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Presentacion

Los pueblos originarios de México practican una diversidad de festivida-
des durante el afio; algunas se puntualizan en el desarrollo de este texto,
como la fiesta de las colgazones que anuncian la llegada de la Semana
Santa, Todos Santos, la Santa Cruz (no son las tnicas). Otros temas emer-
gen de los rituales, cultos, procesiones o lugares de la cultura, espacios
de interconexion material y espiritual donde las cosas tienen sentido: la
religiosidad, la resistencia cultural, los significados y rituales culturales;
aunque el interés del investigador no haya sido describir la fiesta como tal,
estos temas se entretejen al calor de lo que se produce en esos lugares de
encuentro, seguin los trabajos de investigacion etnograficos presentados.

El libro surge a partir de la inquietud de colegas de las ciencias so-
ciales, interesados en el estudio de la diversidad cultural. Consideramos
que, a partir de las investigaciones abordadas desde diferentes contextos,
es posible visibilizar la gran diversidad de practicas sociales y culturales
que producen los pueblos.

Desde épocas ancestrales, los pueblos originarios han expresado su
diversidad cultural a través de sus practicas sociales y religiosas, lo que
representa una forma de conexion espiritual desde la cosmovision originaria
y se traduce ademas en una forma de resistencia desde lo propio.

Las celebraciones religiosas estan influenciadas por la presencia del ca-
tolicismo, por un lado, y la cosmovision de los pueblos originarios. En cada
ritual se observa la mezcla de dos mundos distintos que se mantienen en el
tiempo, donde cada ritual ceremonial tiene su propio significado cultural.

La cosmovision de los pueblos indigenas de México es una mezcla de
creencias religiosas, las que tienen origen ancestral, que se manifiestan en
la danza, la musica, el responso, el Dia de Muertos, la adoracién de deida-
des, los significados, la espiritualidad y el mundo natural, y la otra vision
que tiene su origen en la conquista espafiola y la imposicion de la Virgen
de Guadalupe con el clero cat6lico, dando paso al sincretismo religioso
de forma armoniosa y complementaria entre lo que se considera sagrado.

9
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Los rituales indigenas son una serie de practicas mito-religiosas que,
desde el seno de la cosmovision, permiten dar lugar al entendimiento de la
cosmovision de lo indigena que se materializa en los rituales, significados y el
mundo espiritual indigena mas alla de una concepcién ideolégica catélica-oc-
cidental; es una oportunidad para comprendernos en nuestras diferencias.

La diversidad religiosa desde el seno de cada cultura permite entender
la cosmovision de lo indigena que se consagra en el ritual, el culto, los
significados mas alla de una concepcion ideolédgica catolica-occidental; es
una oportunidad para entender el mundo desde otra vision mitico-religiosa
como una alternativa a las diferentes formas de creer segtin la concepcion
ideologica de cada grupo.

El tema de la religiosidad de los grupos originarios y la contraparte im-
puesta por Occidente a través de la fe catdlica tiene como objetivo reflexionar
sobre la perspectiva del origen del mundo. Se considera que la percepcion de
los pueblos indigenas es la contraparte insoslayable de la perspectiva mono-
cultural y monorreligiosa impuesta y que, a través del tiempo, van de la mano
con el marcado sincretismo en las formas de traduccién y realizacion, sobre
todo en las practicas religiosas, donde se observa la mezcla de dos mundos.

Los capitulos desarrollados conciben las ritualidades como un siste-
ma complejo de multiples practicas, simbolos y significados desde cada
lugar de enunciacién donde se van configurando las formas de entender
e interpretar el cosmos.

Esta publicacion se inscribe en una propuesta descriptiva de respeto a
las diferentes formas de pensar, interpretar y concebir la realidad desde
cada cosmovision.

Son seis los capitulos que conforman este libro; el primero, La ritua-
lidad religiosa en el pueblo yoreme: la suma de los mundos en la fiesta
yoreme, describe como es que las practicas culturales en los pueblos
originarios estan plagadas de rituales que manifiestan formas de ado-
racion y agradecimiento con un poder divino. En la fiesta se integran
diversas practicas magico-religiosas mezcladas con sus danzas y el to-
que indigena, ya integrados con la vision de la fe catélica. Afirma que
los dinamismos sociales han provocado cambios en los rituales en los
momentos de la fiesta; lo que no se modifica es el compromiso con su
tradicién por parte del pueblo.
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El segundo: Repensar lo propio: etnografia y resistencia cultural en
torno al ciclo de Todos Santos; se describen los aportes desde la etno-
grafia, la mirada académica sobre el Dia de Muertos en las comunidades
originarias. Se analiza la perspectiva de la Iglesia catdlica sobre el Dia
de Muertos; se describe como asume la comunidad el ciclo de la muerte.
En resumen, trata de la importancia de mirar desde lo propio para que
la investigacion etnografica tenga la orientacion y el sentido profundo
que tiene el conocimiento mesoamericano y que ha ido desgastandose y
perdiéndose en el proceso colonial.

El tercer capitulo; Ser maria desde la cosmovision religiosa yoreme,
aborda la importancia que tiene el sistema religioso de orden eclesias-
tico como también las creencias mitolégicas de origen ancestral en el
pueblo yoreme y la significacion de ser maria, practica que da sentido
y fortalecimiento identitario en la comunidad yoreme en un mundo en
constantes cambios, se comparten algunos elementos que ayudan a com-
prender la religiosidad del pueblo yoreme, integrada de dos visiones la
del catolicismo ortodoxo y la cosmovision yoreme mediante las creen-
cias mitologicas que tienen origen en los ancestros, sabios, chamanes,
curanderas, parteras, portadores de una cultura milenaria que dialoga con
la conexion espiritual y la naturaleza y un pasado que otorga identidad
propia y que es también una forma de recordar, preservar y dar sentido
a la existencia humana. Desde este contexto es que se acerca a la signi-
ficancia del personaje Maria en las practicas tradicionales yoreme.

El capitulo siguiente: La kooka paxko (fiesta de los collares), ritual de
adoracion en la cosmovision yoreme en el Centro Ceremonial de Charay,
El Fuerte, Sinaloa; describe la fiesta de las colgazones o collares. Este
ritual marca el inicio de la cuaresma que da sentido y fortalecimiento a
la cosmovision yoreme.

El capitulo “La mujer en rituales culturales del pueblo yoreme-mayo
del norte de Sinaloa, México” destaca la riqueza cultural que habita en
los conocimientos ancestrales de las mujeres. A través de la galeria fo-
tografica se muestra la importancia que ha tenido la participacién de la
mujer yoreme para la trascendencia del grupo yoreme.

Finalmente, el capitulo Etnografia de la fiesta a la santa cruz en la
comunidad de El Teroque, El Fuerte, Sinaloa, describe la historia que
da origen a la fiesta de la santa cruz en la comunidad yoreme, una de las
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fiestas mas significativas en la comunidad, detallando la forma de como
se encuentra constituida la cofradia de la santa cruz que da sentido y
cohesion al interior del grupo.

Dolores Imelda Romero Acosta
Gabriela Lopez Félix
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Capitulo 1

La ritualidad religiosa en el pueblo
yoreme: la suma de los mundos en la fiesta
yoreme

Francisco Antonio Romero Leyva’
Rosalba Trinidad Chavez Moreno
Gabriela Lopez Félix?

! Profesor Investigador, Universidad Auténoma Indigena de México, Unidad Mo-
chicahui.
2 Profesora Investigadora, Universidad Auténoma de Occidente, Unidad Regional
El Fuerte


https://doi.org/10.61728/AE20257644 

Introduccioén

Los pueblos originarios y, por lo tanto, los yoreme mayo, por siempre
han desarrollado una particular forma de expresar su cosmogonia a tra-
vés de sus rituales ceremoniales en sus fiestas, la manera en la que tra-
ducen y se comunican con sus deidades, cuidando cada aspecto en una
integracion de los dos mundos, es decir, desde el yorem ania (juya ania,
teweca ania, bawe ania y el buidla ania; todos se integran: el monte, el
cielo, el agua y la tierra) y, por otro lado, los procesos impuestos por la
fe religiosa catolica.

Expresan su agradecimiento a través de sus danzas y la practica de
rituales que se van a materializar a través de celebrar la fiesta, como lo
menciona Romero Leyva;

Los yoreme mayo dicen en espafiol “el papa viejo” para referirse
a Itom Atchay la, es decir, nuestro padre viejo. Este modo de
dirigirse al padre viejo, lo utilizan para referirse a Dios, que es para
quien hacen todos sus rituales ceremoniales. Ademads, es a partir
esa creencia en el padre viejo, que se desarrolla el Yorem énia,
una especie de cosmos que justifica y da razén de ser al pueblo
yoreme y orgullo de ser, parte de esa cultura. (Romero, 2021, 363)

Y por otra parte la vision de la cultura de occidente que se rige por un
calendario santoral regido por la fe religiosa catélica.

Para los autonombrados yoreme la tradicién juega un papel su-
mamente importante para su cohesion como grupo étnico. Esta
tradicién se ve reflejada en un complejo sistema de rituales en
los que participan la gran mayoria de los miembros de los grupos
étnicos de la region, constituidos a partir de varias organizaciones
religiosas, como los fiesteros; los fariseos y sus mandones; las ve-
rénicas y magdalenas; las tres marias y tres Josés, estos dos ultimos
conocidos como anhelguarda entre los yaquis; los matachines;
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los maestros rezanderos, ademas de sus cantoras en el caso de los
yaquis, asi como las autoridades de la iglesia y, entre los yaquis,
los gobernadores tradicionales, quienes también participan en las
ceremonias religiosas. (Moctezuma y Vazquez 2014)

Imagen 1: Alawasim de matachines, invierno del 2023. Centro ce-
remonial de Mochicahui. Acervo personal

Es posible encontrar algunas diferencias entre yaquis, mayos y otros
grupo en las formas de celebrar sus fiestas mismas que son observables
particularmente en los ritos, sobre todo si se comparan con otros gru-
pos indigenas, un ejemplo de ello es en el tiempo de la cuaresma que
esta relacionada con la vida y muerte de Jesucristo, estas diferencias no
transforman los motivos y el caracter de la celebracién, son una especie
de rasgo distintivo que no sabemos si son premeditados o son la manera
en que se fue transmitiendo de generacion a generacion.

Lo que no se modifica es el compromiso con su tradicion del parte
del pueblo, cada cofradia organiza la parte que le corresponde realizar
en el ritual, mas adelante profundizamos en esta parte.

Si se observa la forma de celebrarse en los pueblos del sur en relacién
con como la realizan los yoreme, si es diferente, aunque la razon que las
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motiva es la misma, es decir, estan ofrecidas a sus creencias religiosas
y su fe en Dios, como menciona Romero Lossaco.

Pensar distinto no es pensar diferente, no resulta del situarse desde
la diferencia, sino en enunciar desde la distincién. Porque la dife-
rencia, cuando se piensa a si misma, lo hace desde lo mismo. No
ocurre asi con la distincién, que cuando se piensa, lo hace desde
lo absolutamente otro, desde lo distinto y no simplemente desde
lo diferente. (2020, p. 8)

Las practicas culturales en los pueblos originarios estan plagadas de
rituales que manifiestan formas de adoracion y agradecimiento con un
poder divino que es acreedor también por diversas y muy variadas razo-
nes, casi siempre por favores recibidos o por cuestiones de pertenencia
a las creencias culturales del pueblo.

Cuadro 1. Elaboracién propia con datos de trabajo de campo (Agradezco la colabo-
racién de Alfredo Quintero Urias).

Centros ceremoniales en Sinaloa
En: Ahome En: El Fuerte En: Choix En: Guasave
1. La Florida 1. Mochicahui 1. Huites 1. El Cubilete
2. Ohuira 2. Charay 2. Baca En: Sinaloa de
Leyva
3. 5 de mayo 3. Sibirijoa 3. Baimena 1. La playa
4. San Miguel 4. Jahuara II 4. San Javier
Zapotitlan
5. Vallejo 5. Tehueco 5. Cieneguita de En Angostura
Ntfiez
6. San Isidro 6. Capomos 1. San Luciano
7. Bacorehuis 7. El sagrado En Juan José Rios
Jahuara II
8. El Colorado 1. Bachoco
2. Lazaro Céardenas
3. Centro ceremo-
nial Iglesia de Toro
4. Cerro cabezoén
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La fiesta indigena, por su naturaleza, es la forma de estar comunicados
desde su propia cosmovision con las deidades que fundamentan el sentido
religioso del pueblo; en la fiesta se integran diversas practicas magico-re-
ligiosas mezcladas con sus danzas y el toque indigena, ya integrados con
la vision de la fe catdlica.

La cosmovisién yoreme esta plagada de festividades, la mayoria re-
lacionada con el calendario mariano, como lo menciona Moctezuma
Zamarroén (2014), citado por Romero (2022).

[...] los autonombrados yoreme, la tradicion juega un papel sumamen-
te importante para su cohesién como grupo étnico. Esta tradicion se ve
reflejada en un complejo sistema de rituales en los que participan la gran
mayoria de los miembros de los grupos étnicos de la regién, constituidos
a partir de varias organizaciones religiosas (2014, 171).

Lo diverso del mundo, esa esfera gigante denominada tierra o bien
planeta, alberga una vasta diversidad de especies y ecosistemas que recla-
man el derecho a la vida y, por tanto, a las formas de percibir el mundo
desde sus propias realidades, desde sus propias perspectivas.

La vida religiosa en el pueblo yoreme esta inmersa en la suma de dos
visiones: por un lado, la significacion que tiene la fe catélica y, por otro
lado, la cosmovisién de los yoreme; ambas estan cargadas de fechas de
celebraciones a sus deidades.

En el caso del pueblo yoreme, el calendario escolar de la Universi-
dad Autonoma Indigena de México para el ciclo 2019-2020 integré por
primera y unica ocasion el calendario de las actividades religiosas del
pueblo, en el que se suman 36 fechas distintas de celebracion a sus deida-
des, sin descontar que solo la cuaresma representa doce dias de actividad
que inicia con el miércoles de ceniza y cierra con el domingo de pascua.

En el calendario no se suman otras fiestas indigenas que celebran las
familias, como responsos, velaciones que se realizan durante todo el afio.

Como sucede con cada grupo cultural, los yoremes tienen sus propias
estrategias que les permiten transmitir a sus generaciones jovenes lo que
les ha permitido trascender a través del tiempo, como sefiala Romero
Leyva (2022),

los pueblos originarios han asumido estrategias educativas que les
ha permitido trascender, tal es el caso, que han establecido de ma-



18 Etnografias y ritualidades de los pueblos originarios

nera oral, formas de transmitir su cosmovision a las generaciones
jovenes. Esta estrategia comunicacional mediante la oralidad, les
ha favorecido en su supervivencia cultural, a pesar de los procesos
colonizadores de la sociedad dominante, que presiona por la ho-
mogenizacion cultural y la supremacia de una sola lengua donde
existen muchas (2022, p. 353)

Muchas de las actividades del pueblo yoreme estan influenciadas por la
relacién con la naturaleza, aunque cada vez se van desvaneciendo en el
tiempo, producto de la relacién con el mestizo. Un ejemplo son las en-
ramadas donde se celebran las fiestas; ahora son de material, con techo
de concreto; puede estar relacionado con el cuidado de la flora, puesto
que para construirla ocupan talar arboles como el dlamo, el mezquite y el
sauce utilizando

Los pueblos conservan en su gente el conocimiento y la sabiduria
heredada de sus ancestros y que por fortuna aun se conservan, es
asi que podemos hablar que a partir de la practica de la lengua
materna puede ser el vehiculo que favorezca la transmision de esos
saberes de generacion en generacion. (Romero, Lépez, Apodaca
y Soto, 2020, p. 9)

Los rituales

Las fiestas y ceremonias de los pueblos indigenas mexicanos, son
manifestaciones trascendentes porque integran expresiones, valores
y practicas que tienen su origen en tradiciones antiguas, las cuales
han logrado resistir y adecuarse a distintas épocas y contextos,
incorporando nuevos elementos en un continuo proceso de adap-
tacion y adopcion... son un rasgo de identidad, una riqueza que
encierra sabiduria, memoria histérica, espiritualidad, originalidad,
creacion y misterio. (Mayorga, 2014, XIII)
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Si algo caracteriza al pueblo yoreme, es su solidaridad y trabajo colabo-
rativo antes, durante y después de la celebracion de una fiesta indigena
en honor a una de sus deidades.

Su sistema ritual es bastante complejo y conlleva una extensa gama
de ceremonias, tanto comunitarias como familiares, ptiblicas y
privadas. El ciclo ceremonial anual involucra procesos de prepa-
racion que llegan a durar varias semanas, en tanto algunos rituales
se prolongan varios dias. La regularidad de la vida de la gente y
de la comunidad est4 impregnada del ceremonial, empezando por
el hecho que supone la presencia de una cruz de madera al frente
de cada casa. (Moctezuma y Aceves, 2007, p. 9)

Se entiende que el ritual son una serie de pasos que caracterizan formas
de practicas magico-religiosas que se realizan en las ceremonias paganas
para celebrar a alguna deidad,

Es considerado una expresiéon del conocimiento tradicional, la
puesta en practica del saber magico y religioso. Ademas, es fun-
damental en el analisis general para determinar el transito de las
culturas folk a las urbanas puesto que, en estas tltimas, no habia
una influencia decisiva del ritual en la vida diaria, lo que si sucedia
en las primeras. (Oseguera, 2008, p. 100)
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Imagen 2. Cofradia de la Semana Santa, Centro Ceremonial San
Miguel Arcdngel. Archivo personal

El ritual para el pueblo yoreme son formas de realizar en la practica pro-
cedimientos no escritos, transmitidos de manera oral a las generaciones
jovenes que participan de la ceremonia y se reproducen de manera cons-
tante por los fiesteros sin que se pueda negar la integracién de aspectos
nuevos, producto de los dinamismos y cambios culturales y sociales.

Las fiestas indigenas estan inmersas en una perspectiva cultural rela-
cionada con el yorem énia y responden a sus creencias como forma de
dar gracias a sus deidades, como los menciona José Luis Moctezuma y
Alejandro Aguilar;

El pensamiento y la vida religiosa y ritual tanto de yaquis como
de mayos es una rica expresion del sincretismo cultural, en el que
se integran elementos prehispanicos y occidentales, lo cual se
percibe en personajes rituales, de las danzas de venado y pascola,
término que se refiere a la “fiesta del mundo antiguo”. Sin embar-
go, también se encuentra la expresion del chapayeka o fariseo, de
las tradiciones de cuaresma y Semana Santa, o las danzas de los
matachines, llamados también “los soldados de la virgen”; muestra
de ello es asimismo el uso y apropiacién cultural de instrumentos
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musicales como el arpa y el violin, con que se interpretan los sones
de pascola, o la conservacion de cantos littirgicos en lengua latina.
(Moctezuma y Aguilar, 2013, p. 19)

Como se participa en el pueblo yoreme mayo

Participar de la fiesta yoreme tiene un significado cosmogoénico muy
arraigado en la creencia religiosa, aunque nunca falta quien pueda par-
ticipar como fiestero sin ser indigena y también sin un antecedente reli-
gioso, porque hay que recordar que el fiestero, ya sea danzante, musico
o miembro de alguna de las cofradias, participa por arraigo a su cultura,
por pagar alguna deuda con alguna de sus deidades o bien por ser parte
del pueblo.

Ya hemos mencionado que los rituales ceremoniales pueden tener
diferencias o similitudes entre un grupo y otro, aunque el motivo puede
ser similar, como lo sefiala Saul Millan,

Los diferentes significados atribuidos a determinados elementos
hacen que objetos similares se conviertan en los vehiculos de
significaciones divergentes. De ahi que, antes de establecer una
similitud formal entre las matracas de Semana Santa y la sonaja
mitica de Tlaloc, sea necesario examinar el campo de significados
que cada uno de estos elementos abarca en el contexto cultural al
que pertenece. (Millan, 2008, p. 62)

El ritual de la semana santa, tiene diferentes formas rituales de cele-
brarse, en cada grupo o pueblo se realiza de manera hasta cierto punto
diferente aun y cuando la razén es la misma, un ejemplo de ello son los
centros ceremoniales de San Miguel Arcangel, que se encuentra en la
comunidad de San Miguel Zapotitlan en el municipio de Ahome, luego
el centro ceremonial San Jerénimo de Mochicahui, El Fuerte, el centro
ceremonial la Purisima Concepcion de Charay y Todos Santos de Tehue-
co tienen la caracteristica de ubicarse en las riberas del rio fuerte cuya
distancia geografica no rebasa los diez kilometros entre uno y otro sin
embargo son diversas las formas de realizar los rituales incluso hasta los
vestuarios son diferentes.
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Para los indigenas, cada practica cultural que realiza esta asociada a
su perspectiva cosmogoénica, como lo menciona Romero Leyva,

Los mayos mantienen una relacién muy fuerte con la Inayye buiéla
(madre tierra) delimita de manera concreta, cémo esa relacion se
determina en cuatro aspectos fundamentales, a saber: el juya ania
(que se refiere al poder del monte); el téweka ania (que es la béveda
celeste, el universo o el cielo); el Bawwe ania (que se vincula con
el mundo del agua, o del mar); el Buiyya 4nia (que simboliza el
universo de la tierra). (Romero 2022, p. 355)

Las diferencias que se dan en relacion a la practica de los rituales no
modifican los motivos y lo que se busca; solo son formas diversas de
interpretacion en relacion a los distintos procesos del ceremonial ritual
que en nada afecta a sus fines religiosos.

Para el yoreme, participar de la fiesta es un acto de mucho respeto y
compromiso, primero con sus deidades, que a su vez esta muy ligado a
la cosmovision del pueblo. Cuando se pregunt6 a una participante cual
es su rol durante el ritual, menciona:

yo soy tenanchi, y lo seré por tres afios, ya solo me falta un afio, a
mi me prometié mi madrina chuyita...me encargo de vestir a San
Miguel Arcangel, y tengo ese resguardo, debo vestirlo y adornar
el altar, y cuidarlo durante el ritual ya sea en el templo o en los
recorridos de la fiesta... pues cualquier fiesta donde se le requiere,
fiesta indigena pues. (agosto de 2025)

Decirlo de esta manera pareciera ser una actividad sencilla; sin embargo,
el compromiso de la tenanchi es permanente. Hay que mencionar que el
calendario de fiestas indigenas tiene fechas oficiales durante todo el afio,
a las que se suman las que se organizan en alguna familia o pueblo y que
nos invitan; entonces debe mantener bien cuidado su encargo porque no se
trata solo de vestirlo y cuidarlo, también es acompafiarlo en los procesos
de peregrinacion y durante toda la fiesta; es un compromiso muy arduo.

Para los yoreme no es una encomienda, la denominan manda, que se
refiere, como hemos mencionado, al ofrecimiento a algunos de sus santos
en algiin momento de problemas en la salud o bien por el significado
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cosmogonico que tiene el pueblo para realizar alguna actividad en las
fiestas, segtin sea el caso. Después de cubrir el tiempo comprometido,
se debe realizar un afio mas, que lo denomina el pilon.

En algunos de los rituales, sobre todo durante los viernes de cuaresma,
se mezclan los yoreme con los mestizos sin que haya una restriccion
(en algunos grupos como los yaquis no se permite) de participacién; es
decir, algunos lo hacen por diversion, otros por ocurrencia o andan bajo
los efectos del alcohol.

Durante las fiestas con motivo de la semana santa son pocos los
yoremes mayos que participan en el ritual y son muchos los yoris,
los fariseos prefieren danzar al son de las miisica regional que al
son de los tambores la fiesta se convierte en un lugar de apro-
vechamiento para el relajo y la diversion, consumo de bebidas
alcohdlicas, que por devocion, significacion o promesa propia,
con ello no estoy afirmando que asi ocurra siempre, porque es
importante resaltar que en algunos de los casos hay personas sobre
todo nos referimos entre 50 — 60 afios o mas que si participan en
la fiesta con gran devocién y con fuerte arraigo cultural. (Romero
Acosta, 2022, p. 158)

La integracion del no yoreme en algunas de las partes del ritual, en
muchos de los casos, tiene que ver con la fe catélica; un ejemplo de ello
es el recorrido que realizan cargando la imagen de Jests alrededor del
templo, haciendo altos cada determinado numero de metros que significan
las caidas que tuvo en su crucifixion.

Sin embargo, no se puede afirmar que esta integracion sea negativa
para la tradicién del pueblo yoreme; hay que comentar que tanto mestizos
como yoremes comparten vivir en comunidad; ambos han aprendido a
vivir juntos, aunque no compartan aspectos que son mas particulares de
cada uno; un ejemplo de ello es la lengua materna.

Cada festividad, cada ceremonia que realizan los yoreme tiene su
particularidad; en los rituales no siempre van a participar todos los par-
ticipantes que deberian estar; esto se observa en los danzantes, que son
los que hacen la efervescencia de la fiesta.
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La ocasion del responso en honor a dofia Petra, que su comunidad per-
tenece al centro ceremonial San Jeronimo de Mochicahui, pero una de sus
hermanas era fiestera en el centro ceremonial El Sagrado en Jahuara II; a
pesar de la cercania y los lazos sanguineos, el ritual para iniciar el responso
tiene caracteristicas diferentes que en nada afectan los motivos de la fiesta.

Conclusiones

Hemos mencionado en otros momentos la vasta diversidad de creen-
cias que integran la cosmovision y que resguarda el pueblo yoreme.
El contacto permanente con su contexto donde se ubican fundamenta
su yorem ania; el monte (Juya ania) tiene un papel preponderante en la
interpretacion que tienen del cosmos; no solo puede ser proveedor de
alimentos, tanto de plantas como de animales comestibles, también es
el espacio primordial de estar en contacto con sus creencias y las formas
en coOmo las representan.

Su bagaje cultural ha trascendido en el tiempo y se manifiesta en cada
ceremonia que realizan en el marco de una religiosidad que se integra
de las dos visiones, lo que imprime un ritual pleno de creencias que han
trascendido en el tiempo, fortaleciendo su identidad cultural.

Como mencionan Moctezuma y Aguilar;

los pueblos indios del Noroeste de México desempefian un impor-
tante papel en este amplio panorama cultural, pues representan una
gran fortaleza y capacidad de sobrevivencia, gracias a su capacidad
para asimilar y transformar lo que les llega de fuera, y conservan su
conocimiento, tradiciones y costumbres; a la vez, utilizan nuevos
recursos tecnologicos y otras formas de organizacién que les han
permitido mantener su identidad étnica. (2013, p. 13)

La vida religiosa del yoreme esta muy asociada a los sonidos, a algunos
animales, a las plantas medicinales, conocimiento producto de siglos
de relacion con su entorno y las formas de transmitir las generaciones
jévenes de manera oral la importancia de su cultura.

José Luis Moctezuma y Hugo Lépez Aceves, antropologos que lle-
van décadas estudiando al grupo en los estados con presencia yoreme,
mencionan que;
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Para entender la identidad mayo es necesario conocer uno de sus
elementos basicos: su intenso ceremonial. Su sistema ritual es
bastante complejo y conlleva una extensa gama de ceremonias,
tanto comunitarias como familiares, piblicas y privadas. El ciclo
ceremonial anual involucra procesos de preparacion que llegan a
durar varias semanas, en tanto algunos rituales se prolongan varios
dias. La regularidad de la vida de la gente y de la comunidad est4
impregnada del ceremonial, empezando por el hecho que supone
la presencia de una cruz de madera al frente de cada casa (aunque
esta costumbre ya no es tan generalizada). La colocacién de la cruz
implica que los miembros del grupo tendrian que persignarse ante
ella cada vez que entraran y salieran del solar familiar, pero este
acto también ha tenido cambios en los tltimos tiempos. (Mocte-
zuma y Lépez. 2007, p. 9)

Los dinamismos sociales provocan cambios hacia el interior de los pue-
blos y estos se manifiestan hacia el exterior, en la lengua, en las cere-
monias, en los rituales, en las palabras nuevas producto de la interac-
cion social influenciada por las redes de comunicacion virtual; sin duda
producen cambios que se van sumando y transformando la parte de la
identidad que se va adecuando, pero en muchos de los casos sin perder
la parte sustantiva de su cultura.

Cuando se observan los rituales ceremoniales en el pueblo yoreme, son
muy evidentes la integracion de rasgos de culturas ajenas a la cosmovision
yoreme; un ejemplo de ello es la cuaresma. Los participantes del ritual
integran a su indumentaria partes que retoman de personajes populares
en la television y en las redes virtuales como TikTok y Facebook.

Sin embargo, la parte “sustantiva” (segin Meliton Yocupicio, sabio
del pueblo yoreme) no se pierde, se transmite de manera oral y persiste
en el pueblo yoreme, como lo mencionan Romero y Lugo, la comunidad
yoreme;

Resguardan entre si una sabiduria que abarca todos los aspectos de
la vida comunitaria en los que se van a integrar los saberes acerca
de la naturaleza, de la relacion con la madre tierra, con el Juya
ania y también con las formas de relaciones sociales y culturales
entre sus miembros y demas, que sin duda enriquecen su historia
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y justifican sus esfuerzos por la trascendental tarea que hasta hoy
han logrado pese a los fuertes embates colonizadores que padecen
de las...han logrado resistir los fuertes y permanentes embates de
los procesos de colonizacion y homogenizacion de las culturas
dominantes, vale la pena mencionar entre muchas experiencias,
la pertinencia de las lenguas nativas que aun y cuando han per-
dido terreno para el caso de México frente al espafiol que se ha
constituido como el principal vehiculo de comunicacion entre los
sistemas de relaciones sociales, a pesar de ello atin hay muchos
hablantes. (Romero y Lugo, 2021, p. 63)

Cada grupo cultural perteneciente a algiin pueblo originario o bien
que sean mestizos, tiene su particular forma de adorar y celebrar a sus
dioses, y desde esa perspectiva van a realizar sus rituales segtin lo indica
su cosmovisién. Es evidente que hay una mezcla de elementos de otras
culturas, mas que nada en la indumentaria que utilizan en sus danzas y,
en algunos casos, en los adornos de los espacios de oracion.

Como ya se menciond, en los mismos pueblos yoreme los rituales
tienen modificaciones en los momentos de la fiesta, formas distintas de
celebrarlo; quiza sea para distinguir la diferencia entre un pueblo y otro,
lo que significa que no modifica el interés y la intencion o el motivo para
el festejo.

Si indagamos en los viejos de los pueblos en relaciéon a cémo eran
los rituales cuando fueron jovenes, las respuestas que encontramos son:
“Son muy diferentes, ahora los judios no respetan”, “no me gusta que
abandonan el area de la iglesia por irse a la plazuela, antes no se permitia”
(Ancianos del pueblo yoreme).

Que los jovenes le impriman cambios en sus danzas no afecta la creencia,
las culturas se van condicionando a las alteridades de sus miembros, no se
trata de defender una forma cualesquiera que esta sea, mas bien se trata de
comprender que cada generacion esta inmersa en los tiempos que le toca vivir.

