oficina del
Condado de Randolph, Chester, Illinois; cita sucesiva: MK
52:2:8:1

Aguilar Zeleny, Alejandro a José Romero, entrevista, 28 de enero
de 2023, Colonia Makurawe, Alamos, Sonora, audio mp3,
Archivo Sonoro, Secciéon de Antropologia del Centro INAH
Sonora.
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“La méscara del pascola triste”
Mascara de pascola yaqui tallada en madera de dlamo. Artesano

desconocido.

Utilizada en el barrio yaqui de La Matanza en fiestas y ceremo-
nias tradicionales.

Vendida por el danzante de Venado y matachin, Luis Ramirez.
Coleccién particular AAZ.
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