Ahora bien, hay aspectos de la tradicién que tienen mas rasgos que poco
han cambiado, nos referimos a la indumentaria del danzante del venado,
sigue siendo igual, ahora bien, también los mtisicos siguen utilizando los
instrumentos de siempre, lo mismo sucede con los pascolas.
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En cambio, la indumentaria de los judios es la que mas cambios tiene,
pero no en todos los centros ceremoniales. Si observamos a los partici-
pantes del centro San Miguel Arcangel y San Jeronimo de Mochicahui,
son muy evidentes las inserciones que tienen, sobre todo en las mascaras
que utilizan.

Cuando visitas los centros ceremoniales de Charay y Tehueco, te
encuentras con formas muy diferentes que hacen pensar que son mas
tradicionales, esto en relacion a la indumentaria y también a la forma de
realizar los rituales.

Las costumbres y tradiciones en los pueblos originarios no pueden
permanecer estaticas y ajenas a las transformaciones culturales en las
que estan inmersos sus miembros jévenes que al final son estos tltimos
los que van a continuar con las creencias, pero tienen que ir acorde a
esos cambios que provoca el acceso a conocer de otras culturas que van
a inducir de manera pacifica esos otras formas de realizar los rituales, y
eso no es malo segiin como se vea, lo cierto es que las culturas no pueden
permanecer desconectadas de lo que sucede en otros entornos a los que
tienen acceso sus miembros, quiza lo mas importante es mantener la
tradicién con todas sus formas de adoracion sin perder de vista la parte
que integra su Yorem ania.

Quiza los rituales pueden sufrir cambios en la indumentaria de los
que la realizan, pero no es impedimento para que los fines de la fiesta
sean la adoracion a sus dioses; las practicas culturales, cualesquiera que
estas sean, deben ir adecuandose a los cambios que la sociedad les vaya
imponiendo de manera pacifica, porque la tradicion, la costumbre son
factores que van a fortalecer la trascendencia del pueblo sin permanecer
desconectados a los tiempos de cambio, sin que se ponga en riesgo la
identidad; transformarse, si, perderse, no.
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Introduccioén

La etnografia en general es una herramienta para acercarse a los momen-
tos y formas culturales de vida de las personas, especialmente en grupo.
Como toda herramienta, puede ser utilizada por distintas personas y
con diversos fines (ver, por ejemplo, Guber, 2011). En México, se le ha
usado principalmente para conocer y documentar aspectos de los pueblos
originarios, es decir, para conocer formas de vida diferentes a la hege-
monica, que es la nacional, producto del colonialismo europeo invasor
del continente americano. En otras palabras, gentes que no pertenecen
a los pueblos originarios han documentado sus formas de vida y pensa-
miento mediante el registro etnografico. Pero en las ultimas décadas ha
ido aumentando el nimero de miembros de los pueblos originarios que
se han apropiado de la etnografia para reconocer su mundo, con el fin
de no dejar en manos externas el conocimiento de lo suyo. Eso ha sido
muy importante porque el andlisis de la cultura y en general del modo
de vida permite revisar el estado de recomposicion de las comunidades
integrantes de los pueblos originarios generado por el proceso colonial
y su enfrentamiento.

Pero el deseo de utilizar las herramientas llegadas desde afuera no
significa necesariamente saber usarlas con fines propios, o con perspec-
tivas desligadas del uso original de la herramienta, que en el caso de la
etnografia es conocer a los otros. Por ejemplo, la escuela como espacio
de formacién y socializacién del conocimiento tiene un objetivo colonial
que no se borra automaticamente por el hecho de que sea utilizada con
proyectos alternativos. Algo similar ocurre con la etnografia, pues su uso
en manos nativas no implica necesariamente que generara una mirada
nativa de lo propio.

Al ser la forma principal de acercamiento a la realidad de los pueblos
originarios, la etnografia se ha convertido en el método sobre el que se
construye la mirada antropologica, es decir el analisis y reflexion sobre
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los datos etnograficos. Los antropdlogos estudiamos a las comunidades
y sus procesos culturales a través de la organizacion de los datos pro-
porcionados por la etnografia, en un conjunto de elementos en los que
desdoblamos la realidad. Con ello tratamos de informar sobre la vida de
personas que viven distinto a nosotros, seamos nacionales o extranjeros.
Cuando miembros de los pueblos originarios se apropian de la etnogra-
fia para mirar su realidad, es muy probable que lo hicieron a través de
antropdlogos o escuelas que les proporcionaron el conocimiento sobre
la herramienta. Pero también es muy probable que con la socializacion
de la herramienta se apropiaban también de la forma de mirarlos a ellos
como otros, que es una mirada desde afuera.

Esto se convierte en un problema mayor cuando en una sociedad
desigual el afuera es dominante, colonial, y el adentro es colonizado,
es decir dominado. Si con la herramienta el dominado se apropia de la
mirada del dominador y no se desliga de ella, el uso de la herramienta no
tendra un efecto positivo en su vida, a menos que se esté haciendo cons-
cientemente. Si volvemos al ejemplo de la escuela desde esta perspectiva,
los intentos de hacer una educacién contrahegemonica desde el espacio
colonial que es la escuela, no significan que el uso de las herramientas
de colonizacion (planes de estudio, conocimientos, maestros, etc.) tengan
una orientacion realmente nueva o un impacto contrahegemonico. Esto,
lo contrahegemonico, es decir lo que es anticolonial y anticapitalista, es
necesariamente un proceso que implica reconocer y tratar de separar y
entender los elementos hegemonicos con los que se coloniza desde el
poder. Reconocerlos en el modo de vivir y pensar propio para poder ubicar
las formas de enfrentarlos es un analisis que puede ser alimentado por la
etnografia, si el analista esta mirando desde lo propio. El colonialismo
es un proceso global de invasién de lo real y lo imaginario, que sabe
invisibilizar el caracter dominante y naturalizarlo principalmente desde
el Estado que manipula el conocimiento. Ante ello, los dominados deben
recuperar su mirada y recorrer el proceso colonial para enfrentarlo con
éxito. Por tanto, la disputa esta en gran medida en la mirada.

Hace 20 afios murié Juan José Rendén (1934-2005), un lingiiista
militante que tuvo como una de sus principales aportaciones en Oaxaca
y otros estados insistir en el caracter etnopolitico de la etnografia y de
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la lingiiistica. Esto es, ubicar la importancia del fortalecimiento de la
lengua y la cultura a través de su estudio en la perspectiva de la resis-
tencia étnica, o sea la resistencia frente a la agresion sociocultural del
colonialismo capitalista.

Esto implicaba la orientacion comprometida de los estudios, reflexio-
nes y aportaciones de los investigadores externos, pero también constituia
un llamado urgente a pensar desde adentro la cultura y la historia. Esa es
la propuesta principal de sus Talleres de Dialogo Cultural, que se reali-
zaron en varias partes del pais (Rendén, 2004). Convocaba a movilizar
socialmente el conocimiento de la realidad sociocultural en un proceso
de reflexién colectiva cuyas tres fases principales eran:

(Primero) Localizar y clasificar los elementos caracteristicos de la
cultura de cada pueblo, asi como las relaciones que los unen; se
construye un concepto de cultura. (Después) Se hace un diagndstico
del estado de conservacién, cambio o desplazamiento cultural. (Y
luego) Se elabora un plan de accion para promover el mencionado
rescate y desarrollo. (Rendo6n, 2004: p. 40)

El reconocimiento de la cultura propia en sus diversos ambitos, seguido
de una valoracion de su situacion y del estado del conocimiento, para
generar un tipo de conciencia etnopolitica que dejara ver algunos impactos
del colonialismo para pensar e impulsar un plan colectivo de accion, que
en otras palabras consistia en acciones razonadas de resistencia. Esa era
basicamente la propuesta de Rendén con los talleres:

Es indispensable que los pueblos dominados analicen objetivamen-
te en qué consiste la dominacién, a fin de que se puedan plantear
las estrategias adecuadas para transformar la resistencia en un
proceso de liberacién. (Rendon, 2004, p. 35).

En otras palabras, si el conocimiento de lo propio se moviliza para re-
conocer ambitos de dominacion en la cultura propia, debe servir para
proyectar formas de resistencia. Y desde la resistencia cultural activa
poder pensar formas de liberacion.

Pensar lo propio y lo ajeno, lo interno y lo externo, lo deseable y lo
indeseable, lo posible y lo inevitable, para orientar el rumbo. Caminar
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hacia la resistencia con seguridad, con solidez y sobre todo con infor-
macion. Estar informados, en este sentido, podemos entenderlo como
reconocer lo que se sabe y lo que no se sabe, tener conciencia de lo que
se sigue sabiendo y lo que se aleja de la memoria, para poder percibir
los efectos del colonialismo en la cultura y la sociedad, en el desgaste
de la resistencia.

Siguiendo el sentido de la propuesta de Juan José Rend6n, debemos
poner el acento en la resistencia, para reorientar los usos de la antropo-
logia apropiada y activarla.

El colonialismo avanza y sigue presente de manera cinica y prepo-
tente, pero también se mantiene y expande encubierto, invisibilizado y
sobre todo naturalizado. Naturalizar la dominacion significa aceptarla
como necesaria e inevitable, como una consecuencia natural de nuestra
forma de vida, imposible de erradicar, por lo que es mejor aceptarla.
E inmediatamente ofrece soluciones. Se trata de un proceso de enaje-
nacion, de manipulacién ideoldgica o de sustitucion de imaginarios, a
través de los cuales el Estado impone y garantiza su hegemonia. Son
procesos multiples, que se basan en la imposicion de ideas. Un ejemplo
podemos verlo en la educacion escolar: el Estado naturaliza la necesidad
de la escuela como tnico medio posible para dejar atras la ignorancia,
es decir, para superar una situacion de atraso ofreciendo la solucién del
progreso mediante niveles mas elevados de civilizacién. Para natura-
lizar la solucion, tuvo que crear la enfermedad, el problema, que es la
ignorancia. El Estado convenci6 a las mayorias indigenas de que sus
conocimientos son ignorancia, la cual es una enfermedad que puede
ser superada a través de la escuela y de maestros, que funcionan en esta
metafora como doctores que proveen un tratamiento médico disefiado
por el Estado. Cuando la mayoria mesoamericana acepta su ignorancia,
queda naturalizada y se vuelve natural la necesidad de la escuela y la
educacion publica (Maldonado, 2025).

Este tipo de analisis son los que parecen actualmente necesarios para
el fortalecimiento de la resistencia, pensando en las caracteristicas de la
dominacion, y ese es el llamado a la reflexién y analisis etnopolitico de
los datos etnograficos.

Otra de las formas de naturalizacion de la dominacion colonial, pro-
movida por el poder occidental contra las culturas originarias, es la con-
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fusion, la interpretacion confusa, que articula lo propio bajo el sentido de
lo ajeno y se promueve reconocerlo como propio. Esto significa establecer
una especie de comun denominador entre ambas culturas o hechos cul-
turales, y en ese proceso la cultura propia pierde profundidad y sentido,
quedando visibilizada pero empobrecida. Para evitar superficializar la
cultura, se necesita recuperar la diferencia, mas que resaltar las coinci-
dencias o tolerancias.

Miradas diversas a la fiesta de Todos Santos

Un ejemplo de esto lo podemos ubicar en la Fiesta de Todos Santos:
una fiesta “sincrética”, donde aparentemente conviven elementos de dos
culturas distintas y antagénicas en una armonia que permite vivir la fiesta
sin dudas. Ese “sincretismo” se entiende como fusion de dos elementos
culturales distintos y dicha fusién es resuelta y percibida asi desde la
imposicién. En otras palabras, un concepto “cientifico” o generado desde
el mundo académico universalizante, como es el de sincretismo, implica
una mirada desde la cultura que lo gener6 para entender la realidad es-
pecialmente distinta. En esta lectura desde Occidente, lo sincrético es la
forma de entender el proceso en que dos elementos culturales diferentes
se relacionan, pero se trata mas bien de la forma en que los elementos
no hegemonicos se incorporan a lo hegemonico y se produce un aspec-
to modificado de lo hegemonico. Habra que revisar si se comparte esa
perspectiva desde los dominados. Si este tipo de datos culturales los
consideramos sincréticos, es probable que estemos adoptando la mirada
occidental sobre el proceso de relacion cultural y lo que prioricemos sean
las formas en que lo otro se incorpora a lo hegemonico.

La etnografia puede brindar miradas profundas que, aunque externas
son utiles. La vision sincrética puede oscurecer la mirada y translocali-
zarla. La mirada propia puede orientar la reflexién y la resistencia, como
decian Rendon y Lois Meyer.
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1. El dia de muertos en algunas comunidades indigenas

Un recorrido sintético por los importantes aportes de la mirada académica,
es decir de la etnografia en manos de antrop6logos acerca del llamado
Dia de Muertos, es el siguiente:

Jauregui (2002) retoma la obra clasica de Arnold Van Gennep Les
Rites de Passage publicada en 1909 para caracterizar y analizar los ritos
de paso. Desde su perspectiva refiere que los ritos de paso son ceremo-
nias individuales o colectivas que implican necesariamente transiciones
fisicas y simbolicas:

[...] en cualquier tipo de sociedad, la vida individual y grupal
consiste en una sucesién de etapas que constituyen conjuntos del
mismo orden, a los que se relacionan ceremonias cuyo objeto es
semejante y cuyos procedimientos son, si no idénticos en el detalle,
al menos analogos. (p.63)

Van Gennep propuso que todo rito de paso incluye tres fases: 1) Ritos
preliminares o de separacion: implican el abandono de la condicion an-
terior, marcando la ruptura con la situacion previa; 2) Ritos liminales o
de margen: corresponden a un estado de transicion, donde el individuo
esta entre dos mundos; 3) Ritos postliminales o de incorporacién: el
individuo es reintegrado en un nuevo estatus.

Uno de los principales aportes de Van Gennep fue argumentar que esta
estructura no pretende ser rigida ni universal, ya que no todos los ritos
de paso contemplan estas tres fases con la misma intensidad o claridad
entre sus fases; asimismo, el autor evidencia que, para fines analiticos,
la estructura que propone es funcional; sin embargo, en la practica, se
entretejen en ocasiones las fases o interactiian dos ritos de paso en una
misma accién, lo que complejiza la estructura que propone.

El Dia de Muertos puede ser considerado un rito de ciclo de vida,
entendidos como “las contrapartes culturales de las modificaciones biol6-
gicas del proceso vital de los individuos”. Se trata, sin embargo, mas que
de cambios biolégicos, de su reubicacién sociocultural que, al establecer
una transicion de estatus, modifica las relaciones sociales” (Jauregui,
2002, p. 65). Desde esta logica, el Dia de Muertos en México es inter-
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pretado como un rito de paso colectivo, especialmente vinculado al ciclo
de vida y a la relacién entre los vivos y los muertos.

La preparacién de altares y ofrendas implica un rito de separacion del
mundo ordinario (fase preliminar), en el que se “abre” un espacio sagrado.
La noche del 1 y 2 de noviembre se vive como un tiempo liminal, un
umbral donde los vivos y muertos coexisten e interactian simbolicamen-
te. Mientras que la despedida de las almas y el desmantelamiento de la
ofrenda constituyen un rito de incorporacion (postliminal), que cierra
el ciclo y permite a los vivos reintegrarse a su cotidianidad, habiendo
renovado sus lazos identitarios y familiares.

Tomando en cuenta lo anterior, a continuacion se presentara, a grandes
rasgos, el desarrollo del Dia de Muertos en algunas culturas y comuni-
dades indigenas para reflexionar en su desarrollo la configuracién de
la identidad, el papel de la etnografia y la estructura del rito de paso;
formulando en cada caso preguntas etnograficas que posibilitaran seguir
reflexionando y problematizando la compleja y dindmica de interaccion
que acontece en esta celebracion.

Troncoso-Arredondo (2021) analiza la experiencia de los mixtecos
santacrucefios del municipio de Jiutepec en el estado de Morelos, dentro
de los cuales la celebracion del Dia de Muertos no solo se percibe como
una festividad, sino como un eje que coadyuva a la preservacién de su
unidad operativa, la cual se sustenta en su caracter migratorio y campe-
sino al ser originarios de Santa Cruz, Tlalixtaquilla, localidad ubicada
en el estado de Guerrero. En este sentido:

La celebracién del Dia de Muertos constituye una pauta de conduc-
ta perteneciente al subsistema simbélico, en la cual los miembros
mixtecos santacrucefios de Jiutepec ejecutan sus caracteristicas
tradicionales a la manera en la que serian realizadas en Santa
Cruz, Tlalixtaquilla. Esto no solo es importante en términos de
la preservacién de sus tradiciones a manera de relicario, sino que
tiene importancia en términos adaptativos del grupo en tanto que
unidad operativa, puesto que dicha celebracién pone de relieve
el proceso de identificacién-coordinacién de los individuos for-
taleciendo los vinculos que les permiten su preservacion. (p. 67)
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A partir de un trabajo etnografico sustentado en registros de observacion,
entrevista a profundidad con miembros de la comunidad y la elaboracién
de mapas Troncoso-Arredondo, (2021) centra su atencion en el subsistema
simbdlico del sistema cultural:

[...]en el cual se encuentran un conjunto de pautas de com-
portamiento, que sirven como marcadores de identidad para
los miembros de la unidad operativa fragmentada informal de
mixtecos santacrucefios, los cuales, a su vez, se encuentran en un
proceso de adecuacion de cara a las variaciones del ambiente:
encontrarse fuera de su lugar de origen, residir en una zona
urbana, estar en contacto mds directo y continuo con personas
que poseen una identidad distinta a la suya. No obstante, perma-
necen en la memoria de la unidad, la cual preservan y reproducen
segun su herencia cultural mixteca. (p. 62)

A partir de lo anterior, el autor realiza una descripcion de la festividad,
identificando con claridad algunas de las principales caracteristicas de
un rito de paso desde la vision de Jauregui (2002), las cuales tienen que
ver con la fase preliminar, liminar y posliminal. Respecto a la primera
fase, esta comienza el 31 de octubre al amanecer y tiene que ver con la
colocacion de la ofrenda y la elaboracién de alimentos:

La primera actividad a realizar es acudir al campo a cortar carrizos,
que son necesarios para construir el altar, el cual debe respetar
los detalles y el caracter de los altares que de manera tradicional
se erigen en Santa Cruz; es decir, con los carrizos se construye
una estructura a manera de tablero horizontal elevado del suelo
aproximadamente 1.50 m, este tablero servira para colocar sobre él
los alimentos y es adornado con un mantel de fibra natural tejida;
con flores de cempaxuchitl, globos y frutas, por ejemplo:
manzanas, mandarinas, platanos y jicamas, y de vez en cuando
se vislumbran entre las frutas y las flores algunas guirnaldas y
festones de aquellos colores y figuras que evocan la celebracién
del Halloween; calabazas y murciélagos de color naranja y negro.
Sin embargo, algunos miembros de la unidad utilizan una mesa
para hacer la ofrenda porque no tienen acceso a los carrizos para la
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construccién del altar. A pesar de que la tradicién dicta que esta es
la manera en la que la ofrenda debe ser, dado que si los alimentos
son colocados sobre una mesa los difuntos los tiran al suelo, suceso
que no tiene lugar si se colocan en el altar. (Troncoso-Arredondo,
2021, p. 67-68)

Tres elementos caracteristicos de esta fase preliminar tienen que ver con
el rol de las mujeres en la preparacion de los alimentos, el orden en que
se ofrendan los alimentos y la elaboracion de una lista con los difuntos.
Respecto al rol de las mujeres la autora sostiene:

Al mismo tiempo que el altar es construido, las mujeres se distri-
buyen las tareas para preparar los alimentos. Este es un proceso
laborioso que inicia en el momento en el que matan a los pollos
o los guajolotes para proceder a desplumarlos, limpiarlos y final-
mente guisarlos. Para preparar el mole utilizan chile pasilla seco,
el cual muelen a mano en el metate con un dia de anticipacion.
Desde luego, las tortillas ofrendadas son hechas a mano por las
mujeres, quienes aprenden este arte desde muy nifias de mano de
sus madres y abuelas. (p. 68)

El orden en el que los alimentos son ofrendados resulta significativo;
“obedece a los mismos tiempos en los que los vivos los toman. Por la
mafiana se ofrendan el pan, atole y café, mientras que por la tarde se
ofrendan el pollo y el guajolote a manera de comida y durante la cena
se ofrenda de nueva cuenta pan, atole y café” (p.68). Vinculado con las
ofrendas esta el hecho de nombrar a los difuntos como acto de memoria
colectiva:

Cada familia elabora una lista con todos los nombres de los fa-
miliares que han fallecido para encenderle una vela a cada uno,
elaborar la lista permite a las familias recordar y ofrendar a cada
uno de sus difuntos. Es durante la noche del dia 2 de noviembre
que el jefe de familia da lectura a la lista de familiares, al momento
en que el nombre de cada uno es mencionado la madre de familia
enciende la vela correspondiente, durante esta actividad esté pre-
sente toda la familia. Las velas son colocadas en la parte inferior



2. Repensar lo propio: etnografia y resistencia cultural en torno... 41

del altar. Elaborar la lista de difuntos es parte importante de la
preparacion de la ofrenda, no por una cuestién memoristica, sino
que esta actividad permite a las familias recordar a sus difuntos de
manera respetuosa de modo tal que cada difunto debe recibir una
vela de cada familiar. Para ejemplificar, si una madre o un padre
fallecido tuvo ocho hijos debe recibir una vela de cada uno de sus
hijos, por lo tanto, se encenderan ocho velas en su memoria. (p. 68)

Dentro de la fase liminal, vinculada con el desarrollo de la actividad,
esta se visualiza para fines analiticos posterior a la fase preliminar; sin
embargo, Jauregui (2002) menciona que no son momentos necesariamente
continuos, sino que se encuentran imbricados, por lo que seria erréneo
pensar las fases como fronteras o limites practicos del rito. Esto permite
comprender que la fase liminal inicia también el 31 de octubre al ser la
fecha en que “llegan” los nifos o bebés fallecidos, por lo que la ofrenda
que se ofrece es mole con pollo. Asi mismo:

[...] es durante los dias 1° y 2° de noviembre cuando acuden al
panteon, esta actividad la acostumbraban cuando se encontraban
en Santa Cruz; mas, en virtud de que en Jiutepec no tienen ningtin
difunto enterrado, no suelen ir al panteén. Y recuerdan con afio-
ranza que Santa Cruz tiene una banda de viento que recorre cada
casa tocando las canciones que a los difuntos les gustaba escuchar
en vida. Asi que esta celebracién, no solo refuerza su identidad en
tanto miembros de una unidad operativa localizada espacialmente
en Jiutepec, sino que los vincula con las unidades operativas en su
localidad de origen mediante la memoria de sus difuntos. (p. 69)

La fase posliminal se da el 3 de noviembre, teniendo como centro “des-
montar la ofrenda y compartir ‘las sobras de los difuntos' con los miem-
bros de la unidad, por lo que se invita a toda la familia, a los amigos
y el resto de sus parientes para compartir los alimentos” (p. 69). Esta
actividad sigue siendo parte del rito, pero implica accién a manera de
despedida: “Se acude a cada una de las casas, se consumen los alimen-
tos y las bebidas hasta terminar; entonces es momento de ir a otra casa.
Cabe hacer notar que esta actividad se acompafia de musica, baile y de
un ambiente de jubilo” (p. 69). Esta practica:
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[...] refuerza los vinculos entre los miembros de la unidad al
compartir alimentos y momentos de fraternidad mediante el ho-
menaje a sus ancestros y su pasado comun; a la vez que consti-
tuye un vehiculo mediante el cual se mantienen unidos a las
diferentes unidades operativas que permanecen en Santa Cruz;
ya que se relacionan con el resto de los habitantes de Jiutepec al
identificarse como seres susceptibles a la muerte, al jubilo, a la
vida y a diferenciarse en la manera en la que los encaran. (p. 69)

Haciendo uso de la etnografia en prospectiva, un elemento a considerar
dentro de del anélisis y caracterizacién que brinda la autora podria ser
sobre la ruta o posible destino de los difuntos santacrucefios, especifica-
mente reflexionar si al morir se tiene la creencia de que su cuerpo per-
manece en Jiutepec o si regresa a Santa Cruz. Dentro de esta perspectiva
también seria importante mapear el camino de regreso o los procesos
inherentes para que ello sea posible, refiriendo con ello al viaje del alma.

Dentro de la cultura otomi, Ferro (2018) analiza el rol de la muerte y el
desarrollo del dia de muertos en la comunidad de Sombrerete, Cadereyta
en Querétaro. El autor antes de describir lo que acontece en las diversas
fases que constituyen el rito, expone lo que representa la muerte dentro
de la comunidad y los preparativos que conlleva para el dnima:

[...] la muerte de un miembro propicia un desorden en la vida
de sus seres mas cercanos, a los cuales hay que realizar ciertos
ritos y ceremonias para convertirlos en anima, ya que al estar el
cuerpo presente sin vida provoca que no sea de aqui ni de alla y
es necesario llevarlo al mundo de los antepasados, al mundo de
las &nimas que animan la lluvia y el cuidado de los habitantes de
la comunidad.

Cuando muere una persona, es velada en el cuarto donde dormia
y es acompaiiado por tres cruces: una elaborada de sotol, la que
ha de ir en la tumba y una cruz de cal que colocan los familiares
sobre el piso debajo del atatid. Durante el velorio los asistentes
cantan alabanzas y se prenden veladoras para que el difunto tenga
buen camino al mundo solo conocido por los muertos, e imaginado
por los vivos. Al amanecer sacan el cuerpo para que sea enterrado.
Nueve dias después en la casa del difunto se levanta la cruz de
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cal por cuatro nifios que barren con escobetillas cada uno de los
extremos y la depositan en una caja junto a la cruz de sotol. Al
final son ellos quienes reparten dulces a los asistentes al levantar
la cruz. Esto da muestra que la muerte es para ellos un acto dulce
y que esa dulzura se paladea, se disfruta y se comparte. Ahora el
difunto ha dejado de ser materia, es por fin en el campo santo un
anima mas que se regodea con los antepasados. (p. 49)

A partir de la descripcion etnografica brindada, se infieren las tres fases de
la muerte entendida como del rito de paso: 1) fase preliminar, la muerte
como abandono de la condicion anterior, que en este caso seria la vida;
2) fase liminal, la transicion entre mundos y la importancia de convertir
al difunto en anima; 3) fase postliminal, el individuo es reintegrado en
un nuevo estatus, es decir, el &nima mora en el camposanto con sus an-
tepasados. Nuevamente, la intencién no es generalizar, sino, tal y como
advertia Van Gennep, percibir estructuras afines en contextos y culturas
diferentes para el analisis de los ritos de paso.

Centrandose especificamente en la fase liminar, Ferro (2018) retoma
tres ejes que resultan clave para comprender esta practica en la cultura
nonho: el sincretismo que se da en la visita al panteodn, las ofrendas y su
significado, asi como el marcador identitario que este tipo de rito genera.
Respecto al primer elemento:

En canastas y bolsas del mercado llevan sus animitas que son retratos
donde se encuentran representados los familiares fallecidos. Las
tumbas las espolvorean con hojas de cempastichil o en su defecto
encima de ellas se hacen con las flores una cruz. En este espacio
las personas asistentes platican sus tltimos sucesos cotidianos, bro-
mean, se preguntan por la familia y recuerdan de manera oral a sus
difuntos, transmitiendo la genealogia familiar. El1 descanso es una
especie de nicho o calvario con una plataforma de cemento se utiliza
en las ceremonias funerarias, y es donde se dice que se encuentran
las animas fundadoras del pueblo, es limpiado y transformado en
un altar y las 4nimas son “escondidas en el manto de una imagen
de la Virgen de Guadalupe, la Santa Patrona del lugar. El cura al
final de la misa bendice a las animas familiares y agua que es lle-
vada para la ocasion a fin de bendecir su recuerdo y su presencia
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onirica. A las 4nimas en este lugar se les otorga el titulo de Santos,
mientras que el agua se utiliza para bafiar las tumbas para vivificar
un cuerpo que regresara el dia del juicio final. Los vivos comparten
en el pante6n con los muertos un tiempo y se retiran a sus hogares.
Todo ello durante la mafiana y la tarde. (pp. 49-50)

La riqueza etnografica de documentar la visita al panteén estriba en
dar cuenta de un acto comunitario profundamente significativo, donde
confluyen la memoria, la espiritualidad, la vida cotidiana y la historia
genealogica de los pueblos.

El uso de “animitas” y la decoracion de las tumbas con flores de
cempastchil representa un acto de presencia y reconocimiento. L.lama
la atencién que, al ser un espacio publico —el pante6n—, lo privado se
expone a partir del didlogo intergeneracional, lo que permite reflexionar
sobre las fronteras de estas esferas durante el rito.

A partir de la oralidad se evoca la genealogia familiar y se retoma la
memoria colectiva, fortaleciendo la identidad grupal, resignificando el
espacio (pantedn) y convirtiéndolo en una expresion festiva.

El hecho de que los vivos compartan el dia con los muertos marca una
convivencia simbolica que transforma a esta festividad en un auténtico
rito de paso colectivo. Durante algunos dias se diluyen las fronteras entre
mundos y la comunidad se reintegra con su historia y con los seres que
ya no estan, pero que siguen presentes en la estructura emocional, social
y simbdlica del pueblo.

En segundo lugar, las ofrendas en los hogares juegan un papel clave
en el desarrollo de la estructura liminal; van desde la colocacién del altar,
la bendicion del mismo, el simbolismo de los animales que se presentan
o el “consumo” de los alimentos:

La costumbre es dedicar este dia a los angelitos con altares que
tienen como ofrendas dulces, fruta, agua, un pan de muerto espol-
voreado con azticar rosa que tiene forma de un ser humano con los
brazos cruzados en el pecho, tamales y debe incluir una veladora
por nifio. La sefiora al terminar de hacer el altar lo bendice a los
“cuatro vientos” o puntos cardinales, con un sahumerio y el padre
acompafiado de los hijos prenden cohetones anunciando que ya
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lo esperan. Cabe hacer mencién dos creencias que giran entorno
a este dia, una de ellas es que comienzan a llegar por estas fechas
unas mariposas amarillas que dicen son las almas de los angelitos
que han llegado a visitarlos. La otra creencia versa que la disminu-
cion del agua de los vasos disminuye debido a que es bebido por
las “animitas” que llegaron sedientas de su camino, por lo cual se
deben estar llenando continuamente. (p. 50)

De este registro etnografico quisiéramos destacar dos elementos: 1) La
ofrenda no es un acto individual, sino un gesto colectivo que convoca a
la familia nuclear y extensa, y la inscribe en una geografia simbdlica en
donde los puntos cardinales, el humo y el sonido conectan el mundo ma-
terial con el espiritual; 2) Las creencias que acompafian esta celebracién
enriquecen la vivencia del rito. La llegada de mariposas amarillas que
simbolizan las almas de los angelitos es una expresion de la cosmovision
indigena aun viva en la comunidad y que pueden generar puentes entre
diferentes culturas, por ejemplo, con el grupo triqui de Oaxaca, en donde
las mariposas tienen un significado compartido, al ser sutiles, ligeras,
migrantes e incluso efimeras, convirtiéndose en mensajeras.

Dentro de la festividad, al igual que en la mayoria de las comunidades
de México, se considera que el primer dia de la celebracién se centra en
la llegada de los “angelitos” o nifios, para posteriormente dar paso a la
“llegada” de los adultos:

El dos de noviembre a medio dia los cohetes dejan de tronar, y
los altares para los nifios se levantan para poner el de los adultos.
Las ofrendas seran de hoy y hasta que acabe el mes: pulque, vino,
tamales, fruta, pan de muerto refrescos y un destapador para abrir-
los; se enciende una veladora en un extremo de la habitacion y
se coloca una taza de atole para el &nima solitaria u olvidada por
sus parientes. Por la tarde se hace una ceremonia especial para
conmemorar a los difuntos, que consiste en censar o incensar con
un sahumerio donde se quema copal a los cuatro puntos cardina-
les, acto que puede ser realizado por las nifias de la casa, con la
finalidad de que vayan aprendiendo. El censo es seguido por un
rosario, en el cual, entre misterio y misterio, se dice el nombre del
difunto y se le enciende una veladora por el familiar de mas edad,
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empezando por el padre, los padres del padre, los hermanos del
padre, los padrinos de bautizo y confirmacion y los compadres y
después se recuerda a la familia materna. Las veladoras se van
colocan por orden sobre la mesa del altar, siendo los que forman la
cruz central son las animas de los mas viejos. Los familiares, para
no quitarles el banquete a sus visitas, los acompafian con tamales
y café que se trae de la cocina. Las veladoras han sido bautizadas
y representan al difunto y los familiares vivos deben observarlas,
porque aquella que rapido se consume es sefial de que les falta
luz, signo de que ha sido olvidado, al consumirse debe cambiarse
y debera celebrarse en dias posteriores una misa porque sino el
difunto sancionara a los vivos con enfermedades hasta que esta
no se realice (p. 50)

Desde esta perspectiva es importante destacar la transicién que implican
los cambios en el altar, lo que evidencia la diferenciaciéon simbélica entre
etapas de la vida y de la muerte. El aprendizaje intergeneracional del rito
esta presente con la colaboracion de las nifias al incensar con el sahume-
rio, practica que es indispensable para fomentar el aprender basado en el
observar y hacer. La jerarquizacion simbolica de la memoria es clave en
la estructura del altar, dando a entender que los ancestros mayores ocu-
pan el ntcleo del altar y sostienen espiritualmente la estructura familiar.
Finalmente, el Dia de Muertos en Sombrerete forma parte de la me-
moria colectiva de la poblacién, proceso que orienta el desarrollo del
rito en donde la oralidad, el sentimiento, lo individual y lo colectivo, lo
publico y lo privado, asi como la vida y la muerte, eclosionan en una
practica, configurando marcadores identitarios intergeneracionales:

Esta es la manera en que se rinde un culto al origen, a la vida, a la
existencia y a la muerte porque hay una festividad a los muertos,
donde el ser fisico, espiritual y social se unen y por fin la carne
y el espiritu dejan de luchar. Los vivos y los muertos conviven
alrededor de un altar para dar un lugar a la memoria a todos los
familiares que por estar muertos ya no se encuentran entre los
vivos, con la unica finalidad de rendir por medio de una teatraliza-
cion mesianica un culto a los muertos. A los seres que nos dieron
vida y tradicién. De eso se trata el dia de muertos de endulzarse,
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de no olvidar el origen y las personas de las cuales provenimos,
pues de ellas cargamos los genes que se heredan por medio de una
herencia por medio de una historia que nos narra a sus personajes
principales que son la familia, que son &nimas que no olvidamos.
El dia de muertos es un culto a los antepasados y a la descendencia.
Es un vinculo con lo mas intimo. (p. 53)

Bajo esta perspectiva, queda claro que para las personas de Sombrerete,
al igual que en muchas partes de nuestra nacion, el Di de Muertos re-
presenta una forma compleja y simbolica de rendir culto a la existencia
misma, en donde el cuerpo, el alma y el tejido social se reconcilian en
un tiempo sagrado compartido entre vivos y muertos. Al mismo tiempo,
implica un acto de reconocimiento, reivindicacion y resistencia donde la
comunidad celebra su origen, honra a sus muertos y, al hacerlo, fortalece
su identidad.

2. La vision catdlica del Dia de Muertos.

En contraste con la mirada académica, la mirada desde el catolicismo,
utilizando el concepto de sincretismo desde su razén y 16gica hegeménica,
deja ver la prioridad que se le da a la interpretacion de los datos cultu-
rales a partir de su manejo arbitrario y simplificador. Una publicacion
del Vaticano deja ver la forma en que desde el catolicismo se define lo
“sincrético” en el caso de Todos Santos.

La celebracion del Dia de Muertos forma parte de una creencia que
tiene sus raices en el mundo prehispéanico. En la cultura mexica, por
ejemplo, la muerte es vista como un despertar y como un renacimiento
al otro mundo.

En el mundo prehispanico se creia que los difuntos podian solamente
ir a dos lugares: aquellos que morian en relacién al agua, por ejemplo,
ahogados, iban al lugar donde estaba Tlaloc, el Tlalocan, un lugar seme-
jante a lo que consideramos el Paraiso. Sin embargo, la mayoria de los
difuntos iban al Mictlan, al lugar de los muertos donde durante todo el
afio tenian una cierta amnesia, no tenian ningin alimento. Esto se puede
asimilar a lo que nosotros llamamos purgatorio.
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Los difuntos para llegar a esos lugares tenian que hacer un largo y
dificil viaje, por lo cual se requeria que los difuntos fueran enterrados
con algunos objetos esenciales para un viaje seguro. De acuerdo con la
tradicion, también en estas fechas las almas visitaban el mundo terrestre,
y esta era ocasion para ofrendarles de alguna manera especial.

Fe e inculturacién

Con la llegada de la poblacién europea y con los misioneros, este
ritual sufri6 un proceso de inculturacién. La fiesta del dios del
inframundo se uni6 junto con la celebracién de los difuntos.

Los indigenas celebraban rituales al dios del inframundo y a los
difuntos durante el mes de agosto, que coincidia con la cosecha
de los frutos de la tierra, que servian “para dar de comer a las
almas”. En la Iglesia Catdlica ya se celebraba la fiesta de todos
los Santos y la conmemoracién de los fieles difuntos en las fechas
que hoy conocemos.

Los misioneros al ver aquellas tradiciones y ritos prehispanicos
optaron por una inculturacién, dando un giro al significado de las
ofrendas y de algunos ritos. El evangelio poco a poco se hizo vida
en la cultura popular, aportando elementos, y purificando muchos
otros negativos de la cultura local.

Las tradicionales ofrendas dieron un giro en torno a Cristo: hoy,
por ejemplo, la presencia de una imagen de Cristo o un crucifijo
en la ofrenda no puede faltar, lo cual nos recuerda que €l es el
vencedor de la muerte. (S/A, 2019)

Esta lectura de las tradiciones indigenas, ademas de cuestionable, mues-
tra la forma como desde el poder hegeménico se proponen interpreta-
ciones que esconden su sentido detras de la manipulacion de las ideas
con el objetivo de concluir que el sentido de la fiesta de Todos Santos
es reconocer a Cristo como vencedor de la muerte. Es decir, incorporar
superficialmente datos culturales no cat6licos en un razonamiento ajeno a
dichos datos, es decir, suponiendo que lo catélico le da un nuevo sentido
a lo mesoamericano incorporado, lo que como consecuencia implica que
lo mesoamericano ha perdido su sentido o que solo puede recuperarlo
en la medida en que lo occidental lo “rescate”.
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El argumento principal del texto es que Todos los Santos es una celebra-
cién catdlica que recoge elementos de otras culturas, purificandolos, y los
pone al servicio de una nueva verdad, que es Cristo como vencedor de
la muerte. Se falsifica el sentido (el Mictlan no era como el purgatorio)
y se aceptan ambigiiedades con el fin de dar “un giro al significado de
las ofrendas y de algunos ritos”, es decir, para someter lo indigena bajo
el manto de lo catdlico occidental.

Mas aun, se trata de decir que las cosas pueden cambiar de sentido
sin perder su sentido, porque aceptan uno mejor. Ese proceso desarticula
los elementos, que pierden su sentido original para adoptar el nuevo. Por
ejemplo, el Mictlan es ahora el purgatorio, pero un nuevo purgatorio,
porque desde este se puede salir cada afio a la fiesta. Lo importante es
que, si ya no es un inframundo propio, no hay ya necesidad de saber
como es y como se llega a él, de manera que la ignorancia de lo propio
es promovida al desplazar el conocimiento.

Ante ello, una mirada articulada de la cultura parece ser mas propia
de la vision mesoamericana, que la mirada desarticulada occidental,
por lo que conviene revisar las formas de articulacion cultural mediante
acercamientos etnograficos.

3. El ciclo de la muerte en un sentido comunitario

Llamamos Ciclo de la muerte al conjunto de practicas sociales y rituales,
asi como de concepciones, que constituye una cadena de significados
que le dan sentido a cada una de sus practicas constitutivas. Estas prac-
ticas y conceptos fundamentales son cinco: La muerte y el velorio. La
preparacion del cuerpo y el entierro. El viaje del alma. El inframundo.
El retorno anual de los difuntos.

Creemos que en la l6gica de los pueblos originarios, es decir en una
l6gica distinta a la occidental, los conceptos y practicas culturales en
torno a los muertos es una cadena que articula elementos diversos, e
incluso cada eslabon puede ser reconocido como una cadena también,
como veremos, ilustrando con algunos ejemplos oaxaquefios, como este
de los mazatecos:
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La creencia que se tiene es que el espiritu no muere junto con el
cuerpo, sino que después de permanecer algtin tiempo entre su
familia emigra al mundo de los muertos ngui 'nde, que es conce-
bido como un lugar semejante al de los vivos, por lo que requiere
que se depositen dentro del ataid varios objetos que le serviran
al difunto durante el trayecto del viaje al inframundo y para sus
actividades alli, de donde regresan cada afio mediante un permiso
para venir a visitar a sus seres queridos, quienes les esperan con
ofrendas y oraciones. (Manrique, 2003, p. 176)

La muerte y el velorio

Al morir una persona, se inicia una serie de actos para preparar su viaje
al inframundo y para fortalecer el tejido social que su muerte podria
desgarrar. Asi, se organiza un velorio que generalmente se realiza en su
propia casa, descansando el cadaver al pie del altar doméstico (el mis-
mo altar que en la fiesta de Todos Santos se adorna para recibir la visita
de sus almas). La parentela ayuda a la familia del difunto a hacer los
preparativos para recibir el duelo de la comunidad. Los vecinos llegan
al velorio llevando alguin apoyo para el evento: comida, bebida, dinero,
lo cual es anotado o registrado para que sea rigurosamente devuelto a
cada uno cuando lo requieran.

La musica no puede estar ausente, y llegan los musicos a cumplir
con su cargo, dado que en la mayoria de los casos el ser mtsico es un
servicio gratuito a la comunidad, por el cual quedan exentos de tequios
y a veces de cooperaciones. Cuando la comunidad no tiene banda de
musica, la contrata en otra comunidad la familia o algtn padrino ex
profeso. Los sistemas de reciprocidad con los que se construye el tejido
social comunitario actian ampliamente durante el velorio.

Tanto la ceremonia de velacién como la de entierro deben realizarse
completas para ayudar a que el difunto pueda realizar tranquilo
su viaje a Mitla, para encontrarse con todos los antepasados del
pueblo. La ceremonia de entierro incluye momentos posteriores:
el novenario y el levantacruz. (Prieto, 2000, p. 110)
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Desde este momento, el panteén esta de fiesta porque ya llegaron
las &nimas (representadas por los ‘abuelitos’, danzantes enmascara-
dos); es el mismo lugar sagrado en el que durante el afio entregan,
con tristeza, los cuerpos de sus difuntos a la madre tierra. Hoy
este marco sagrado ha sido inundado de alegria. El cielo permite
la salida de sus hijos que vienen del mundo de los muertos, de
Mitla, a reunirse con su familia, a disfrutar la fiesta y a bendecir
a los vivos.

Los topiles tocan sin cesar las campanas, con intervalos aproxi-
mados de 15 minutos. Antes las tocaban para indicarles el camino
al pueblo; ahora, para acompafiar su visita por el mismo. A esta
hora todas las &nimas han salido de Mitla para seguir los caminos
comunales y llegar a sus parientes en cualquier pueblo en que se
encuentran. Las dnimas no son seres solitarios, siempre andan en
grupos y se invitan mutuamente a visitar a sus familiares, confian
en que estén preparados, pues de lo contrario les causara un gran
descontento y tristeza. (Prieto, 2000 p. 143)

La preparacion del cuerpo y el entierro

Preparar al cuerpo no consiste solamente en bafiarlo y vestirlo de manera
especial, sino que ademas consiste en dotarlo de los elementos que le
son propios y distintivos, y sobre todo de los que le van a ser necesarios
durante su viaje al inframundo. Asi, al féretro se le incorporan algunos
de los instrumentos de trabajo del difunto, pero también, como en la
época prehispanica, se le incluyen objetos para su viaje, como pueden
ser: cacao (que utilizan como dinero para hacer compras necesarias),
agua, tortillas, un machete, una red o morral (todo esto generalmente en
miniatura) o también insectos vivos.

Los familiares del difunto revisan que este se lleve todo lo necesa-
rio para el viaje: lo colocan un cojin de hoja de naranja para alzar
su cabeza y se le coloca en la cabecera una imagen de la Virgen
de Juquila, el Sefior del Rayo o la Virgen de la Soledad. Junto a
ella se coloca una bolsa pequefia que lleva un peine, hilo, aguja,
monedas antiguas y tijeras. La bolsita debe quedar bien cerrada.
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Aparte se le colocan trece memelitas, una jicara y una jarra pe-
quefias. Si fue difunta se coloca en una bolsa el cabello que se le
haya caido en vida y se deposita también en el ataid; esto es para
que el espiritu de esta persona no regrese y deambule por el pueblo
para recogerlo. Se le coloca toda la ropa que sea necesaria para que
se cambie en el camino; si es hombre se le coloca un machete, el
que haya usado en vida, se revisa que la ropa colocada en el atatid
vaya cosida, porque si llegara a enviarse una camisa sin botén el
muerto puede regresar a reclamar. (Salvador, 2002, p. 383)

Una vez que el difunto ha sido preparado fisica y espiritualmente para ser
enterrado, se le conduce al pantedn, haciendo a veces una escala previa
en la iglesia. Al ser enterrado y al ser velado, el cuerpo se acomoda de
acuerdo a la cosmovision local, considerando el significado de los pun-
tos cardinales: el poniente esta relacionado con la muerte, por lo que la
cabeza del difunto apunta en esa direccion.

El tambor anuncia con los golpes el cierre de la caja, o sea, los
ultimos claveteos. Se colocan unos cordeles en las esquinas infe-
riores del atatid en donde se atravesaran dos palos que serviran de
apoyo para el traslado y bajada del mismo a la fosa. Los topiles
son los encargados de cargar el atatd, pero también lo hacen fa-
miliares y amigos, y se adelanta la banda de musica, dirigiéndose
a la iglesia... dan una vuelta al contorno de la iglesia y de ahi se
van para el panteén. (Salvador, 2002, p. 384)

En la mayoria de las comunidades, pero no en todas, el pante6n es un
lugar importante, dado que las tumbas lo son. Por ello, en la fiesta de
Todos Santos también se acostumbra visitar al pantedn.

Luego del entierro, generalmente se lleva a cabo el ritual de levanta-
da de cruz, con el cual el alma se desliga del lugar donde fue velada o
donde murié y, a través de levantar un tapete de arena, aserrin o flores
durante un conjunto de rezos, se recoge el alma y se lleva a depositar a
la tumba junto con una cruz que ha sido aportada, junto con el tapete,
por padrinos elegidos.
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El viaje del alma

Una vez que esta preparada para separarse del cuerpo, el alma inicia un viaje
al inframundo. Se trata de un viaje que puede tener algunos peligros y que
dura varios dias. Es un viaje a través del territorio natural, fisico, que termina
generalmente en una cueva por la que el alma se introduce al inframundo.

Durante el recorrido, el alma descansa, consume agua y alimentos,
realiza compras, se enfrenta a peligros pagando algunas culpas y final-
mente llega a su nueva morada.

Dada la importancia de este saber en su relacion con la territorialidad,
veremos tres ejemplos chatinos que muestran diferencias y semejanzas
comunitarias:

Una de las creencias que ha resistido es la de ir a la cueva ubicada
en la punta del cerro de la Concha, en Zenzontepec y que es el lugar
donde las almas de los muertos llegan a residir; a ese lugar va la
gente los dias primero de enero y de mayo a solicitar vida y sus-
tentos pues ahi se encuentra a los dioses también. Cuando alguien
moria repentinamente llevandose alguin secreto, sus familiares
asistian a la cueva a comunicarse con su pariente acompaiiados
de personas indicadas y todavia se practica. Es tan importante esa
cueva que ante la falta de fieles, un cura de Zenzontepec subié al
cerro y celebr6 una misa en la cueva.

Desde aqui (San Juan Quiahije) se hace un dia de camino hasta
la cueva y en su interior existen una pila de agua y una piedra
con forma de cilindro a la que los curiosos abrazan y si topan los
dedos les queda poca vida y mientras mas separados queden, asi
viviran. (Cruz Lorenzo, 1987, p 37)

Cuando una persona muere su espiritu recorre el “camino de la
muerte”, el cual se divide en nueve etapas. “Cada una es un sitio
real y, en conjunto, marcan una ruta que lleva hacia el norte, sa-
liendo del pueblo. En Yaitepec, los chatinos cuentan que el primer
paso en tu lo’o kwa, ‘la puerta del cementerio’. Al segundo paso,
el espiritu pasa y’o sku’we, la “Virgen de Juquila’. En el tercero,
el 4nima escala los ndiya ka, ‘los nueve escalones’ en el camino
hacia San Juan Quiahije. Al cuarto, el espiritu visita la kye ndukwa
re, ‘la roca del rey’, una escultura precolombina ubicada en el
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paso a San Juan. En el quinto, el alma visita la kixi, ‘la iglesia de
San Juan’. Al sexto, el espiritu se detiene en la ciénega ti tsa tsa’,
donde danza y chifla —si no le agradaba danzar en vida, entonces
debe danzar con un pino. En el séptimo, cerca de Ixtapan, el alma
cruza chku ka, ‘el ‘rio nueve’, el Rio Atoyac. Al octavo, el d&nima
debe pasar kye ndukwa kwitsu lo hye ndukwa kuno, ‘la pefia del
joven halcon y la pefia de la serpiente’. Segun la tradicion chatina,
la entrada al inframundo es una cueva. Los chatinos de San Juan,
por ejemplo, dirdn que la entrada al inframundo es una cueva si-
tuada en el Cerro Neblina (subrayado mio), un gran pico cercano
a Zenzontepec. En el noveno nivel, en kiche ka, ‘pueblo nueve’,
un pueblo con nueve casas, el espiritu abandona la geografia de
su mundo, y la deja atras (Greenberg,1987, p. 159-160)

Toda persona posee un Tyi ‘i, que es su nucleo vital animico.
Cuando alguien muere, su Tyi ‘i abandona el cuerpo sufriendo
un cambio cualitativo; se transforma en Lyum4, que es alma de
difunto, y una parte se queda en el pante6n mientras que la otra
viaja al lugar de los muertos.

Cuando una Lyuma debe abandonar su pueblo, no lo hace sin
contar con el amoroso auxilio de sus familiares, quienes la ayudan
proporcionandole los elementos que necesitara para su largo viaje.
Para ello se cuelga una pequeia red o un tenate en las ramas de un
arbol que crezca en el Llano de las Redes (Nati’Quixu) préximo
al pueblo, lugar por donde la Lyuma da comienzo a su travesia.
La pequeiia red (de 15 a 20 centimetros de didmetro) contiene 9
tortillas en miniatura con mole de guajolote o gallina, seleccio-
nado entre trocitos pertenecientes a 9 partes del animal. También
colocan 9 frijoles y 9 chiles, asi como un bulecito con agua. A
todo esto se agregan pedacitos de cobijas, camisas y pantalones
del difunto, junto con unos huarachitos en miniatura que le servian
para la dura caminata. Si el muerto es hombre ponen un trocito
del mango de su machete, trocitos de su pala, coa y demas he-
rramientas de trabajo. Si se trata de una mujer, su red contendra
fragmentos de metate, comal, cantaros y otros elementos de uso
doméstico. Todos estos son los instrumentos que el muerto usara
en su otra vida, y son los elementos que le permitiran identificarse
a si mismo, textualmente “para encontrarse, reconocerse”. Dentro
de la red también se colocan dos trozos de bambti tapados en sus
extremos: uno contiene una abeja brava del monte, para que de-
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fienda al Lyuma de sus posibles agresores y le indique el camino
que emprendera desde el Llano de las Redes; en el otro bambu se
encierra un cangrejito o camaron, que ayudara a encontrar el agua
que el muerto habra de beber durante su viaje.

A partir del momento en que los familiares del difunto llevan la
Cruz al panteén (a los 9 dias), una vela a la iglesia u oratorio y
la red al Llano, el Lyuma comienza su viaje. Temprano por la
mafiana sale de la iglesia donde permaneci6 durante el novenario
y se dirige al Llano, donde recoge la “imagen” de la red y de su
contenido (nadie recogera después la red, que permanecera en ese
lugar hasta su destruccién por accién natural), para después partir
hacia el Cerro de la Virgen, tomando la direccién de Amialtepec
(si es de los pueblos orientales). Después cruzara el Rio Grande
a la altura de San Pedro Juchatengo, y atravesando los cerros se
aproximara a Zenzontepec. Al atravesar el Rio Nueve (nombre
que adopta el Rio Grande en el inframundo) sera agredido por 9
“enemigos” que intentaran “robarla”, oportunidad en la que su
avispa se transformard en un enfurecido enjambre que atacara a los
agresores. En las inmediaciones de Zenzontepec se encuentra el
Qui’yaKo, Cerro de la Neblina, en cuyas laderas hay una caverna
que conduce directamente a la morada de los muertos, donde se
encuentra un Pueblo 9, réplica de su pueblo en el inframundo. La
cueva del Cerro de la Neblina es un lugar de existencia real, en
el que se han encontrado esqueletos que prueban que se trataba
de un lugar de inhumacién de los chatinos prehispanicos, y que
sigue siendo utilizada actualmente como lugar ceremonial por la
poblacion de Zenzontepec”(Bartolomé y Barabas, 1996, p. 225,
230-231)

El inframundo

Para algunos grupos oaxaquefios, el inframundo esta en Mitla; para otros
esta debajo de sus propias comunidades, como en el caso de los chati-
nos. Se trata de un lugar en el que viviran por el resto de su existencia y
del cual podran regresar anualmente a visitar a sus parientes vivos. En
ocasiones, en la entrada al inframundo se puede lograr comunicacion
con los parientes difuntos.
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Una etnografia clasica sobre los zapotecos de Yalalag dice lo siguiente:

Las almas, dentro de una incongruencia que pocos nativos avi-
zoran, radican al mismo tiempo (en el cielo y) en otro lugar del
descanso, situado en el interior de la tierra, al que se llega a través
de los subterraneos de Mitla, llamados lu yu lubé (lugar de la tierra
de Mitla). Para algunos, el lu yu lubé es mas bien el sitio donde se
encuentra la ‘Piedra de Mitla’, antes de descender al valle. Para
otros mas (y para los ancianos) el verdadero sitio es uno arqueolo-
gico, cerca de donde se encuentra la Cruz Milagrosa de Santiago
Matatlan (al parecer se encuentra en el limite de Mitla y Matatlan).
Para los mas, esta en el primer sitio, en las casas arqueoldgicas y
cruciformes de Mitla.

Este subterraneo es vigilado por una ‘gente’ no material, a la que
hay que pedir permiso para entrar, y si lo da se llega a unos esca-
lones y se sigue adelante hacia la tierra profunda y caliente. En
el interior viven las dnimas, unidas a sus esqueletos y vestidas.
Cuentan con casi todo, aunque de cuando en vez requieren ali-
mentos, vestiduras limpias y responsos refrescantes. El tltimo dia
del afio hacen plaza y asisten a una misa y en esta ocasion los que
estuvieron presentes en la agonia de una persona, pueden acudir
a Mitla y sin ver de frente a su 4nima una vez que salié de misa,
pueden preguntarle con éxito donde dejo su tesoro (si le pregunta
de frente, puede morir pronto y no conseguir lo que desea). De
aqui salen y aqui regresan las almas en Todos Santos, aunque
estas pueden estar también unidas a sus huesos dentro o fuera del
cementerio. (De la Fuente, 1977, p. 274-275)

El retorno anual de los difuntos: la fiesta

Finalmente, cada afio regresan los difuntos al mundo de los vivos. Salen
del inframundo, regresan a su comunidad originaria durante unos dias,
conviven y toman alimentos que llevan de regreso al inframundo.

Para recibirlos, se prepara el altar con alimentos, flores, imagenes. En
algunas culturas se realizan festejos rituales durante varios dias, repre-
sentando el regreso de los muertos y su andar por la comunidad. Incluso,
hay lugares donde es en estas fechas en las que se hace la asamblea para
elegir a las nuevas autoridades.
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La fiesta del Dia de Muertos o Todos Santos es sumamente diversa y
en algunos lugares tiene duracion diferente e incluso fechas distintas. En
Juchitan recuerdan a los difuntos el Domingo de Ramos tanto en las casas
como en los panteones, al parecer recordando que en esa fecha iniciaba el afio
(https://oaxaca.eluniversal.com.mx/mas-de-oaxaca/convivir-con-sus-muer-
tos-la-tradicion-de-domingo-de-ramos-que-vive-entre-familias-de-juchitan/).

Una cadena de significados

Este conjunto de practicas y conceptos es una cadena articulada de ele-
mentos culturales e incluso podemos decir que no esta formada por es-
labones, sino por cadenas. Cada uno involucra directamente conceptos y
practicas especificas. De manera rapida podemos sefialar que en la muerte
y el velorio destacan practicas comunales de ayuda mutua que le dan su
caracter culturalmente diferenciado al proceso. Durante la preparacion
del cuerpo y el entierro se tiene presente el camino al inframundo y su
concepto. El viaje del alma traza una territorialidad simbélica indispen-
sable para reconocer el caracter sagrado del territorio de la comunidad.
El inframundo expone el concepto propio de alma que habita el espacio
natural, sobrenaturalizandolo, y debe ser un lugar del que se pueda salir.
Y el retorno de los difuntos cada afio articula el conjunto de eventos y
creencias que le dan fuerza a la fiesta de Todos Santos.

En esta cadena de cadenas, el altar de muertos es una parte de la quinta
cadena. Para poner el altar, se movilizan conocimientos diversos para
saber cdmo elaborarlo, en qué dias y con qué tipo de alimentos, bebidas,
etc. Pero el altar es solamente una parte de la quinta cadena; no puede
ser entendido de manera aislada porque pierde su ubicacién cultural y la
fuerza de su sentido, es decir, que no se puede entender cabalmente un
altar de muertos desligandolo de la fiesta que constituye la quinta parte
de la cadena y tampoco de los elementos que conforman las otras cuatro
cadenas del ciclo. Separar el altar del resto de eventos significantes es
folclorizarlo, superficializarlo y sobre todo verlo desde una mirada que
no es la propia. El ciclo muestra su articulacion y hace evidente que se
trata de un conjunto integrado y no de una suma de partes. La etnogra-
fia los ha documentado ampliamente, pero no se ha preocupado mucho
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por evidenciar su articulacion. Ese tipo de mirada es la que parece estar
presente en actividades de “rescate” cultural o de investigacion del cono-
cimiento local. En muchas comunidades han caido en el olvido o desuso
algunos elementos, sobre todo el recuerdo del camino del alma; pero esto
no quiere decir que no se haya tenido una idea al respecto, sino que en
algiin momento histdrico fue olvidada y sustituida por otra, por ejemplo la
version catolica. De alli que un trabajo de rescate cultural deba considerar
el conjunto de elementos que conforman cada cadena y no solamente
uno de ellos. Y que la etnografia deba ser una herramienta que alimente
una mirada antropolégica desde lo propio, pues de otra manera fomenta
una percepcion occidental de lo propio y eso tiene consecuencias de las
que se debe ser consciente.

Conclusion

Hemos visto la importancia de mirar desde lo propio para que la in-
vestigacion etnografica tenga la orientacién y el sentido profundo que
tiene el conocimiento mesoamericano y que ha ido desgastandose y
perdiéndose en el proceso colonial. Una gran cantidad de datos permite
articulaciones que llevan a la profundizacién necesaria, y la etnografia
es una herramienta 1til para su acopio. Pero no es suficiente ese trabajo.

Para que el conocimiento de la cultura propia tenga sentido en fun-
cion de la resistencia cultural, no basta con hacer un arduo trabajo de
recoleccion de informacion y su socializacion. Es necesario ir mas alla
y promover la produccion de saber. En las comunidades, los sabios, los
expertos, hombres y mujeres, es decir, la gente de conocimiento en sus
distintos niveles, no son solamente almacenes de sabiduria de los cua-
les se toma su conocimiento. No solo conservan el saber. Son también
productores de saber, son personas que pueden razonar desde su cultura
acerca de temas perdidos, en desuso o que representan nuevos desafios.
Por eso podemos llamarlos sabios y no solamente guardianes o portadores.
Es a ellos a los que se debe recurrir con los datos etnograficos en la mano
y también con los datos que no se tienen para promover su reflexién y
respuesta a multiples preguntas. Es a través de preguntas como se puede
profundizar con el fin de generar conocimientos desde una mirada propia.
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El caso de Todos Santos es un ejemplo de esto: los conocimientos que
no se tienen y no parecen estar en la memoria especializada pueden ser
razonados y producidos por ese conjunto de sabios vivos.

Si se les preguntara qué sucede en casos poco comunes, eso los lleva-
ria a buscar respuestas en su mente nativa, en su razonamiento cultural.
Supongamos que se les pregunta qué sucede cuando una persona muere
fuera de la comunidad y es incinerada, con un velorio poco comunitario.
¢Cual es el camino de su alma? ;Qué tipo de territorios recorre? ;Qué
elementos lo ayudan? ;A donde llega? ¢ Qué implica morir sin ser ve-
lado segun la costumbre? ;Qué debe hacer la familia para fortalecer el
proceso del difunto? Las respuestas o la falta de respuestas llevaran a
nuevas preguntas cuya respuesta llevara a una movilizacion profunda de
conocimientos, necesaria para reforzar la debilitada resistencia.

La dominacion colonial nos ha ido acostumbrando a vivir en la igno-
rancia, a no tener o sentir la necesidad de conocer lo que nos rodea, pues
basta con saber usarlo. En otras palabras, las competencias desplazan
del lugar principal al conocimiento, de manera que un minimo comun
saber es suficiente y el conocimiento queda en las manos elitistas de los
especialistas. La etnografia puede ayudar a recuperar conocimientos y
promover el saber desde lo propio, y es una tarea urgente.
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Resumen

Entender los sistemas religiosos ancestrales en México y en América
es ahondar en la filosofia indigena; la espiritualidad, el pensamiento
mitologico y sagrado que se entreteje desde el contexto y la cosmovi-
sién de los pueblos originarios, asi como un conjunto de simbolismos
y significados césmicos, desde y con formas propias de cada cultura, y
sus particularidades complejas, semejantes y contradictorias de algunos
de los primeros pobladores de nuestra América desde antes de la llegada
de las misiones jesuitas y de la conquista espafiola.

Algo que occidente no solo no entendio, sino intent6 borrar lo que
consideraba inapropiado para la humanidad, desde las creencias religiosas
ancestrales, idiomas, traducciones, formas de relacionarse y vivir hasta
por el simple hecho de ser parte de una poblacién nativa portadora de
una cultura propia que consider6 inculta y perversa a las filosofias pro-
venientes del catolicismo europeo, bajo la investidura del clero y desde
la hermenéutica que los lideres religiosos hicieron de la biblia quienes
bajo estos preceptos; pensamientos y concepciones impusieron formas
correctas o incorrectas, “el bien y el mal” de formar creyentes en la fe
de la eucaristia.

64
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Imagen 1. Las nifias representando a Maria, listas para iniciar
“koonty” durante la cuaresma

Introduccioén

La imposicion del catolicismo de los pueblos originarios durante el proceso
de la evangelizacién producto de la colonizacién y conquista espafiola,
es que la religion del indigena sufre una transformacion espiritual en las
creencias religiosas que pasa de la adoracion de sus dioses y deidades
provenientes del cosmos y la madre naturaleza a la incorporacion de otros
elementos religiosos mediante la adoracion de la virgen de Guadalupe y
otras imagenes representadas en diversas figuras, lo anterior condujo a una
nueva reconfiguracién de las creencias religiosas y a la mezcla de viejas
con la nuevas creencias impuestas por la iglesia cat6lica, culto que adopta
la religion el grupo yoreme mayo, de donde surge la figura de Maria en las
fiestas tradicionales como la cuaresma y semana santa en la comunidad
yoreme del norte de Sinaloa, esta tradicionalmente consagra algunos de
los rituales mas significativos y de mayor trascendencia durante el afio.
Derivado de este sincretismo religioso entre la Iglesia catdlica y las
creencias ancestrales del yoreme es donde la figura de Maria se integra
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y materializa dentro de las festividades y procesiones religiosas comun-
mente habituales en la fiesta. Otros elementos religiosos que dan sentido
ideologico por la significacion que representan son elementos que dan
sentido a la santa cruz, la cola de zorra o del gato montés u otros animales
y otros elementos provenientes del monte y de la madre naturaleza. no
propias del catolicismo, como lo son, por ejemplo;

La religion del yoreme viene del aayes y aayes es zorra; se dice que
la zorra fue quien defendi6 al yoreme cuando lo iba a matar un toro. Ese
aye muri6 para que siguieran las fiestas, las costumbres, las tradiciones; se
dice que la religion viene de ese animal, de la zorra, por eso alguien tiene
que cargar la zorra y el gato montés en la fiesta. El yoreme, cansado de
los pleitos, la muerte y otras series de atrocidades en contra de la cultura
yoreme, casi rendido por todo lo que estaba pasando, decide aceptar la
imposicion proveniente de lideres catdlicos, pero sin olvidar las propias
creencias con un fuerte valor espiritual y razon de ser del yoreme; asi es
como integra las practicas religiosas, pero también las propias, dando
lugar al sincretismo religioso con la combinacion de las viejas creencias
religiosas con las nuevas, dando origen a un nuevo culto que cada vez
mas se impone en las celebraciones. (Yocupicio, 2025).

Imagen 2. Nifia cumpliendo su promesa con el hdbito blanco en semana santa
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La santeria mexicana, cuyas raices se encuentran en Espafia, y los ele-
mentos que constituyen la religiosidad yoreme tienen su significancia en
el yorem ania, el cual “se refiere al todo donde va inmersa: el juya dania,
teweca ania, bawe ania y el buidla ania; todos se integran: el monte, el
cielo, el agua y la tierra” (Romero, 2021). La combinacién de estas dos
corrientes filosoficas, una desde el pensamiento indigena y la otra en
contraposicién, constituye una nueva configuracion en la cosmovision
y, por ende, en los sistemas religiosos del yoreme y de otros grupos
originarios en México y en América Latina. Manifiestas en los rituales
que practican todo el afio.

Algunas de estas practicas se llevan a cabo mediante la adoracién a
la santa cruz en sus contextos habituales como templos o iglesias todo
el afio, pero también los dias festivos que inician con la vispera y suelen
durar las fiestas entre dos o tres dias; esta se celebra cada tres de mayo
de cada afio, velaciones, ademas en otras festividades de otros de los
santos como acompafiamiento (o, en los grupos originarios, mediante la
adoracion a sus dioses, danzas, curanderos tradicionales; limpias, pero
también en los rezos catolicos).

La santa cruz es un monolito que representa los cuatro puntos cardina-
les y también a Cristo por la crucifixion en la cruz. Segtn la informacion
obtenida de don Bruno, cuyo nombre “La Santa Cruz provino de un
llamado divino, mediante un arbol de mezquite de donde sali6 una voz
diciendo: ‘Aqui donde estoy, pongan una cruz y hagan fiesta indigena,
para que bailen los pascolas y los matachines'. Desde entonces se coloco
una cruz de madera hecha del mismo mezquite, lugar donde se encuentra
el templo de la Santa Cruz en la comunidad de El Mezquital”. (Romero
A, 2024). Este santo representa un aspecto femenino por la vestimenta
en forma de vestido, flores, encajes, olanes y colores, no porque esto
no pueda ser usado por lo masculino para otras culturas, sino porque el
sustantivo que lo reafirma es “La Santa Cruz”. Por otra parte, “La santa
cruz es un monolito que representa los cuatro puntos cardinales de la
cosmovision yoreme” (Informante 4, 2025).

El sincretismo religioso es la combinacion de diferentes fuerzas na-
turales y extranaturales, humanas y no humanas, que se entretejen en
lo religioso como ejes articuladores en el seno de la familia, la iglesia,
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la cultura y la comunidad, como constructoras de formas otras de con-
cebir la vida; los ordenamientos sociales y espirituales dan sentido a la
existencia misma.

Entre otras formas, también “se concibe como aquella manifestacién
de creencias donde convergen y se mezclan diversas doctrinas religiosas”
(Cruz, 2013).

Las celebraciones de los yoreme reflejan un sincretismo religioso en
el que convergen la tradicion indigena y el catolicismo, dando lugar a
expresiones de gran significado espiritual y comunitario (Martinez, 2025).
Pero también es interpretado como “la combinacion o reconciliacion
espontanea y popular de las diferentes creencias religiosas”, segtn lo
declara la Real Academia Espafiola.

Justificacion

El trabajo se realiz6 en un contexto yoreme; se justifica debido a que es
uno de los grupos originarios sobrevivientes con un idioma propio, pero
de los menos hablados en la nacién mexicana, una religién que cada vez
integra mas elementos de indole dominante y una cultura que cada vez
mas se reinventa; como consecuencia, una cada vez mas constreiiida
participacion de la comunidad yoreme en las celebraciones y practicas
culturales de larga data. Lo anterior permite ampliar las posibilidades
de entender y comprender la diversidad de diversidades culturales como
parte importante dentro del cosmos.

Histéricamente, los estudios e investigaciones realizadas acerca de
las culturas y comunidades originarias tienden a ignorar la importancia
de las practicas religiosas populares y otros fendmenos sobrenaturales
que responden a hechos y realidades complejas que se concretan en los
lugares sagrados y demas espacios de conexion espiritual entre lo huma-
no y lo no humano, pero que es igual de importante que cualquier otra
doctrina religiosa y requiere mayor profundidad desde una perspectiva
no solamente critica, sino como una forma de entender que lo diverso,
autdctono, contextual y lo propio no es significado de adverso o inculto,
es simplemente diferente y merece ser respetado.

Tratar los temas relacionados con el catolicismo ortodoxo, los sistemas
de creencias, los santos, libros o biblias y la variada hermenéutica que
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surge desde la percepcién, concepcién y entendimiento, varia de una
cultura a otra, el tiempo y el territorio; es complejo de abordar en todas
sus dimensiones. Sin embargo, suele pensarse como Unica forma de
comprender la vida espiritual presente mediante las practicas cristianas,
siguiendo los mandamientos de la Iglesia catélica, desde el momento en
que los padres, al nacer sus hijos, asumen el primer compromiso, como
echar el agua bendita a sus hijos para que la nifiez no corra el peligro
del robo o desaparicién por el nahual, pero también necesario para la
consolidacién del suefio tranquilo de la criatura sin la interrupcion de los
duendes que los espantan por la noche, cuando despiertan llorando. En
otros casos, por lo primero que se opta es por el bautizo, el cual “es el
sacramento que nos inicia en la vida cristiana. “Nos hace hijos de Dios y
miembros de la Iglesia... el Bautismo significa la liberacién del pecado
y de su instigador, el diablo” (Portal catolico http://www.es.catholic.net).

Posteriormente, la familia, la comunidad y la cultura juegan un pa-
pel importante en la conduccion para la preparacion y cumplimiento
de los siguientes sacramentos de la iglesia, dando paso a la comunion,
la confirmacién, para poder acceder a la misa de accion de gracias y
la celebracién de los quince afios (esta normalizada para la mujer y no
tanto para el hombre, pero también puede ser posible), el matrimonio y,
finalmente, con la misa del cuerpo inerte, que también se bendice y se
pide por el descanso eterno del difunto.

Estas practicas religiosas también estan presentes en la comunidad
indigena; la diferencia es que en algunas ocasiones es el padre o maix-
toro rezandero quien dirige algunas ritualidades, como el de los rezos a
los bebés y a difuntos. Este tltimo, para la religién del yoreme, es mas
complejo; en este proceso, los miembros de la misma congregacién
participan en la ritualidad y este no termina con el sepulcro de grupo del
difunto bajo el sistema de creencias muy particular de la cultura, hasta lo
que el yoreme llama el responso, el cual se lleva a cabo a los ocho dias,
pero después por cada afio, por tres consecutivos.

Por ello, se considera importante realizar investigaciones que en los
estudios socioculturales han sido poco investigadas, o que bien las limita-
das investigaciones descritas se han descrito no solo desde la conviccion
religiosa de la Iglesia cat6lica y de un sistema de dominacion monorre-
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ligiosa que trajo consigo la conquista espafiola, con claras acciones de
aniquilar la religiosidad de las culturas originarias de América, para quie-
nes la espiritualidad, el culto, las ritualidades ya adoraban a sus dioses.

Investigar es un acto politico que reconoce lo que las personas saben,
crean, hacen en su cotidianidad, y la reflexion critica que la acompafia
coadyuva a desterrar las l6gicas de dominacién (Mendoza, 2024).

Este trabajo se abordé desde una perspectiva etnografica dialogica, es
decir, se establecié un acercamiento que permitiera no solo la observa-
cion participante, sino el dialogo horizontal que permitiera la confianza,
crear ambientes de amistad entre iguales. Como sefiala Tovar (2015),
hacer etnografia es también una forma de la practica de si, gracias a la
posibilidad de establecer una relacion con el otro.

El método etnografico ha sido utilizado en la investigacion cualitativa
para realizar trabajos de descripcion de las costumbres y tradiciones de
las comunidades originarias; con base en la observacion, se retroalimenta
mediante los testimonios, historias de vida, narrativas, practicas culturales,
conversaciones y entrevistas abiertas. La investigacion cualitativa, al ser
humanista, integra “conceptos tales como belleza, dolor, fe, sufrimiento,
frustracion y amor, cuya esencia se pierde en otros enfoques investiga-
tivos™. (Pereira, 2020, p. 38). “La etnografia reciproca es un proceso
de recoleccion de historias de vida, pero también de interpretacion de
autobiografias, donde surgen nuevas formas de comprender el modo en
que se relatan esas experiencias” (Santisteban, 2023). Esto es posible
al llamado trabajo de campo; es entrar en contacto con el contexto de
estudio y con sus investigadores; significa, entre otras cosas, estar, dia-
logar y vivir con respeto a la heterogeneidad; abarca muchos momentos
en los que surgen conversaciones informales, como charlas en cualquier
momento o espacio investigado.

Conocer los sistemas religiosos de los grupos originarios desde antes
de la conquista y las practicas culturales es importante para entender las
formas distintas de estar bien con el sur, pero también con el centro o el
norte, en conexion armoniosa de respeto y armonia con la naturaleza,
la vida, lo espiritual, humano y no humano de forma integral y comple-
mentaria.
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Entre el catolicismo y lo ignorado

Todo mandato o precepto religioso conlleva actitudes y comportamientos
concretos que exigen una revision critica de las consecuencias que trae
consigo el asumir una creencia en general y una creencia religiosa en
particular. Asumida de manera critica, conduce hacia pensamientos y
comportamientos (Acosta, 2018).

En la comunidad religiosa, muchas son las representaciones y simbo-
lismos sagrados que conforman la estructura de la Iglesia cat6lica. Por una
parte, esta la parte subjetiva (lideres religiosos- espirituales- inmortales)
pero también la objetiva- (lideres religiosos- cuerpo- mortales) en lo que
corresponde a lo espiritual y subjetivo manifiesto en la representacion
y figuras religiosas como los santos, cristo, angeles y virgenes entre
otros, con relacién a esta ultima la iglesia catélica reconoce y venera
a una diversidad de virgenes que, para efecto de la investigacion este
no seria un dato de primer orden aunque no deja de ser importante, mas
bien lo que se trata de explicar es sobre el origen de la figura que repre-
senta “maria” y la imbricacién que hay en la tradicion yoreme y que se
considera de fortaleza espiritual en las cuestiones religiosas indigenas
desde el imperio vaticano.

En lo objetivo, estan el papa (lider mayor en la Iglesia cat6lica), cardena-
les, obispos, sacerdotes y diaconos, cargos histéricamente reservados para
los varones, mientras que los cargos de mayor jerarquia y de los mas repre-
sentativos para la mujer son como monjas o0 madres superioras; esta tiltima
es quien ejerce una autoridad, pero sobre otras mujeres, no sobre varones
en la obediencia clerical, pero también son de uso exclusivo para la mujer.

En lo que respecta al tema que nos ocupa en esta investigacion y algunos
aspectos que tienen que ver con la religiosidad de los pueblos originarios
yoreme del norte de Sinaloa, “Maria” es un personaje que forma parte no
solamente de las procesiones que se llevan a cabo durante la cuaresma y la
semana santa cada afio, sino que es penitencia, compromiso, reciprocidad
y agradecimiento que conecta desde el interior del ser humano, se produce
en el centro de la cultura, la familia y las festividades y las formas distintas
de fe; también es un acto de amor que pone en marcha, reafirma y fortalece
la fe espiritual y sagrada que se consagra al finalizar cada procesion.

Algunas culturas anglosajonas daban por heredada la supuesta supe-
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rioridad del hombre sobre la mujer. “Se pensaba que solo el varén poseia
y expresaba plenamente lo humano y, en una actitud muy cercana al
corporativismo, se exaltaban como virtudes la lealtad y la amistad entre
varones para confirmar asi una posicién social que se compartia entre
iguales” (Gomez, 2015).

Mientras que los hombres eran sujetos pensantes de privilegio social,
cultural y politico, las mujeres eran simples objetos o medios para satis-
facer las necesidades sexuales masculinas, alumbrar hijos y encargarse de
todo lo que pertenecia al campo de lo doméstico, pero bajo la vigilancia
y control del varén. “Dios hizo caer sobre el hombre un profundo suefio,
y cuando este se durmio, tomo una de sus costillas y cerré con carne el
lugar vacio. Luego, con la costilla que habia sacado del hombre, el Sefior
Dios form6 una mujer y se la present6 al hombre” (Libro de Génesis,
cap. IIT). Desde este posicionamiento arcaico es que la religion marca
la historia asimétrica en la vida de la mujer y de las relaciones sociales
con base en los mandatos de la iglesia y los lideres, quienes realizan
diferentes interpretaciones de los libros escritos.

En el caso de los pueblos originarios la imposicion del catolicismo
durante el proceso de la evangelizacion producto de la colonizacion y
conquista espafiola, es que la religion del indigena sufre una transfor-
macion espiritual en las creencias religiosas que pasa a incorporar a la
adoracién de sus dioses y deidades provenientes del cosmos y la madre
naturaleza a la adoracion de la virgen de Guadalupe y otras imagenes
representadas en diversas figuras lo que lleva a una nueva reconfigura-
cion de las creencias religiosas y a la complementariedad de viejas con
la nuevas creencias impuestas por la iglesia catdlica, culto que adopta la
religion el grupo yoreme mayo, de donde surge la figura de Maria esta
enarbola los rituales sagrados como la cuaresma.

Las devociones a la Virgen Maria son muchas y todas ellas se pue-
den explicar por haber sido elegida y destinada para ser madre de Dios.
(Martin, 1988) Este dogma de la maternidad divina puede ser uno de los
argumentos que justifican las diferencias entre la feminidad y la mascu-
linidad y guarda relacion con los roles, las actividades y el estatus social
que la misma sociedad determina e impone.

Derivado del sincretismo religioso entre la Iglesia catolica y las creen-
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cias ancestrales del yoreme, es donde la figura de Maria cobra mayor
relevancia y se integra en las festividades y procesiones religiosas no
propias del catolicismo, como lo son, por ejemplo, y es habitual en la
fiesta, por la significacion que representa la Santa Cruz, la cola de zorra
o del gato montés u otros animales y otros elementos provenientes del
monte y de la madre naturaleza.

Se denomina marias a un grupo de mujeres con afinidades que se
derivan de la maternidad y de las imposiciones impuestas de la religion
vista a la mujer desde el origen de la humanidad como producto de la
encarnacién del hombre. Es desde esta vision que se ha caracterizado a
la mujer como un ser dependiente del hombre.

Los padres ofrecen a sus hijas mediante una promesa que después
tienen que cumplir por cuatro afios y uno de pilon. Se tienen que entre-
gar con una madrina para que haga su profecia y se tiene que cumplir
el reglamento de los yoreme. Las Marias son las mamas de Jesucristo
desde que nace en Navidad. Viene de la Virgen Maria como la madre de
Dios. Son las encargadas de limpiar a Jesucristo con un pafiito blanco;
hacen la funcién de la mama. (Yocupicio, 2025).
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Imagen 3. Rostro de nifia Maria “significado de pureza” sir-
viendo a Jesus

En la religiosidad esta el sentido de percepcion de que, junto a los ele-
mentos de la naturaleza, existen las fuerzas espirituales, con las cuales
es necesario mantener una relacion especial; una relacion organizada,
con realidades propias, desde su propia cultura (Fornet, 1994).

A pesar de que las comunidades originarias se siguen resistiendo a
la total imposicion de la Iglesia catolica, mediante la practica de reli-
giones ancestrales, la fe, las creencias, la ensefianza de estos credos a
otras generaciones. Si bien la Iglesia catdlica no congenia, pero tampoco
prohibe, a diferencia de otras sectas religiosas como testigos de Jehova,
mormones, apostélicos, entre otras.

Es el caso del bautismo que reciben los fariseos para despojarse de
los demonios en los que se habian convertido durante la cuaresma y
una serie de prohibiciones durante ese proceso, como la de no tener
relaciones sexuales. De lo contrario, las creencias de no sacar el mal, la
representacion del mal, lo animal o diabdlico afectara en los suefios, la
enfermedad y la mala suerte. Este bautismo es efectuado por el sacerdote
indigena, llamado también maixtoro o maistro rezandero.
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Estas practicas son de gran significancia y trascendencia para la cul-
tura yoreme, para quienes los rituales son sagrados y giran en torno a
los elementos que integran la cosmovision del yoreme; entre otros, se
encuentran la danza del venado, la pascola y las deidades o representa-
ciones sagradas que lo integran. Algo que el catolicismo occidental no
entendid y atin no trata de comprender, aun cuando el protestantismo
continta extendiéndose por todos los rincones del mundo. Al respecto:

Los mayos mantienen una relacién muy fuerte con la Inayye buidla
(madre tierra) delimita de manera concreta, cémo esa relacion se
determina en cuatro aspectos fundamentales, a saber: el juya ania
(que se refiere al poder del monte); el téweka dnia (que es la béveda
celeste, el universo o el cielo); el Bawwe dnia (que se vincula con
el mundo del agua, o del mar); el Buiyya dnia (que simboliza el
universo de la tierra) En base a cada uno de estos elementos, es
que gira la cosmovision del pueblo. (Romero, 2021)

En contraposicién con las practicas y creencias de orden de la sede
catolica pero que a su vez tolera y esto lo vemos manifiesto a la hora
de que el yoreme usa a la iglesia catélica como espacio para llevar a
cabo la fiesta de semana santa y la cuaresma en estos espacios donde no
participa el sacerdote catdlica, pero permite que estas tradiciones sigan
su curso como ha permanecido histéricamente no como un favor sino
como un derecho del pueblo.

Sobre la significacion de maria desde un posicionamiento
occidental-catdlico

En México y en el mundo, Maria, como la madre de Jesucristo, es una
de las figuras femeninas mas respetadas en la religion catélica, a quien
veneran y siguen millones de peregrinos en fe celestial.

La Santa Biblia testifica que Maria fue elegida por Dios para ser la
madre de su Hijo; es la Madre de Dios porque engendrd el cuerpo de Cris-
to; es también la Madre de la Iglesia, que es el cuerpo mistico de Cristo.

Para la Arquebiosis de Puebla (2024), “Maria es un nombre de origen
hebreo que significa ‘excelsa’ o ‘elegida de Dios’”. Otro de los significa-
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dos del nombre de Maria es “estrella del mar”, que guia a los marineros
a buen puerto y a todos los seres humanos a la salvacion. Calificar este
nombre de “dulce” es indicativo de bondad, de cuidado, de agrado.

Maria es la dispensadora de la gracia de dios para la salvacién.
Se convierte en un modelo fundamental para los creyentes en la
lucha contra agendas contrarias al plan divino. La devocién a maria
fortalece la conexion con dios, promoviendo valores, enfociandose
en la confianza en dios y la dignidad humana. (Barrios, 2023)
Maria, por su fe y obediencia a la voluntad de Dios, asi como por
su constante meditacién de la palabra y de las acciones de Jestis
es la discipula mas perfecta del Sefior. Tuvo un papel tinico en la
historia de salvacién, concibiendo, educando y acompafiando a
su hijo hasta su sacrificio definitivo se simboliza la misericordia
entrafiable de Dios. (Estudiante anonimo,2020)

La familia, la cultura, la comunidad y la religién son aspectos funda-
mentales que se atraviesan en las diferentes etapas de la vida; en la
construccion de estas, moldean las relaciones, las creencias, el sentido
de comunidad y la identidad individual o colectiva y en la formacién de
los seres humanos. En este sentido, la virgen como madre de Dios. En
esta institucién existe un lider; estos suelen ser las figuras mas respetadas,
como en el caso de la familia; estos suelen ser los padres, y estos son los
modelos a seguir de sus hijos.

En cuanto a lo religioso, la iglesia, también como institucién que
surge desde una conviccion religiosa desde el pensamiento occidental,
ha impuesto normas, reglas, comportamientos y un sistema de creencias
y relaciones sociales en la humanidad bajo el mandato impuesto a través
del modelo de madre que representa la Virgen Maria y la justificacion
de la subordinacién femenina en la religiosidad indigena.

Considerando estos aspectos es que podemos entender el sistema
religioso de los pueblos y comunidades indigenas, integrando nuevas
practicas, credos, significados en las procesiones y en la cotidianidad
desde el pensamiento indigena.
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Sobre la significacion de Maria desde el pensamiento
indigena

Para el grupo yoreme mayo, significa que un personaje femenino puede
ser desde una bebé, nifia o mujer adulta. Su participacién se gesta en la
promesa que algiin miembro de la familia hizo por motivo de la sanidad
de la misma. Para la cofradia, el personaje de Maria consiste en

participar en todos los koonty desde el inicio de la Cuaresma con
el miércoles de ceniza hasta el canto de gloria y permanecer al lado
de los santos o imagenes sagradas, durante el ceremonial, cuidando
y limpiando el rostro de Jesus, simbolizando limpiar su sangre que
corre por sus heridas, con pafiuelos blancos, en cada parada en
donde, al paso de cada una de ellas, se van tumbando las cruces
y los murmullos de las oraciones se hacen escuchar entre el ruido
de los tambores y los tenabaris de los fariseos. (Romero, 2018)

Mientras las Marias, después de cada parada, van arrojando olorosos
pétalos naturales de rosas o de flores de buganvilia mas comunes por
mayor acceso sobre las imagenes como parte del ritual. El koonty sig-
nifica el viacrucis de Jesucristo hasta su resurreccion; consiste en sacar
los santos de la iglesia acompafiados de marias, fariseos, rezador, las dos
banderas y todos los creyentes en fe. Recorren alrededor de la iglesia
haciendo ocho paradas o estaciones, las cuales representan las caidas de
Jestis, durante el periodo iniciado desde los viernes de cuaresma hasta
la Semana Santa.

Maria se distingue durante el ritual por portar largo vestido blanco con
encajes bordados sobre su ropa usual, con un velo blanco que cubre su
cabeza, quien usa un pafiuelo blanco en sus manos durante la ceremonia
y zapatos cualesquiera que fueren.

Esta promesa reside en una duracion de servir a Jesus por tres afios,
mas uno de pilon; puede ser desde los primeros meses de vida hasta
que cuando fisicamente sea posible. Todas ellas participan porque en
alguna etapa de su vida padecieron de alguna o algunas enfermedades
y, principalmente, su mama o algun integrante de familia hizo el ofreci-
miento a cambio de la sanacién. Para ser Maria no hay una edad; pueden
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participar nifias desde sus primeros meses de vida cargadas en brazos
por sus madres hasta la edad adulta. Sin embargo, en la tradicion, todas
suelen ser nifias; solo la mama de las Marias es la persona adulta, que
es también la encargada de dirigir y cuidar a las Marias menores. Ellas,
por lo que representa el viacrucis, suelen comportarse calladas, timidas
y respetuosas.

Este sistema de creencias de la cultura yoreme y de la vida cotidiana es
el que se aprende en el contexto que se comparte; de hecho, estas practicas
también eran replicadas por el yori, algunas de las cuales formaban parte
de la subsistencia humana y de los legados del catolicismo mexicano.

Las practicas culturales y religiosas estan atravesadas por cada con-
texto y la historia de cada pueblo. Estas practicas son ejemplos de la
trascendencia y la representacion de Maria; forma parte de las tradiciones
indigenas, ahora apadrinada también por el yori, pero no la tinica. La
limpia como forma de curar es una practica habitual a la que acude el
indigena y no indigena.

En esta misma profesion, sobre todo en los viernes de koonty, que es
donde se desarrolla este ritual, se puede apreciar a las nifias vestidas con
vestidos blancos y velos en sus cabezas, pero también la participacién del
yori, que cada afio se dan cita para cargar a los santos como una forma
de agradecer el don de la vida y la salud, y la prosperidad de la familia,
promesas que se cumplen con la esperanza y la promesa de estar bien
para la llegada de la proxima, que se celebra cada afio.

Algunas practicas religiosas ancestrales de gran
significancia que estan presentes en la cosmovision del
yoreme

La danza del venado y del pascola

Para el yoreme, el venado representa el bien y el pascola, el mal.
Contados son los danzantes de pascola, venado, cantores y musicos

yoreme en la region que practican esta actividad; puede estar asociado a

que los sabios de esta tradicion algunos han fallecido, otros han envejeci-
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do o enfermado y a la limitada disposicién de generaciones mas jovenes
por practicar estas actividades. Estos son de los primeros en llegar para
la iniciacién de la fiesta; su permanencia es obligatoria hasta el final de
la fiesta. “Ejercer una de estas ocupaciones es muy pesado y cansado,
es mucho compromiso” (Informante 8, 2022).

Para el ejercicio de este cargo, con tiempo de anticipacidn, el fiestero
se encarga de buscar a este grupo de manera individual y de compro-
meter mediante la sewa (esta regularmente es un ente, en efectivo, pero
también puede acompafiarse de cigarrillos o alguna bebida alcoholica).
Estos cargos son los Unicos que tienen una remuneracién econémica,
derivado de que en muchos casos estos vienen de otras localidades, y por
lo pesado que es ejercerlos, los responsables de la fiesta o el gobernador
tradicional son los encargados de ir por ellos a sus domicilios y también
se tiene la responsabilidad de regresarlos a su casa. Al respecto, el Sr.
Alamea, yoreme de la comunidad Las Higueras de Los Natoches, expresa:

A completar el grupo de fiesteros no es facil, una vez batallé
mucho para conseguirlos, fui a Vialacahui y de ahi nos mandaron
al Ejido 5 de Mayo con un cabecilla de venado y no estaba el
compa y otra persona me mando hasta la comunidad del 35 y era
ya tarde como las 6:00 de la tarde y ni café habia tomado desde
la mafiana, asi nos fuimos y llegaron y otra vez los mandaron
a Vialacahui y oscuro estaba ya como a las 8:00 de la noche, se
sentia miedo andaba a pie o de raite en raite y mucha hambre y
le dijo al sefior oyes no nos puedes dar una botanita algo porque
no hemos comido en todo el dia le dijo si y nos dieron frijoles
con tortillas de harina ese dia ahi dormimos y agarramos fuerza,
regresamos a casa otro dia temprano salimos por la Bajada para
ir completando porque los musicos unos eran de una parte y otros
de otra parte y lo mismo los bailadores, se tienen que buscarlos a
donde viven para engancharlos. (Informante 1, 2022)

El eclipse lunar

En la tradicion yoreme, el eclipse lunar representa una amenaza para
las mujeres embarazadas, ya que, segtn las creencias culturales, la luna
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en estas condiciones puede limitar el desarrollo. El yoreme le llama “la
luna puede comerse una parte del cuerpo del bebé”, sobre todo durante
los primeros meses de gestacion.

Para evitarlo, la familia acostumbra, por creencias, cubrir las ventanas
con telas, en ocasiones hasta cubrir los espejos, el uso de prenda roja en
la embarazada, el uso de alfileres en la panza en forma de cruz y, una vez
que le haya sido expuesta al eclipse por alguna razon, es mejor exponerla
en toda plenitud para evitar un dafio.

Muchas han sido las experiencias de las familias de casos de mujeres
embarazadas que por alguna razon estuvieron expuestas al eclipse, en
ocasiones sin saber que estaban en estado de gravidez, y que al nacer
sus hijos tuvieron una malformacion como falta o deformacion en boca,
dedos, orejas, que son de las mas habituales, para las cuales no hay ex-
plicacion cientifica. Esto como una forma de proteccion ancestral.

De manera muy similar, derivado de estos eclipses, también se ven
las afectaciones en los arboles frutales; es mas visible las afectaciones.
Esto ocurre en muchos de los casos cuando el arbol esta en proceso de
florecimiento o desarrollo del fruto; en ocasiones, estas afectaciones
afectan la produccion del fruto, el aborto del fruto o dafios al interior
del mismo. Una manera habitual que practica el yoreme como forma de
proteccion es la colocacion de telas de color rojo y tocar tambores en el
momento del eclipse.

El alba

Representa para los yoreme un espacio de encuentro con su fe; el mo-
mento de agradecer por un dia mas, recibir los primeros rayos de luz
y ver el sol naciente tiene fuertes significados como agradecimiento,
alegria, gozo y encuentro con sus ancestros. Para este momento se dan-
zan y tocan sones especiales para refrendar su compromiso y entrega
espiritual, sagrado que conecta con la vida, la naturaleza, el mundo que
nos rodea con el mas alla.

Las fiestas o celebraciones yoreme suelen tener una duracion de dos
o tres dias consecutivos en algunas ocasiones pueden duran mas dias.
después de la velada llevada a cabo durante la noche en cada amanecer
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por la madrugada, el grupo se prepara para el alba que significa hacer un
ritual colectivo donde participan todos los involucrados en el encuentro,
abanderadas, alférez, danzantes, cantores y todo el grupo de fiesteros y
creyentes, en este ritual se levantan los santos del altar para realizar la
procesion que socorre alrededor de la cruz de madera que se encuentra
anclada en el patio del ceremonial entre rezos, cantos y danzas.

El nahualt

El nahual, segun la mitologia mesoamericana, son a menudo chamanes
o brujos que pueden transformarse en jaguares, coyotes, aves o incluso
en animales mas pequefios, seguin la region. Esta figura ha sido poco
estudiada y representa la mezcla entre lo humano y lo sobrenatural, asi
como el vinculo con la naturaleza. En la tradicion yoreme se manifiesta
en forma de coyote y representa el mal. Se puede aparecer cuando nace
un bebé para robarlo por la noche cuando todos duermen. Esto puede
ocurrir cuando el recién nacido no esta bautizado o no tiene el agua
bendita; este ritual es previo al bautizo para evitar que los demonios se
acerquen y apoderen la inocencia.

El fallecimiento y responso yoreme

Cuando muere un yoreme, a los nueve dias la familia; padrinos, compa-
dres y demas personas llevan a la tumba, las flores que se dejaron desde
el dia del sepelio y otras que se sumaron durante esos dias, veladoras
y también se recoge la ceniza que fue colocada en forma de cruz, don-
de permaneci6 la caja del difunto durante su velada. Cuando muere
la persona se buscan a padrinos, estos de preferencia son tres parejas;
tres hombres y tres mujeres, ellos son quienes se encargan de estar al
pendiente de lo que se ofrezca como mover las flores, prender las velas,
cuando se ocupe meter algo a la caja e incluso cuando se trate de tener
que cambiar a la persona muerta, comprar veladoras, si pueden también
café y ayudan en lo que se pueda.

El ahijado del muerto tiene que hacer una crucecita de palma y
el mismo ahijado se la pone estando el cuerpo presente, cuando
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velan. Todos los muertos también deben de tener un cord6n en
la creencia de los viejitos el cordén tiene que ir amarrado en la
cintura porque cuando te avientan al hoyo de ahi te pueden jalar
los padrinos y de ahi te sacan del hoyo no te dejan ahi en el hoyo,
por eso traen los palos de carrizo para jalar al muerto. (entrevista
personal, 10)

Los padrinos se encargan de buscar carrizos para hacer el armazon que
se lleva al panteon a los 8 dias, esa armazdn simboliza el cuerpo de la
persona que muere. Cumplida la semana se realiza el responso, se lleva
a cabo un rezo, se baila pascola, venado en la velacion, los padrinos se
encargan de estar toda la noche, se realizan rezos durante la noche y al dia
siguiente en la mafiana se lleva ese cuerpo hecho de carrizo al pante6n,
se coloca en la tumba y se clavan palos de carrizo parados. Para cuando
el difunto cumple el afio de muerto se hace lo mismo, desde temprano
llegan los padrinos barren, limpian el patio, se coloca el altar en la casa
del difunto.

Para el altar se adorna con arcos de rama de datil y se pone ofrenda
como pan, café, atole o lo que le gustaba a la persona muerta; se reza
como si se estuviera velando al cuerpo, pero velan al armazén. Al final,
los mismos padrinos recogen todo lo del altar, recogen las ofrendas y se
lo dan al sefior que reza.

La creencia de nosotros es que cuando uno se muere anda penando
por un afio y hasta el afio deja de andar caminando, penando, va-
gando con esto; ellos ya entran al cielo o a la gloria; esto termina
hasta el afio, termina con el responso. En el grupo de nosotros
ya tenemos identificadas a las personas a las que les gusta ser
padrinos y son a ellos a quienes la familia acude, pero puede ser
cualquiera, por ejemplo, un compadre, amigo, familiar. A la hora
que fallece la persona, se le tiene que rezar. Antes de ser colocado
el armazon en el altar, permanece en el lugar donde la persona
dormia. (Informante, 10)
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Discusion sobre la significancia de Maria para la
comunidad yoreme

Lo que para unas nifias como Marias puede significar sacrificio, para
otras puede significar satisfaccion. La discusion no es conocer cual es
la percepcidn; lo que se intenta es dar cumplimiento a la promesa, y es
responsabilidad que cada quien adquiera al momento de cumplir con la
promesa; queda a cargo de quien lo vive y lo experimenta, pues no es
tarea facil, que requiere de mucho esfuerzo y permanencia. Asi como
esta responsabilidad también queda a cargo de las familias y en espe-
cial de las madres o abuelas de las nifias. Como lo explica la siguiente
inférmate, Maria;

El ser maria no se elige va mas alld de cumplir una promesa o por
gusto, depende de los padres que quieran que sus hijas le sirvan a
la Virgen como marias, las nifias marias pueden ser de cualquier
edad y de diferentes comunidades, blancas o morenas, hablen o no
hablen la lengua yoreme y aunque no participen o no en las otras
festividades anuales, pero no pueden ser hombres. (Informante
1, 2024)

Cada nifia Maria es el reflejo de una promesa que se ofreci6 a cristo u otros
santos a cambio de la sanacion, el nacimiento u otra necesidad relacionada
con la nifia ofrecida, pero son ellas quienes las tienen que cumplir. Estas
promesas la suelen hacer la madre u otro integrante de la familia.

“No siempre es la madre quien ofrece las mandas, en muchas
ocasiones también son los abuelos, tios u otros familiares y tienen
la responsabilidad de acompaiiar, recordar y encargarse de que esa
promesa de cumpla no de forma indirecta, pero si indirecta”. (en-
trevista 2). En algunas ocasiones las nifias marias muestran alegria
servir a Jesdis como marias y asumen con devocion la representa-
cion de maria, permaneciendo en la iglesia, dando cumplimiento
a todos los koonty, cuidando de que sus pétalos de flores no falten
en sus envoltorios demostrando el gusto por la procesién como
lo describe la informante “a mi me alegra que llegue la cuaresma
porque me gustan los contis y también vestirme de blanco, ta-



84 Etnografias y ritualidades de los pueblos originarios

parme la cabeza con mi velo y seguir la procesion junto con mis
compafieras, aunque al final termino cansada”

Por el contrario;

al principio no queria salir de Maria porque me da pena participar,
pero ya que veo a otras compafieras igual como yo, se me quita un
poco, lo hago porque mi mama me dice que tengo que cumplir para
pagar la promesa, que ella lo prometi6 para que yo me aliviara,
esto es cansado aunque cuando estamos en la iglesia nos sentamos
en el piso junto a la virgen porque es mucho tiempo, pero cuando
andamos en la procesién tenemos que caminar y como marias no
podemos salirnos ni tampoco debemos comer cuando ya estamos
cumpliendo.

Los mas cansado de ser Maria se presenta en la semana santa
porque el jueves santo tenemos que llegar desde temprano, perma-
necer y amanecer el viernes santo hasta el sabado de gloria andar
en todas las procesiones que se hacen entre el centro ceremonial
y la iglesia cat6lica. (informante 1).

...el personaje de maria depende de como cada quiera interpretarlo
porque se puede ser maria por alguna promesa, alguna enfermedad
o simplemente por gusto. El participar como maria es por fe, con
gusto de servirle a la Dios y a la Virgen. (Informante 5, 2024)
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Imagen 4. Nifia Maria en la procesion

La iniciacién de la manda inicia con la entrega de Marias. Esto ocurre
solo el primer afio, pero la promesa es por tres afios consecutivos, a
veces uno de pilén.

Antes de iniciar el koonty afuera de la iglesia, los padres o quien ofre-
ci6 la manda entrega a la nifia Maria al capitan de los judios para que,
al ingreso de la iglesia, la acompafien los judios, otras Marias y demas
creyentes. Con sacrificio, Maria se mueve de rodilla hasta el encuentro
con los santos.

Asumir el compromiso como Maria significa:

“Participar durante tres afios consecutivos, pero en la iglesia se
ha dicho que la cola es otro afio regalado que serian cuatro afios.
El no cumplir en tiempo y forma no pasa nada, pero por promesa
se debe cumplir tal cual como se pueda, porque el querer cumplir
la promesa no es ir dos o tres viernes de koonty y ya no volver,
el chiste, la idea es terminar cumpliendo los 4 afios de maria”.
(Entrevista 8, diciembre de 2024). Esto también depende en gran
medida de los padres quienes desde temprano se tienen que pre-
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parar y considerar el traslado de lo que implica moverse de su
comunidad de origen para estar puntuales.

“Las nifias marias deben llegar antes que los judios, estar adentro
de la iglesia con la Virgen, con sus flores y en la Semana Santa
deben llevar veladoras, flores para los judios y tirarles cuando co-
rren gloria, quien dirige a las nifias Marias es el capitan de judios
quien también manda a los judios”.

Las nifias marias también son las tltimas en retirarse porque las mamas
también asumen el compromiso de limpiar la iglesia catolica para cumplir
con el compromiso con la iglesia catolica de regresarla limpia, esto con
la finalidad de corresponder a los acuerdos entre los lideres catodlicos
con los lideres indigenas para la consumacion de la fiesta, desde una
vision apropiacion esencialista que asume la iglesia, cuando al mismo
tiempo declara que estos espacios son propio del pueblo, pero no para
el pueblo, porque las comunidades indigenas y no indigenas constituyen
el pueblo, un pueblo al que se debe instauracién de la iglesia donde la
participacion del yoreme desde tiempos ancestrales colaboracion con la
creacién y construccion de la misma.
Por su parte, segun el testimonio de la inférmante 6 y 9 afirman;

mi devocién y fe por cumplir la promesa de servir a Dios y a la
virgen como maria, se debe a una enfermedad que tuve cuando era
bebe y que mi mama ofrecié por mi vida y salud cuando parecia
empeorarlo todo.

Los comportamientos de las nifias marias se observan de respeto, tran-
quilas, obedientes, acompafiando, permaneciendo y cuidando las grandes
figuras que representa a la virgen, la santa cruz y otros santos, en espera
de iniciar la procesién con el acompafiamiento de la corte incluyendo
judios, mandones, nifias marias, capitanes, maestros rezadores, campa-
neros, abanderados y demas creyentes que acompafian la procesion y
cumplir con lo prometido.

El compromiso es cumplir con un horario desde que inicia el primer
viernes de Koonty hasta el sexto viernes de Koonty. Este compromiso
se extiende con la llegada de la Semana Santa o Semana Mayor, con la
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necesidad de ampliar los horarios y los dias desde el Domingo de Ramos,
Miércoles de Tinieblas, Jueves Santo, Viernes Santo, Sadbado de Gloria
hasta el Domingo de Resurreccion de Cristo. Por lo sinuoso de lo que
implica cumplir con el compromiso, tanto para las nifias como para las
madres, el cansancio de lo que implica la responsabilidad; se observa un
gran esfuerzo y cansancio. En ocasiones, esto puede limitar en algunas
ocasiones la asistencia de todas las Marias en algunas procesiones.

En ocasiones durante los dias grandes como el jueves, viernes o sabado
de la semana santa las nifias pueden regresar a casa después de la tiltima
procesion que realizan durante la noche que es a media noche. Esto ocurre
en algunos centros ceremoniales no en todos, como en el centro ceremo-
nial de Tehueco, El Fuerte, Sinaloa segtn el testimonio de la entrevistada
7 “el viernes santo que es el dia mas grande las nifias ya no vuelven a
casa esa noche, por lo que cada nifia maria se queda adentro de la iglesia
acompafiando a la virgen y velando a Jesucristo cuando los judios lo ma-
tan esto es el sacrificio del cumplimiento de la manda, las nifias pueden
dormir bajo el cuidado de las madres o padres para descansar”. Al menos
que sea por alguna enfermedad, es que queda justificada la inasistencia
e incluso al koonty o cuando es por fuerza mayor que nada tiene que ver
con el poder hacerlo, pero no querer dar cumplimiento.

En lo que respecta a otros centros ceremoniales esto hace mas de 35
afios aproximadamente, era habitual en todos los ceremoniales pero por
muchas otras razones ademas las expuestas en lo anterior manifiesta en
el cansancio, se suman otra que tiene que ver con la inseguridad, los
escasos recursos econémicos para solventar gastos de alimentacién esto
no siempre ocurre asi por ejemplo en el ceremonial de san Jeronimo de
Mochicahui las personas ya no se amanecen como antes si, era comun
ver a las personas dormir tanto adentro como afuera de la iglesia.

El ser maria no se elige es un ofrecimiento que hacen los padres
por una enfermedad o padecimiento que sufre alguna hija, y quien
compromete mediante el cumplimiento de la misma hija a que sea
ella quien sea quien cumpla ese compromiso y la madre es quien
se hace cargo de que se cumpla con lo prometido. Una vez que
fue correspondida la promesa que se pide con el fe y corazén la
salud por la promesa de cumplirla y todo lo que implica la res-
ponsabilidad de cumplir con la promesa.
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Segun las creencias, es que, si no cumples con la promesa, la enferme-
dad regresara u otras cosas feas pueden ocurrir; ademas, no cumplirla es
engafio, es un sentimiento que no da paz ni tranquilidad, es sentir estar
mal con Dios. Y cumplir es felicidad, es correspondencia es sentir la
seguridad de que Dios me escuchara y seguira creyendo en mi, en una
necesidad estara conmigo porque le cumplo, y si no cumplo pensara que
solo acudo a él cuando hay necesidad y siento que me puede castigar por
eso las promesas se tienen que cumplir y son sacrificios.

La sefiora Berta Estela platica que cuando las nifias marias no cumplen
en el tiempo establecido, no es creencia de uno y lo dejan pasar para el
siguiente afio por compromiso alguno; dentro de la iglesia se cumplen
reglas como, por ejemplo, permanecer las nifias marias en la iglesia ante la
virgen, ir cada viernes de koonty y el Viernes Santo amanecerse velando
a la virgen y a Jesucristo, el llevar flores, veladoras. Asi mismo, a las
nifias marias las dirige la alawasi jowe, quien es la sefiora; esta puede ser
o no alguna madre de una de las nifias, la encargada de las nifias marias
y también de mantener limpia la iglesia.

El compromiso de las nifias marias deben estar con la virgen cada
viernes de conti, no salir de la iglesia, no mirar a los judios y
cuando es hora de realizar la procesion que son doce paradas ellas
deben de hincarse, e ir a un lado con la con la virgen. (Informante
15, 2025)

También, al aceptar el compromiso de ser Maria, se deben cumplir ciertas
reglas que estan establecidas por el capitan de judios, el cobanaro alawa-
si mayor, que es quien coordina a las nifias Marias y que deben llevar
flores, veladoras, estar adentro de la iglesia con la Virgen y no mirar a
los judios. Lo que realizan las nifias es acompafiar a la Virgen y al sefior
Jesucristo en la procesion de cada viernes de koonty.

Por otra parte, dofia Romalda Ontiveros (2024), abuela de una de las
nifias, describe que una de las explicaciones de ser Maria es porque las
nifias:

...son los dngeles que acompafian a la Virgen en una situacién
dificil porque estan apresando a su hijo los judios y las marias son
el apoyo para la virgen como la madre de Dios.
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Ser Maria no se limita solamente al hecho de cumplir alguna promesa
o manda por obligacion o el compromiso de pagarla también; se puede
participar como Maria por gusto, no siempre puede ser por alguna pro-
mesa o manda (Informante 14, 2025).

El tema de la religiosidad de los grupos originarios y la religiosidad
occidentalizada tiene como objetivo reflexionar sobre lo que mucho o
poco se cuestiona al tratarse de particularismo de un grupo minoritario
que desafia lo hegemonico o el universalismo insoslayable monocultural
y monorreligioso occidentalizado.

En Semana Santa, las nifias que participan en la procesién no son
solo pertenecientes al grupo yoreme, sino también mestizas; en todos
los casos participan porque sus madres ofrecieron mandas o promesas
hechas a sus santos como pago de esa promesa cumplida.

Conclusion

Muchas son las practicas religiosas que comparte el yoreme con el yori
en la vida cotidiana, la escuela, la comunidad y la iglesia sirven como
eslabones de interconexion entre las relaciones sociales y humanas, las
tradiciones, las creencias culturales las cuales giran en torno al territorio
y la vida en comunidad. “Hablar de la tierra presente, aunque se hable
del cielo. No se puede hablar ni del cielo sin hablar a la vez de la tierra.

e

Por lo menos es asi en la cultura judia” (Hinkelammert, 2020).
La vestimenta de Maria

La vestimenta de las nifias marias tiene relacion con la que distingue a
la Virgen Maria; consiste en un habito o vestido blanco, holgado, prefe-
rentemente largo, velo blanco, huarache o zapatos, y el pafiuelo es parte
distintiva del mismo. Representa el habito de Cristo y de la Virgen Maria;
este no puede ser de otro color que no sea el blanco como simbolo de
pureza y sanidad.

La representaciéon de maria en la procesién litirgica yoreme se en-
cuentra supeditada a la significancia otorgada de la iglesia catélica a
la virgen maria como la madre de Dios, las actividades que realizan la
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nifia tienen similitud con la narra la historia segun la interpretacién de
la iglesia sobre la biblia, todas como la madre de dios, la obediencia,
el servicio y la sumision son otras particularidades que se comparten
en comun. Al respecto: Acosta afirma que, “Ciertos lideres religiosos
manipulan a sus seguidores mediante interpretaciones antojadizas de los
libros sagrados, muchas veces motivadas por el precepto protestante de
la libre interpretacién de la Biblia” (Acosta, 2018).

Imagen 5. Nifias Marias en oracion

Finalmente, segun la investigacion realizada, se puede apreciar que el
sistema religioso de orden eclesiastico es importante, sin dejar de lado
lo importante que es para el yoreme las creencias mitolégicas que tienen
origen en los ancestros, sabios, chamanes, curanderas, parteras, portado-
res de una cultura milenaria que dialoga con la conexion espiritual y la
naturaleza y un pasado que otorga identidad propia y que es también una
forma de recordar, preservar y dar sentido a la existencia humana aborigen.

A pesar de que el catolicismo da su toque dominante en la religiosidad
indigena, es importante resaltar que muchos son los legados ancestrales,
las creencias religiosas, las experiencias, las vivencias que se practican en
la comunidad, la cultura y en el seno de la familia que solo quien lo vive
puede entender, para comprender y explicar el sistema de creencias que



3. Ser Maria desde la cosmovision religiosa yoreme 91

une el pasado con el presente desde determinado contexto como modo
de comprender el mundo, la vida, la muerte, la naturaleza, las normas
morales de lo sagrado y divino para estar bien consigo mismo, con el
mundo y con Itom atchay. Como lo plantea Molina, el libro La espiri-
tualidad y filosofia indigena: “Cuando nos referimos a la espiritualidad
debemos admitir que a ningtin ser humano se le podra arrancar todas sus
creencias y sus practicas religiosas (Cox Molina, 2016).

Aun y cuando la religiosidad indigena tiene como significado para
la Iglesia catdélica actos satanicos, las comunidades en resistencia han
entretejido elementos sagrados como las danzas, los rituales, mandas,
penitencias, costumbres y tradiciones con respeto a la madre naturaleza,
los animales sagrados a los que se ofrece la fiesta en agradecimiento por
la vida, la muerte, la salud, la prosperidad y el cuidado del planeta, y los
ofrecimientos sagrados de fuerte presencia espiritual en los lugares de
encuentro, como los centros ceremoniales, el monte, el mar, el cielo y
la tierra. Hasta ahora, las practicas culturales ancestrales para la cultura
nacional y otros sistemas religiosos siguen siendo consideradas como
demoniacas, maléficas y anormales.
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Introduccioén

Los rituales en las fiestas yoreme, representan una fusion de las creencias
propias de las culturas originarias y la religion cat6lica impuesta desde
la época colonial, proceso que provoc6 una transformacién religiosa que
modificé las estructuras de la cosmovision, induciendo una visién mono-
cultural y monolitica en su practica, mas no en el sentir de la comunidad
que aprendio a integrar lo ajeno sin olvidar lo propio.

La practica de sus rituales, sobre todo los festejos, es una mezcla de
convivencia intercultural sincrética con el mestizo, que comparten en
una armoniosa relacién social, producto del hecho de vivir en la misma
comunidad (Romero, 2021, 351).

El calendario indigena para festejar a través de la fiesta sus creencias
integra un total de 43 fechas descritas en el calendario escolar de la UAIM
en el 2018, acto este que se reconocio6 por primera y Unica ocasion de
manera adicional en el afio académico de la UAIM.

La riqueza cultural del pueblo yoreme va a estar concentrada en lo
que Romero Leyva (2022) denomina Yorem ania, que integra los cuatro
aspectos fundamentales de su cosmovision: la significancia del juya ania,
que se refiere a todo lo que existe en el monte; teweka ania, que es la
representacion del cielo; bawe ania, que representa el agua; buya ania,
que es la tierra, que son los elementos con los que el pueblo yoreme se
conecta con el itom atchay (papa viejo).

Mencionar que las traducciones interculturales determinan la impor-
tancia del contexto donde se desarrolla cualquier actividad cultural rela-
cionada con el pueblo; la comprension y significado del ritual determina
el sentido de pertenencia de sus miembros y en ese sentido es que se
observan comportamientos sociales durante el festejo y son las formas
de estar conectados con su creencia.

Cada ritual ceremonial tiene su propio significado cultural. En el
pueblo yoreme se repiten muchos rituales para deidades diferentes; es
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decir, la danza del pascola, del venado, del matachin, que son las mas
comunes, responden a un ritual y a una forma de agradecer, y lo mismo
puede ser que se realice en un responso, en una fiesta como la cuaresma
o cualquier aniversario de alguno de sus santos; lo que importa es el
sentir religioso y de pertenencia, que es lo que va a determinar el peso
especifico que cada uno de estos rituales posee.

Son muchas las fiestas que se celebran en el pueblo yoreme; todas
son importantes. Quiza, si se tratara de establecer diferencias, estas se
limitarian solo a que algunas se desarrollan en un proceso mas largo,
como es la cuaresma.

La cuaresma tiene que ver con la significacion que tiene la vida y la
muerte de Jesucristo. Este ritual inicia con la denominada fiesta de las
colgazones, que se lleva a cabo dias antes del inicio oficial del tiempo de
la cuaresma; sera el preAmbulo de lo que se viene; en ello se manifiesta
el fervor y la pasion por la vida de Jesucristo.

La kooka paxko (fiesta de los collares y/o las colgazones) es la fiesta
previa de la que hemos mencionado; aun cuando no la realiza en todos
los centros ceremoniales, no deja de ser importante por la significacion
cultural que posee.

La descripcion de la kooka paxko se sitta en el centro ceremonial de
la Purisima Concepcion de Charay, con el toque especial que le da el
pueblo, y esto lo decimos porque se pueden observar diferencias con otros
centros ceremoniales de la region; sin embargo, la significacién no varia.

La investigacion se realiza con una visién metodolégica que suma al me-
nos tres propuestas: etnografia, estudio de caso y la produccion horizontal
del conocimiento. Para llegar a este proceso de descripcion, el investigador
se adentro a la fiesta desde su inicio hasta su conclusion, en la que se tuvo
la oportunidad de hacer observacion participante, entrevistas abiertas a los
participantes, lo que dio la oportunidad de tener una concepcion clara a
partir del contexto y la voz de los que desarrollan este ceremonial ritual.

Es de las mas antiguas que aun se practican en los pueblos yoremes del
norte de Sinaloa; tiene sus inicios durante la evangelizacién. Actualmente,
esta tradicion se mantiene en los centros ceremoniales San Miguel Arcangel
de San Miguel Zapotitlan, Ahome, y la Purisima Concepcién de Charay,
El Fuerte, Sinaloa, adquiriendo en cada una sus propias particularidades.
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Como lo sefiala Romero (2021) todos los rituales ceremoniales de los
yoreme se hacen en honor a Itom Atchay 6la o padre viejo, se refiere a Dios.
El mismo autor afirma lo siguiente:

Es a partir de esa creencia en el padre viejo, que se desarrolla el
yorem ania, una especie de cosmos que justifica y da razén de ser
al pueblo yoreme y orgullo de ser, parte de esa cultura. El yorem
dnia es el todo integral, es cada elemento de la cosmovision yo-
reme, es el alma, es arraigo, es la razon de ser yoreme, porque es
desde sus propias creencias que van desarrollando cada actividad
ritual. (p. 363)

En el presente trabajo se describe una de las ceremonias que marcan el
inicio de la cuaresma con el toque particular del pueblo yoreme, el ritual
ceremonial del kooka paxko en la comunidad de Charay, reconocida como
la tinica comunidad del municipio de El Fuerte que realiza el ritual de
manera completa.

El ritual ceremonial del kooka paxko inicia en el mes de noviembre;
el primer domingo después del Dia de los Fieles Difuntos, los fiesteros
y los oficios se retinen en el centro ceremonial para dar inicio a las dan-
zas tradicionales de pascola y matachines, que contintian realizandose
de manera ininterrumpida cada domingo hasta el dia 25 de diciembre.

Este periodo es considerado por algunos miembros de la etnia como
el inicio del calendario de los yoreme, ya que corresponde a la cuaresma
de los matachines, que simboliza el nacimiento del Nifio Dios.

Para Meliton Yucupicio, sabio del pueblo yoreme, a quien agradezco
por sus valiosas aportaciones a este trabajo, la kooka paxko simboliza
el sentido solidario y la espiritualidad de los yoreme y los fieles que
participan en la procesion. Se convierte ademas en la oportunidad de
dar continuidad a las practicas culturales ancestrales.

Metodologia
Tener un acercamiento a como es la cultura en los pueblos yoreme debe

estar precedido por un plan de trabajo abierto que favorezca la inclusion
primero de los actores que participan en la fiesta, desarrollando un rol
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en los rituales que cada festejo debe incluir, identificar las cofradias que
participan, asi como conocer las razones que motivan su participacion.

Para la investigacion de la que hoy se presentan los primeros resul-
tados, retomamos una propuesta que involucra el uso de diversos méto-
dos; partimos de la figura del coinvestigador propuesta por Sara Corona
Berkin, al asumir que la produccién horizontal del conocimiento es una:

Investigacién que entabla didlogo con las diversas formas de en-
tender el mundo. Asumir que los implicados en los problemas
poseen también soluciones, nos lleva a plantear formas de escuchar,
responder y enfrentar en didlogo los problemas que amenazan la
vida social. (2020, 11)

Por otro lado, el uso de la etnografia segtin lo plantea Rosana Guber
“la etnografia es una concepcién y practica de conocimiento que busca
comprender los fendmenos sociales desde la perspectiva de sus miembros
(entendidos como “actores”, “agentes” o “sujetos sociales” (2001, p. 5).

Se parte ademas de la perspectiva de una investigacién colaborativa
al considerar coprotagonistas del proceso de investigacién a las personas
con quienes trabajamos. Como lo sefiala Arribas (2020) se parte de la
reflexividad y la condicion de productores de conocimiento de nuestros
colaboradores, y se busca que las investigaciones se conecten con sus
propios intereses, preocupaciones, y preguntas, sus propias formas de
conocer y de construir conocimiento.

La observacion directa en los rituales, los testimonios que compartieron
fiesteros y oficios que han participado en los rituales yoreme durante afios,
las entrevistas semiestructuradas al cobanaro, mujeres, jovenes que parti-
cipan de la fiesta, permiti6 establecer un acercamiento y escuchar de viva
voz lo que representan las celebraciones yoreme, asi como los procesos
que se viven durante la fiesta y que le dan sentido y definen sus practicas.

El nacimiento del nifio Dios
A través de la kooka paxko, también conocida entre la poblacién como

fiesta de las colgazones, los fieles dan la bienvenida al Nifio Dios, en
agradecimiento por todos los favores recibidos durante el afio. El dia 24
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de diciembre por la noche, los fiesteros que integran el centro ceremonial
se retinen en la iglesia catdlica para iniciar las actividades. La primera
tarea consiste en elaborar los collares que colgaran a los matachines;
estos son hechos con esquites o granos de maiz, el cual previamente se
cocina para que reviente; luego las ensartan en un hilo formando un co-
llar o kooka, siendo este ultimo el término mas utilizado entre los fieles.

El collar de esquite es un elemento significativo en la cosmovision
yoreme, ya que representa el cordon umbilical del Nifio Dios.

Un integrante significativo en el ritual de la kooka paxko es el crillosti;
es la persona encargada de cuidar a los santos; su funcién es mantenerse
cerca de donde se adora al Nifio Dios y tocar la campana en los momentos
que se requiere; también apoya en vestirlo para las celebraciones.

En el transcurso de la noche, para anunciar el nacimiento del Nifio
Dios, los fiesteros y oficios realizan un Konti que consiste en realizar
recorridos alrededor de la iglesia cat6lica; los fieles acompafian el reco-
rrido y los pascolas realizan diversas danzas, acompafiados del maijstoro
rezandero.

Durante el recorrido se toca un son especial llamado el son del naci-
miento, el cual se toca por tinica ocasién. Se observa que la mayor parte
de los asistentes son las personas que tienen un cargo o compromiso en
el ritual.

Imagen 1. Nifio Dios en el templo de la purisima Concepcion en Charay, El Fuerte.
Fuente: Acervo personal.
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Después de la medianoche del dia 24 de diciembre, cuando de acuerdo
con la tradicién ha nacido el Nifio Dios, cada fiestero cuelga su collar de
esquite en un lugar especial del templo, conocido como Santisimo (re-
presenta la presencia de Dios, segtn la tradicion catolica), donde debera
permanecer siete dias, hasta el primer dia del afio nuevo.

El dia 25 de diciembre, fecha en que se celebra la Navidad, entre 7:00
y 8:00 de la mafiana se toca un son especial llamado El gorrioncillo; este
se baila de pie y en cuclillas. Los danzantes contintian bailando sones
que se ofrecen a diferentes animales, como el son de la ardilla, la gallina,
el cardenal, las chureas, entre otros.

Antes de la medianoche (12:00 a.m.) se baila un son que se conside-
ra sagrado; es el son de la adoracion, una alabanza para adorar al Nifio
Dios. En este acto, todos los asistentes, fiesteros, matachines y pascolas
van pasando uno a uno a venerar al santo; es un momento de conexion
espiritual en el que se agradece por lo concedido y se pide por lo veni-
dero. Posteriormente, se dan el abrazo de Afio Nuevo agradeciendo tener
salud y deseando prosperidad al préjimo. Se siguen bailando diferentes
sones durante toda la noche y en la madrugada se van a las cocinitas a
tomar atole.

Entre la 1:00 y las 3:00 de la mafiana se toca un son especial llamado
el son del toro bichoro (huevos del toro), el cual se toca por tinica ocasion.
Después de las 3:00 de la mafiana se tocan diferentes sones, dedicados a
diferentes animales como los pajaros, el son del coyote, o de personajes
como Chepa Mochicahui, otros dedicados a la rama del monte como el
mainasiali, que significa quelite verde.

La fiesta termina y todos se van a descansar; regresan al templo el
dia 26 para iniciar las visitas a las comunidades donde se realizaran las
velaciones del santo (Nifio Dios). Los matachines tienen el compromiso
de danzar en cada hogar donde se lleven a cabo las velaciones; los fies-
teros y musicos estan comprometidos a asistir y ofrecer comida para los
matachines y los fieles que asisten a acompafiar al santo.

De esta manera, el Nifio Dios visita diferentes hogares donde le han
hecho promesa de velacion en agradecimiento al favor recibido; son
diversos los testimonios que al respecto se conocen en las comunidades;
algunos agradecen el alivio a alguna enfermedad, haber intercedido
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ante situaciones dificiles o bien como parte de la devocién que se les ha
inculcado en la familia.

Una vez que han transcurrido siete dias del nacimiento del Nifio Dios y
en vispera de afio nuevo por la noche, los fiesteros se retinen en la iglesia;
en esta ocasion elaboran collares de frutas; entre las mas comunes estan
las manzanas, platanos, naranjas; estas se ensartan en un hilo; se procura
que sea un mecate grueso para que sostenga la fruta. Una vez elabora-
dos los collares de frutas, se colocan junto a los collares de esquite. Los
fiesteros deben traer 3 collares: esquite, frutas y rosario.

Durante toda la noche del dia 31 de diciembre (vispera de Afio Nuevo)
se ejecutan diferentes danzas. Antes del alba, entre 3 y 4 de la mafiana,
se vuelve a bailar el toro bichoro (huevos del toro); después de esto se
bailan diferentes sones, por ejemplo, los relacionados con la vaca, el
llanto de la vaca, el tecolote yoreme, el caporal, sones de caballo, como
el son de la mula; todos estos sones los bailan los matachines. Esto en
sefial que se aproxima el toreo.

Compartir la kooka

Al amanecer afio nuevo, después del alba (entre 5:00 y 6:00 de la ma-
flana), se hace un simulacro de toreo que inicia adentro de la iglesia; el
toro lo representa el matachin mayor, el cual debe ser toreado por todos
los matachines, uno por uno, usando de fondo la musica del son del toro.
El toreo lo inicia el monarca de matachines; le siguen los matachines
conocidos como discipulos, el segundo, el tercero, hasta concluir el total
de matachines que participan en el ritual.

La musica sigue tocando y los matachines se van bailando hasta la
puerta de la iglesia, en donde se hace el dltimo toreo a cargo del mas
pequefio de los matachines, que es preparado como matador de toro,
luciendo la camisa, fajines y tirantes de torero. El torero inicia la ha-
zafia buscando matar al toro, mientras el toro intenta escapar. Después
de unos minutos de toreo, alcanza al toro y simula que lo mata con una
palma que representa la espada. El toro sabe que debe morir en manos
del torero mas pequefio.Una vez que el toro muere se acercan todos los
fiesteros e inicia una especie de compra venta, los fiesteros comienzan a



4. La kooka paxko (fiesta de los collares) ritual de adoracion en la cosmovision ... 103

sacar algunas monedas y entre todos retinen una cantidad de dinero que
varia, oscila entre 40 y 50 pesos, el fiestero mayor se la da al monarca de
matachines para que sea entregada al matachin mayor que represent6 al
toro y al matachin pequefio que represento al torero, en sefial de agrade-
cimiento por la faena realizada.

Una vez finalizado el toreo, los matachines descansan un rato mientras
platican, toman agua y se preparan para la siguiente actividad, algunos
fiesteros aprovechan el descanso para terminar de preparar los collares
de fruta. Entre 9:00 y 10:00 de la mafiana estan listos los collares de fruta
y terminan de colocarlos junto con los esquites.

Aproximadamente a las 11:00 a.m. se procede a hacer un Konti al-
rededor de la iglesia en el que participan los fiesteros y los matachines.
Les corresponde a los fiesteros la cuelga de los collares, deben colocar
los tres collares a los matachines, el de frutas, esquites y el rosario, en
un acto de compromiso los fiesteros entregan su rosario al matachin el
cual a partir de ese momento se convierte en ahijado.

Contintian el Konti alrededor de la iglesia, en donde realizan algunas
paradas; van acompafiadas de rezos y diferentes sones; los pascolas
bailan y, al finalizar, entran a la iglesia. Al finalizar el konti, los ma-
tachines desbaratan el collar de frutas y panes y los reparten entre las
personas presentes en la iglesia; les ofrecen la fruta, un pedazo de pan,
lo que representa recoger el ombligo del Nifio Dios. Se observa jubilo
y agradecimiento por recibir alimento que se considera una bendicion.

Los asistentes de las comunidades aledafias llevan la kooka a sus fa-
miliares o vecinos que no pudieron asistir y quieren recibir la bendicién;
ellos estan comprometidos a llevar la despensa en la primera fiesta de
colgazones; lo llevan con fe. Lo que lleven sea fruta, tamales, pan, sera
regresado en la segunda fiesta, esto simboliza una forma de compartir
las bendiciones del Nifio Dios. Es algo muy preciado entre los creyentes
pues va a recibir las bendiciones completas.

Este acto representa una forma solidaria de existencia del yoreme
sobre la fe y la creencia que tienen en el nifio Dios.

Eso quiere decir que la persona que participo, que recibié kooka,
estara bendecida todo el afio y no faltara comida en su hogar, mientras
llega el préximo ciclo. En caso de que una persona que ha recibido kooka
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fallezca antes de la fiesta, un familiar debe cumplir y llevar la kooka; es
un acto de respeto, sagrado para los yoreme, venerado por los creyentes.
Si no lo hace, se dice que va a sufrir enfermedades, calenturas; algo le va
a pasar a la persona que no cumple con el compromiso de llevar lo que
recibié de manera bondadosa por parte de los matachines.

Una vez que se reparte la kooka, se bailan 3 sones y finaliza la fiesta
entre 12:00 y 13:00 horas del dia 1 de enero. A través de este acto, el
fiestero se convierte en padrino o madrina del matachin, lo que significa
que se debe encargar de instruir al ahijado en todo lo que se debe hacer
en la primera fiesta.

Algunos de los participantes oficios de la fiesta tienen compromiso
directo para colgar el collar a los matachines; por ejemplo, el alferes de
los fiesteros le cuelga el collar al monarca de matachines, el alawasim
de los fiesteros al segundo del monarca; le sigue el tenanchi (encargado
de las comidas de los fiesteros), parina (padrino), que es el encargado
de cuidar todas las cosas de los fiesteros, como son las banderas, los
rosarios, las limosnas que se recolectan.

Al finalizar la fiesta, las madrinas, padrinos, ahijados, ahijadas, tras-
ladan al Nifio Dios con una familia de la comunidad; ahi se resguarda
hasta la primera fiesta de colgazones.

La primera kooka paxko

Para la primera fiesta de colgazones se cuentan los dias antes de la llegada
de la cuaresma (miércoles de ceniza); antes de esa fecha se deben realizar
las dos fiestas de colgazones. Para la realizacion de la primera fiesta deben
transcurrir 4 domingos en los que se llevan a cabo tres reuniones de organi-
zacién y el cuarto domingo se realiza. L.os organizadores de la primera fiesta
son los fiesteros, encargados de velar al Nifio Dios; recibiran el apoyo de
los matachines, atendiendo las necesidades de alimento y agua del fiestero.
La primera fiesta siempre se realiza en dia domingo; la vispera de la
fiesta inicia en dia sabado. En esta fiesta organizada por los matachines
no hay cantador de venado; participan danzantes de pascola, musicos
de flauta y violines.

Las personas que recibieron la kooka en Afio Nuevo estan comprome-
tidas a llevar en la primera fiesta una despensa, la cual es recogida por la
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persona que entreg6 la kooka. Esta se empieza a entregar el domingo por
la tarde y es colocada al lado de la cruz mayor en el centro ceremonial.

La vispera de la fiesta inicia el dia sabado por la tarde; es a través de
un jinanki (encuentro de santos). Inicia bailando dos o tres sones dentro
de la iglesia, depende del tiempo; en ocasiones tocan un son cada uno,
el tambolero y los musicos.

Después de mediodia, el grupo integrado por fiesteros, alawasi, te-
nanchi, sekarias, alpéeres, pascolas y matachines, asi como los acom-
pafiantes, sale de la iglesia y camina unos metros hacia una calle, donde
daré inicio el ritual de la corrida del toro.

El toro puede ser representado por un pascola, al que se le colocan
unos cuernos grandes. El pascola mayor, el segundo y el tercero tienen la
funcién de representar a los vaqueros; utilizan palos que hacen las veces
de caballos, van dirigidos por un jefe al que se le conoce como caporal.
Antes de iniciar la corrida, el jefe de los vaqueros solicita a los musicos
de violin y arpa que toquen el son del toro. jA ver, musicos, arranquense
con el toro! jLo quiero bailar en mi caballo! Son algunas de las frases
que se escuchan en el ritual.

Imagen 2. Pascolas representando a los vaqueros y perros durante la corrida
del toro. Fuente: Acervo personal.

Otro grupo de pascolas representa a los perros, que son los encargados
de ayudar a los vaqueros a cazar al toro. Durante el recorrido se escuchan
ladridos, corren de un lado a otro, se tiran al suelo e intentan morder al
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toro que va corriendo, buscando escapar. Los alawasim van corriendo
con el toro, o también puede ser un matachin; lo van cubriendo con
rama verde de mezquite que simboliza el juya dnia (monte), en sefial de
resguardo y evitando que sea cazado por los perros.

Se lleva a cabo un recorrido que consta de 6 paradas de la iglesia hasta
el centro ceremonial, las cuales representan las estaciones del calvario
de la muerte de Jesus. El alférez mayor es quien se encarga de indicar
cada parada a los acompafiantes; los leonocleros o maistros rezanderos
acompafian el recorrido con diferentes rezos en cada parada. Los acom-
pafiantes observan el ritual con respeto.

Imagen 3. Persecucion del toro. Fuente: Acervo personal.

Una vez que llegan al centro ceremonial, el toro y los perros dan tres
vueltas al centro ceremonial mientras el resto de los acompafiantes lo
esperan en la cruz mayor. En su ultima vuelta llegan a las cocinitas en
donde recogen lo que les ofrecen los fiesteros, pasan por cada una de
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las cocinitas y les dan café, pan, comida y lo llevan al altar del centro
ceremonial. Regresa el toro de la ultima corrida y los vaqueros contintian
con la persecucion hasta que simulan matarlo con un arco y flecha, lo
lazan y los perros se encargan de llevarlo de la cruz al altar, en este acto
se simula que lo destazan y lo capan, dos panes representan los testiculos
del toro y se ofrecen a los asistentes, asi como la sangre del toro la cual
es representada por el café que también se les ofrece a los asistentes.

Uno de los pascolas se encarga de ensuciar un costal con lodo, simu-
lando que es el cuero del toro, y corre detras de las personas. El toro es
considerado sagrado, por lo que a las personas que alcanza y las toca con
el lodo que simboliza la sangre de toro, se considera que son bendecidas.

Después de ese acto, los fiesteros ofrecen a todos los asistentes la
comida tradicional yoreme, el wakabaki (caldo de res), lo que representa
la carne del toro.

Posteriormente, se lleva a cabo un simulacro de compraventa del toro
y la vaquilla. Antes de iniciar y en sefial de agradecimiento y gratitud,
los matachines reparten comida a las personas presentes; puede ser carne
molida o carne deshebrada.

Una vez que han llegado todos los matachines que realizaron la ve-
lada, entre cuatro y cinco de la tarde, cuando ya estan todos, se instalan
mesas al lado de la cruz mayor y se colocan las despensas que han traido
los asistentes. Da inicio la compraventa de toro y vaquilla; una fiestera
representa a la vaquilla, el toro lo representa un matachin; los venden
quienes le pusieron su kooka; por ejemplo, el alferes vende al monarca,
el alawasim al segundo de matachines y asi sucesivamente.

Los pascolas inician con el recorrido, pasan por las mesas dirigidos
por el pascola mayor, acompafiado por el segundo, el tercero, y se inician
las negociaciones a través de un simulacro de compraventa: ;De donde
es este toro? jLe ofrezco 10 reales! jEs muy poco! La vaquilla esta flaca,
no tiene carne, ;por qué la das tan cara? jBajale un poquito! Son algunas
de las frases que se escuchan durante el simulacro de compraventa.

Cuando han realizado el recorrido por todas las mesas, los pascolas
dicen: “jAhora si, ya se acabo!”, para que la persona encargada lance
los cohetes y camaras (cohetes grandes que emiten un sonido fuerte) en
sefial de que ha terminado la compraventa y se va a iniciar con la entrega
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de la despensa a las personas que lo pidieron o que fueron invitadas por
los fiesteros.

Los musicos tocan los ultimos sones y se inicia con el canario de
finalizacion de la fiesta.

La segunda kooka paxko

Para llevar a cabo la segunda fiesta, deben transcurrir cuatro domingos
después de la primera fiesta; tres son de organizacion y al cuarto domin-
go se lleva a cabo. El centro ceremonial se adorna con papel picado, en
colores vivos, para dar inicio a la segunda kooka paxko, organizada por
los fiesteros, los cuales seran los encargados de recibir a los oficios.

Las personas que se llevaron la kooka de la primera fiesta deben traerla
el ultimo dia de la segunda fiesta (domingo); el alferes es el encargado
de recibir las despensas.

La fiesta comienza con el alba de la vispera (entre 5 y 6 de la mafiana)
en dia sdbado; los musicos tocan un son en sefial de agradecimiento de
que todos estan bien, con salud, y se agradece al santo (Nifio Dios) al que
se le hace la fiesta. Los fiesteros y matachines preparan unas kookas para
los pascolas y los musicos; en esta segunda fiesta, todos los pascolas,
cantador mayor de venado y musicos deben llevar una kooka y agua,
simbolizando el vino.

Aunque auin no hay danzas, se ven los ultimos detalles para dar inicio
a la fiesta, el encargado lanza los cohetes, que representan un aviso al
cielo de que algo se esta realizando, asi como al pueblo de que la fiesta
esta iniciando. Los fiesteros se trasladan de un lado a otro revisando
que todo esté listo, ellos son los encargados de recibir a los oficios de la
fiesta, musicos, pascolas. A partir de las 5:00 p.m. comienzan a llegar
los pascolas, el recibimiento es con alimento, los invitan a la cocinita
a cenar, se les ofrece comidas como menudo, wakabaki (caldo de res),
café, pan, tortillas de harina.

Después de comer, el pascola mayor pregunta si ya llegaron todos los
oficios, cantadores de venado. Para poder iniciar, deben estar presentes
los seis pascolas titulares; también llegan pascolas de limosna o volun-
tarios, es decir, aquellos que danzan por devocion.
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Una vez reunidos todos los oficios, los fiesteros les indican que hay
que iniciar la fiesta y se dirigen a un cuarto especial donde se visten y
alrededor de las 8:00 p.m. se dirigen a la enramada. El encargado de aten-
der a los oficios es el alawasim de matachines, quien debe asegurar que
tengan todo lo necesario para iniciar, desde pafios de tela hasta cigarrillos.

La fiesta comienza con el canario de inicio de fiesta; a través de este
ritual, el pascola mayor llama a todos los animales que van a estar pre-
sentes en la fiesta, pide que todo salga bien, que la fiesta se desarrolle de
buena manera, que sean bien atendidos por los fiesteros en alimentacion,
en agua, café, cigarros, en todo lo que ocupen en el transcurso de la fies-
ta. Corresponde a los matachines velar al Nifio Dios; su compromiso es
acompafiar a los fiesteros a los que les pusieron kooka.

Imagen 4. Jinanki (encuentro de santos)

Fuente: Acervo personal.

La corrida del venado

La fiesta transcurre durante toda la noche; pascolas, venados ejecutan
diversas danzas, mientras que los matachines cumplen con el compromiso
de velar al Nifio Dios.

Durante la segunda fiesta, el domingo a mediodia se lleva a cabo el
ritual de la corrida del venado. Los fiesteros, oficios y asistentes se di-
rigen de nuevo al lugar donde se hizo la corrida del toro, a unos metros
de la iglesia.



110 Etnografias y ritualidades de los pueblos originarios

Un pascola representa al venado, el cual simboliza el alimento del
yoreme, otros pascolas representan a los perros que intentan atrapar al
venado, y otros dirigen a los perros, estos dltimo van a pie.

El alferes de fiestero lleva la bandera mayor, es el encargado de ir
haciendo las estaciones durante el recorrido. El venado descansa en las
ramas, los perros lo siguen, intentan morder a las personas, simulan
equivocarse.

El recorrido se acompafia con un son que cantan los cantadores de venado;
le dicen: “Salte, venado, salte”, porque si no sales, se va a acabar el alimento
para los yoremes. Se aclama al venado que salga del juyyania, para que haya
comida para un afio completo.

Al finalizar el recorrido, en el centro ceremonial se simula matar al venado
con un rifle; el pascola lleva un palo largo y le amarran un cuete, lo prenden
y, al emitir ese sonido, el venado realiza el simulacro de que ha muerto.

Se procede a la compraventa del venado; cerca del altar ponen los ajuares
de los pascolas, las sonajas, coyolis, lo que representa el dinero, oro con el
que van a comprar al venado. En uno de los pilares del centro ceremonial
ponen un vaso que simula ser el teléfono. La venta se simula que se realiza
a un extranjero; inicia un dialogo entre los pascolas hasta que se logra la
negociacion y se cierra la venta.

Con esto da inicio la venta en las cocinitas; el matachin vende a la fiestera.

Conclusiones

Todos los rituales que tiene la tradicion yoreme responden a sus pers-
pectivas religiosas mezcladas con la vision del pueblo y la imposicién
de la Iglesia catolica.

Es esta una relacion armoniosa que ha permitido que el pueblo yoreme
realice sus tradiciones en ese sincretismo que ha favorecido la trascen-
dencia basada en lo que Romero Leyva denomina Yorem ania (2022).

Las colgazones marcan el inicio de una de las celebraciones mas largas
en la fiesta yoreme; esta cargada de rituales que a lo largo del recorrido
que dura varios dias se van realizando en cada comunidad yoreme.

La celebracién que aqui se describe transcurre y se celebra todos los
afios en el centro ceremonial La Purisima Concepcién de Charay.
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El ritual de las colgazones integra diferentes cofradias que son las
responsables de la organizacion y puesta en marcha de la ceremonia
que respetuosamente van cumpliendo con la sagrada responsabilidad
que adquieren de sus creencias religiosas y de su propia cosmovision.

El significado de las colgazones esta intimamente relacionado, por
una parte, con la creencia indigena que se manifiesta en sus danzas y
cada uno de sus procesos rituales y, por otro lado, con la conviccion re-
ligiosa impuesta por la Iglesia catdlica, que el yoreme respeta y celebra
con algarabia de saberse indigena y de estar celebrando a sus deidades.
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Introduccion

Entre el gran cimulo de conocimientos y saberes ancestrales que el pueblo
yoreme va generando dia con dia, de generacion tras generacion a través
de su devenir en el tiempo, se van definiendo los valores y principios con
que las familias y comunidades establecen relaciones interpersonales en
la interaccion y convergencia social que se desarrolla de manera coti-
diana con otros imaginarios colectivos y que complementan su existir,
permanencia y reexistencia a través del tiempo.

El yoreme en el mundo actual enfrenta grandes desafios, tras intentar
comprender y aceptar el desarrollo de su comunidad, en la adaptacion
continua de nuevas formas de organizacién social, econémica y politica
que transgreden los principios de valoracion y respeto hacia sus formas
de ver y entender el mundo.

En este trabajo, abordaremos subjetivamente la riqueza cultural de los
yoremes del pueblo de Charay, El Fuerte, Sinaloa, desde la “imagen de
la mujer”, desde una imagen que es expresada a través de la fotografia,
pero que no solo refleja sus caracteristicas fisicas, sino su invaluable
figura femenina, su participacion activa y permanente en sus rituales
sagrados y el papel fundamental que han desempefiado a través del tiem-
po en la preservacion de su legado. A través de esta mirada ilustrativa,
pero con un poder invaluable, nos sumergimos en la esencia misma de
una comunidad que lucha por mantener viva su historia, trascendiendo
generaciones y desafiando la amenaza del olvido.

Mujeres yoremes: reflejos que dialogan
Los saberes y conocimientos ancestrales que poseen Jume Yorem
Jammutchim —las mujeres yoremes— son infinitos y poco abordados,

ya que la distorsion social convergente en estos espacios siempre ha
orientado a la observancia desde una perspectiva occidental patriarcal,
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visualizando mas en el discurso diario el quehacer y el rol del hombre,
y no de la mujer. Pero las imagenes de estas mujeres hablan por si solas,
sustentan el tiempo, conservan el espacio, los conocimientos, saberes y
el valor que tienen dentro de estas comunidades.

Ortega (2010, p. 378) describe a la fotografia como “una imagen to-
mada a partir de una camara fotografica considerada una copia casi exacta
de la realidad”. Este instrumento tan importante se puede definir como un
documento que permite la oportunidad de plasmar un instante especifico
del quehacer, del orden y desarrollo de lo social, una imagen fiel de lo
natural que ayuda a reconocer el pasado para reivindicar el presente y,
por supuesto, a crear conciencia sobre la preservacion y proteccion de
la identidad colectiva de la sociedad originaria.

Con la fotografia, tendremos la oportunidad de identificar multiples
momentos en los eventos cruciales desarrollados en la vida cotidiana,
en la actividad ceremonial y ritual del pueblo, preservaremos la realidad
circundante de la informacién irremplazable que muchas veces omite el
discurso descriptivo de la palabra escrita; se muestra la realidad percibida
desde la perspectiva visual, contrastando el conocimiento que se tiene, en
cuanto a los elementos socioculturales y de participacién femenina, con
las imagenes de las mujeres yoremes que también cuentan una historia
de vida, de incidencia y de participacion pertinente, convirtiéndolas en
artesanas de la realidad, que construyen un puente intergeneracional para
la preservacién de su cultura.

La fotografia es la prueba fiel de la existencia y participacion de las
mujeres yoremes, lo que constituye un importante marco de referencia que
plantea los medios para visibilizarlas y legitimar su pleno reconocimiento.

El Centro Ceremonial Yoreme “La Purisima Concepcién” del pue-
blo originario de Charay, El Fuerte, Sinaloa, esta conformado por 12
comunidades indigenas, tales como: Charay, Lazaro Cardenas (Campo
Esperanza), Los Tercos, El Parnaso, La Palma, San José de Cahuinahua,
Tres de Mayo (Campo Seco), Pochotal, San Rafael, Camajoa, Huepaco
y Benito Juarez (Vinateria), todas ellas pertenecientes a la gran Nacion
Yoreme Zuaque. Donde las mujeres yoremes han sobresalido en sus roles
como transmisoras de sus pautas culturales, costumbres y tradiciones.

A través de esta galeria fotografica, mostraremos imagenes de mujeres
yoremes que describen su participacién comunitaria y ceremonial, con el
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proposito de visualizar en ellas los elementos que vinculan, de manera
sustancial e importante, la participacion femenina desde una mirada critica
que brinda la informacién necesaria para analizar, reconstruir y validar
la realidad dentro de un complejo sistema de representaciones, donde
tanto mujeres como hombres participan, hacen y construyen a través
de las imagenes, una identidad comunitaria de lo tradicional indigena,
propiciado una cohesion social que fortalece la convivencia solidaria y
armoénica entre la sociedad originaria, la sociedad mestiza y diversa, tras
la convergencia en espacios interculturales.

Continuando con Ricardo Ortega Gonzalez, sobre los propdsitos con
que la fotografia ha sido utilizada “desde una mirada antropologica”,
desde la propia perspectiva de turistas y viajeros al retratar a las comu-
nidades indigenas donde “el indigena aparece como un elemento mas del
paisaje, al lado de ruinas o en medio de la selva, nunca como un sujeto
de la historia” (Ortega, 2010, p. 387), vemos como es necesario ir mas
alla de estas percepciones y construir un imaginario social con valores
de reconocimiento y respeto a lo diverso, de apreciacion de las creencias,
de los simbolos, de las ceremonia y rituales, de costumbres y tradiciones,
de la identidad individual y colectiva que definen los elemento culturales
de la region, del municipio, del Estado y de la Nacion.

Imégenes capturadas a través de una fotografia, pero bajo la mirada
que ve mas alla de lo que oralmente se describe, de identificar a la mujer
yoreme apreciando y comprendiendo lo que las palabras no mencionan,
disfrutar y valorar su imagen, su color, su participacion, su importancia, su
valor, su lugar, la descripcion de su quehacer sin palabras, su permanencia,
su entrega, su responsabilidad, su deber, su conviccion, su devocion, su
esfuerzo, su trascendencia y su preservacion en el tiempo y en el espacio,
en lo social, en lo natural y lo espiritual (Ortega, 2010, p. 381).

...de acuerdo con la semiética, las fotografias, al igual que otras
imagenes y representaciones graficas, son textos repletos de co-
digos y mensajes, de significantes y significados, que despliegan
un juego entre denotacién y connotacién a través del cual se es-
tablecen significaciones.
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Por tal razon, sera necesario observar las fotografias desde la semiologia,
interpretando los signos implicitos en las imagenes, para crear sentido
a las maltiples interacciones comunicativas que involucran a nuestros
sentidos a través de la comprension de la realidad, de lo que se dice y lo
que no, pero que trasmite un significado.

A través de las siguientes imagenes apreciaremos la vida cotidiana
de las mujeres Yoremes del Centro Ceremonial “Purisima Concepcion”
de Charay, en la imperante relacion sociocultural que establecen con
su participacion activa y permanente en dimensiones individuales y
colectivas, por mantener las costumbres, tradiciones, elementos simbo-
licos identitarios y la permanencia de su pueblo. Teniendo siempre en
cuenta su cosmovision, cuya interconexion es innegable para definir sus
caracteristicas particulares que las convierten en garantes protectoras
de los valores culturales, en la efectiva preservacion y trasmision de los
saberes y conocimientos ancestrales mediante el uso y practica diaria de
su lengua originaria Yoremnokki.

Las personas mayores dentro del pueblo yoreme mayo, por su expe-
riencia, conocimientos y sabiduria, siempre se han considerado como
“Sabios Comunitarios”, quienes a su vez conforman el Yoyydturim yd-
huchia - “Consejo de ancianos”, el cual esta integrado tanto por hombres
como por mujeres mayores, donde ademas las abuelas juegan un papel
fundamental en la orientacion de las actividades tradicionales del pueblo
y las comunidades, por esa razon...

Las abuelas indigenas han sido las transmisoras de los conoci-
mientos milenarios y ejemplos vivos de fortaleza, resiliencia y
espiritualidad que han inspirado a las nuevas generaciones de
mujeres lideres indigenas, quienes hoy siguen la lucha por la pre-
servacion de sus pueblos y bosques. (Coordinadora de Mujeres
Lideres Territoriales de Mesoamérica, s.f.)

De acuerdo con esta teorizacion sobre la vital importancia de las abue-
las, hemos nombrado la primera recopilacién de imagenes de mujeres
yoremes como:
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Galeria fotografica |

Jume nayyem majamyolam — Las abuelas

Imagen: 1

Titulo: Café en el metate

Fecha: 2022

Autor: Antonio Valenzuela Lla-
nez

Lugar: Vinateria, El Fuerte, Sina-
loa, México.

Tematica: Mujer yoreme; hogar; ali-
mento; cocina tradicional,
saberes y conocimientos
ancestrales.

Acervo: Coleccién familiar de An-
tonio Valenzuela

Imagen: 2

Titulo: Yoremene

Fecha: 2024

Autor: Moisés Rosalio Valdez
Lopez

Lugar: Cocina Tradicional, fies-
ta, iglesia de Charay, El
Fuerte, Sinaloa, México

Tematica: Mujer yoreme; ceremo-
nia; participacion; sabe-
res y conocimientos an-
cestrales

Acervo: Coleccion étnica de Moi-
sés Valdez
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Imagen: 3

Titulo: Ju alawasin jammut

Fecha: 2017

Autor: Moisés Rosalio Valdez
Lépez

lugar: Centro Ceremonial, Cha-
ray, El Fuerte, Sinaloa,
México.

Tematica: Mujer yoreme; ceremo-
nia; participacion; saberes
y conocimientos ancestra-
les.

Acervo: Coleccién étnica de Moi-
sés Valdez

Imagen: 4

Titulo: Ju nayye majamyoéla

Fecha: 2024

Autor: Moisés Rosalio Valdez
Lopez

Lugar: Charay, El Fuerte, Sina-
loa, México

Tematica: Mujer yoreme; conver-
gencia; ceremonia; tra-
dicién; saberes y conoci-
mientos ancestrales

Acervo: Coleccidn étnica de Moi-

sés Valdez
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Imagen: 5

Titulo: Tenanchi pasionéero

Fecha: 2024

Autor: Moisés Rosalio Valdez
Lopez

Lugar: Iglesia Sr. San José, Cha-
ray, El Fuerte, Sinaloa,
Meéxico

Tematica: Mujer yoreme; ceremo-
nia; participacion; sa-
beres y conocimientos
ancestrales

Acervo: Coleccién étnica de Moi-
sés Valdez

Galeria fotografica Il

Ju Yorem jammut entok jume tipom - La mujer yoreme y
los lugares sagrados

Con base en su experiencia y conocimiento, la mujer yoreme ha asumido
un papel importante para el desarrollo de diversos ritos que rinden culto
a Atchay 6la —al padre viejo, a Dios— en espacios propios de su pueblo
y centro ceremonial, asi como también al interior de la iglesia catélica.
Son ellas las que animan y dirigen la participacion de la comunidad,
desarrollando una forma cultural de orar y de comunicacién con el ser
supremo, con Dios, estableciendo una pertinente forma de vincular el
entorno fisico y la liturgia catélica con sus usos y costumbres.
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Imagen: 6

Titulo: Tiopo yorimpo —En laigle- [ ‘
sia catdlica %

Fecha: 2024

Autor: Moisés Rosalio Valdez \
Lépez N

Lugar: Iglesia Catolica de Charay, §
El Fuerte, Sinaloa, México |

Tematica: Mujer yoreme; convergencia; [

ceremonia; tradicion; saberes y conoci- §

mientos ancestrales §

Acervo: Coleccién étnica de Moisés %
Valdez |

El respeto, la fe y la adoracién a Atchay 6la, a los santos, a la virgen, al
universo, a la tierra, al agua y al monte se entrelazan desde el pasado
y el presente, en la creencia de lo divino, lo natural y lo espiritual, con
la solemne participacién individual y comunitaria, reflejandose en su
quehacer y su mirada que conecta al mundo social con la realidad, en
la necesidad de buscar la comunicacion con lo sagrado desde diferentes
ambitos culturales, tradicionales, eclesiasticos, que les ayude a continuar
el ciclo de vida desde la ejecuciéon y cumplimiento con su calendario
festivo, como sujetos proactivos de sus creencias y su fe, con elementos
autdctonos y contemporaneos de sus practicas espirituales.
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Imagen 7

Titulo: Tébachi — en el patio

Fecha: 2024

Autor: Moisés Rosalio Valdez
Lépez

Lugar: Cocina Tradicional, Igle-
sia Sr. San José, Charay, El
Fuerte, Sinaloa, México

Tematica: Mujer yoreme; ceremonia;
participacion; saberes y conocimientos
ancestrales

Acervo: Coleccién étnica de Moisés
Valdez

Galeria fotografica lll

Jume jammuchim paxkoleerom - Las fiesteras

La organizacion tradicional y ceremonial del pueblo se conforma con una
estructura jerarquica donde participan tanto hombres como mujeres; por
medio de estas imagenes vemos cOmo, a traveés del tiempo, los yoremes
siempre han estado presentes en todas y cada una de las actividades
comunitarias y tradicionales que se realizan en el pueblo.

El cargo de fiestera o fiestero es un cargo que asume la persona que
desea participar en las ceremonias y rituales, en la veneracion a la santa
patrona “Purisima Concepcion”, a la Guadalupana, a Dios y a los santos;
“la responsabilidad de las festividades yoremes recae en los conjuntos
de fiesteros de cada comunidad” (Uriarte, 2003). De ahi, dentro de ese
cargo, tanto las yoremes como los yoremes desarrollan funciones muy
especificas de acuerdo a sus conocimientos y sabiduria, y a su experiencia
participativa a través de los afios.
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El “Paxko ydhutra — Gobierno de fiesta” en su estructura y organiza-
cién jerarquica siempre ha considerado la participacion tanto de hombres
como de mujeres, pero casi siempre este se nutria de hombres, sobre
todo para representar los cargos de mas alta jerarquizacion; hoy en dia,
claramente vemos, mediante situaciones etnograficas, como las yoremes
han permanecido con su participacion y nutriendo en gran medida esta
estructura tan importante como lo es el gobierno de fiesta, ocupando
puestos que quizas en otros tiempos eran ocupados por los hombres,
como el caso del Alperes yéwe y el Alperes Sekdria — Alférez mayor y
Alférez segundo.

Sin duda alguna, las yoremes permanecen, participan, transmiten y
conservan las tradiciones y ceremonias, permitiendo la perpetuacion de los
conocimientos colectivos ancestrales en la dindmica social y cotidianidad
del pueblo y sus comunidades, definiendo los referentes identitarios que
fortalecen su identidad cultural; al observar estas fotografias, podemos
encontrar facilmente y de forma significante los momentos y lugares
especificos que hacen posible el encuentro con el pasado y el presente
inmediato, estimulando visualmente la memoria individual y colectiva
que arraiga aun mas el valor de la participacién femenina.

Imagen 8 R
Titulo: Ju dlperes Sekdria 5
=
Fecha: 2017
Autor: Moisés Rosalio Valdez :%
Lépez %
Lugar: Ramada tradicional, Cha- | %
ray, El Fuerte, Sinaloa, | %/
México
Tematica: Mujer Yoreme; Convergen-
cia; ceremonia; tradicion;
saberes y conocimientos
ancestrales
Acervo: Coleccion étnica de Moisés
Rosalio Valdez Lopez
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Imagen: 9

Titulo: Ju Alperes yowe

Fecha: 2022

Autor: Maria Guadalupe Bacase-
gua Llanes

Lugar: Ej. Pochotal, El Fuerte,
Sinaloa, México

Tematica: Mujer yoreme; convergen-
cia; ceremonia; tradicion;
saberes y conocimientos
ancestrales.

Acervo: Coleccién familiar de Ma-
ria Guadalupe Bacasegua
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Imagen: 10

Titulo: Jume tenanchim

Fecha: 2017

Autor: Moisés Rosalio Valdez Lépez

Lugar: Centro Ceremonial “Purisima Concepcion”, Pueblo de Charay, El

Fuerte, Sinaloa, México

Tematica: Mujer yoreme tenanchi: Alawasin, bujja, pasionéero, sekdria; cere-
monia; participacion; Saberes y conocimientos ancestrales

Acervo: Coleccién étnica de Moisés Valdez
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Galeria fotografica IV

Ju Paxko - La fiesta

A través de estas fotografias se pretende mostrar la convergencia recu-
rrente y participativa de las mujeres yoremes en ju Paxko —Ila fiesta—,
la responsabilidad con la que intervienen en cada uno de los espacios y
tareas que les corresponden realizar. Mujeres mayores, jovenes y nifias,
todas ellas de notable importancia para conservar la tradicion del pueblo
a través de su asistencia y participacion en cada una de sus festividades.

A pesar de la multiplicidad de factores socioculturales presentes en
el contexto de la ceremonia, podemos observar en estas imagenes la
inmensa cantidad de mujeres asistentes a la procesion de la Corrida de
Santos, el Domingo de Pascua después del término de la Semana Santa,
por las calles del Pueblo de Charay, rumbo a la iglesia catélica, Fiesta
de las Colgazones y Celebracion del Dia Internacional de los Pueblos
Indigenas.

Mujeres que convergen en el mismo momento, tiempo y espacio,
entregadas en la devocion de la tarea liturgica mediante una consciente
y activa participacion basada no solo en sus derechos, sino también en
sus deberes, los cuales no se limitan solamente a lo doctrinal, sino que
también cultivan, entre otras cosas, el aprecio por una celebracién tra-
dicional y milenaria.



128 Etnografias y ritualidades de los pueblos originarios

Imagen: 12

Titulo: En el momento, en el
tiempo y en el espacio

Fecha: Semana santa 2024

Autor: Moisés Rosalio Valdez
Lépez

Lugar: Calles del pueblo de

Charay, El Fuerte, Si-
naloa, México

Tematica: Procesion corrida de
santos; Mujeres Yo-
remes; tradicion; ce-
remonia; participacién

Imagen: 13

Titulo: Bendicién de indumen-
taria

Fecha: 2019

Autor: Antonio Valenzuela Lla-
nes

Lugar: Centro Ceremonial “Pu-

risima Concepcién”, Pue-
blo de Charay, El Fuerte,
Sinaloa, México

Tematica: | Fiesta tradicional “Las
Colgazones”; Mujeres
Yoremes; tradicién; ce-
remonia; participacién
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Galeria fotografica VI

Las Marias y la devocidn del pueblo

Entre las ceremonias y fiestas tradicionales mas importantes y consi-
derada una de las mas antiguas para el Pueblo Originario, se destaca la
celebracion de la Cuaresma yoreme con la representacion de la pasion
y muerte de Jesucristo, siendo esta una expresion cultural influenciada
por el sincretismo y que hasta el dia de hoy continta vigente. En ella
participan varios grupos rituales y cofradias, integrados por personas
que han contraido algtin compromiso sagrado o manda, efectuado qui-
za, también por sus padres, abuelos o alguna otra persona mayor de su
familia o del pueblo.

Entre estos grupos destacan “las tres Marias — jume baix Mariiam”,
nifias que, por su inocencia y tras ser comprometidas por una manda
de tres afios mas uno de limosna, se encargan de cuidar a la imagen de
Cristo, lo limpian, lo atienden y lo protegen de los judios para que no
le hagan ningtin dafio durante la cuaresma y en la representacion de la
pasion de Cristo hasta su muerte.

Imagen: 14

Titulo: Ju Mariia

Fecha: 2014

Autor: Luis Antonio Hernandez
Ayala

Lugar: Charay, El Fuerte, Sina-
loa, México A

Tematica: Cuaresma; mujer nifia %f
Yoreme; pureza; repre- %
sentacion; Maria Santisi-
ma; ceremonia; tradicion | !

Acervo: Itom Yolem jiaawi
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Las Marias son nifias que desde muy pequefias estan inmersas en las
fiestas tradicionales, ceremonias, rituales de estas comunidades indigenas
del pueblo de Charay, para lo cual el Profr. Meliton Yocupicio Llanes
(2024), oficio y musico tradicional mayor de este Centro Ceremonial,
en entrevista nos comparte:

Si la mujer ahi, en la representacion de Maria aprende a valorar a
Jesucristo y todo lo que ahi se hace, con el respeto que se requiere,
en la vida real y en el quehacer cotidiano, esa religion o influencia
cristina predestina la formacion de las mujeres en el respeto hacia
las personas mayores, a sus padres, abuelos, tios y personas de
la comunidad en edad avanzada para que no sean desamparados,
asegurando asi las atenciones y cuidados dentro de sus familias.
A través de esta ritualidad se forma en valores a las mujeres yore-
mes desde muy temprana edad, con el propésito de que conozcan
su deber como hijas, como nietas, como sobrinas, incluso como
esposas que tienen que aprender a respetar, lo que es mayor, la
grandeza, no solo por Dios, por el padre o por lo que representa
Jesucristo en el pueblo y aqui en la tierra, sino también por la fe
y la espiritualidad que es la parte que se lleva adentro y a nivel de
conciencia, sobre todo en una mujer que ha sido Maria y que ha
crecido con ese valor.

Durante la crucifixion de Cristo estaban tres mujeres cuyo nombre era
Maria, ademas de su madre, Maria de Cleofas, Maria Magdalena y Ma-
ria Salomé, la madre del apdstol Santiago; la comunidad yoreme asume
con tal valor y significado ese pasaje del evangelio, por lo que deciden
representar a estas tres mujeres asignando tan digna y pura representa-
cion a las nifias.

Con el paso del tiempo, la devocion y fe de los yoremes va creciendo;
junto con sus creencias, la forma de comprender la divinidad y espiritua-
lidad empieza a ser cada dia mas nifia quien, a través de mandas hechas
por sus padres o sus abuelos, se une a representar el papel de las Marias,
aumentando el nimero de ellas sin importar la cantidad, sino mas bien
la fe de su representacion, tal y como lo vemos en las fotografias de esta
galeria.
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Imagen: 15

Titulo: Yiin Mariiam

Fecha: 2024

Autor: Moisés Rosalio Valdez
Lépez

Lugar: Centro Ceremonial

“Purisima Concep-
cién”, Pueblo de Cha-
ray, El Fuerte, Sinaloa,
México

Tematica: Fiesta; mujeres yore-
mes; tradicion; ceremo-
nia; participacion

Acervo: Coleccién étnica de
Moisés Valdez

Imagen: 16

Titulo: Marianito y las Ma-
rias.

Fecha: 2022

Autor: Maria Guadalupe Ba-
casegua Llanes

Lugar: Ej. Pochotal, El Fuerte,

Sinaloa, México

Tematica: Mujer Yoreme; Con-
vergencia; ceremonia;
tradicion; saberes y
conocimientos ances-
trales

Acervo: Coleccion familia de
Maria Bacasegua

Es evidente la devocion con que las Yoremes del Centro Ceremonial
“Purisima Concepcion” de Charay dedican su tiempo completo a parti-
cipar en cada uno de los rituales tradicionales en los que consagran su fe
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natural, basada en su cosmovisioén, con el sincretismo cristiano mediante
sus actividades religiosas en el espacio de la ramada, donde se rinde culto
al Juyya ania — Mundo del monte, donde converge el simbolismo social,
natural y espiritual, representado por las y los yoremes, los animales, las
plantas, la tierra, el agua y las imagenes de los santos.

Imagen: 17
Titulo: Purisima Concepcién
Fecha: 2024
Autor: Moisés Rosalio Valdez Lépez
Lugar: Charay, El Fuerte, Sinaloa, México
Tematica: Santos, simbolos y elementos sagrados
Acervo: | Coleccion étnica de Moisés Valdez

A manera de cierre

La relacidn establecida entre la poblacién del pueblo yoreme con los
santos nos da muestra de la conexion especial con la divinidad y lo sagra-
do; por tal razon, es importante resaltar en este ambito la representacion
del género femenino, ya que en este contexto y a través de esta imagen,
vemos como prevalece la devocion por venerar a sus santidades y simbo-
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los que representan a la mujer, mediante su Santa Patrona “Virgen de la
Purisima Concepcién”, Virgen de Guadalupe y la mufieca de pasionera,
ponderando un especial y profundo valor y respeto.

Es por ello que se hace necesario dar a conocer las imagenes de mu-
jeres yoremes mediante estas galerias fotograficas que representan una
clara e importante evidencia de la participacién de las mujeres yoremes
en la vida social, politica, tradicional y ceremonial del pueblo. Imagenes
capturadas desde una perspectiva sana de conservar el momento, de per-
petuar la fe y la devocion, y sin ponderar la vanidad del protagonismo,
permiten que se vea lo que se hace y no se valora, lo que no se dice, pero
que si pasé y que ahi esta, lo que generara la historia del pueblo y de su
gente, que generacion tras generacion dictara los patrones para preservar
la tradicion, gracias a esas mujeres extraordinarias que poseen la sabi-
duria y el conocimiento para continuar el legado del pueblo, guiando a
sus nifios y jovenes con su ayuda, intercesion y esclarecimiento de sus
practicas y saberes.

La importancia de lo femenino en la sociedad yoreme del pueblo de
Charay, ha reproducido muy puntualmente modelos de accion que han
respondido pertinentemente a los fuertes embates de discriminacion y
desplazamiento social, donde la mujer ha sido relegada, pero que hoy
en dia, y gracias a las fehacientes evidencias reflejadas por las imagenes
de estas mujeres, se reivindica su valor, en todos los sentidos, resaltando
sus virtudes y cualidades que imperan en todos los ambitos de la huma-
nidad, pues en la vida ceremonial y comunitaria ha habido mujeres que
han destacado no solo por su edad, ni por su preparacion académica sino
también por sus formas de ser y de pensar, convirtiéndose en ejemplos
de inspiracion para otras mujeres yoremes, puesto que lideran procesos
de cambio en estrecha vinculacion con su realidad y contexto.
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Antecedentes

En la cosmovision del pueblo yoreme hay diversos motivos para cele-
brar fiesta; la celebracion a la Santa Cruz es una de las que atin conserva
fuerte fervor por parte de los integrantes del grupo. Este ritual tiene su
origen el tres de mayo de 1795, en la comunidad de El Mezquital, El
Fuerte, Sinaloa. Cuentan los ancianos que la sefiora Basilia Quijano se
encontraba lavando ropa en un ojo de agua debajo de un arbol de mez-
quite; afirman que escuch6 una voz de la parte alta que se dirigia hacia
ella. La voz salia de la parte alta del arbol, de entre sus ramas y troncos;
la voz le pide hacer caer el arbol, cortar la cruz que se formaba con los
troncos del mezquite.

La sefiora Basilia, pensando que quien le hablaba era una persona na-
tural, le responde que baje del arbol porque es muy alto y se puede caer,
pero al mirar hacia arriba y buscar entre las ramas, se percata de que no
hay nadie y que la voz sale de algtin lugar del arbol. Ella atenta a la voz
que le seguia hablando; los miembros del grupo afirman que en ese mo-
mento quien le hablaba a la sefiora Basilia era la cruz que se formaba de
los troncos y que le pusieron por nombre la santisima Santa Cruz.

En esos momentos le pide le ofrezcan fiesta de cuatro dias cada tres
de mayo; de esa manera nace para el pueblo yoreme lo que conocen
como fiesta granda a la santa cruz en el Teroque. De la misma manera
recibe las indicaciones y nombres de los que participarian como fiesteros,
serian 12 personas, pero ademas recibieron los nombres de los cargos y
las funciones que tendrian en los momentos de la celebracion.

La sefiora Basilia comparti6 con sus familiares que aquella voz que le
pidi6 la fiesta responderia necesidades y peticiones que ellos tuvieran, que
él proveeria todo lo que necesitaban, y les pide corten la cruz y no la mue-
van de ese lugar. Sorprendida, sale a su hogar a buscar a su esposo y habla
con él de todo lo sucedido. El esposo confia en lo que la sefiora le cuenta y
deducen que quien se les presento es un ser espiritual que estaba buscando
comunicarse con el pueblo yoreme.

136
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El hombre procede a hacer caer el arbol de mezquite y corta la cruz que se
formaba de los troncos del arbol. De esa manera se formo fisicamente la cruz,
la cual santificaron, pero al mismo tiempo nace un motivo de celebracién
para el yoreme; aunque hay aspectos que se han modificado, también hay
otros que permanecen intactos, pues el grupo conserva el mismo entusiasmo,
el mismo animo y la misma fe con la que iniciaron los ancestros.

Actualmente, la que llamaron Santa Cruz se encuentra durante todo el afio
en la comunidad de El Mezquital; sin embargo, comentan los yoreme que,
después de la guerra de independencia, familias ajenas al pueblo, los yoris,
se llevan la cruz a la comunidad de El Teroque con la intencion de quitarla
al grupo yoreme e inician a realizar la fiesta en ese lugar. Es asi como se
festeja fiesta a la Santa Cruz en el Teroque; sin embargo, aquella figura de
cruz cortada el 3 de mayo de 1795 por el esposo de la sefiora Basilia regresa
a la comunidad de El Mezquital por familias del pueblo y actualmente la
conserva la familia del sefior Bruno Valenzuela, quienes son los descendientes
de la sefiora Basilia.

Cabe mencionar que la familia del sefior Bruno le construy6 una capilla
y desde ese momento realiza fiesta en su hogar en dos fechas diferentes al
tres de mayo, momentos distintos a la capilla construida en el domicilio
donde actualmente se encuentra la deidad y vive la familia. Las fechas
distintas al tres de mayo, estas celebraciones se realizan en el domicilio
particular de la familia en la comunidad de El Mezquital.

La familia donde permanece son los descendientes de los primeros
iniciadores de la celebracion; en esa capilla que han construido no solo
rinden fiesta, sino que en ese lugar practican y ensefian a las nuevas
generaciones la tradicion del grupo. El sefior Bruno afirma que cuando
él se vaya, sus hijos y nietos estan preparados para continuar realizando
fiesta grande por motivo de la Santa Cruz.

Asi surge la celebracion a la Santa Cruz en la comunidad de El Teroque
viejo, como comtnmente es conocida, y muy visitada durante la fiesta.

Los doce nombramientos

Los nombres de los doce que participan en la fiesta y la descripcién de
cada uno de ellos, al mismo tiempo que el significado de los cargos, es
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también para el pueblo un elemento fundamental y que es necesario
analizar, pues se conservan desde los inicios de la celebracion.

A continuacion se muestran los nombramientos de los doce perso-
najes que participan en la fiesta, en el orden de la estructura que integra
un grupo de fiesteros, asi como las funciones de cada uno de ellos, de
acuerdo con la cosmovision del grupo yoreme.

En primer lugar, se encuentra el Alperes yowe. Previo a la fiesta, es
responsable de alquilar a los oficios (musicos, danzantes); al momento
de la fiesta, es responsable de la organizacion desde el inicio hasta el
final en coordinacion con alperes secaria, parina yowe, tenanchi yowe y
alawasim yowe. El alperes yowe es asi mismo responsable de coordinar
y representar todas las ceremonias relacionadas con la Santa Cruz, ya
sea al interior del sitio sagrado como fuera de él.

En segundo lugar esta el Alperes secaria; este es el suplente; en caso
de que el alperes yowe no pueda asistir, él toma el lugar del alperes
mayor cuando este le delega responsabilidad cuando no puede ejercer
la funcion como tal.

Posteriormente, se encuentra el Alawasin yowe. Previo a la fiesta, es
el encargado de traer consigo quince dias el tambor y el gato montés y
los siguientes quince dias lo transfiere al alawasim secaria.

El cuarto en el grupo es el Alawasim secaria él esta a la orden del
alawasim mayor, es el auxiliar y juntos reciben y preparan el ritual del
kaanariam.

Continua en el orden el Parina yowe, es el responsable de la bandera
grande, quince dias previo a la fiesta trae la bandera, para posteriormente
entregarla a parina secaria y tenerla con el quince dias mas.

Sigue el parina secaria, es el segundo del parina yowe, y juntos son
madrina o padrino que recolecta y administra el dinero, cigarros, cuetes
y ofrendas de los santos, que se utilizara en la fiesta (tesorero del grupo).
Tiene la funcién de vestir a la Santa Cruz, asi como hacer los cambios
de habitos (vestidos) como los nombran los yoreme, durante la fiesta a la
Santa Cruz los cambios de vestido son realizan en distintas ocasiones, los
parina resguarda los vestidos, son también responsables de adornar el altar.

El séptimo en la lista es el Tenanchi yowe, el resguarda el tambor, las
banderas y todos los articulos ceremoniales.
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Posteriormente, se encuentra el Alawasin yowe. Previo a la fiesta, es
el encargado de traer consigo quince dias el tambor y el gato montés y
los siguientes quince dias lo transfiere al alawasim secaria.

El cuarto en el grupo es el Alawasim secaria; €l esta a la orden del
alawasim mayor, es el auxiliar y juntos reciben y preparan el ritual del
kaanariam.

Contintia en el orden el Parina yowe; es el responsable de la bandera
grande. Quince dias previo a la fiesta trae la bandera, para posteriormente
entregarla a parina secaria y tenerla con él quince dias mas.

Sigue el parina secaria; es el segundo del parina yowe, y juntos son
madrina o padrino que recolecta y administra el dinero, cigarros, cuetes
y ofrendas de los santos, que se utilizara en la fiesta (tesorero del grupo).
Tiene la funcién de vestir a la Santa Cruz, asi como hacer los cambios de
habitos (vestidos), como los nombran los yoreme. Durante la fiesta a la
Santa Cruz, los cambios de vestido se realizan en distintas ocasiones; los
parina resguardan los vestidos; son también responsables de adornar el altar.

El séptimo en la lista es el Tenanchi yowe; él resguarda el tambor, las
banderas y todos los articulos ceremoniales.

Introduccion

Con la llegada de la colonizacion al territorio de lo que se conoce como
Abya Yala, los grupos originarios enfrentaron una lucha constante de re-
sistencia, lucha que han tenido que mantener para conservar los sistemas
de creencias tradicionales que estan inmersas dentro de la cosmovision
de cada pueblo. El grupo étnico de los yoreme mayos de Sinaloa es un
claro ejemplo de la magnitud de esas luchas, pero sobre todo de la fuerza
de su resistencia, pues a pesar de un sinniimero de intentos por impo-
ner una cultura distinta y eliminarlos en sus formas de vida, conservan
presencia significativa, que si bien es cierto ha disminuido considera-
blemente, atin conservan expresiones culturales que los identifican del
resto de los grupos.

La fiesta grande a la Santa Cruz es una practica del pueblo yoreme
vista como una celebracion que integra distintivos particulares y conserva
muchos elementos sagrados que los define como grupo, aun cuando la
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fiesta por este motivo se realiza en distintos lugares (en Cahuinahua, El
Fuerte y La Playita de Casillas). La de mayor referencia y mas concu-
rrida de la region es la que se celebra en la comunidad de El Teroque,
El Fuerte, Sinaloa, pues se trata de una fiesta muy completa que integra
diversos elementos propios de la cosmovision yoreme.

EEI pueblo tiene distintos motivos para celebrar fiesta grande, como se
conoce comtnmente entre los miembros del grupo, haciendo referencia a
aquellas celebraciones que tienen duracion de dos o mas dias. La fiesta a
la Santa Cruz se encuentra en esta categoria; son tres grupos de fiesteros
los que participan en los distintos momentos de la fiesta, es decir, tres
grupos con doce integrantes cada uno, pues se trata de una fiesta grande.

Actualmente, los doce nombramientos que formaron un primer grupo
en el origen de esta celebracion no han sido modificados; los conservan,
pues son los mismos nombres con los que actualmente se les identifica
durante la fiesta, y desde sus antepasados hasta hoy se consideran privi-
legiados al conservar la tradicion del pueblo.

En la fiesta a la Santa Cruz en el Teroque, El Fuerte, participan tres
grupos: El primer grupo es el de los Buere pajko, buere, que significa
grande, y pajko, que significa fiesta (este es el grupo mayor porque par-
ticipan tres dias y dos noches).

El segundo grupo es Bemela pajko, bemela, que su significado es
nuevo (entrantes, es decir, aquellos que se integran a participar en la fiesta
por primera ocasion). Este grupo retine y organiza a quienes seran sus
oficios (danzantes) y la parada de musicos; son los ahijados del grupo
de fiesteros viejos, los que van de salida.

Y el tercer grupo es el Muera pajko, muera que hace referencia a viejo
o de salida; son el grupo de fiesteros viejos que participan por dltimo afio
en la fiesta. Este grupo fue responsable de reunir y organizar al grupo
de los fiesteros nuevos; por lo tanto, vienen a hacer sus ahijados en la
fiesta a la Santa Cruz.

Cabe mencionar que los tres grupos participan en distintos momentos
segln el orden en la estructura de la fiesta grande del pueblo yoreme a la
Santa Cruz en el sitio sagrado en la comunidad de El Teroque.

El grupo originario se autodetermina como yoreme. Su nombre pro-
viene de la lengua originaria y su significado los define como: yorem, que
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se compone del vocablo yoore y de la particula me, que significa “el que
nace a la orilla”. Yore: respeto. Mayo: Proviene de la palabra mayoa, que
significa orilla, por lo que el significado de yoreme mayo es el que nace
a la orilla y respeta.

En la Cosmovision del pueblo yoreme se integran cuatro mundos fun-
damentales de los que nace el yorem dnia (mundo yoreme): el primero
es el juya dnia (mundo del monte), el téweka dnia, el Bawwe dnia y el
Buiyya dnia. El primero es el mundo del teweca dnia, de estos cuatro
mundos surge todo un sistema de creencias y saberes que son el funda-
mento que sostiene las distintas expresiones culturales del grupo, para
el pueblo yoreme que vive y practica la fiesta grande por motivo de la
Santa Cruz significa vivir la espiritualidad, pues esta es el origen de todo
lo que realizan, se trata de una manera de entrelazar el alma y el ser con
el mundo del monte, con el juya dnia ya que el grupo conserva una gran
devocién por este mundo pues dentro del pensamiento yoreme ahi se vive
la espiritualidad y por lo tanto es donde nace la vida. Siendo esto lo que
los mueve a realizar todas las expresiones culturales tradicionales que
viven durante los cuatro dias de fiesta. No solo son creencias, sino formas
de vivir que han tenido los ancestros y que les ha permitido atender todas
las areas que como ser humano tienen, para ellos y segtin Moctezuma y
Vazquez (...). La tradicion juega un papel sumamente importante para
su cohesién como grupo étnico (Moctezuma y Vazquez, 2014, p.171).
Lo que para muchos se trata de actos irrelevantes e inexplicables para
el yoreme representa un todo del ser yoreme, la manera de fortalecer la
identidad colectiva, de compartir las formas de pensar, de ver el mundo
y la vida, de comunicarse, de convivir como grupo y de manifestar hacia
el exterior la existencia de otras formas de pensar, todas las expresiones
culturales tienen que ver con una emergencia de estas practicas como
producto de una violencia epistémica en la que el pueblo se ha visto
inmerso, ya que para aquellos que no comparten la cosmovision yore-
me intentan eliminar esa forma de pensar y de vivir por lo que ejercen
una violenta epistémica sobre esos otros pensamientos de las culturas
que histéricamente se han considerado inferiores. Como la cultura do-
minante tiene sus propios criterios de seleccién de lo aceptable y lo no
aceptable, parametros en los que la raza es una variable que consideran
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de gran peso y que viene a fortalecer los intentos por eliminar distintas
formas de pensar, el color de la piel sigue siendo un factor importante
al momento de dar credibilidad y peso a la palabra, y cuando se trata
de lo que piensan o dicen los grupos originarios carecen de valor y sin
discusién se depositan en lo cuestionable, por lo cual todas las practicas
socioculturales del pueblo también son producto del racismo epistémico
que han padecido, ya que desde la llegada de la colonizacién y con ello
la llegada de los blancos se inicia un proceso de resistencia que no ha
llegado final.

Descripcion de la fiesta a la Santa Cruz en la comunidad
El Teroque

Durante la fiesta, la comunidad recibe a un gran nimero de visitantes,
aunque de forma general la mayoria de las personas que desconocen
el yorem ania (mundo yoreme) consideran que la celebracion se lleva
a cabo solo el dia tres de mayo, y por tal motivo es el dia en el que la
afluencia es mucho mayor.

La fiesta a Santa Cruz es una fiesta grande que consta de cuatro dias,
y donde los miembros del grupo que conocen, practican y ensefian la
cultura del pueblo comprenden que para realizar la fiesta como los an-
cestros lo hacian, es necesario reunir todos los elementos.

Previo a la fiesta

Con meses de anticipacion se lleva a cabo lo que entre el grupo llaman
conquista; consiste en la entrega de la sewa. En la fiesta a la Santa Cruz,
lo entrega la parina yowe al alawasim yowe por indicaciones del aperes
yowe; realizan la entrega de la sewa frente a la cruz del solar, es decir, en
el campanario donde se realiza la fiesta a la Santa Cruz en la comunidad
de El Teroque. Los alawasines (el mayor y el segundo) salen corriendo
del lugar y llegan corriendo al domicilio particular de los oficios; al llegar,
se dirigen directo a la cruz del patio, dan una vuelta, se quedan frente a
la cruz esperando a que salga el casero..

El alawasim mayor coloca el cuero del gato montés (missi bewa) ten-
dido frente a la cruz y encima coloca la sewa (cigarros, cerillos, dinero
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y pafio); ahi esperan a que salga el casero. Al salir el casero, se dirige
hacia la cruz y, si toma la sewa que los alawasines han colocado en la
cruz, es el momento en el que acepta ser oficio en la fiesta Santa Cruz.
Todos se persinan, mustean (adoran), hacen el saludo de manos y dan
vuelta mas a la cruz. El alawasim recoge el cuero del gato y el oficio le
invita a pasar y tomar un café; en ese momento los oficios adquieren un
compromiso espiritual con la Santa Cruz.

Una vez completados los oficios, realizan el parlamento entre fiesteros
para delegar responsabilidades y dar comisiones de acuerdo al rol de cada
uno; lo hacen en el sitio sagrado, en el campanario (lugar donde realiza
la fiesta en el Teroque).

El alawasim mayor solo le lleva la sewa a los oficios mayores, labelero
yowe, tampolero masso, buiklero mayor y al pajkoola mayor para que
él le entregue al segundo. El alawasim les dice a los oficios: “Le traigo
un saludo (sewa) en nombre de la Santa Cruz para que vaya a servirle
en la fiesta”.

Dia 1 (antevispera, primero de mayo)

En la antevispera participa el grupo de los Buere pajko; los doce inte-
grantes del grupo llegan al lugar de la fiesta (campanario) alrededor de
las cinco de la mafiana con todo el instrumental para la musica: arpa,
violines, tambor. Estan preparados con el equipaje completo, las prendas
de la vestimenta que usaran los danzantes durante la fiesta. En el lugar
hay tres tiendas; asi las nombra el grupo. Son casas hechas de palos del
monte, especificamente palo de dlamo; como paredes usan hule negro
y para el techo colocan ramas frescas del arbol del alamo. Estas tiendas
tienen un orden especifico que tiene que ver con los tres grupos de fies-
teros con sus doce integrantes y la manera en que participaran durante la
celebracion; es en las tiendas donde los fiesteros guardan su instrumental
y sus pertenencias.

La primera tienda corresponde al grupo de fiesteros nuevos, el grupo
de los Bemela pajko; enseguida se encuentra la tienda de los doce de la
fiesta grande, el grupo de los Buere pajko, y por ultimo la tienda de los
doce fiesteros salientes, los viejos, el grupo de los Muera pajko, es decir,
los fiesteros que es el dltimo afio que participan en la fiesta a la Santa Cruz.
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En la antevispera el rezandero habla con los grupos de fiesteros que
participan en la celebracidn, les informa los rezos y cantos que entonara
pero sobre todo especifica los momentos en que es necesario realizarlos, les
pide que tengan todo preparado para hacer las oraciones sin contra tiempo.

Como toda fiesta yoreme inicia y se concluye con el ritual del kaana-
riam, uno de los rituales mas antiguo y sagrado para el pueblo, el significado
del nombre de este ritual es el hombre que no hizo fuego (que no atizd) en
él se detalla como fue la vida en la antigiiedad, como fueron los primeros
hombres que hicieron fiesta, quienes fueron los primeros danzantes, en el
kaanariam se pide permiso al juya dnia y al dios antiguo.

En la fiesta a la Santa Cruz en El Teroque no es la excepcion; inicia
con el ritual del kaanariam antes de que caiga el alba. El ritual se realiza
en dos momentos: en el primero, el alawasim guia a los pajkoolas a la
enramada; en la cosmovision yoreme, estan siendo guiados al mundo del
monte y a lo que en él se encuentra; para ellos es un lugar muy especial
porque en él van a danzar como lo hacian en la época prehispanica, en el
monte, en el llano, en la enramada, pues para el pueblo es la iglesia vieja
de ramas en la que danzan toda la noche; segun la filosofia y religion
antigua, la vida nace en el monte.

En ese momento, violines y cantadores estan tocando el son del kaa-
nariam, un son muy conocido por el grupo; en uno de sus versos, el son
hace referencia a la palabra juego, es decir, los danzantes juegan en el
monte. Al llegar en la enrramada los pajkoolas realizan tres vueltas en
contra de las manecillas del reloj, posteriormente todos se conducen hacia
el altar, en el altar los pajkoolas se retiran la careta y la colocan hacia
atras, en ese momento el alawasim se arrodilla y los pajkoolas quedan
frente al altar, todos se persinan en tres ocasiones, al terminar los pa-
jkoolas y el danzante de venado se arrodillan y el pajkoola mayor hace
un corto sermon en lengua yoreme, en €l pide permiso a la Santa Cruz,
al terminar el sermon todos se ponen de pie, se persinan nuevamente y
todos los pajkoolas adoran a la Santa Cruz, lo hacen en orden, el venado
y el alawasim son los dltimos en adorar, al terminan de adorar se persinan
una vez mas y se colocan de espalda al altar y quedan de frente mirando
hacia la cruz de patio.

El alawasim los dirige hacia la cruz de patio en el mismo orden; al
llegar a la cruz, dan una vuelta por el lado derecho de la cruz y, al finali-
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zar, los pakjoolas y el venado se colocan enfrente de la cruz; el alawasim
se encuentra detras de la cruz. Todos se persignan en tres ocasiones y el
pajkoola mayor hace un sermoén en lengua yoreme para pedir permiso a
la cruz patio; al terminar el sermon, se persignan de nuevo en tres oca-
siones; en este momento, el alawasim se encuentra arrodillado.

En la cruz de patio se encuentran los tizones que el alawasim ha colo-
cado, estan listos para ser entregados a los pajkoolas. Lo hacen enfrente
de la cruz, pero antes el alawasim entrega los cohetes empezando primero
por el pajkoola mayor luego al segundo y por tltimo al venado, después
de entregar los cohetes hace la entrega de los tizones en el mismo orden.

El pajkoola mayor le dice al alawasim que les permita el permiso
para la quema de cohetes; el alawasim les concede, y los pajkoolas y el
venado se dirigen a quemar. El pajkoola mayor es el primero en quemar
un camaro; el resto de los pajkoolas, seguidos por el venado, queman
los cohetes. Con la quema del camaro y los cohetes, el pueblo yoreme
anuncia que la fiesta a la Santa Cruz en el Teroque ha iniciado, pero tam-
bién con el sonido de estos se aleja todo lo malo del lugar. Al escuchar
estallar el camaro, los cantadores y violinistas dejan de tocar y cantar.

De nuevo se ordenan en filas, siendo guiados por el alawasim hacia
la cruz. Al llegar, los pajkoolas se colocan de frente a la cruz; el alawa-
sim se coloca detras. Todos se persignan en tres ocasiones para después
regresar los tizones al alawasim, quien los coloca en el suelo junto a la
cruz. Siguiendo guiados por el alawasim, dan una vuelta a la cruz, y al
concluir esa vuelta inicia el segundo momento.

El alawasim guia a los pajkoolas hacia la enramada; dan nuevamente tres
vueltas en contra de las manecillas del reloj. Los pajkoolas se colocan las
caretas de nuevo enfrente antes de entrar al juya ania. El alawasim los dirige
al arpa; estando frente al arpa los pajkoolas, el alawasim coloca el baston en
uno de los huecos del arpa y se arrodilla durante todo el ritual a un costado
del arpa. El pajkoola mayor toma el baston, inicia a pedir permiso al juya
ania y al dios antiguo que los deje sacar los animales y trabajar dentro del
monte. Durante el sermon, los violines y los cantadores empiezan a entonar
cantos. Cuando el pajkoola mayor termina el sermon, el venado se quita la
cabeza y se retira, y siguen solo los pajkoolas; es en este momento que estan
sacando del arpa los animales que son los alimentos que les brinda el monte.
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Al terminar el sermdn del pajkoola mayor el resto de los pajkoolas
se percatan que hay mucha tierra, el pajkoola mayor raya el suelo
simbolizando que est4 haciendo la reparticién de la tierra, y bendice la
tierra a los cuatro puntos cardinales, con el baston forma una cruz en
el suelo para luego iniciar un dialogo en yoreme donde los pajkoolas
comentan que hay que trabajar la tierra, empiezan las danzas que sim-
boliza que estan preparando la tierra para cultivarla, posteriormente
el pajkoola mayor detiene el son que estan tocando los musicos, en
ese momento los yoreme que se encuentran presenciado el momento
dicen ;qué paso?, y el pajkoola mayor le responde de forma chusca y
picaresca que no ha pasado nada.

Posteriormente, los pajkoolas se dirigen con el tampolero; en ese
momento danzan haciendo uso de las sonajas, el tambor empieza a so-
nar y los pajkoolas a bailar enfrente del tampolero. Una vez concluidas
las danzas, el pajkoola mayor saluda al muisico mayor del violin y a los
cantadores, al tampolero y luego al que toca la giieja. Después de salu-
dar a todos los musicos, empieza la charra; se retiran las caretas, se las
colocan hacia atras. Para finalizar el ritual, el pajkoola mayor llama al
alawasim para entregarle el baston; de esa manera concluye el ritual del
kaanariam de inicio de la fiesta a la Santa Cruz.

En el kaanariam, el primer son es ofrecido al hombre que no hizo
fuego; esta dedicado a los primeros hombres y a la Santa Cruz; en su
filosofia estan haciendo un recorrido en el monte. Cuentan los ancianos
del grupo que en el principio el yoreme no sabia qué hacer para alimen-
tarse, entonces le pidieron al Dios viejo que los ayudara. “Itom atchay
ola (padre viejo)”, les respondio6 diciendo: “Vayan al monte; en ese lugar,
en los troncos de los arboles encontraran alimentos”. Al hacer esto, los
yoreme encuentran miel, iguanas y ratas de monte y de esa manera fueron
alimentados, pero les afiade que solo tomaran del juya dnia (mundo del
monte) lo necesario. Es asi como el arpa debajo de la enramada representa
los troncos de los arboles del monte; el pajkoola, de manera chusca y
picaresca, busca en el arpa los alimentos.

Cuando el pajkoola mayor introduce en los huecos del arpa el palo
y busca en ella los alimentos, del hueco del medio para arriba estan sa-
cando miel; ahi estan las abejas. Del hueco del medio hacia abajo estan
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las iguanas y en la parte mas baja del arpa se encuentra el hueco donde
se encuentran las ratas. Comentan que los hombres cazadores traian sus
arcos, sus flechas, sus lanzas, su funda y también traian su honda de tirar
piedras; los yoreme salian a buscar comida en el monte.

En ese momento del arpa que simboliza el tronco del monte del que
salen tres iguanas que se convierten en los cantores del venado: un ve-
nado que es el danzante, una rata que es el tambor y un chonte que es la
flauta, el enjambre de abejas que son los violines y el arpa. Y el alawasim
es el que representa al gato montés; es quien los conduce hasta el arpa.

Al terminar el kaanariam, las cocineras pasan al lugar donde se pre-
pararan los alimentos durante los cuatro dias. Todo esta listo para realizar
la fiesta; ya han pedido permiso al monte y han solicitado que todo salga
bien, que no exista ningun contratiempo durante los dias de celebracion.

Al atardecer, una parte de los fiesteros, pajkoolas y rezanderos caminan
a la comunidad de El Mezquital, el lugar donde se encuentra la Santa
Cruz. Para este momento ya hay presencia de personas que los acompa-
fian de distintas comunidades vecinas y que se han preparado para hacer
fiesta. Vale la pena aqui retomar que la Santa Cruz se conserva durante
todo el afio en esta comunidad; los fiesteros se trasladan caminando al
lugar donde se encuentra la deidad. Otra parte del grupo de los Buere
pajko se queda en el lugar sagrado a esperar el momento de iniciar el
encuentro y la llegada de la Santa Cruz a la comunidad de El Teroque.

Al llegar a la comunidad de El Mezquital, se dirigen hacia la capilla
donde se encuentra en el domicilio particular de la familia del sefior
Bruno; en medio de mucha gente que ha sido fiel a esta tradicién, los
acompafia y unos mas los reciben en ese lugar. Al llegar, el rezandero hace
algunos rezos; los fiesteros menores (tenanchi, parina y alawasim punta)
toman a la Santa Cruz, aquella que fue cortada en el afio de 1795 en el ojo
de agua ya mencionado, e inician el camino; se dirigen a la comunidad de
El Teroque; el rezandero continua haciendo rezos durante el camino. El
grupo hace un espacio, lo llaman “parada” jopanaun (descanso); lo hacen
en casa de la sefiora Berta, que se prepara todos los afios para recibir a
la Santa Cruz. Hay un altar preparado en la enramada que ha hecho en
su hogar; comentan los yoreme que es en ese lugar donde se ha llevado
a cabo el descanso durante mucho tiempo. De esta manera, la familia de
la sefiora Bertha expresa adoracién y agradecimiento a la Santa Cruz.
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Los fiesteros dejan a la Santa Cruz en el lugar del descanso; en el
lugar del descanso se quedan el tiempo que tarden en llegar los fiesteros
con los oficios que salieron al lugar de la fiesta. Estando la deidad en
el lugar del descanso, los fiesteros se regresan al lugar de la fiesta; alli
esperan a que todos los oficios lleguen, ya que los oficios son de distin-
tas comunidades; en ocasiones son oficios de Sonora. Al estar presentes
todos los oficios, se visten, se preparan con toda la vestimenta; al estar
todos preparados, bailan un primer son en el lugar de la fiesta, en el
campanario de la comunidad; bailan el son para que el lugar se limpie
de todo lo malo y asi recibir a la Santa Cruz. Al terminar ese son, tanto
pajkoolas como venados (fiesteros y oficios) toman el camino de nuevo
al lugar del descanso.

Al llegar a la casa de la sefiora Bertha, antes de levantar a la Santa
Cruz, bailan un son en sefial de peticion de permiso. Terminando la danza,
el cubaulero hace el llamado para realizar el jinanki; se ordenan todos: los
fiesteros mayores en la cruz de patio de la casa, seguidos de los oficios
labelerom (musicos); al lateral izquierdo, los cantadores de venado; por
el lateral derecho, de frente a los danzantes que estan en medio, ordena-
dos de manera horizontal y jerarquicamente frente al tampolero, que se
encuentra a su vez frente a la Santa Cruz.

El pajkoola mayor indica el inicio, se percina indicando al tampolero que
toque el son del jinanki, un son que lleva el mismo nombre que la proce-
sion, los pajkoolas marcan con sus pies una cruz primero frente al tambor y
luego de frente a las banderas, a los fiesteros, mueven a la Santa Cruz, los
pajkoolas al frente con el tambor y violines, los cantadores entonan cantos
en el santo jinanki lo hacen por estaciones, son tres estaciones antes de llegar
a la cruz del patio, contintian con una vuelta a la cruz y salen del solar a la
calle, es una procesion que realizan, los pajkoolas van al ritmo del tambor
moviendo las sonajas, van haciendo reverencia a la Santa Cruz en distintos
lados, el venado danza al lado de los pajkoolas, al terminar las reverencia
el pajkoola mayor grita en sefial de alegria, con el grito le siguen el resto de
los, se mueven las banderas, dan tres vueltas haciendo lo mismo.

El resto del grupo que se quedo en el lugar sagrado, y que son parte
de los Buere pajko se encuentran trabajando en decorar el altar donde
van a colocar a la Santa Cruz en la enramada.
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Una vez concluido el descanso, continian el camino a la comunidad
de El Teroque, siguen caminando, el rezandero sigue haciendo rezos; el
resto del grupo que se quedo preparando el altar inicia también el camino
para el encuentro; saben que se acercan los que traen a la deidad. Al llegar
al lugar sagrado, al campanario en la comunidad de El Teroque, todo esta
listo; colocan a la Santa Cruz en el altar y un gran nimero de yoreme
de distintas comunidades llegan para celebrar. En ese momento realizan
de nuevo el ritual del jinanki; en este ritual solo se hace una estacion. El
rezandero lleva a cabo rezos en el altar; al concluir, es el altar el lugar en
el que él se queda. Al mismo tiempo, las mujeres yoreme, las cocineras,
preparan las hornillas y todos los utensilios para preparar cocido, tortillas
y café; comen y conviven, conversan en yoreme y espafiol, cargan con
sus hijos de distintas edades, disfrutan la convivencia como hermanos
yoreme; asi se definen entre ellos.

En la antevispera, los tres grupos ordenan todos los instrumentales
personales de los fiesteros y oficios en las casas o tiendas previamente
preparadas para alojarlos. Por la noche, los oficios tocan sones y bailan
haciendo alusion al juya ania. Desde la primera noche, el rezandero recibe
a personas que traen a él habitos para que los bendiga.

Dia 2 (visperas)

Inicia desde las primeras horas del dia, al caer el alba; los pajkoolas bailan
sones por la mafiana; en esos momentos los sones hacen referencia a la
vida cotidiana del yoreme. El maistro rezandero se encuentra en el altar
haciendo rezos. Los oficios se van a descansar para regresar por la tarde
para continuar la fiesta.

En la mafiana del dia dos, las cocinas se preparan, pues es la vispera
del dia de la celebracién y saben que esperan un gran niimero de asis-
tencia de personas de distintas comunidades vecinas y de la region. Las
mujeres yoreme hacen tortillas de harina y de maiz, preparan wakabaky,
menudo, pozole y pan, toman refrescos, café; los hombres, vino, ciga-
rros; todo tienen listo, pues la noche del dia dos inicia el festejo del dia
de la Santa Cruz.

Mientras en las cocinas se preparan los alimentos, los oficios regre-
san al sitio sagrado al mismo tiempo que una gran cantidad de fieles



150 Etnografias y ritualidades de los pueblos originarios

creyentes llegan a la comunidad; muchos de ellos llegan para cumplir
distintas promesas hechas a la Santa Cruz. Todos traen ofrendas como
flores, veladoras, toritos y castillos, dejan limosna en la canasta; el altar
esta lleno con diversas muestras de agradecimiento y adoracién a la que
llaman la santisima cruz.

Al lugar también llegan fiesteros de comunidades que pertenecen a
diversos centros ceremoniales; con ellos traen a otras deidades como san
Miguel, san Jerénimo de Mochicahui y la virgen de Guadalupe; llegan
para acompafiar a la Santa Cruz en la celebracion.

Mientras tanto, los asistentes hacen largas filas para llegar hasta el altar;
todos quieren tocar y adorar a la Santa Cruz, dejarle la ofrenda. Al llegar
hasta el altar, las personas se persignan. El rezandero continda en el altar
haciendo rezos y cantos. Muchos de los asistentes lo acompafian en los
rezos y los cantos; de la misma manera que la noche del dia uno, durante la
noche del dia dos contintian llegando muchos yoreme, pero también yoris.
Algunos de ellos, que atin conservan la tradicion de los habitos, llegan al
lugar buscando al maistro rezandero para que bendiga los habitos y haga
oraciones; €l los bautiza con agua bendita y lleva a cabo rezos y plegarias.

Después de que danzantes de los tres grupos terminan de bailar, sa-
len todos los grupos de fiesteros para hacer la ceremonia al castillo. Este
momento tiene una gran concurrencia de personas; es un ceremonial que
retne a yoreme y yoris. Hacen la quema del castillo en la vispera del dia
de la Santa Cruz unos minutos antes de las doce de la noche del dia dos.
El castillo que queman tradicionalmente lo compra el grupo de los Buere
pajko (fiesta grande); es una ofrenda al grupo de los Bemela pajko, es decir,
el grupo nuevo, ya que son los ahijados de los fiesteros viejos. Hacen una
especie de conti al castillo, dan tres vueltas, mueven las banderas para la
purificacion espiritual del espacio, del castillo y todo lo que es utilizado en
la fiesta; para el pueblo yoreme, el movimiento de las banderas purifica el
rezo y el lugar; el maistro rezandero continia haciendo rezos y alabanzas.

En este momento, los fiesteros del grupo de la fiesta grande son los que
cargan las banderas; es el alperes mayor el que realiza la ceremonia del
castillo, le dice a los ahijados, es decir, al grupo de los fiesteros nuevos,
que en nombre del grupo y de la Santa Cruz y de todos los presentes se
les hace entrega del castillo, y agregan que ellos en ese momento de re-
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cibir el castillo estan adquiriendo el compromiso de hacer lo mismo con
los que seran sus ahijados cuando pasen el grupo de los Muera pajko.
Los asistentes estan atentos al ceremonial del castillo y se preparan para
apreciar la quema; los yoris, aunque no conocen lo que los yoreme sienten
al practicar los usos y costumbres de los antepasados, se sienten atraidos
por la fiesta. Cabe mencionar que antes de ser quemado el castillo llevan
a cabo la quema de un torito, cuando lo encienden el torito corre tras los
fiesteros en tres vueltas al castillo y de esa manera concluye la entrega del
castillo al grupo de los Bemela pajko (fiesteros nuevos), ya quemado el
torito siendo las doce de la noche, en los primeros minutos del dia tres de
mayo contintian con la quema de castillo, el cual ya fue dedicado, y ofrecido
a la Santa Cruz, ya esta purificado para la quema, es el alawasim mayor
en que enciende el castillo, los pajkoolas danzan con sonajas y ayalés, el
venado baila al son de la sonajas, las banderas se hondean, el rezandero
hace cantos hasta quemar por completo el castillo, con este ceremonial
se anuncia que ha llegado el dia en que la Santa Cruz es celebrada, es el
dia tres de mayo y con la fecha recuerdan aquel momento en que la Santa
Cruz le habla y le pide fiesta a la sefiora Basilia que se encontraba lavando
debajo del ojo de agua en la comunidad de El Mezquital.

Los oficios contintian cantando y danzando; por la noche entonan
sones que hacen referencia al juya dnia (mundo del monte): el son del
coyote, del burro, del perro y de la vaca. Los pajkoolas danzan y en
ese momento se convierten en los animales del monte; los fiesteros se
divierten, conviven y practican costumbres y formas de pensar la vida
yoreme y el mundo del monte.

En las cocinas, las mujeres yoreme se encuentran preparadas con
alimentos listos, pues en cualquier momento llegan a comer seguin cada
uno sienta necesidad de hacerlo; les sirven café, menudo, wacabaky, se
sientan con ellas a platicar; lo hacen en lengua yoreme y espafiol. Las
cocineras atienden conforme van llegando los fiesteros, oficios o algunos
de los asistentes que deseen hacerlo. En la fiesta yoreme a la Santa Cruz,
como en muchas de las fiestas, toman vino, fuman cigarros.
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Dia 3 (dia de la celebracion de la Santa Cruz)

Es la fecha en la que recuerdan cémo la sefiora Basilia escucha por
primera ocasion a la Santa Cruz. Inicia el dos; por la noche trabajan los
tres grupos. La ceremonia que hacen por la mafiana es la ceremonia de
las ofrendas; el grupo de los fiesteros viejos entrega al grupo de fiesteros
nuevos una ofrenda que consiste en fruta, cohetes y despensa.

Para las once de la mafiana el maistro rezandero vigila que todos los
oficios y fiesteros estén preparados porque se acerca el momento de bajar
a la Santa Cruz, de realizar el ritual que llaman (conchepty) participan
los tres grupos de fiesteros, los viejos, los nuevos y los salientes, el al-
peres mayor de los tres grupos bajan del altar a la Santa Cruz, caminan
un poco con ella, posteriormente la mueven en tres momentos, lo hacen
hasta llegar al piso, los musicos siguen tocando los cantadores cantan,
el resto de fiesteros siguen en los movimientos a la Santa Cruz con las
deidades que estan visitando, igual lo hacen en tres momentos hasta el
piso, simulando una danza, los pajkoolas suenan las sonajas, los ayalés.
Al concluir el conchepty el alperes mayor del grupo de los fiesteros viejos,
el grupo que va de salida y el alperes mayor del grupo de los fiesteros
nuevos se colocan una bata y una banda sobre la bata, se preparan para
hacer la entrega y el recibimiento del ajuar que han usado durante la
fiesta el grupo de los viejos, el alawasim le retira el rosario y se lo pasa
al que lo recibe, el rezandero le hace rezos a los que van a entregar y de
la misma forma hace rezos a los que van a recibir, el rezandero ordena los
tres grupos en filas, cada grupo con los doce integrantes, primeramente
al grupo de fiesteros de los Bemela pajko, es decir los nuevos que estan
entrando por primera ocasion en la fiesta, estos son los ahijados del grupo
de los fiesteros viejos, la siguiente fila es del grupo de fiesteros de los
Buere pajko, los de la fiesta grande y una fila mas de los fiesteros que
integran el grupo de los Muera pajko, es decir los fiesteros viejos que van
de salida que participan por ultimo afio en la fiesta. El grupo de la fiesta
grande son los que les entregan a los fiesteros del grupo de los nuevos
todo el ajuar completo, y los fiesteros del grupo viejo que van de salida
entregan el rosario y toda la vestimenta. El grupo de la fiesta grande
también entrega el gato montés, el baston, banderas; cada grupo tiene
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todo el instrumental para los ceremoniales, pero este es el momento del
ceremonial de la entrega y recibimiento. De la misma manera, el grupo
de los Muera pajko, de los viejos que van a salir, hace la entrega de todos
los instrumentos al grupo de los fiesteros nuevos. Después de esto realizan
un conti alrededor de la capilla, dan tres vueltas, se persignan y adoran,
salen todos los fiesteros de los tres grupos a despedir a las deidades que
estuvieron de visita en la fiesta; la Santa Cruz acompafia a la salida junto
con todos los oficios y el rezandero hace oracién y alabanzas.

Dia 4 (término de la fiesta)

Durante la mafiana del dia cuatro llegan los tres grupos de fiesteros que
han estado participando en la fiesta a la Santa Cruz en la comunidad de El
Teroque, al campanario, el lugar donde realizan la fiesta los cuatro dias.
Llega el grupo de los Buere pajko (fiesta grande, el grupo mayor) con
los doce integrantes, el grupo de los Bemela pajko (los fiesteros nuevos)
con los doce integrantes y el grupo de los Muera pajko (el grupo de los
fiesteros viejos, los que van de salida, quienes participan por tltimos
afios en la fiesta) con los doce integrantes. Todos traen consigo por lo
menos una escoba; algunas de estas escobas son de vara de monte. En
el dia cuatro, para concluir la fiesta, el rezandero llega al mismo tiempo
que los grupos, ya que es el dia en el que realizan la ceremonia de las
escobas y que culminan la fiesta a la Santa Cruz.

El rezandero pide que recojan las escobas que han llegado; es este
el momento en que todas las personas se acercan con las escobas; lo
hacen frente a la cruz de patio. El rezandero pide a los tres grupos que
se coloquen en filas; la primera fila corresponde al grupo de los Bemela
pajko, los fiesteros nuevos que estan participando por primera ocasion
en la fiesta; enseguida se coloca la fila del grupo de fiesteros los Buere
pajko, los de la fiesta grande, y al final el grupo de los Muera pajko, los
fiesteros viejos que van de salida.

Al estar ordenados, los tres grupos acercan las escobas al maistro rezan-
dero; €l las bafia con agua bendita y, haciendo rezos, las bendice. Los tres
grupos siguen formados en filas; el rezandero hace la entrega de las escobas
al grupo que se encuentra en la primera fila, posteriormente le entrega al
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grupo que forma la segunda fila y, por ultimo, al grupo que se encuentra
en la dltima fila. Los fiesteros viejos le entregan las escobas a los de la
fiesta grande y los de la fiesta grande le entregan escobas a los nuevos, a
los ahijados. Los tres grupos se dan el saludo de manos para la despedida,
pero también el saludo de agradecimientos de los que ya terminan con el
compromiso de hacer fiesta a la Santa Cruz en el Teroque. En el momento
de estar recibiendo las escobas, los fiesteros nuevos se queman cohetes.
Muchos de los que se encuentran presentes en la ceremonia de las escobas
piden una para llevarla a su casa; los fiesteros se la entregan y, al recibirla,
se le pide que el proximo afio asista a la ceremonia con una escoba nueva.

Cuentan los ancianos del grupo que para el yoreme que siente y vive la
tradicion del pueblo es muy importante tener una escoba bendecida en el
hogar, pues en la cosmovision del grupo, al barrer sus hogares con las esco-
bas bendecidas, ahuyentan a los malos espiritus y los malos pensamientos.

Al terminar la ceremonia de las escobas, los fiesteros hacen tres pa-
quetes de viveres, uno para el campanero, que es la persona que todos
los domingos va al campanario para hacerla sonar, un paquete mas para
el rezandero, pues €l ha estado durante los cuatro dias de fiesta, y uno
mas para el cubaulero, pues €l ha estado con los fiesteros desde el primer
momento de la fiesta.

Al terminar con la entrega de los viveres, los fiesteros mayores reco-
gen y cuentan la limosna que recibieron durante la fiesta, la separan en
partes; una de las partes la entregan a la tenanchi mayor, ya que ella es la
responsable de lavar la vestimenta (habitos) de la Santa Cruz. Otra parte
la entregan al campanero, otra parte de la limosna la entregan al rezandero
y la tltima parte para el cubaulero.

Para concluir la fiesta llaman a una parada de musicos, para dar inicio
con el ritual de cierre el kaanariam final, los musicos de violin y el arpa
empiezan a entonar la melodia del kaanariam, los oficios se colocan en
filas, el pajkoola mayor en medio y el resto de los pajkoolas por ambos
lados, el venado a un lado de ellos, en ese momento quedan de espalda
a los musicos de violin, el alawasim al igual que en la cruz de patio en-
trega los cohetes empezando por el pajkoola mayor, al que se le entrega
un camaro, enseguida entregan los cohetes al pajkoola segundo y al fina
le entregan al venado; en el momento de entregar los cohetes estos se
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cruzan formando una cruz, el pajkoola mayor se coloca la careta hacia
el frente, y procese a dar un sermon agradeciendo a la Santa Cruz, al
juya dnia, y a todos los presentes por haber llevado con bien la fieste,
al sermon incluye informacion sobre lo que sucedi6 durante los dias de
fiesta, informa si hubo alguna contingencia, todo lo engloba en el sermon,
si algo sali6 mal pide perdén a los fiesteros, al terminar se retira la careta
y se dirigen hacia el altar para adorar a la Santa Cruz, se persinan en tres
ocasiones, en la segunda hace un pequefio discurso donde da las gracias.

Durante el kaanariam los fiesteros estan de rodillas al altar, después
de adorar pasan a saludar a todos los oficios primero al pajkoola mayor,
luego el segundo y al final al venado y al alawasim, ya que terminan el
saludo se dirigen para la cruz de patio, le dan una vuelta, se persinan en
tres ocasiones dando gracias a la cruz, el alawasim entrega los tizones
a los pajkoolas en el orden, primeramente al pajkoola mayor, al segun-
do, al tercero por ultimo al venado, ya entregados los tizones le dan un
vuelta a la cruz, salen del patio y proceden a quemarlos, como en el
kaanariam de inicio primeramente el pajkoola mayor quema el camaro
y posteriormente el resto de los pajkoolas y venado queman los cohetes.
Se regresan al lugar donde se encuentra la cruz de patio, dan una vuelta,
se persignan en tres ocasiones haciendo reverencia y se regresan a la
enramada donde estan tocando los violines. Al llegar enfrente de los
violines, los pajkoolas y el venado danzan, dan una vuelta bailando y
detienen el son, dan una segunda vuelta danzando y detienen de nuevo
el son, dan la tercera vuelta danzando y detienen por tltima vez el son;
lo hacen en tres ocasiones, son tres vueltas danzando las que realizan
enfrente de los violines. Al terminar, le dan las gracias al violinista en
yoreme y empieza el tampolero a sonar el tambor. Los pajkoolas y el
venado se dirigen hacia el frente del tampolero, se colocan la careta y
bailan. Hacen lo mismo: el tampolero toca el tambor y los pajkoolas y
el venado danzan y detienen el son en tres ocasiones, le dan las gracias
al musico del tambor; posteriormente, se dirigen con los cantadores
de venado y danza el venado uno o dos versos del son. Los pajkoolas
alrededor del venado mueven las sonajas mientras el venado baila; una
vez que el venado termina de danzar, detiene el son. Contindan el ritual
y el pajkoola mayor se dirige al lugar donde se encuentran las tinas con
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agua y las giiejas que tocaron durante las danzas. El pajkoola mayor
toma la giieja con agua y la reparte a los fiesteros; ellos con sus manos
se humedecen la cabeza.

En la cosmovision del pueblo yoreme, el agua que pusieron en las
tinas y que fue usada por los musicos al momento de las danzas durante
la fiesta esta bendecida por la Santa Cruz y por el monte (juya ania). El
pajkoola mayor reparte el agua a todos los fiesteros y oficios para que
estos terminen bendecidos; algunos pajkoolas, a manera de juego, toman
la giieja con agua y les salpican a todos los asistentes para bendecirlos.
Al final, el pajkoola mayor toma el agua restante y la lleva a la cruz de
patio; asi bendicen el lugar. De esa manera concluye el ritual del kaana-
riam que realizan para dar fin a la fiesta a la santa de la Santa Cruz en la
comunidad de El Teroque.

A manera de conclusion

En conclusién, la fiesta grande por motivo de la Santa Cruz en la comu-
nidad de El Teroque, El Fuerte, Sinaloa, es la fiesta mas importante de la
region para el pueblo yoreme, pues conserva cuidadosamente elementos
que la hacen tnica en su categoria; sin embargo, como consecuencia de
la lucha constante que los pueblos originarios padecen actualmente, son
muy pocos los yoreme que aceptan las responsabilidades de la fiesta; estas
se concentran en estos tres grupos que cada afio tienen mayor dificultad
para integrarlos. Aunque el pueblo yoreme atin tiene fuerte presencia, son
pocos los que viven, piensan y sienten la cultura tradicional; conforme
pasa el tiempo, las nuevas generaciones son absorbidas por la cultura de
dominio y a esto se le suma la influencia de los elementos de la religion
catolica que se integran en los rituales y ceremoniales de una fiesta an-
cestral como lo es la fiesta a la Santa Cruz.
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